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0.1. Los chacobo hoy

Los chacobo de la Amazonia boliviana forman pagdadfamilia linguistica Pano, que
cuenta con alrededor de 50.000 miembros y se etipar la amazonia de Brasil, Peru y
Bolivia. Pertenecen a los llamados “Pano meridiesiab “sudorientales” junto con sus
vecinos bolivianos pacaguara, actualmente cagsitestiy los caripuna y los caxarari, que
habitan en el estado brasilefio de Rondonia. Sz deatos grupos pano menos conocidos,
asi como también los mas reducidos demograficamdetéecho, la poblacion chacobo
actual no excede las ochocientas personas distaibEn veintidés pequefias comunidades
situadas entre los rios Geneshuaya, Benicito, & &an en las provincias Yacuma y Vaca
Diez del departamento de Beni, en el norte de Boliv

Las comunidades chacobo que podriamos llamar ralest son Alto Ivon, Tokio,
Nuevo Mojos, Puerto Tujuré, Motacusal, Nucleo ynidacito; las “occidentales”,
asentadas sobre el rio Geneshuaya, son Cachielégp Lata, Marimono, Los Cayuses y
Nueva Unién (estas dos ultimas con poblacién cé@a)das “orientales”, sobre las riberas
del Benicito, son Firmeza, Fortaleza, Siete AlmerdiTres Bocas y Castainalito; y por
altimo las “meridionales”, establecidas sobre l@&sganes del rio Yata, son Las Palmeras,
Las Petas y Paraiso. El tamafio de estas comunigadesmucho: desde Alto Ivon, el
asentamiento mas grande, con unas 250 personas, mas pequefias como Nucleo o
Trinidacito, que apenas conforman la residenciardefamilia extensa. Cada asentamiento
tiene un “presidente” reconocido por todos los deode actla de vocero o representante
en las instancias superiores de decision comastaslaeas generales del Pueblo Chacobo.

Las comunidades estan establecidas dentro deetaa TComunitaria de Origen
(TCO) “Chacobo-Pacaguara”, que cuenta actualmemeé£0.895 hectareas. La poblacion
de la TCO se encuentra en un proceso demograficpraigresiva dispersion, ya que
necesita establecerse a lo largo de las fronter&sté espacio para evitar el saqueo de sus
recursos naturales —quiza por ello hayan acept@eittyo de sus tierras, la presencia ya
estable de unos ciento cincuenta indigenas caviaeflios Cayuses y Nueva Unién. Los
chacobo combinan la agricultura, la caza y la pescaa insercion en el mercado regional
mediante la comercializacion del palmito, la castafia madera.

En buena parte de las comunidades hay escuelasasrpocas, también, hay postas
sanitarias. Desde 1955 hasta 1980, los misionezb#nstituto Linguistico de Verano se
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establecieron entre los chacobo dejando paso laegligiosos de la Misiébn Evangélica
Suiza, y finalmente, en los dltimos afios, a miembde iglesias evangélicas locales.
Algunos proyectos de desarrollo “capacitan” espicgddente a los chacobo en areas como
la educacion bilingtie o la gestion de los recursdsrales, aunque ninguno de ellos se ha
establecido sistematicamente en las comunidadéisgrdo en cambio la metodologia de
visitas breves vy talleres esporadicos. Algunasadecbmunidades se comunican por radio
entre si y con la ciudad de Riberalta, donde resideapitan del pueblo chacobRabi
“Toro” Ortiz, quien dirige ademas la CIRABOActualmente hay casi un centenar de
chacobo viviendo fija o estacionalmente en Ribardlas comunidades “centrales” tienen
mas contacto con el exterior que las demas; siraggob en todas ellas la vitalidad de la
lengua chacobo es notoria, y mas cuando se la cangom la de otros grupos étnicos
vecinos como los tacana o cavinefio. Los niflos pegusolamente hablan chacobo vy
aprenden algo de castellano recién en la escuetaatlultos son en buena parte bilingties
(en mucho mayor medida los varones que las mujerds$ ancianos rapidamente olvidan

el castellano apenas dejan de tener contacto conrelo criollo de losarayana.
0.2. La mujer chacobo como problema

Esta tesis podria resumirse como una bulsqueda sfmastas para una pregunta
aparentemente sencilla: ¢qué significa “ser mujesde el punto de vista chacobo? A lo
largo del proceso de investigacion hemos procupadservar un equilibrio delicado entre

dos horizontes analiticos en constante tension.uRdado, es evidente que la etnografia
“clasica”, y mas los estudios de parentesco, susdatizarse exclusivamente desde la
perspectiva masculina —en este sentido, hemos ajmurd documentar una etnografia
contextualizada de la feminidad chacobo contemmgaaly a la vez a contribuir al

conocimiento antropolégico de las tierras bajasviaslas. Por el otro lado, para quien

trabaja en la Amazonia, es notorio que muchos destude género” proponen herramientas
conceptuales de una enorme abstraccion, cuya reiavao queda suficientemente clara a
la hora de dilucidar los contextos precisos ercigdes se plasma la construccién cotidiana

! Central Indigena de la Regién Amazénica de Baliviga agrupacion de representacion politica supicaét
gue nuclea a los pueblos chacobo, pacaguara, fayitezana, ese ejja y araona.
2 Se denomina “carayana” a la poblacion criolla.



de la feminidad indigena. ¢Podemos contentarnasgjpmplo, con reducir las relaciones
entre los sexos a grandes oposiciones universalisteano “naturaleza” y “cultura”,
“doméstico” y “publico” o “produccion” y “reprodu@n”? ¢Qué sucede con la historia
local, los procesos de cambio o las relacionesétrieas? En definitiva, se trata de anclar
la discusién de las relaciones de género en laisiridad de un caso etnografico concreto.

Otra forma de plantear el mismo problema es prtegse qué podemos entender
por “mujer” y por “chacobo”. La primera parte dedsis propone, pues, una aproximacion
etnohistdrica que localiza en un contexto diaciniccomparativo a los grupos pano-
hablantes de la actual Bolivia, a fin de dilucidarqué sentido podemos emplear la palabra
“chacobo” como un sujeto colectivo sin naturaliaari darlo por sentado. Seria erroneo, en
efecto, asumir que “chacobo” es una categoria dermestable, discreta, que designa a una
entidad sociolégica invariable a través del tiemygs decir, un “etnébnimo” en el sentido
clasico. Se trata mas bien de una designacionioakdcque, en primer lugar, sélo puede
entenderse a la luz de una trama de relacionesodiaas con otras denominaciones
étnicas. Por otra parte, como “pacaguara” o conapifana”, “chacobo” es una categoria
gue nace en un contexto bien determinado, denotandaarticulacion variable entre los
distintos grupos Pano-hablantes de la actual Bylemtre éstos y otros grupos indigenas de
la zona, y entre todos ellos y sucesivos agentesizadores como misioneros, caucheros,
exploradores, militares, Estados Nacion, etc.

Una vez esclarecido qué puede entenderse pordbbacla segunda parte de la
tesis procura emprender una traduccion etnogréfit@oncepto chacobo de la feminidad.
Para ello comenzamos evaluando la pertinenciat@aadie las discusiones recientes sobre
las relaciones de género que propone la moderngpafdgia amazonista, y en particular el
problema de la complementariedad/asimetria entseséxos. Partiendo de la idea de
“humanidad” mas general, advertiremos que la “p&asy la “mujer” no son condiciones
invariables, dadas, definidas a priori en funci@ ld fisiologia o de una simbologia
“natural” o “reproductiva”, sino mas bien un corjonarticulado de estados variables,
reversibles, fragiles, que se modelan y constryyegresivamente mediante un complejo
aparato de procedimientos rituales, saberes egmecij asociaciones simbolicas. Este
conjunto consistente de representaciones y précticéa vez, codifica una ideologia bien

determinada de las relaciones con el sexo opuesto.
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En la tercera parte de la tesis, finalmente, veseque la definicion de la feminidad
en tanto atributo de un “individuo” tan sélo puesde un recorte momentaneo y parcial de
la investigacion. La feminidad es indisociable d®a urama colectiva de conexiones
interpersonales: desde el punto de vista chac@m® poco sentido hablar de “la mujer” en
abstracto, separandola de sus roles estructuaies bermana, madre, esposa o suegra. En
otras palabras, se trata de restituir a los “inligs” (Si es que acaso existe la categoria) en
una red de relaciones colectivas, conectando losepos de construccion de la persona
sexuada con diversos dispositivos de afiliacioniaddgica como la uxorilocalidad, la
adopcion, la onomastica o la misma praxis matrialonPara emprender esta tarea
combinamos la tradicional observacion cualitativa & vida comunitaria con un
tratamiento informatico de la red matrimonial cHawoa partir del analisis de un censo
genealdgico intensivo que comprende a la totalidadla poblacion incluyendo a los

matrimonios interétnicos.

0.3. Agradecimientos
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Hélene y Philippe Erikson (“Papa Felipe” para ldsaaobo), sumo pontifice de la
Panologia, de quien resulta imposible olvidar taswogenerosidad como el entusiasmo
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miembros de mi familia extensa, quienes durantesestimos meses me apoyaron dia a
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1.1. Una aproximacion histérica

Hemos dicho que los chacobo no exceden actualreémdélar de personas distribuidas en
una veintena de comunidades establecidas al NerBotivia entre los rios Ivon, Benicito
y Yata, en las provincias Vaca Diez y Yacuma deld@amento de Beni. Los pacaguara se
limitan a una familia extensa mestizada con loscbha de la comunidad de Alto Ivon.
Poco o nada se sabe de los caxarari. Finalmentsequedos y exterminados por los
caucheros y ganaderos de Bolivia y de Brasil, lagpana aparentemente se habrian
extinguido durante los siglos XIX y XX.

Como muchos otros etndénimos, el origen del nombtinacobo” permanece en el
misterio. Lo que si sabemos con seguridad es qo@ddra no aparece en las fuentes hasta
1845, cuando el prefecto José Agustin Palaciooexbs rios Mamoré, Madeira y Beni.
Hasta entonces las crénicas hablan de “pacagugrasi menor medida de “sinabos”,
“capuibos” e “isabos”, al punto de que la tesiséeaca de autoridades como Nicolas
Armentia, José Cardus o Erland Nordenskitld eslgaechacobo no son mas que una
“parcialidad”, “subtribu” o “fraccién” de una “trif’ o “nacion” mucho mas extensa: los
pacaguara Sin que afirmemos aqui su falsedad, esta tedficilrdente nos permita
entender cémo los pacaguara, que eran un millda época en que los visita Alcide
d’Orbigny, se ven reducidos en poco tiempo a séla docena de individuos; y a la vez
c6mo los chacobo, que en 1832 no existian, actuséngcanzan el millar de persohas

El problema se complica si pensamos que la liteaatnas antigua incluye ademas,
dentro de los “Pano sudorientales”, a grupos comso“$inabos” o los “capuibos”, sin
aclarar demasiado sus vinculos con los chacobmylampacaguara Sin embargo, hoy
sabemos que estos nombres, asumidos previamente ‘edmdnimos” que identifican a
“tribus”, designan actualmente a los “clanes” orgmidades” que los chacobo conocen
comomaxobo(lit. “gente de la misma cabeza”): los “sinabohdosxénabo(xéna gusano,
bo: sufijo pluralizador); los capuibo, lampébo(capé caiman); y lo mismo pasa con los
isabo(isa: puercoespiff) Aunque no podamos afirmar que estos nombregaefle misma

! Esta idea persiste por ejemplo eitlahdbook of South American IndiafMétraux 1948, vol. 3: 449).
2 d'Orbigny 1835: 279.

® Shell 1975: 19, 23-24.

* Cérdoba y Villar 2002.
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estructura social que en el pasado, todo sugiereebjuego de relaciones reciprocas entre
las multiples denominaciones étnicas (“chacobo”acgguara”, “sinabo”, “capuibo”,
“caripuna”) no ha sido debidamente aclarado, y gsenecesario analizar aunque sea

brevemente su desarrollo histérico.

1.2. Entrando en escena

Las primeras referencias a los Pano de la actuévidqrefiguran la opacidad y la
confusién que signan su historia a través de lpiesi En un documento firmado en julio
de 1570, Juan Alvarez de Maldonado, “descubridd¥aeva Andalucia, Chunchos, Mojos
y Paititi”, describe sus aventuras en tierras de“thunchos” y habla de un rio llamado
“Diabeni” tan saturado de riquezas como de salvajeductibles. Entre las poblaciones
con las que se topa figuran los “aravaonas”, “@s/iny “toromonas”; cerca de ellos
describe la “provincia de Roa” y a la gente queithaén ella, “los roanos”, nombres que
evocan una cierta herencia Pandungue no es mas que una conjetura, otro nomsre d
posible apariencia Pano seria “corifaslo menos enigmatica es una mencién negativa de
1696, o mas bien una falta de mencién. El padrg®ike Eguiluz observa una treintena de
“naciones” indigenas en los llanos de Mojos; utosygmedio mas tarde, Alcide d’Orbigny
sugiere que la comparacion de los mismos dialegiesnenciona el jesuita le ha permitido
reducirlos a diez grandes grupos, entre los culidesarian los pacaguara, aunque no
especifica qué relacién habria entre las etnigsgisiuz y las que él propoheLo cierto es
que el jesuita no menciona directamente a los pacdg En definitiva, las escasisimas

alusiones del siglo XVII a los Pano no parecen deaa® confiables.

® El primero en sugerir el origen pano de estos mesue el franciscano Nicolas Armentia: “Juzgamos

la provincia de Roa es alguna fraccion de las irerables tribus pacaguaras de que hemos hablade; has
ahora llaman & los sacerdotes Roa 6 Roabo. ¢Noasdrdqui el nombre de Roa?” (1905: 105, 117).cCom
sea, lo cierto es quea es el nombre actual de una de las mitades yaman@rikson 1996: 173, 200).

¢ Alvarez de Maldonado 1906: 63-65. Hay que reconoce la especulacion no pasa en el primer caso
(“roanos”) de la homofonia, y en el segundo deolestatacion de la terminacidbaen el presunto gentilicio
(“coribas”). Hay que tener en cuenta que, como laefihierry Saignes, no es prudente tomar demasiado
literalmente la informacién etnoldgica, por lo gexlepoco fiable, que este tipo de documentos ofrece
respecto de las “provincias”, “naciones” o “gen@raes” indigenas (Saignes 1981: 147-148).

" véanse d’Orbigny 1843: 132-133; Chavez Suérez 19B@2.

8 En rigor sélo dice que un indio de Trinidad leieef al padre Cipriano Barrace la existencia de los
“yugueguaras” (1696: 3, 1884: 22). Hay que deci,qaucho antes que d'Orbigny, un documento jesuitic
titulado “Descripcion de los Mojos que estan a oatg la Compafiia de Jesus en la provincia del Réwl,

23



Hasta el final del siglo XVIII las fuentes son idmante frustrantes aunque ofrecen
alguna que otra referencia oblicua. Segun una@agaesuitica, en 1763 el capitan Antonio
Nivole parte con una veintena de conversos moviesalel el pueblo de San Pablo, con el
objetivo de llegar a la nacion de los “Noiraichiria es una categoria que en chacobo
designa a la “gente” en genératay que esperar a 1764 para que la palabra “Beaab
aparezca por primera vez en un mapa del coronelnimAymerich dando nombre a un rio
que desemboca en el BEhiEn 1767, Lorenzo Hervas habla de indigenas dguéen
“pacabaris” (segun él, una variante de los “cabjres la misiébn de San Borja, mezclados
con fracciones de otras tridiisSabemos también que, desde 1704, los jesuita®ntan a
los cayuvava del lago Rogoaguado —entonces llandlado o Domu- en el poblado de
Exaltacién, a orillas del Mamoré; segun el histoiaJosé Chavez Suéarez, “varias familias
de pacaguaras” se acercaron a esa mision, inicséraki una larga serie de contactos entre
pacaguara y cayuvavas

En 1764 aparece otra referencia a los pacaguaditedta también, aunque
importante en funcidn de su historia posterior.pgtire Eusebio Mejia, prefecto de la
reduccion de Ixiamas, llega a cortar las orejasegd a matar a unos indios indéciles que
no querian obedecetfe Estos excesos provocan una respuesta que laggueistoricas
interpretan de forma relativa en funcién de cotdbcjurisdiccionales posteriores entre
religiosos franciscanos (Colegio de La Paz vse@ol de Moquegua) y mas tarde de
controversias limitrofes, geogréficas y politicBsl{via vs. Per(). Segun la historiografia

misional proveniente de La Paz, que naturalment@nmia las acciones de Mejia, la

de 1754” describe ya el proceso de reduccién ddiddsctos de Mojos a diez lenguas comunes, sipdam
referirse a los pacaguara: moja, mobima, canisibaari, sapi, cayababa, muri, itonama, ruma, rocoro
(An6nimo 2005: 89).

? “Noticia de la jornada que acaba de hacer la gémie reduccion de San Pablo a la gentilidad aedion
Noira”, documento deArchivum Romanum Societati le@nonimo 2005: 124).

9°El rio “Pacabara” aparece por lo menos en dossamtiguas. Primero, en el mencionado “Mapa de las
Missiones de la Compaiiia de Jesus en el territiriMoxos i Chiquitos, en la Guvernacion i Comandanc
General de Santa Crus de la Sierra”, trazado porebigh en 1764 (reproducido en Maurtua 1906b; Shave
1906b; Andnimo 1906). Segundo, en el “Mapa Gedagyafe América Meridional dispuesto y grabado por
D. Juan de la Cruz Cano y Olmedilla”, de 1775 (@dpcido en Maurtua 1906b). Si se comparan ambas
cartas con las actuales, todo sugiere que sedehtdo Biata o a lo sumo del Geneshuaya y no delya
Ivon, tal como sugiere Torres Lopez (1930: 214ypaco del Madre de Dios, como parece sugerir Ariment
cuando comenta los mapas adjuntos a la Real Cédul® de Septiembre de 1772 (1897: 139).

1 Hervas 1800: 249. Se trata, por lejos, de la ndenmias austral a los grupos Pano de la region.

2 |Lamentablemente, este autor no cita las fuents&riias que avalan este contacto temprano entre
cayuvava y pacaguara (véase Chavez Suarez 198@535303).

'¥ Sans 1888: 72-73.
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revuelta no parece haber tenido grandes conseasefisio por esto se interrumpieron las
relaciones entre la misién de Isiamas y las triéaonas, Toromonas y Pacaguaras?..”
El padre Armentia sugiere que habia vinculos maemos periddicos entre la mision y los
pacaguara, aunque no ofrece pruebas ulterioresregpaldar su afirmacién. En cambio,
las fuentes provenientes del Colegio peruano deuigup hacen de esta crisis un hito
crucial para los indios de la zona: indignados Ipserexcesos de Mejia, los indigenas se
rebelan y atacan a flechazos la misién de Ixidm&3i bien se trata mayormente de
toromona y machuis, testigos de la época declananegtre los rebeldes también habia
indios pacaguafd Estos testimonios afirman, incluso, que muchdsadas misioneras
posteriores se vieron entorpecidas por el recuateola brutalidad de Mejia y el
consiguiente recelo ante los religioSo#1as alla de los sesgos interpretativos, lo ciesto e
gue ambas posturas confirman la existencia de elagidn estrecha entre los indios de
Ixiamas y al menos una parcialidad de pacaguaraigigeentre los rebeldes, quienes “han
omitido el comercio que antes tenian con los vecow Ixiamas” a causa del accionar de
Mejia®®.

Poco después aparecen datos un poco mas direatds.78, el cosmografo Cosme

Bueno describe la region de Mojos:

“En estos mismos bosques y otros distantes dekccat@ esta provincia, habitaban las
naciones de que hoy se componen los pueblos; gstaslos Moxos, Baures, Mobimas,

Etirumas, Tapacuras, Itonamas, Huarayos, Canicidaepas, Hericeboconos, Rotorofios,
Pechuyos, Coticiaras, Meques, Mures, Sapis, Capash&anacures, Ocoronos, Chumannos,
Mayacamas, Tibois, Nayras, Norris, Pacabaras, Bhoan Sinabus, Cuyzaras y Cabinas.

Todas estas eran antes unas manadas de fieragas@naias de hombres”

4 Armentia 1903: 88.

!> Avella 1899: 84, 88, 89, 91, 122, 143, 153, 342.

16 “Otra nacién hay cerca de este pueblo, y aungomeseisto sus fuegos, nunca hemos podido dar con su
rastros fijos, presumimos sean Pacaguaras, qust@e teerras se retiraron con el alcalde de estblpuen
tiempo que tuvieron los Toromona y los Machuis ieora con el pueblo de Isiamas” (Cortés 1899: 244).

" “Como si no pudieran los barbaros por la comundracon los indios de Ysiamas, Pacaguaras U otros
descubrir que sean del mismo gremio o nacion” (AvE899: 91).

'% Avella 1899: 123.

9 Bueno 1907: 11. Antonio de Alcedo probablement®jeeesta referencia cuando habla de “Pacarabas,
Pacanabos, Sinabus” en su enumeracion de las padiatias de Mojos (1786-9: 98-103).
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La lista es importante porque, ademas de los “@aaab y “pacanabos”, aparecen por
primera vez los “sinabus” en las fuentes (“sinabas’énabg la parcialidad “gente-
gusano” que reconocen los actuales chacobo). Lairiemente, Cosme Bueno tampoco
ofrece demasiadas precisiones sobre donde habitadas estos grupos. Tres afios mas
tarde, el Comisario Antonio Nicanor de Campos redaa informe sobre las misiones de
Apolobamba; y en el mapa que acompafa su detallademento indica al Noroeste de la
reduccion de Ixiamas la existencia de varias “nasdbarbaras” entre las cuales estan los
“Cavinas”, “Guacaguas”, “Arahonas”, “Machuis”, “Tamonas” y “Pasaguards’

Los pacaguara reaparecen poco tiempo después dbacarias veces la mision de
Cavinas, fundada en 1785 por el padre Simén deaSpaia reducir a varios grupos de
indigenas cavinefio. La mision habia sido fundadaesel lago Naruru, en la margen
izquierda del rio Beni, a pocas leguas de la centlia entre este rio y el Madidi; pero debe
trasladarse varias veces debido al tenaz hostigéonie los “barbaros”:

“Como el rio Beni estaba entonces muy poblado dadreras, no cesaron estos de hostilizar
a la misién de Cavinas, hasta el extremo de obéigars habitantes a trasladarse a otro lugar
llamado en el dia Chiriequi, 6 lugar de piquesguas, por la abundancia de piques 6 niguas
que hay en el; este lugar se encuentra en la mdegenha del rio Madidi alli solo estuvieron

dos afios, siempre perseguidos por los Pacagffaras”

El padre Rafael Sans atribuye la implacable pemséca los “Mayras Pacaguaras, gentes
excesivamente depravad&s’Se dice, incluso, que los neéfitos debian asistios los dias
a la iglesia con sus arcos y flechas. Los cavinefiaversos emprenden algunas

expediciones punitivdd Sin embargo, en 1790 don Diego Quint Fernandezld4igue

20 Campos 1780.

2L Armentia 1903: 195. Véanse también Sans 1888A80entia 1897: 42; Mendizabal 1932: 171.

2 En la version publicada en 1888 no figura esteaf@rpero si en el manuscrito que contienen Idsieos

del Colegio Apostdlico de San José de La Paz. Girgetura que apoya la hipétesis de que el término
“pacaguara” designaba en aquel entonces a un s@sjunto de sociedades emparentadas linglisticanesnt
gue “maynas” era una de las muchas denominacicaasdcen el Peru a los grupos pandéfonos del Ucayali
(Camafio 1965: 162; Girbal y Barcel6 1791; Figuer®d4; Bestard 1906; Beltrdn y Rézpide 1911). Par ot
lado, hay que decir que hacia el Sur el nombre itampodria asociarse con los “nayrasidhirias?) de
Cosme Bueno.

% Cardus 1886: 170; Ciuret m.i. La proximidad de pasaguara para la época parece confirmada por un
mapa —confeccionado casi un siglo después— porgehiero Eduardo Ydiaquez, que ubica sobre el mismo
rio Madidi a una localidad llamada “Santiago dedgaaras” (“Mapa de la Audiencia € Intendencia decGu
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guejandose de los barbaros que “se divierten” athca las reducciones del Beni: “Los
pueblos de Isiamas, Cavinas y Pacaguaras sufri@imgos asaltos de las tribus salvajes
confinantes”. En otra carta, el mismo individuo laade los “ituatinaguas”, que pocos afos
mas tarde reaparecen en las fuentes como “tia@sfju En su conjunto, estos datos
sugieren que habia pacaguara “fieles” que formagkme de las misiones y a la vez
pacaguara “barbaros” que las resistian. Arment@ilbes que “...es cosa sabida que la
mision de Cavinas era una mezcla de Pacaguar&@apeBeni, del Bajo Madre de Dios y

del Tahuamanu, hoy Orton; y de Araonas y Toromoeasio Madre de Dios. 2°.

Pero los pacaguara son localizados también mudsocahSur. Para la misma época
Lazaro de Ribera, gobernador de la provincia deob]ajo s6lo menciona a los “pacabara”
habitando las misiones de San Borja y Reyes sirdrguuso recoge un vocabulario basico
de su lengid. A fines del siglo XVIII el pueblo de Reyes es punto estratégico de
concentracidon multiétnica, intercambio y comuniéacientre diferentes sociedades de
Mojos: habia grupos de mosotene, tacana, cavinefmefio, yuracare y también
pacaguara; por lo tanto, esta poblacion prontoasesforma en un punto de partida natural
para las expediciones misioneras a las diferemtiesi§ salvajes™.

Las menciones a los pacaguara, por fin, se incremedurante el Ultimo decenio
del siglo XVIII. El padre Nicolds Armentia afirmaug alrededor de 1790 los frailes

en 1787", en Saavedra 1906b). Posteriormente skafisnen la misma zona una mision llamada Santiago
Pacaguaras, cuya fecha de fundacion, sin embaoggueda clara: si el mapa de Ydiaquez ubica @ diil
mismo nombre en 1787, Rey y Boza informa que lddgidn de la mision acontecio en 1795 (1899: Ixxiii
Armentia refiere que data de 1796 (1903: 191-18R).embargo, otros datos de este Ultimo autor penmi
aventurar fechas méas tempranas: en efecto, ehiefate los ministros de Cajas Reales de La Paz sbbre
estado de las misiones de Apolobamba, del 4 de eleet 794, menciona a un “pueblo de pacaguara§3(19
256); Quint Ferndndez Davila habla de “los puebi@dsiamas, Cavinas y Pacaguaras” en 1790 (19@3: 21
217); y finalmente el mismo Armentia, cuando busalidar la legitimidad de los reclamos jurisdiccdes

de Bolivia (sustentados sobre las entradas desliggasos de La Paz) frente a los de Peru (sustestsobre

las entradas de los religiosos de Moquegua) afiranes veces en otra obra posterior que la fundaded
Santiago de Pacaguaras data de una fecha tan tengmao 1771 (1897: 42, 47).

24 Cit. en Armentia 1903: 216-217.

% Armentia 1897: 34-35, 1903: 196. Véanse tambiérs 3888: 81; Mendizabal 1932: 172; Chéavez Suéarez
1986: 105.

% Dos aclaraciones. Primero, hay que notar que pumees el poblado de Reyes estaba todavia sobre la
ribera del Beni y que sodlo fue trasladado al iotemas tarde (Armentia 1897: 92). Segundo, quéxétd
recogido por Ribera es muy similar al chacobo dcfuar ej. “kay”: madre (vocativogai); “nomasqui’:
hermano (hermano menaromg; “huestiche”: uno ljuéstitd; “heraveta”: dosr@bétg (véase Palau y Saiz
1989: 169-170).

27«De dicho pueblo se sacaban los intérpretes pastlas empresas misionales” (Armentia 1905: 107).
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franciscanos visitan a los “chacobos”, aunque wmmas no especifica donde obtiene la

informacion:

“Por esta época se dio comienzo & la fundacionCd&dgio de Misioneros Franciscanos de
Tarata, cuyos individuos apenas llegados de Espgafiarendieron la conquista de los
Mosotenes, de los Yuracarés y de los Guarayosnylegaron a visitar a los Chacobos de
lengua Pacaguara, que habitaban las margenes deidesBeni y Mamoré los padres

Lacueva y Delgadd®.

Si se lee el documento original, sin embargo, garéi la denominacién “chacobo” sino
solamente “pacaguar®’ Sin explicitar sus fuentes tampoco, Chavez Sudfiena que en
1792 se intenta reducir a los “pacaguaras” quetdraki Norte de Exaltacidh El informe

de los ministros de Cajas Reales de La Paz sobrmikiones de Apolobamba, del 4 de
enero de 1794, refiere que “el pueblo de Pacag@arasomo que esta recién conquistado,
nada produce porque el Doctrinero no puede estieshal trabajo®’. En octubre de ese
mismo afo, finalmente, los pacaguara vuelven aeaparal Oeste de Apolobamba, sobre la
margen oriental del Beni, informando a Thadeus Keaevobre los rios de la region; el
explorador, sin dar demasiadas explicaciones, meadambién a los “sinabd”

1. 3. La gesta de Negrete

El afio 1795 imprime una marca indeleble en la tisstde los pueblos panéfonos de la
region. En efecto, el 8 de septiembre el gobernat#ipiMojos, don Miguel Zamora,

encomienda a Francisco Xavier Negrete, cura de Fgaino, la tarea de reducir a los
pacaguara que habitaban en el Noroeste de Mojoleserdpidos del bajo Mamoré. Hay

que analizar con algun detenimiento las explorasate Negrete porque son triplemente
importantes: primero, por su fecha temprana; segumarque cualitativamente constituyen
la mayor fuente de informacién histérica sobrepasblos pan6fonos de la zona durante la

28 Armentia 1903: 253.

29 ANB 1805, GRM: MyCH, vol. 17, doc. 14, folios 1226.

30 Chavez Suarez 1986: 442.

31 Cit. en Armentia 1903: 256.

32 Haenke 1901: 149, 212. Véanse también Armenti&:13&D, 353; Parish 1835a: 94, 96.
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época colonial; tercero, porque los documentoslageescriben jamas fueron analizados
en su totalidatf.

Zamora quiere que Negrete viaje a “las nacionfislés que habitan las margenes
del Mamoré, més abajo del pueblo de la Exalta@frias Cachuela¥” Escoge a Negrete

por sus cualidades humanas (“dulzura y humildgzE)o sobre todo:

“por poseer las lenguas calixciana, cayubaba ynadginocimiento de la pacaguara, que son
las de los barbaros con quienes tiene que trataitizandole con gente escogida de estos
pueblos reducidos, entre los cuales he hecho esmdeccion de algunos que fueron de las
mismas naciones y se aprehendieron pequefios palidasl, criandose después en estos
pueblos reducidos donde se catequizaron y casar@nifestando bella indole y particular
fidelidad a Dios y al Soberano (sin que por desarse haya pensado hasta ahora valerse de

ellos, como parece debiera haberse hecho poraetiedas almas’)%.

En otras palabras, el gobernador conoce perfectantemo la composicion multiétnica de
los grupos indigenas de la zona como también lasidad de intérpretes que hablen las
lenguas de los diferentes pueblos de “salvajest.eéflo piensa en Negrete, que habla el
cayuvava Yy probablemente el canichana, y ademéasceolos rudimentos de la lengua
pacaguard. Por la misma razén destina a algunos indios &8emlismas naciones” —entre
los cuales, como se advierte luego, hay algun pacag llevados a las misiones desde
pequefios y criados en ellas: en la lista de lognimies de la expedicion, entre los
tripulantes de las cuatro canoas figuran cuatreccbanas (Ambrosio Guaya, Pedro Canina,
Vicente Coromisa, Vicente Irra) y tres reyesanasi§IChave, Bernardo Guara y Mariano
Pomaj’. Poco después, Negrete informa a Zamora que uo fiedlissiana”, llamado
Vicente, se presenta como voluntario, y agregas‘tayesanos estan ansiosos de llegar a
descubrir por aqui la comunicacion y conversiésueparientes pacaguaras, que segun en

3 En efecto, Gabriel René Moreno publica un catattefallado (1973) y mas tarde, Alcide Parejas Moren
(1981) publica parte de la copia parcial de estmighentos que esta en el Archivo General de Indias
Sevilla (Audiencia de Charcas, Legajo 446). Patadess de esos corpus parciales, véanse Armen@ia; 19
Mujia 1914; Kelm 1972; Chavez Suérez 1986.

% ANB 1795, GRM: MyCH, vol. 15, doc. 13, folio 314.

% ANB 1795, GRM: MyCH, vol. 15, doc. 13, folio 314.

% Recordemos que habia noticias ya de contactos kstrcayuvava de Exaltacion y grupos de pacaguara.
También es notable que uno de los reyesanos tienermbre panoide, es deGuaraHuara.

%" ANB 1795, GRM: MyCH, vol. 15, doc. 13, folio 330.
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este pueblo he adquirido noticia, es la nacibnauos primero voy a topar, y dicen que es
mucha gente segun el trillage que dejan cuandm l@djaio y al lugar donde recogen las
almendras®. El problema, claro, es qué significa “sus pasehen este contexto. Algunos
autores, como Mujia, enfatizan la plena identidatteelos intérpretes reyesanos y los
pacaguara, sin duda influidos por la opinidon depm gobernador Zamora, quien habla de
los “intérpretes reyesanos, de la misma naci6n queca®®. Otros, mas cautamente,
prefieren no ir mas alld de la vaga idea del pasedt’. Por otra parte, Chavez Suérez
afirma que algunos pacaguara que los jesuitasmédlbisado a Exaltacion participan de la
empres&. Finalmente recordemos que, para la misma épdizara de Ribera habla de
grupos de pacaguara viviendo en Reyes. Como sdlajdaz del entramado regional de
relaciones interétnicas parece indiscufible

En una carta del 25 de septiembre, Zamora encdmida expedicion a la
proteccion de Santa Maria del Pilar —de hecho Negm®curara luego fundar la misién de
Nuestra Sefiora del Pilar de los Pacaguaras—; fefitan también le solicita al cura que
lleve un diario de viaf€. Negrete parte de Exaltacidn el 16 de octubre7?® ¥ baja el
Mamoré. Durante la primera semana atraviesa lasasiede los cayuvava de las
parcialidades “maicimae” y “mairoana”, busca eno/amos guarayo cuya presencia le
reportan, atraviesa la confluencia del Mamoré yéglez y registra algunos toponimos cuya
terminacion bo podria indicar un origen pano: Corobo, Gibedabanjmes),
Maidegibobo, Gibo (arroyos) y Pacanobos (“rio deRacanobos*. Al octavo dia se topa
con barbaros “del mismo idioma” que los intérpreteg/uvavas, canichanas y reyesanos).
Sin embargo, huyen y Negrete les deja algunosasg@latro dias después logra contactar

% ANB 1795, GRM: MyCH, vol. 15, doc. 13, folio 331v.

39 ANB 1795, GRM: MyCH, vol. 15, doc. 13, folio 34¥éase también Mujia, que habla “de las mismas
naciones” (1914: 508).

0 Chavez Suarez 1986: 442-444.

1 Chavez Suérez 1986: 258. Como veremos, esto fiencaren el diario de Negrete.

2 Como dato adicional sabemos que los pueblos dePSdrp, Santa Ana, Exaltacién, Trinidad y Loreto
colaboran con los preparativos: por ejemplo, unégacan mojefio del cacique Francisco Zemo destaca la
colaboracion de los “trinitarios y javerianos” em provision de los expedicionarios (ANB 1795, GRM:
MyCH, vol. 15, doc. 13, folios 345-346; véase taénbParejas Moreno 1981: 28-29).

3 ANB 1796 (GRM: MyCH, vol. 15, doc. 13, folios 3&P2). El diario de Negrete ocupa los folios 336-343

*4 vale decir que los nombres fluviales terminadosben para esta regién, no son una novedad: en 1764, el
mapa de Aymerich ubica al Tamaioquibo entre los ros a los cuales su autor llama “Yata” (Maurtua
1906b; Saavedra 1906b).
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a los pacaguafa En efecto, el duodécimo dia destaca una veintendombres para
explorar la zona, que pronto encuentran a tres ‘gpa@ de la misma nacién de los
intérpretes Pacaguara Reyesanos” (en realidadam dugiere que sélo uno o dos de los
tres intérpretes lo erdfl) Los exploradores vuelven al campamento con déteis
pacaguara. Negrete los colma de regalos y se qaedamir hasta el dia siguiente, cuando
se retiran con el pretexto de ir a una fiesta; pespués el cura devuelve la visita, habla
con sus jefes (“yanaconas”) y aparentemente losetme de reducirse; colecta alguna
informacion etnoldgica —sobre la poliginia cacidal,agricultura, las creencias sobre los
animales o la adoracién del sol y de la fiinA la vez, averigua que los pacaguara tienen
parientes que tal vez quieran reducirse por temoira parcialidad con la cual estan en
guerra —gque luego resulta ser, aparentemente, &aellos “de la misma nacion de los
intérpretes Pacaguara Reyesanos” avistados aloodfd’. En total Negrete cuenta 118
pacaguara, pero deduce que hay muchos mas. Tasirepgalos y despedirse, vuelve a
Exaltacién el 21 de noviembre con siete hombr€an@puectaba Tumuzaumaha
GuasaninayNacopiaonayCaunaocoyaCoyamupanugd Rascinaarunay dos muchachos
(Mabay Rab3g dispuestos a ser evangelizatios

1.4. El retorno de Negrete

5 Hay que notar que, medio siglo mas tarde, el preféosé Agustin Palacios hace este mismo recoyrigo
topa con los “chacobo”.

5 Escribe Negrete: “...los que habiendo vuelto pandche el mismo dia, dijeron que hallaron tresbrem
barbaros, y que tres de los nuestros se fuerorelbmm a su pueblo que eran de la misma nacionsidde
intérpretes pacaguaras reyesanos que de éstoeteuns tres que van a pasar la noche all4 y wér g
intencion es la que aquellos tienen” (ANB 1795, GRMWCH, vol. 15, doc. 13, folio 340v).

*" Todo indica en el texto que “yanaconas” es latpal@mpleada por Negrete y no por los nativos. @ard
luego repite el equivoco (1884: 176).

8 Escribe Negrete: “...que tienen otros parientesadtes de alli, a quienes ellos hablaran y traaran
esperarme porque se hallan temerosos de otrogguah guerra quienes estan en el camino rio agilea
son aquellos de quienes hago mencion en la jor@ealapor quienes me encargan que no los vea niéles
nada, que me pase derecho asi ahora como cuanide aullevarlos” (ANB 1795, GRM: MyCH, vol. 15,
doc. 13, folio 341).

49 “Nombres de los infieles pacaguaras enviados ponasion para tratar de su reduccién con el sefior
Gobernador”, ANB 1795, GRM: MyCH, vol. 15, doc. 18lio 344. Ademas de ser los primeros nombres
panofonos registrados en las fuentes regionalssjtaepor lo menos llamativa su fuerte similituch da
onomastica chacobo contempordne@anapuectaba (Cang, Nacopiaonay (Nacopia sobrenombre
indefectible asociado con el nombreiara), CaunaocoyaCoyamupanugCoyg, Maba (Mahug y Raba
(Rabi, etc.
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Zamora no pierde tiempo. Trama una segunda expedipropone a los pacaguara volver
al monte con Negrete y gente de Santa Ana y Ejattatacer un censo y fundar la
reduccion de Nuestra Sefiora del Pilar de los Pacaglen un lugar llamado Bacao, a
orillas del Matucaré, un afluente de la margenatealel Mamoré; una vez establecidas la
demografia y la base de operaciones, pasadas Itires” promete una expedicion
definitiva®™®. En una carta a la Audiencia de Charcas del 2@icembre de 1795, el
gobernador sugiere la existencia de un gran nuehetlos pacaguara (Mas numerosos que
los “guarayus carmelitas”), enfatiza su docilidaglgnea el comienzo de la construccion
del pueblo para el siguiente mes de etlefen otra carta del 15 de enero de 1796, ordena a
Negrete que busque “las naciones barbaras Sinabd&ababos” —cuya existencia,
evidentemente, conoce entonces por alguna infoémague no aparece citada en las
fuentes; el cura le responde cuatro dias despisdsndo que no se olvidara hablar con los
“Yssabos y Cinabos?® Si bien los cinabos son evidentemente los “sisjtia referencia a
los “yssabos” marca la aparicion de otra parcidlidgetualmente reconocida por los
chacobo isaba “gente puercoespin”)

Negrete emprende su segundo viaje el 25 de emeld @b con cuatro canoas y 42
tripulantes —la mayoria cayuvava— y los 9 pacaggaea habian venido en la primera
expediciéi. Dos de ellos salen enfermos de Exaltacion y enapedurante el viaje: tras
ser bautizado como José Maria, el primero muerelafo Matucaré, donde se planea
fundar el pueblo; el segundo muere en su tiernatizzalo como Miguel. Negrete bautiza
luego a otra nifia enferma, Maria, que seguia wieado él regresa Una vez mas el viaje
resulta exitoso. El lugar para la misién parecdepér>. Logra contactar a otros grupos de

pacaguara (“de la misma nacion, opuestos a éstqgd),lo reciben bien a pesar de ser

% ANB 1795, GRM: MyCH, vol. 15, doc. 13, folio 34344v; 1796-1797, vol. 15, doc. 15, folio 368. Véans
también Armentia 1903: 199; Mujia 1914: 507-508r&fm 1973: 152; Parejas Moreno 1981: 27.

*L ANB 1795, GRM: MyCH, vol. 15, doc. 13, folio 3500s “guarayus carmelitas” son los de Nuestra Sefiora
del Carmen, pueblo establecido en 1794. Contalde/86 con un total de 356 habitantes, la mitad ks el
guarayo y los demas baure (Chavez Suarez 198644130-

>2 podemos suponer que fueron los primeros pacaguartiae Negrete quienes una vez en Exaltaciéamabl
de los “Isabos”. ANB 1796-1797, GRM: MyCH, vol. Idgc. 15, folios 368, 370.

>3 ANB 1796-1797, GRM: MyCH, vol. 15, doc. 15, foli836-377.

> “Carta del gobernador Zamora a la Audiencia, @adi 22 de abril de 1796”, ANB 1796, GRM: MyCH,
vol. 15, documento 14, folios 354-355; 1796-179, ¥5, doc. 15, folio 374.

%> ANB 1796-1797, GRM: MyCH, vol. 15, doc. 15, foa3.
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enemigos entre ¥i Y por si fuera poco, sus exploradores junto a pEsaguara logran

contactar a los “sinavoskénabg e “isabos” (sab0:

“En dicho viaje a la ida, cumpliendo aquél con ftdem de que reconociese a los sinavos €
isabos, despaché veinte hombres, acompafiados d#edos mismos enviados pacaguaras.
Se descubrio su poblacién bastante numerosa, yhpluir peligrado la gente de descubierta,
a no haber tomado sabias medidas, por las quéertalion, sin resultar ni uno herido sin
embargo de las flechas que les tiraron algunosgdellas naciones a quienes casualmente
encontraron en el camino al avistar al pueblo. Pondtarseles facilmente, pero lejos de
ofenderles se les dejaron sefales de beneficgmaialas que conociesen no intervenia la
menor violencia, tratindose Unicamente de su lyiem efecto luego que aquellos huyeron
para convocar a los de su nacién, oyéndose un agt@aépito de y alboroto de tambores,
flautines y apresto de flechas, se retiraron losstmos, fijando de distancia en distancia
cuchillos, maitos de lana y otras varias cosasjya vista se detuviesen, enterandose por
ellos de la intencion, y se embarcaron para incarge con el citado misionero que los

esperaba a corta distancia de poder protegéflos”

Negrete se despide de los pacaguara con la proftedssomo habia planeado Zamora— de
volver con una tercera expedicion.

Para este viaje Zamora solicita apoyo a todopumblos del Mamoré: San Pedro,
Trinidad, Loreto, Exaltacion, Santa Ana. Lo intexg® de los preparativos, esta vez, es que
el gobernador ordena a las canoas de San Pedrigattiy Loreto ir hasta Exaltacion,

donde se incorporaran a la expedicién las cano&ad& Ana “y las de Cayuguagu4s”

6 “Se hallé en una de sus funciones gentilicas dwpieonvidado, y transitando de uno a otro pudbty6
tratar con indios de la misma nacion, opuestost@sésin que le resultase el menor perjuicio, ya qa
pudiese ganarlos absolutamente por la incompalgaliy enemistad decidida, y se retir6 sin el menor
contratiempo” (“Carta del gobernador Zamora a lalidncia, Trinidad, 22 de abril de 1796", ANB 1796,
GRM: MyCH, vol. 15, doc. 14, folio 354).

" “Carta del gobernador Zamora a la Audiencia, @adi 22 de abril de 1796”, ANB 1796, GRM: MyCH,
vol. 15, doc. 14, folios 354v. Mujia 1914: 509.t8#a de la primera mencion de los isabos endeatitra.
Otros autores, tal vez por basarse en documentofales, hablan solamente de los “sinabos” (Arnaenti
1903: 199; Chévez Suérez 1986: 442-444).

*8 En varios escritos, el cura Negrete nombra el lpugid Cayuguaguas como sinénimo de Exaltacion (ANB
1796-1797, GRM: MyCH, vol. 15, doc. 15, folios 3889). Es impresionante que aun en la actualidad
algunos chacobo, para referirse a Exaltacion, digrubamailit. “tierra de Cayuvavas”.
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El 19 de septiembre de 1796, Negrete parte poer@rez con 27 canoas y 250 hombtes
Nuevamente el cura lleva un diario donde anota cmsamente los pormenores del
viaje®®. Al décimo dia llega al territorio pacaguara. Ple® pacaguara no aparecen por
ningun lado: los tres primeros pueblos que viséstdn desiertos. Negrete cree que se trata
de algun enfrentamiento. El 4 de octubre, finalmgahcuentran a dos jovenes pacaguara
que informan que casi todos sus parientes han meertas epidemids Negrete manda
partidas a explorar la regién y vuelven dos dias taale con 43 pacaguara de ambos sexos
gue encuentran dispersos en el monte. Los indiestan que la epidemia fue tan fuerte
gue debieron dejar los cuerpos de los caidos selVa y huir. Entregan a Negrete “las dos
tareas que habian hecho, en dos palitos labradedaaina contenia los varones finados y
la otra las mujeres, cuyas dos partidas alcanzaromimero de 220 de ambos sexos y
edades, sin los que se fueron de huida, segurremfié Los sobrevivientes no sélo
confirman su intencion de volver con la expediciéimo que le proponen buscar a “los

cinabos entre los que también tienen parientes”:

“El 7 de octubre, sali de regreso con todos lodbdritos muy gustosos, hasta el cerrito
pascana inmediata a la primera cachuela, dondeesahogo les traté mas estrechamente y
me llenaron de gusto al ver su resignacion y suewxia, representandome que como han de
ir ellos solos, estando en el camino los cinabtie dos que también tienen parientes, que en
todo caso procure al paso tratar con ellos pavarles, que si es posible, ellos iran por
delante a hablarlos, en cuya atencion dije qudadigen y que podria ser asi, sin resolverme

del todo hasta ver si repitéf”

Negrete desconfia pero los intérpretes lo convedeela buena fe de los pacaguara; los
visitan y consiguen convencer a tres familias —upasce personas— para que vuelvan con

ellos, aunque terminan siendo “isabos”:

%9 Una vez mas, participan “los intérpretes reyesagds6 cayuvava de Exaltacion (véase la “lista og |
cayubabas que por tercera vez van a Pacaguarasngaiftia del Licenciado don Francisco Xavier Negrete
ANB 1796-1797, GRM: MyCH, vol. 15, doc. 15, foliB82-393, 404, 406).

%9 “Diario de Francisco Xavier Negrete, 19 de septigeral 23 de octubre de 1796”, ANB 1796-1797, GRM:
MyCH, vol. 15, doc. 15, folios 406-410.

®1 Imposible saber, a partir de las fuentes, en cediida las epidemias se debieron justamente a tesaes
incursiones de Negrete y los suyos. Pero es sugegemr en la tercera expedicion y a su vuelta, 88lo
pacaguara se enferman y nadie en Exaltacion sagiant

2 ANB 1796-1797, GRM: MyCH, vol. 15, doc. 15, folid§7v-408.

%3 ANB 1796-1797, GRM: MyCH, vol. 15, doc. 15, fod@8.
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“...resolvi hacer la tentativa con las pocas massyrdadivas que para ellos tenia reservado;
y resulté que, habiendo yo enviado el dia once lpomafiana a buscar esta gente en
compafia de los mismos barbaritos arriba citadbsniemo dia por la tarde volvieron
trayendo solo tres familias que habian halladoameénte, y componen entre todas tres el
nuimero de quince almas, quienes dicen que sonlasjugle, cuando bajé, llamaron a la
orilla del rio en este mismo sitio, y que son isaliue hay pueblo grande de sus parientes
muy distantes de aqui, y que los cinabos estamefras a ellos, quienes también dicen son

muchos y muy bravo&”

Sin embargo, los 58 indios reducidos (los 43 paa@gy los 15 isabo) no son suficientes
para establecer una mision prospera, asi que Nedeefde volver con ellos a Exaltacion,
aunque en el camino naufraga una canoa y debenedstevarias veces porgue los indios
caen enfermosZamora le instruye por correo que no se detengBxattacion sino que
vaya directamente a Reyes “con los infieles e pmedes, y sus familias, que de la misma
nacion hice venir de aquel pueblo para la expediadn quienes por ser propios viviran
mas gustosos los 43 barbaros pacaguaras que daditdal siendo en cierto modo garantes
de su radicacion los citados intérpretes que seeisaran en ella muy de veras, y que mejor
gue otros como impuestos de sus costumbres, logjandn con acierto e inclinaran al
verdadero fruto a que se aspira, que es el de reeION®. Negrete responde el 23 de
octubre de 1796: ha llegado a Exaltacion de regrpem ‘“casi todos los infieles han
llegado muy enfermos, tanto, que temo se me muranalgunos®.

Pese a que se sabe que entre los traidos por Bldgrgtpacaguara e isabo, en la
gran mayoria de los escritos se habla de formarigande los “58 pacaguafd’ Los
documentos revelan algunos datos importantes sbregida de los pacaguara en
Exaltacién. Mas alla de los cuidados médicos, romiere una veintena; el efecto de las

%4 ANB 1796-1797, GRM: MyCH, vol. 15, doc. 15, fol@9.

%5 ANB 1796-1797, GRM: MyCH, vol. 15, doc. 15, fo@4.

 ANB 1796-1797, GRM: MyCH, vol. 15, doc. 15, fod@5. Véanse también Mujia 1914: 509-510; Moreno
1973: 153. Segun sefala erroneamente Chavez Seéreataba de “43 pacaguara y 15 sinabos” (1985: 4
444). La confusion entrisabo y xénabo(“sinabus”, “cinabos”, etc.), sin embargo, es fiette aun entre
testigos de la época: una carta del administraddexaltacion al gobernador Zamora, en efecto, cazaun
gue Negrete lleg6 con “58 almas de los infielesagaaras y sinabos” (ANB 1796-1797, GRM: MyCH, vol.
15, doc. 15, folio 411).

®" ANB 1796-1797, GRM: MyCH, vol. 15, doc. 15, fodd 8.
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epidemias sigue siendo terriffleLos nifios pacaguara son bautizados el 10 dendicy
la ceremonia ofrece informacién interesante. Pramgue el padrino es nada menos que el
mismo gobernador Zamora; segundo, que se les impongombre “cristiano” (Maria,
Manuela, Juana, Timoteo) pero mantienen su nombigena como apellido como sucedia
con todos los infieles bautizados; tercero, quewezamas estos nombres son exactamente
los mismos que emplean los chacobo en la actualigiaoy Coya Iba, Yari, Yocg Rami
Bari, Raba (Rab), Naba (Naba), Geuma (Jémg, Pua (P&3, Toy (Tohi) o bien su
sobrenombrdti (Ito), etc®. Los 36 pacaguara sobrevivientes son divididogaerilias
nucleares y repartidos entre algunos vecinos déta€i@n, probablemente cayuvava: por
ejemplo, Mateo Abayoyo y su mujer Pabla Amatabayas@ los hermandSoya (Rafael
Antonio) y Pua (Francisco Xavier Cayetano), a su mateumay a su padré/inoria
Guara, bautizado como Josef Manuel GulraEste documento es particularmente
interesante porqu&inoria Guara aparece como etndénimo (“vinoriaguas”) pocos afos
después, mas hacia el Oeste, designando estaweznpo “del mismo idioma que los
Pacaguaras” que combate constantemente con loséaVi Poco después, el 19 de marzo
de 1797, “guiados por la divina misericordia” llegmExaltacion 27 pacaguaras mas —entre
ellos Nacopiaunae, uno de los 9 pacaguara que bald® junto a Negrete en 1795. Se
repite el proceso: los recién llegados son baubgaiicorporados a familias de vecinos del
pueblo, et

Zamora les propone radicarse en Trinidad peroigresf quedarse en Exaltacion
“por los mas amigos Cayuguagas que alli terifarEsta amistad, en efecto, muestra un
episodio mas en el histérico vinculo entre pacagyarayuvava. Un expediente revela que

los pacaguara “vivian ya pacificamente y convestidola fe entre los cayubabas de

% Los documentos contienen una minuciosa lista sldifantos, confeccionada por el mismo NegretestA.i
que de orden verbal del Sefior Gobernador hagodies fos infieles pacaguaras parvulos y adultoseque
articulo de muerte he bautizado y he enterradejgultsira eclesiastica, desde mi primer ingresoradatafia
de sus habitaciones, hasta el dia de esta fechiNB (&096-1797, GRM: MyCH, vol. 15, doc. 15, folioR14
422).

%9 “Relacién de los parvulos hijos de infieles, baatios en esta Sta. Iglesia el 10 de diciembrepuimes
fue padrino el Sefior don Miguel Zamora, Tenienteo@el de Ejércitos y Gobernador Politico y Milite
esta provincia de Moxos”, ANB 1796-1797, GRM: MyGH). 15, doc. 15, folio 415.

9 ANB 1796-1797, GRM: MyCH, vol. 15, doc. 15, folid49-420.

™ Cortés 1899: 244. Una posibilidad es que Vinoga an nombre criollo o cayuvava; otra que sea una
deformacion escrita d&ona, justamente apodo asociado con el norkiuara (Guara).

2 ANB 1796-1797, GRM: MyCH, vol. 15, doc. 15, fol&$4; 1797, vol. 15, doc. 16, folios 426, 427, 432,
435-438. Véanse también Mujia 1914: 510; Moren31233; Parejas Moreno 1981: 29.

8 ANB 1796-1797, GRM: MyCH, vol. 15, doc. 15, fodd 4.
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Exaltacion, cuya lengua dificil ya entendian”; Rafauran informa al gobernador que los
pacaguara viven “en unién hermanable con los natide este dicho pueblo” y aprenden
rapidamente el cayuvava (“cayuguagua”), lenguaanél se les ensefia la doctrina y en la
cual, incluso, el mismo Negrete les toma examemsante bautizarld8 Pero, mas
importante aun, se espera que con la convivensigdoaguara se mesticen de a poco con
los anfitriones cayuvava por medio de una red dé&imm@nios interétnicos: “asi debe
esperarse que, como los ultimos del afio anterie jos antecedentes, que unos y otros
estan ya casados, enlazandose indistintamentesarayuguaguas y siendo unos vecinos

honrados y Utiles de Exaltacién, los imitaran ésto& misma formd®.

1.5. El interludio de Moquegua

No hay que creer, sin embargo, que las aventurdkedeete entre los pacaguara orientales
fueron los Unicos intentos de colonizacion durathtecaso del siglo XVIII. EI gobernador
Zamora sigue empefiado en reducir a todos los grdedinfieles” de los cuales tenga
noticia. En su informe a la Audiencia de Charcas2@ede junio de 1797, dice que su
gobierno se sefiala “como época de reduccionesge dpsel los jesuitas verificaron las
suyas, ciento y treinta afios hae’De ese tiempo, entonces, datan también las
expediciones —mucho mas pobremente documentadas-payten desde la mision de
Santiago de Pacaguaras para evangelizar a losafidibpacaguara, araona y toromona
que pululaban por ambas margenes del Madre de'’DiBsn la fundacién del Colegio
Franciscano de Tarata, nuevos religiosos reciégadlies de Espafia se suman a la
evangelizacion de los mosotene, yuracare, guarByecisamente es un fraile de ese
Colegio, José Pérez Reynante, quien en agosto @ flida la mision de Santiago de

Pacaguaras a orillas del rio Madidi:

" ANB 1797, GRM: MyCH, vol. 15, doc. 16, folios 424641; 1799-1800, vol. 15, doc. 17, folio 448.

S ANB 1799-1800, GRM: MyCH, vol. 15, doc. 17, fol&2. Un siglo mas tarde, los chacobo del Yata con
quienes se encuentra Nordenskiold todavia hablaayeivava (2003: 93-94); aun en la actualidad, radgu
ancianos de la parcialidaikistébo(“gente carbon”) recuerdan historias orales enclesles sus padres y
abuelos les hablaban de poblados multiétnicos cqumapartian con los cayuvava; ademas, muchos
informantes declaran que los cayuvava son “nuegtepgntes” iloba jimibd porque segun afirman, el
mismo mito que instaura las relaciones sexuale®rigen, en un mismo movimiento narrativo, a los
cayuvava (Cordoba 2005).

® ANB 1797, GRM: MyCH, vol. 15, doc. 16, folio 439.

" Armentia 1903: 197-199, 253; Mendizabal 191-924@{z Suéarez 1986: 445,
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“...con 26 matrimonios de infieles, que manifestadeseos de abrazar nuestra santa religion
y de obedecer al P. Misionero en todo lo que lesdaue; pero mas que el deseo de hacerse
cristianos, era el de recibir herramientas y vestid.a Mision edificada a la orilla del rio
Madidi en trecho aparentemente sano, al norte 3sa30 leguas de Isiamas y al oeste de
Cavinas, ofrecia una buena perspectiva y el estasiisionero P. Reynante, creyo poder
conquistar toda la tribu de los Pacaguaras disefaipar las riberas del Madidi y el Madre
de Dios; pero saliéronle fallidas sus esperanzas|apsencilla razon de que estos nomadas
prefieren su libertad a todas las comodidades,lepiefrece el Misionero en nombre de la
religion y del progreso: si por una parte se dem@sppor tener herramientas de hierro y

acero, por otra el bosque los atfae”

Mas alla de la resistencia de los indigenas, Féegnante procura consolidar la mision y
logra incorporar diecisiete familias mas en 179€on los afios, otros religiosos son
designados para trabajar en la misién y prosequir sus esfuerzos: Melchor Herrera,
Calixto Oropeza, Manuel Paredes Causino, Manuer63sEn 1800, varios “pacahuaras”
aceptan ser bautizados en San P&dro

Sin embargo, lo cierto es que Santiago de Pacagiemrsés llega a consolidarse.
Armentia propone causas como la enorme distancigrgica —y por tanto administrativa,
politica, logistica, econémica— respecto de La Baan la composicion interétnica de las
reducciones, que provoca enemistades entre losediés grupdé. Pero no conviene
desestimar tampoco la “inconstancia” de los propasaguara, que al menos en las fuentes
jamas aparecen muy dispuestos a convertirse. Las#dh es volatil; con frecuencia
desaparecen aprovechando la mas minima ausenkia ftailes. Cuando la provincia de
San Antonio de Charcas entrega la mision a ladizggn del Colegio dd’ropaganda
Fide de Mogquegua el poblado sélo cuenta con 8 matrimeré hombres y 3 mujeres
viudos, 15 nifios y 4 nifias: apenas 44 afthaEn efecto, por un conflicto que en las
cronicas abarca cientos de paginas y que contiergem@men los argumentos que mucho

8 Armentia 1903: 191-192. Recordemos sin embargpaprao hemos sefialado, otras informaciones invitan
a pensar en una fundacion bastante mas temprasiadmision.

" Armentia 1903: 301.

8 Armentia 1903: 197-198.

# Roca 2001: 350.

8 Armentia 1903: 253; Ballesta 1907: 252-254.

8 Sans 1888: 12; Mendizabal 1932: 192; Chavez Su&@@: 102.
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mas tarde esgrimiran Peru y Bolivia para resolusrcaiestiones limitrofes, los misioneros
franciscanos de Moquegua —hasta entonces ocupadda evangelizacion del Madre de
Dios— se hacen cargo de las reducciones de CayiRasaguaras el 15 de abril de 1%/96
Segun afirman, los religiosos cusquefios habianizaglal ya algunas tratativas de
aproximacién a los pacaguara aunque sin demasiatad°é

Desde la perspectiva cusquefia, pronto queda glaeola situacion no es tan
diferente de aquella con que la que se habian ¢ojosdreligiosos pacefios. Por un lado,
subsiste el recelo de los indigenas. Las atrocgladdxiamas no habian sido olvidadas: el
padre José Figueira relata en 1806 que “...lo pomgee me preguntaron aguellos infieles
cuando entré a sus pueblos, fué si yo era de l@mael P. Fr. Eusebio Mejia, y para
cerciorarse me velaron ocho dias con sus nochesdaston flechas temerosos de que yo
tenfa escondida en el monte a la gente de Isi&fas”

Por otro lado, el cambio de jurisdicciones no ateaa solucionar el aislamiento que
envuelve a todo emprendimiento misionero relatilosgpacaguara. Las fuentes hablan de
“la frontera de Pacaguaras” como un punto lejaasj maccesible, Ultima avanzada del
progreso desde la cual se emprenden expedicionesaso éxito a las aldeas de los
indigenas vecinos —por lo general tacan6fonos— clsayuarisa o los toromoHa La
asociacion entre pacaguara y los grupos de leragand (cavinefio, araona, toromona)
sigue siendo bastante estré€h&n nutrido entramado de contactos apoya la hiEt&n
1801, el padre Pedro Pla emprende una expedicidés ‘@apuibos” con un intérprete “de
Exaltacion”, que bien podria ser uno de los pacagtimidos por Negréte Pero los
cavineio aparecen como guias, mediadores e int&spmas usuales, por ejemplo

acompafando al padre José Figueira en 1802, clagudm contactar a los pacaguara pero

8 pPara la perspectiva boliviana, véanse por ejei@atvedra 1906 vol. 2: 114-117, 122; Armentia 1968,
270, 271, 292-293, 1897: 49, 51, 111, 118; AnoniAB6: 253-254. Para la perspectiva peruana sobre lo
Mismos sucesos, véanse Rey y Boza 1899; Avella B39@ passim.

8 “pPyes los reverendos padres de Moquegua pertenadéadiocesis de Arequipa, y habian intentadiasar
veces internarse a Pacaguaras por la diécesisudebC(Rey y Boza 1899: xci).

8 Avella 1899: 143. Por las mismas razones, se expi rechazo a la entrada del padre Ballesta kAvel
1899: 179).

87 Avella 1899: 24-25, 41, 112, 234, 243, 244, 2646Mmo 1986: 254.

8 En estas circunstancias no extrafia entonces queas autores supongan que la lengua cavinefangave
de una mezcla entre el tacana, el araona y el pamdChavez Suéarez 1986: 106). Estos contactos con
grupos fuertemente andinizados probablemente eMpligtambién el nombre “yanacona” dado a los
shamanes pacaguara (Cardus 1884: 176; Mendiz&Bai 192).

89 Sans 1888: 80. Aparece asi, por primera vezuglgde losapébo(“gente caiman”).
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no logran llegar a los “Capuibos” e “isabos” derlargen derecha del Beni para fundar el
pueblo de Purisima Concepcién de Capuivos. No ofestdrigueira alcanza a llevar
algunos indios a Cavin¥s Figueira regresa dos afios después “a4 la nacidfosle
Capuybos, distante de aquel 170 leguas abajoaiBerii™®’. En una carta del 15 de Marzo
de 1804, anota: “Si le han dicho que los barbawss spqué de la montafia son de los
Cavinas, digales V. P. con toda seguridad y satigfa que se engafian muchisimo. Este
verano lo veran todo y no sélo los de Capuybo &isolsabos, y los que nuestro Sefor
quiera®. El padre Antonio Serra informa que la misién det#igo de Pacaguaras esta
rodeada por varios grupos de “guarisas”, “torombnagmatchuis®>. Cuando Figueira
entra por segunda vez a los “capuybos”, sélo loggager cuatro personas “porque toda la

demas gente se habia huido al monte, por temosdgtbaros Matchui¥”

1.6. La multiplicacién de los Panos

La labor de Figueira y los suyos queda trunca etd18as misiones de Cavinas y
Pacaguaras vuelven a depender de la provincia dec&. Una vez mas, las discusiones
jurisdiccionales entre los Colegios de MoqueguaayRaz son reveladoras. Tal vez la
informacién mas importante sobre los pacaguaralentiles esté contenida en un informe
titulado “Noticias de las naciones barbaras derdatéra de Pacaguaras, dadas por don
Tadeo Cortés, vecino de dicho pueblo, en 19 del AbriL804°°. Alias “Simén Luque” o
“Sim6n Duque” segun los diferentes documentos, &oet un “vecino de Pacaguaras” que
aparentemente vive desde hace catorce afios egida,rdabla las lenguas vernaculas e

incluso ayuda a los franciscanos en su entrada ‘Tépuybos” de 1804 Cortés habla de

% “Con este objeto, el P. Fr. José Figueira, endistintos afios, hizo dos expediciones aguas alsjoial
Beni, en solicitud de los infieles Capuibos e isalte los cuales la segunda vez, trajo consigmatga
Cavinas, en donde existen hasta el presente” @v8P9b: 124). Véanse también Armentia 1897: 112;
Saavedra 1906, vol. 2: 126; Chéavez Suéarez 1986: 10

1 Burguny6 1899: 256.

%2 Figueira 1899c: 242. Véase también Avella 18998, 254, 258.

% Avella 1899: 231-233.

° Avella 1899c: 253.

% Sans 1888: 12-13; Avella 1899: 87, 91-91, 100ssjva; Chavez Suéarez 1986: 103.

% Cortés 1899.

9 Avella 1899: 83-84, 235, 243-244, 267-269. La ingmcia de Cortés parece confirmada por la ingisen
de los religiosos para que las autoridades le exanfiuna recompensa en dinero, titulos o inclusgrado
militar por los servicios prestados (Avella 189862252).
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los “toromonas, matchuis, guarisas, guaguayanasg’s Pero ademas da noticias no sélo
sobre los pacaguara, sino también de algunos ogrpos de la zona cuyas
denominaciones terminan enahua sufijo que muchos grupos pan6fonos emplean para
construir etnénimos o exénins En primer lugar, afirma que pululan por la zooa |
pacaguara que escaparon de Ixiamas en la revoeitadviejia; en segundo lugar, habla de
los “guacanaguas” que son “los que apostatarorstgepeieblo” (Santiago de Pacaguaras)
en 1800, y segun las coyunturas se juntan o seasepa los “tiatinaguas”; finalmente,
anota que “...rio abajo del Masisi, tenemos natidie haberse reunido ahora dos afios una
nacion llamada Vinoriaguas, del mismo idioma que Racaguaras, gente muy fuerte y
andan vestidos con cortezas de arbol; cuando tiematiienda, son los enemigos capitales
del pueblo de Cavina$”

Sumados a los “roanos”, “pacaguaras”’, “chacobogaptiybos”, “isabos” vy
“sinabus”, la aparicion momentanea de estos “guspsas”, “tiatinaguas” y “vinoriaguas”
nos ofrece una pequefia explosion regional de et@&npano. Es imposible saber si esta
situaciéon responde a una realidad objetiva o amara proliferacién de referencias en las
fuentes. Por lo tanto, hasta el momento, compresasignificado es realmente dificil. En
la misma época se habla de unos “caranaguas” arfagsa” en una zona mas alejada
como el valle de Paucartamtd Para complicar més las cosamhuaaparece también en
topdnimos o nombres de rios, como por ejemplo érieManu o Tobatinaguas”, nombre
que en la época designa al Madre de Bfosi tomamos como ejemplo a los guacanaguas,
un documento de 1678 los ubica al Sur del rio Mamuwy cerca de los toromona —todos
ellos, sefiala el autor del mapa, eran “vasallosngal®® Hacia el Oeste, también sabemos

gue desde un principio se reporta la composiciéhiémica de la misién de Santiago de

% Cortés 1899: 243-244.

% Cortés 1899: 244. Recordemos al pacaguara ViGuaa en Exaltacion. El padre Avella informa tambié
de un soldado veterano llamado José Morales, “é@nfetme bajo la religion del juramento declara ,caé
mas de las naciones dichas, hay otras muchas kemm@dacanaguas, Tiatinaguas y otros cuyos nombres
ignora (...) en las margenes de los rios Masisiagit, que descienden de las faldas de la coraliltkr
Carabaya” (Avella 1899d: 238-239). Figueira tamliébia conseguido alguna informacion escueta aderca
los tiatinaguas, gente “de mala intencién y tarnZeque sabe comer carne humana” a través de cuatro
guacanaguas que vivieron con ellos un tiempo yromba una mujer, llevdndola a Santiago de Pacaguara
(Figueira 1899b: 272).

1% Armentia 1897: 39; Chavez Suarez 1986: 95-96.

101 Armentia 1897: 10. Véase por ejemplo el mapaaiital‘Anexo a una carta del Conde de Castelar al Rey
sobre la conversion de infieles en los Andes (Rlieero de 1678)” (Maurtua 1906b).

192«Anexo a una carta del Conde de Castelar al Rieseda conversion de infieles en los Andes (3 teci®

de 1678)" (Maurtua 1906b).
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Pacaguaras y en particular la coexistencia de pacag y guacanagudd Algunos
autores, incluso, llegan a intercambiar ambos nemrllaman a la mision “Santiago de
Guacanagua$™. Los guacanaguas aparecen en las fuentes despeatemen 1681, el
licenciado Mollinedo habla de numerosos “vacanadguastiguos a la provincia de
Carabay®°. En agosto de 1796, fray José Gonzélez Aparicimisario visitador de las
misiones de Apolobamba, informa de la existenci2@léamilias de “guacanaguas” y nada
dice respecto de los pacaguffalas interpretaciones disponibles sobre el etnénim
“guacanaguas” son completamente discordantes. ingef@ es, como suponen Carduds y
tras él Créqui-Montfort y Rivet, que designe a yacialidad ese ejjd. La segunda
propuesta por el padre Figueira, sostiene que dgosirisas” y “guacanaguas” son, en
realidad, toromona que viven entre los rios Madr®ibs y Madidi®® La tercera planteada
por Armentia, es que el nombre identifique a unaateede guarayo, araona y toromtiia
Finalmente, la cuarta presume que los guacana@yas Isido pacaguara, o al menos una
parcialidad de indigenas panéfonos. Pero en tosio @ parece razonable suponer a priori
gue hayan sido la misma gente, pues las fuentesarvfrnoticias de conflictos entre ambos
grupos: “En un libro antiguo de las Misiones encamibs una nota, en la que dice: ‘que los
Pacaguaras de Santiago envenenaron a los Guacandgudoles un veneno llamado por
los indios Palo malo’. Lo mismo han hecho los Paa&ags con los Araonas en repetidas
ocasiones’. No parece prudente, entonces, postular una éehtautomatica entre
“pacaguara” y “guacanagua’.

Méas alld de la nebulosa conformacion del mapa @tm&gional, las fuentes
concuerdan en mostrar que la colonizacion de leblpa pan6fonos sigue sin progresar:

las misiones de Cavinas y Santiago de Pacaguamadescriptas como lugares marginales,

103«gegiin diversos documentos que poseemos, en inrhisbia Pacaguaras y Guacanaguas. Parece ser que
estos Guacanaguas residian & mucha distancia élebple Pacaguaras; y el afio de 1800 fugaron todos

de la mision, y nunca mas se ha sabido de su pafadementia 1903: 301-302). Véanse también Avella
1899: 195; Sans 1888: 82.

104 Rey y Boza 1899: Ixxiii, Ixxix; Evans 1903: 612.

195 Andrés Mollinedo, 1681, “Informacion hecha potienciado Don Andrés de Mollinedo, en virtud de la
comision del llmo. Sr. Obispo del Cuzco sobre &ds que tiene la mision de los indios infielestizpros a

la provincia de Carabaya”, cit. en Maurtua 19064, 12: 76.

198 Rey y Boza 1899: Ixxi-Ixxii.

197 Cardiis 1886: 294-296; Créqui-Montfort y Rivet 1923-94.

198 Rey y Boza 1899: xxxxii.

199 Armentia 1905: 109.

110 Armentia 1903: 253. Sobre la dificil convivenciatre pacaguara y guacanagua, véase también Ballesta
1907: 252-254.
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alejados, poco menos que indescifrabfe$sin embargo las exploraciones siguen. El padre
José Figueira, por su parte, comunica en octubfe8d8 que luego de la reduccién exitosa
de los toromona varios grupos indigenas de losledieres de Santiago de Pacaguaras
solicitan padres conversores —aunque todo indiea sgutrata de grupos de machuis o
araond'® Algunas veces, incluso, algunos pacaguara imrietbs papeles usuales y
aparecen como gufas o intérpretes de los frailesrdgantan evangelizar a los toromtia
Mas alla de la esperanza fomentada por estos avgaceiales, sin embargo, lo cierto es
gue entre 1805 y 1838 prosiguen las quejas antutasidades por los ataques pacaguara
contra la mision de Cavindé Gracias a otro pequefio conflicto de jurisdiccirsabemos
también que, hacia el Sudeste, los padres Lacuelkelgado del Colegio de Tarata
exploran el Mamoré en 1805; escriben un breve iindode cinco folios sobre “todo lo que
sabian en cuanto a los Mosetenes de la margertairitri Beni, a los Pacaguaras de las
orillas del Madera (mas debajo de Exaltacién),saGoarayus que existen entre el Carmen
y Chiquitos y a los Sirionés del Rio Grande no defte Santa CruZz*®. Informan al
gobernador Alvarez “sobre los infieles pacaguarasse hallan sobre el margen del rio de
la Madera, dentro de los limites de esta provincianuy abajo del pueblo de la

Exaltacion™*®,

1.7. Las misiones pacaguara o la consolidacién imgble
Las reformas borbdnicas de finales de siglo XVdltienen un efecto perceptible sobre la

colonizacién de los pacaguara. A los problemadicotos de las misiones se agrega la

guerra de la independencia, durante la cual muithibss abandonan su puesto provocando

11 Armentia 1903: 354; Saavedra 1906 vol. 2: 116ssijva.

112 Avella 1897: 225.

113 En 1806, el padre Figueira relata: “Nosotros entim solos con los indios de Pacaguaras; desde los
pajonales se ven muy claros los cerros de Carabag@ los cuales estan inclinados los pueblos de
Toromonas y demas vecinos” (1899a: 145). Como bkatde “indios de Pacaguaras” no queda demasiado
claro si se trata de pacaguara o bien de indigdeastra filiacion que viven en el pueblo de Samtidg
Pacaguaras. Véanse también los testimonios ensBall899: 194; Figueira 1899b: 271; Salas 1899: 341
342.

114 Chavez Suarez 1986: 106.

115 Moreno 1973: 160. Véase también Roca 2001: 35iioBVladera, en las fuentes en espafiol, es ellactua
Madeira (portugués).

116 ANB 1805, GRM: MyCH, vol. 17, doc. 14, folios 1226.
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el desbande general de los neéfitdsLas noticias del periodo sobre los grupos pamo so
inevitablemente dispersas y fragmentarias. A v@eesce como si los indios se sirvieran
de la coyuntura para resolver sus conflictos imtgren 1807, fray José Manuel Ballesta
guiere emprender una expedicidn pero se topa canmatanza de conversos araona Yy
toromona en 1807 y sospecha de los pacafiata Gnica certidumbre es un informe de
1807 que comunica al virrey Santiago de Liniergdaformacion de una milicia de 60
hombres, la 5% compafia del pueblo de Pacaguaeatengciente al Regimiento de
Dragones del partido de ApolobamifaEn 1808 todas las doctrinas de Apolobamba se
entregan al clero secular, excepto una vez mawzeefdo su caracter singular, Cavinas y
Santiago de Pacagualds La labor misionera prosigue a paso infimo. Erojute 1809, el
padre Juan Bautista Manrola logra conducir a l7agaara “salvajes” a Santiago de
Pacaguarad$’. Sin embargo la anémica misién finalmente se disubdacia 1825 por
causas nunca aclaradas; si se sabe, en cambiosdndigenas que no escapan al monte se
distribuyen entre las misiones de Cavinas e Ixidfhas

Una vez mas, la colonizacién de los Pano pare@naatse. En 1827 escribe un
vigjero: “Los indios pacaguaras residen en lasasodel Beni, debajo de Reyes. Son una
raza barbara, todavia sin convertir. Salvajes y ajmariencia guerrera andan desnudos, e
incluso sus mujeres no usan nada salvo algunas lat@das alrededor de la cintdfa”
Poco después, cuando el naturalista Alcide d’Osbigiaita Apolobamba, conoce a una
docena de pacaguara que viven en la mision ded€i@tt, entre los cayuvava. Al parecer,
entre los intérpretes que lo acompafian en su p@jel Mamoré de 1832 quedan todavia
algunos sobrevivientes de las expediciones de M&fteArmando el rompecabezas,

d’Orbigny calcula que debe haber un millar de paageg dispersos en la selva lindante con

" Mendizabal 1932: 192.

18 Ballesta 1907: 252-254.

19 Armentia 1903: 339-342.

120| os sacerdotes seculares actuan treinta afios emisines de Apolobamba, tras lo cual son traspasal
Colegio de Propaganda Fide de San José de La Raerifia 1903: 353-355).

121 Armentia 1903: 301-302.

122«punque no se sabe la época precisa en que si pentision de Santiago de Pacaguaras; es ciado q
ella desapareci6 hacia el afio mil ochocientostagtenia veinticinco familias, de las cuales geifueron a
dar a Cavinas, algunas fueron a dar a Isiamas; @t mque fueron muy pocos los que se remontaron”
(Armentia 1903: 199, 354). Véase también Mendiz4b&P: 192.

123 parish 1835: 101.

124 parejas Moreno 1981: 26.
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los llanos de Mojos, en la confluencia de los Negro, Beni y Mamoré®. Aprovecha su
estadia para colectar algo de informacion etnoddgin pequefio vocabulario, el sistema de
numeracién, unas pocas nociones religio$figafa, Yochina etc.}?® Si bien de forma
indirecta, sus observaciones revelan una ciertaivamebcia en la relacion entre los
misioneros y los pacaguara, sobre todo cuando senfpara con el comportamiento mas
docil de otros indigenas como los cayuvava. Leriném que desde la entrada de Negrete
los frailes se esforzaron por atraer a los pacagai&xaltacion; sin embargo, por lo general
los indios coquetean con los religiosos, se questatiempo hasta obtener lo que quieren
(generalmente herramientas de hierro) y luego wmell monte. Los pacaguara no se
involucran en las guerras y no se resisten abieritena la evangelizacion, pero a
diferencia de los cayuvava o los movima son celogosu independencia y se aferran a su
lengua y sus costumbres, como si su estrategiastiers en no enfrentarse abiertamente
para no cambiar: “Es muy estrafio ciertamente qlléndmse dispuestos a someterse sin
resistencia 4 las reglas de conducta que se legagunponer, permanezcan hasta el
presente en el mismo estado que en tiempos am&l{or D’Orbigny aconseja profundizar
la evangelizacion, ya que los pacaguara conoceio cadie los rios Madera y Beni y no
son reacios a colaborar con los navegdfites

No hay que olvidar, por otra parte, que las obssonas de d’Orbigny se limitan a
una docena de individuos que no son necesariamepnesentativos del resto de los grupos
pandfonos de la Amazonia boliviana. Para la mispwc#& y aun durante las décadas
posteriores, las cronicas siguen documentandoé tiereductibilidad de los pacaguara. A
fines del siglo XVIII los que viven en la misién @avinas propagan el rumor de que los
franciscanos se enriquecen con ellos y con losrtona, tratan de organizar una revuelta y
son expulsados del poblddd Tras llegar a la zona en 1838, el padre JoséaMzitiret
emprende tres expediciones a los rios Manupiri yWri®lade Dios para pacificarlos y
atraerlos a la mision: fracasa en tddasNo sin amargura, Ciuret anota: “Los Pacaguaras

125« os pacaguaras que, desde los tiempos mas renset@sentaron en la confluencia del rio Beni ¢on e
Mamoré” (d'Orbigny 2002, vol. 4: 1571, 1835: 27BRara la misma época, Martius identifica a los “Busd

y “Pacabaras (Paca-uaras?)” como poblaciones diahas de Mojos (1832, anexos: 9).

126 4'Orbigny 1835: 309-310.

127 4'Orbigny 1843: 293.

128 4'Orbigny 1843: 394.

129 4'Orbigny 1843: 23.

1% Mendizabal 1932: 187; Chavez Suéarez 1986: 106.
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es la gente que tiene todos los vicios y ningunad/***, Hay que decir, también, que no
pocas veces estos “salvajes” o “barbaros” que saoapara los misioneros la suma de
todos los vicios, son apOstatas que han renegadi \déa misional. Un documento de la
época describe la desesperada improvisacion deiasily el cavado de trincheras —tipico

recurso de las sociedades mojefias— para defesdediacciones:

“...contra los barbaros circunvecinos, cuyas iores eran temibles, mucho mas desde que
los dispersos de Santiago de Pacaguaras y del Ga@riEoromonas, ya eran como apostatas
enemigos irreconciliables de los cristianos, cuyastilidades repiten cuando desean
herramientas o cuando se creen agraviados (...plesse atreven a tales maldades se ve
claramente que han sido apostatas de las malograsiasies de Pacaguaras, de Toromonas
y aun de las de Cacabaya, pues tienen una as#liciada y profieren palabras castellanas

del mas feo significadd®

Las cronicas de la evangelizacion cavinefia abuadda narracion del flagelo pacaguara.
El padre Sans afirma: “Cavinas en tiempos no mmptes, era una amalgama de barbaros
no solo idolatras sino antropofagos, como lo festiéu misma tradicio®®. La tradicién a

la que refiere esta recogida en un colorido testimdel padre Ciuret, cura conversor de
Misién Cavinas de 1842 hasta 1885, reflejando $garamuzas de la época entre cavinefio
y pacaguara, nedfitos e infieles, civilizados ybia@os. Entre 1838 y 1840 los cavinefio de
la laguna Eciaruru son hostigados por los pacagyaeven obligados a mudar su aldea
varias veces. El acoso sigue con obstinacion hgsta los cavinefio organizan una
expedicién punitiva y masacran a dos grupos degoaca que acampaban cerca de la
mision; tras el combate, llevan algunos cautiv@asginas —lo que sugiere, una vez mas, la
existencia de una trama compleja de contactos quexoluye el mestizaje. La mision
parece consolidarse y llega a concentrar a unasegtas personas, pero las epidemias
pronto diezman a la poblacién y en ese mismo mamérg pacaguara vuelven a las
andadas bajo el mando de un “pacaguara rencoraseddo Canasibo. Unos pacaguara de

la mision advierten el peligro y organizan la resgisia. En un episodio no muy verosimil,

131 Ciuret m.i. Los documentos inéditos pertenecieatéolegio Apostélico de San José de La Paz tdm si
recuperados gracias a los esfuerzos del padre détaialcanover.

%2 Sans 1888 : 98.

133 para la historia de la misién de Cavinas en esteqo, véase Sans 1888: 79-87.
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uno de estos “Pacaguara Cavinas” guia a una peduefa de cuatro cavinefio que
ahuyenta a los doscientos atacantes tras unososuiltthazos. Los nedfitos emprenden la
persecucion de los pacaguara, que pelean entre gllse ahogan en el rio Madidi:
sobrevive un Unico atacante, Sebastian Ruiz, qlleveslo a la mision y en 1842 es casado
por el mismo Ciuret con una pacaguara evangeft?ada tono con la historia de la
evangelizacién pacaguara, no obstante, una epidiamiauela y disenteria azota la misiéon
y la mayoria de los pacaguara htiye

Una sucesiéon de desencuentros semejantes acreleidniatracion, el desengafio y
la impaciencia de los religiosos. En 1845, los padklvaro Heredia y Salvador Sado son
designados para trabajar en la misién de Cavirers, tpas diez meses vuelven a La Paz
cansados de “lugares tan miserables”. Ese mismdoafmadres Ciuret y Pueyo emprenden
una expedicidbn mas a los pacaguara; tras dos seraaoaentran a unos veinte, escondidos
en el monte; temerosos de los ataques de otrass,trdareptan ir a Cavinas, en donde
permanecen poco tiempo hasta que una noche seapsdaps frailes mandan unos
cavinefio a buscarlos pero “no los encontraron quisieron encontrarlo$®. Hacia 1850,
un nuevo contingente de unos cincuenta pacaguasgesea a la misién: una quincena
muere por las epidemias; algunos se bautizan gstalan en Cavinas; los demas esperan
un tiempo y luego, como de costumbre, se fiitfail afio siguiente, acompafiados por
unos pocos araona, los pacaguara vuelven a apa@mstando herramientas. Los frailes

se las suministran a condicion de que regresemsagsrfamilias: los araona vuelven, los

1% Sans 1888: 81; Ciuret m.i.

1% Sans 1888: 82.

136 En efecto, los cavinefio “...son enemigos de Ipitalglad y de la anexién de sus vecinos infiejess
mas de las expediciones emprendidas se han matogoadu culpa” (Sans 1888: 83). Como otras sodiesla
de creacion misional, buscan erigirse en intermiedigrofesionales entre misioneros e indigenashdr y
Herrera (2008) sugieren que los cavinefio de lagpaticipan de las expediciones a los “barbarestdla
gana, e incluso que tratan de disuadirlos de ackptaduccion pues buscan desplegar una discedtae
comercio que les garantice un acceso privilegiabieraes altamente apreciados. Sin negar el pragmatle
esta interpretacion, tal vez se trate de una Iddgceelacion més amplia y sistemética, por medita deial —
tal como sucede en el Ucayali con los shipibo, mmmi setebo, o en los rios Tambopata e Inambarioson
yamiaca— un grupo procura legitimarse canalizahdimje total de las relaciones interétnicas, défmose
colectivamente por el monopolio estratégico dedaiacion entre los “barbaros” y las diversas opidades
gue suscita el contacto (econdmicas, diplomatsiagyolicas, politicas, militares).

%7 Sans 1888: 83.
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pacaguara rd®. En definitiva, hacia fines de la primera mitadsitgio XIX, en definitiva,

la suerte de la evangelizacion de los pueblos panéfbolivianos parece sellada.

1.8. La hora de los chacobo y de los caripuna

Hasta 1850 el destino de los pacaguara parece eamadal a una relacion tensa, recelosa y
conflictiva con las misiones. Durante la segundtadanidel siglo XIX podria decirse en
cambio que la colonizacion se seculariza: el mggso de la misma recae en manos de
viajeros, gedgrafos, militares y caucheros que ceapl la regiéon; paralelamente, los
pacaguara ceden su lugar de privilegio en las casra los chacobo y a los cariptiia

Entre 1845 y 1846 José Agustin Palacios, prefeefoddpartamento del Beni,
navega los trechos “desconocidos” de los rios Mémbladeira y Benf®. Acompafiado
por un cura y un grupo de tripulantes cayuvavagu@e a orillas del lago Rogoaguado un
antiguo asentamiento de los cayuvava “que formarehpueblo de Exaltacion, con una
zanja o foso en su circunferencia, para precaveirseluda de las incursiones de los
Chacobos, Caripunas o PacaguafdsNo lejos de alli detecta las primeras huellasade
presencia de los chacobo: “...divisamos al NOEueildde alguna hoguera de los barbaros
chacobos, que después fueron reconocidos, y cuyenalipasa de trescientas almas: entre
esos individuos se encuentra alguna jente blancabig™*? Luego, sobre un arroyo
(“Mayosa”) de la margen izquierda, encuentra alitéap“Maba” (Mahua): “El vicario
exort6é al primero para que persuadiese a su jenfasdventajas que obtendria formando
una misiéon: le entregamos el despacho de capitda, l€ remitid el presidente de la

Republica®*® Se trata de la primera mencién concreta a lsbpatEhacobo”.

138 para diferentes relatos de las numerosas idasliasude los pacaguara a Cavinas, véanse Sans8lB88:
83; Armentia 1887: 24-26 y 1903: 196; MendizabaB29192. Para un analisis de la relacion entre los
“cavinas y pacaguaras”, desde la éptica cavinefasesBrohan y Herrera 2008.

139 Hay dos excepciones en el periodo: la primerapagire Mancini, en 1860, que tras viajar a los
guacanaguas, machuis y toromona explora el Nor€@ad@olican y llega al pais de los “Pacahuaraskeesit
Mayu-tata y el Purds (Church 1901: 147); la segumtlexplorador britAnico Clements Markham, que en
1865 identifica a los “Pacaguaras” y “sinabus” cqrade de los “indios Moxos” (1883: 175, 179, 186).

140 No hay que olvidar que estas empresas se llewab@durante la presidencia del General José Bailiv
Las obras mas reconocidas de su mandato (18414 %84 las exploraciones del rio Pilcomayo y del
Oriente boliviano, tras las cuales se crea pre@sterel departamento del Beni (1842).

I palacios 1852: 5-6.

2 palacios 1852: 5

% palacios 1852: 8-9.
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Palacios vuelve a explorar la region en 1846. Npda@xplorar el rio Yata debido a
la carencia de una tropa armada, “absolutamentsasa por la multitud de barbaros que
circundan sus ribera¥* Por lo tanto decide ascender hacia el Beni poiEste,
remontando el Mamoré; alli se topa con una veintaaripuna en el rio Madera, a
gquienes regala objetos a cambio de asistir a usa oelebrada por el padre Eustaquio
Duran. Los indios presencian la ceremonia con 4 fia indiferencia>.

En septiembre de 1852, el teniente Lardner Gibldenla marina de los Estados
Unidos, explora los rios Mamoré y Madeira. Mientnasega aguas abajo por el Mamoré,
los cayuvava de la tripulacion le advierten sobiedeligros del viaje: “Me dicen que los
salvajes Chacobo habitan la margen occidental @el y que una tribu, llamada
Houbarayos [Guarayus], la mas impiadosa, habitia eniental; en consecuencia, estamos
entre la espada y la parétf’ Tras atravesar los rapidos de Misericordia, Rioey Araras,
se topan con los caripuna del capitan Tupé, enilla sur del rio Madeird”. Poco tiempo
después, el militar peruano Faustino Maldonadaallegn una pequefia expedicion a los
rapidos del Madeira, en donde también encuentrea caripuna que le aconsejan el modo
mas conveniente de atravesar las catdfita®e trate de chacobo, caripuna o guarayo, en
definitiva, todo hace suponer que la domesticad®nos barbaros benianos no concluye:
en la misma Exaltacién, acaso la poblacion masatidasla de la regién, Gibbon advierte
gue los cayuvava salen cada mafana a cultivar asrdabido a las frecuentes incursiones
desde el norté®.

Suponer que el peligro de los chacobo se limitabaaamera sensacion de Gibbon,
sin embargo, seria equivocarse largamente. Enmbvéeede 1860, el prefecto José Manuel
Suarez debe apelar al ejército nacional para centen “conato del alzamiento de los
Chacobos” cuando en la localidad de Reyes, Ant@ribuela y José Manuel Moreno
desconocen su autoridad y recurren a las armasiafBo mano de los indios Chacobos,
gue levantan sus tolderias no lejos de Exaltagidwibo de recurrirse a las fuerzas de linea

144 palacios 1852: 6.

145 palacios 1852: 13-14.

146 Herndon y Gibbon 1854: 269.

147 Herndon y Gibbon 1854: 293-295, 297-300.

148 Armentia 1897: 60; Church 1901: 147; Markham 188®-320.
149 Herndon y Gibbon 1854: 264.
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para aplacar a estos salvajes, que juraban degoitados los blanco¥”. Las autoridades
deciden pacificar de una vez por todas a los cladéi una carta al Obispo de Santa Cruz
de la Sierra, el cura Daniel Loras afirma habdvada en 1863 una “estrecha alianza” con
los chacobo que habitan a dieciocho leguas de d&&@ft —lo que corresponde,
aproximadamente, a la ubicacién dada por Gibtion

Un afio més tarde la politica de conciliacion sdymiza:

“Los chacobos andaban errantes por los bosques dpszl les mordid el demonio de la
sublevacion. Quevedd mandé emisarios que los reduzcan a la vida cadbiz En marzo del
64, el cacigue Domingo Avaroma condujo a Trinideeté chacobos. Los salvajes fueron
bien recibidos por el pueblo: la prefectura abudliancia publica para contemplar a estos
hijos de la selva y se obtuvo la promesa de quelhasobos entreguen seis nifios para

educarlos en Trinidad®™,

La prefectura procura afirmar la estabilidad reglamoncediendo “toda clase de facilidades
al presbitero Loras, jefe de las colonias y misiose la nueva provincia de Chacotdo’”
En septiembre de 1864, ademas, se crea por I&rdavificia de Chacobos” como parte del
departamento de Beni, que incluye “dos coloniasoyg thisiones” en un territorio que
comprende desde el rio Iruyane hasta el limiteeeBtlivia, Brasil y Perld. Se exime de
cargas fiscales a los pobladores por diez afiddess&ribuye una milla cuadrada de tierra a
cada uno de ellos y se reglamentan las resportsdel administrativas de Loras en su
calidad de “cura colonizaddr®.

150 | impias Saucedo 1942: 161-162.

151 «Carta de Daniel V. Loras al Obispo de la didceisSanta Cruz de la Sierra” del 10 de febrerogfe 1
cit. en Balzano 1985: 257.

152 Quintin Quevedo, prefecto del Beni entre 18636518

133 Limpias Saucedo 1942: 172-173. Avaroma parecerhsid® un cayuvava, cavinefio o mojefio; en
consecuencia, el episodio revela una mediacionemdas densa trama de relaciones entre los Pamsoogrias
etnias de la region.

154 Limpias Saucedo 1942: 173. La postulacion de daddiplomatica” puede parecer una exageraciorg per
poco después, en 1899, un expediente judicial mdjual Federico Parado una propiedad con 220 estrada
gomeras llamada, justamente, “Paz de Chacobod. fEepiedad pasaria luego a manos de la firma &elas
& Henicke y finalmente a los célebres hermanos &u@iResolucion suprema del 1° de junio de 191", ¢
enRepublica de Bolivia: Anuario de leyes y disposie®supremas de 1911018: 376-377).

155 BCN, Anuario de Disposiciones Administrativas, SIA02, 27 de Septiembre de 1864: 122-123.
Sabemos, también, que el prefecto encuentra inopota promulgacion de la ley (Limpias Saucedo 1942
172).
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Pero Loras pronto encuentra dificultades. En staarObispo de Santa Cruz de la
Sierra de 1872, explica que el prefecto Amadeo ktdoadestituye de su cargo e incluso lo
encarcela. Exige la reposicidn de su puesto pgractntar a los fieles que ya principiaron
a bajar, con el objeto de esplotar la riqueza deselosques, y a la vez convertir y
congregar a los infieles Chacobo, que alla hahithnégo afiade que es preciso hacerlo
antes de que ocupen las tierras los “empresarigangeros®®. Mas alla de que los
chacobo se vean involucrados en un juego de i®liegernacionales, lo cierto es que el
éxito de la “Paz de Chacobos” no parece asegui@iden 1868 un documento aislado
menciona a los “apacibles indios chacdbg” la mayoria de las referencias sigue
destacando su peligrosidad. En julio de 1869, Yalvajes que moran en el Mamoré”
asaltan y matan al cénsul de Brasil, Enrique FeteAn/eird*® Cuando en 1874 Franz

Keller Leuzinger viaja por la region, observa:

“Los campos de la margen izquierda del Mamoré dsaditados por los chacovos, una tribu
pacifica de indios que cada tanto visitaban Exéitagero Ultimamente parecen haberse
retirado hacia el interior desconocido. Consideahganado salvaje en los campos entre el
Mamoré y el Beni como su propiedad, y les irrite dp cacen o maten los habitantes de

Santa Ana y Exaltacion™.

Como los irreductibles pacaguara de Cavinas, lasaltfo se acercan y se alejan de las
poblaciones criollas segun las conveniencias dehembo. Ese mismo afio, el ingeniero
Edward Matthews reporta un encuentro con un grupd'sdlvajes pacaguara” en los
rapidos del Madeira, cuyo jefe era un “fugitivo” Bealtaciéri®®. Del mismo modo, los
acompafnantes mojefios de Franz Keller Leuzingernnign recelo a los caripuna del
Madeira porque no son cristianos, e incluso leaelaarias escaramuzas con eflasPese

a que los caripuna y los caucheros que navegaradeikh se toleran mutuamente, el afio

156 «Carta de Daniel V. Loras al Obispo de la didceisSanta Cruz de la Sierra” del 10 de febrerogfe 1

cit. en Balzano 1985: 256-257.

157 Arauz, Ignacio 1868 “Nueva via fluvial de Boliviatit. en Roux 1998.

1%8 | impias Saucedo 1942: 188.

139 Keller Leuzinger 1874: 66-67. Pocos afios mas taidéajero André Bresson traduce este mismo farra

al francés como si fuera una observacion suya (1886.

180 E| historiador David Block interpreta este episodbmo una muestra de la atomizacién decadente de
sociedad misional de Mojos (1994: 172).

161 Keller Leuzinger 1874: 51-52, 120-125.
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anterior habian matado de un flechazo a Gregor@e2uuno de los pilares de la dinastia
cauchera vernacula. Su hermano Nicolas organizaxpedicion de represalia que llega a
un campamento caripuna en el que la cabeza de @regsta clavada en una lanza.
Aniquilan a los indios y dejan latas de alcoholesrenado para que los sobrevivientes se
emborrachen. Pero si bien mueren muchos caripsn@dbantes no se acobardan: atacan la
barraca Buen Retiro de los caucheros Vaca Diez scddi®; luego, en una emboscada
sobre el Abung, matan a varios miembros de la ésipadcriolla; finalmente se retiran a
las cataratas del Madeira, en el mismo lugar equel Matthews habia encontrado a los
pacaguara —de hecho mucha gente de la zona scjtieries asesinos son los pacagtfara
Ademas de ilustrar la presencia caripuna sobre addila, este pequefio drama revela la
importancia decisiva que el boom cauchero asumdad@nte como motor de la historia
local.

1.9.Carama: la fiebre del caucho

Durante la segunda mitad del siglo XIX los “seriegas” invaden las tierras cercanas al
Purus y el Madeira en frenética buscaHivea brasiliensissin embargo, es recién en la
década de 1870 que puede hablarse de una expiotaistematica de la amazonia
boliviana y del Beni en particuf&f. El Norte boliviano se abre a una nueva economia d
exportacion; podria decirse, sin exagerar demasifuid la fiebre de la goma hace que se
instale en el imaginario nacional lo que hasta ro#e era sOlo una selva inhdspita,
marginal, tierra de epidemias y salvajes incompioéess Hablar del boom cauchero es
hablar de exploraciones, del trazado de cartasdpiéficas, de la fundacion de ciudades, de
la reparticién de titulos de propiedad, del avaiedos tributos fiscalé®’. Pero es hablar
sobre todo de la delimitacién de fronteras nacesabn los paises vecinos —asi, la guerra
del Acre entre Bolivia y Brasil (1899-1903) puedmngarse como la tragica cristalizacion

162 para diferentes versiones de los hechos, véansesThépez 1930: 197-198; Fifer 1970: 135-136;
Guisbert Villaroel 1994: 64-65. En apoyo de la ideda identidad pacaguara/caripuna, hay que deeirel
Iéxico caripuna que colecta Keller Leuzinger (18182) resulta, una vez mas, virtualmente idéntico a
chacobo: agua: “oni passnaéiié aguapaxa crudo, fresco); arbol: “jui”j(hui); sol: “baari” pari); cabeza:
“mapo” (mapg; diente: “séta” Xétg); dios: “oara” Ward); hijo: “waakd” (baqud; hija: “jussawakd” yoxa
mujer,baqué hijo).

183 /éase Armentia 1903: 361.

%4 Se concreta, de esta manera, el proyecto de e#ipagse habia comenzado unos afios antes José
Ballivian.
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de la carrera colonizadora de la Amazonia, quelagpe@ara Bolivia con la pérdida de
190.000 kilbmetros cuadrados de territorio amazgida firma de tratados diplomaticos
que consolidarfan las fronteras nacionafes

Exponentes de una economia extractiva que concentpdder econdmico, social y
politico sin precedentes en la region, Antonio V&8daz o la dinastia de los hermanos
Suarez aparecen como ejemplos prototipicos delonaetor social que amasa su fortuna
exportando la goma, y también canalizando el cooscawitivo de los peones a través de
“adelantos” de mercaderias y viveres en las bagomerat®.

“Los barbaros reducidos son los trabajadores ma®dos: dejan utilidad sin costar
gran cosa®’. La frase del intendente Pastor Baldivieso sirediien la experiencia que, en
la gran mayoria de los casos, el auge caucherssygausa los indigenas amazonicos. Para
ellos la fiebre cauchera signific6 muchas veceacebso a un mundo de oportunidades
inéditas, pero también la pérdida de la tierraielacalizacion forzosa, las epidemias, la
violencia, el enganche obligado y no pocas vecegidida total de la libertd¥. Después
de todo, como confiesa un cauchero a Nordenskisid, indios no hay industria del
caucho™®. El sueco habia observado ya en 1904 los mismeoami®nos entre los grupos
pano y tacana de los rios Tambopata e Inambari:

“Podrian vivir felizmente si no estuvieran adictasciertos vicios, fundamentalmente el
alcohol, y si no fueran oprimidos por los parasiitascos que viven de ellos. Con ayuda del

‘aguardiente’ engafian a los indios y les quitapretucto de su agricultura y ganaderia, y

185 Desde los emprendimientos quijotescos de Fitzchardas denuncias sobre el “Congo sudamericano” en
el Putumayo, la complejidad econémica, sociolégigaolitica del auge cauchero parece inagotablea Par
interpretaciones generales en la Amazonia, véarsas®in 1983; Barham y Coomes 1994; Garcia Jordan
2001. Para la region del Beni en particular, FIfér0, 1982; Roca 2001; Gamarra Téllez 2007. Elrfeam®
atraviesa de modos diversos a todas las fuentieségmca: véanse por ejemplo Armentia 1887, 19936;1
Ballivian 1896, 1912; Pando, 1892, 1897; ArnouRdécre 1892, 1900; Baldivieso 1896; Bayo 1911;dRlo
1980, 1994; Bresson 1886; Cardus 1886; Chavez 10@R6rch 1901, 1904; Edwards 1913; Evans 1903;
Fawcett 1909, 1910, 1911, 1915, 1991; Ganzert 18i@4th 1882, 1883; Kalb 1891; L6pez Beltran 2001;
Markham 1883, 1896; Matthews 1879; Maurtua 190®71Melbourne 1960; Mendizabal 1932; Miller
1917; Nordenskidld 1904, 1906, 2003; d’Orbigny 1,8B®843, 1845, 2002; Palacios 1852; Parish 1835yPau
1922; Saavedra 1906; Sanjinés 1895; Swanson yIRit® Tambs 1966; Torres Lopez 1930.

188 De ahi que tanto su auge como su caida ejemlifitps vaivenes histéricos que afectaron a la eidiu

de la economia boliviana: en la década de 193feetado del caucho boliviano se ve inexorablemente
asfixiado por la competencia de las plantaciongiesas en Asia y poco menos que desaparece.

'°7 Baldivieso 1896: 61.

188 Escribe un testigo de la época: “Bolivia es ebpid las libertades, y sin embargo, en Boliviatex
esclavitud” (Sanjinés 1895: 65). Otro contemporémaaa de “esclavitud voluntaria” (Evans 1903: 637)

1%9 Nordenskiold 2003:124.
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mediante la bebida fuerte los atraen hacia lastasrgomeras para que trabajen el caucho.
El medio mas comun consiste en darle a los indébédlas a crédito para que se intoxiquen, o
bien prestarles dinero durante las fiestas paracqogren ese maldito liquido. Cuando la

fiesta y la intoxicacion pasan, los indios no puedagar la deuda, menos aun sujeta como
esté a intereses altisimos, y entonces son forzaadogirse a una barraca cauchera. Una vez

alli, por medio de diversos trucos se los mant@ndeuda con el patrdi’.

En este contexto sombrio, las fuentes sobre el Besientan la reaparicion en escena de
los pacaguara; no ya como aquella gran “tribu” aecfén” de la cual todos las deméas
parcialidades son “subgrupos”, sino como un grups gon la misma dimension que los
chacobo, caripuna o capuibo. Pero si las fuentbmmale indigenas asociados de modos
diversos con los caucheros, también muestran sadgmtras parcialidades “salvajes” que
los ignoran y siguen viviendo en la selva. Sin engbala mayoria de las veces revelan la
estrategia mas generalizada entre los indigendéstnal selectivamente y segun las
circunstancias entre la coexistencia con el blaned aislamiento voluntario. En la zona
gue nos interesa, se habla por ejemplo de movioayyvavas que escapan del duro trabajo

en las plantaciones gomeras y se radican entchéobo:

“Otros, para evitar estos trabajos verdaderamehtensdores se han vuelto & la vida
salvage; y son varios los indios de las misioneSalga Ana de Movimas y Exaltacion de
Cayuvavas, que viven mezclados con los Chacobds/ersos arroyos en el &ngulo formado

por el Bajo Mamoré y el Bajo Beni, que el sefior rilsala se empefa en llamar Alto

Madera®",

Se trata, en definitiva, de la misma trama inestgltambiante de alianzas, enemistades y
diplomacias que, como hemos visto, relaciona dbade siglos a los indigenas amazonicos
con el exterior.

Cuando Edwin Heath explora los rios del Norte latie en 1880, en Maco y en

Santa Ana encuentra pequefios grupos de pacaguatmreamdo con los campamentos

170 Nordenskiold 1906a: 108-109.
171 Armentia 1897: 83-82.
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cauchero¥2 Convence a unos pocos para que lo acompafienexpsdicion, y seis millas

al norte de rio Jenejoya [Biata] encuentran unaaaldacaguara; pero, tras cruzar el
Geneshuaya, los pacaguara se niegan a seguir adanz@uando los expedicionarios
prosiguen la marcha, se topan con las cuadrilla&rdenio Vaca Diez, acompafnadas por
otros indigend$® Estos indios habian solicitado la proteccién @ea/Diez, justamente,
debido a su enemistad con los pacagdar&€uando la expedicion vuelve a Santa Ana es
bienvenida por el cauchero Fidel Eudara y sus gepaeaguara, quienes informan a Heath
gue en el bajo Beni hay muchos salvajes y le agamspie dispare a todo indio de pelo
largo sin preguntar:

“Mientras nos retirdbamos para proseguir nuestamee, los hombres y mujeres Pacavara se
pararon en la orilla y murmuraban ‘muerte, muerteds tarde supe se que habian hecho

duelo por un mes para contrarrestar los efectdmber mirado a los muertd$’.

Heath recorre la confluencia entre los rios BeniMgdre de Dios, navega hasta
Guayaramerin y luego vuelve por el Mamoré haci@uw| hasta Exaltaciéon. Durante este
recorrido, en la orilla brasilefia del Mamoré eseuah grito y observa a un chacobo solo,
retozando en la playa; luego advierte que entreetgetacion hay varios indigenas mas,
emboscados; es la Unica vez que se topa con ifrdicsvilizados” durante su viajé®.

172 “Aqui encontramos una familia de indios Pacavardenes vivian con Fidel Eudara y lo ayudaban a
recolectar caucho y hacer plantaciones de arroadioea, platano, cafia de azlcar, y casas” (Hes8Bal8
123, 1982b: 9; véase también Markham 1883: 324).

73 Heath 1882a: 124-125.

74 Torres Lopez 1930: 320.

75 Heath 1882a: 127. Para una interpretacion dedesgedida ritual, véase Erikson 2000.

7% Heath 1882a: 133.
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Otro testigo ineludible de la época, el padre NisoArmentia, viaja por la region
pocos afios después dependiendo también de la kakmiad de los caucheros. Para su
expedicidon a los araona y pacaguara de 1881, maantonio Vaca Diez le presta varias
embarcaciones y una tripulacidh Los relatos de viaje del franciscano son, siraidug
dudas, el documento mas rico sobre los pueblosfpam® en este periodo. Sus primeras
expediciones de 1881 y 1882 estuvieron dirigida®@ocer las tribus de los rios Beni,
Madre de Dios e Ivon. La primera tentativa se fiausdpidamente. El padre Ciuret le habia
presentado a una pacaguara que se comprometela gaeia su gente:

“Mas el Padre Ciuret, me present6 una india Pacaguael Madre de Dios (segun parece,
pues creo que ni ella ni su madre sabian de daje que aseguraba que tenia padres y
hermanos en el pueblo de Mamorébey, que distabaliae del rio Beni, subiendo un arroyo
navegable, durante tres dias. Aseguraba ademasequéjcho pueblo, habia cuarenta

familias. La misma india, Maria Manavi, que asilamaba, se comprometia & servirme de
178

guia™".
Sin embargo, Armentia desconfia y prefiere seguires pacaguara que conoce en
Tumupasa, llamadd3ay, Juay Yona En el Biata o Jenejoya, un rio que desembocd en e
Beni, encuentran lugares donde creen que hay sad&goacaguara, y cuando llegan al
pueblo de “barbaros” del jefe Tubia, una pacagllansada Arabi le informa que la gente
gue buscaba se ha ido. Armentia nota una vez n&d/quia Manavi pone trabas para no
seguir la expediciéon a medida que se acercan a kédnmg, e incluso que influye sobre
Arabi para que no lo ayude a compilar el vocabolpacaguara en el cual trabaja —que
luego pierde en un accidente tras enfermar deefi€br

177 Armentia 1976: 18.
178 Armentia 1976: 32-33.
79 Armentia 1976: 38-40. Véase también Sanjinés 1895:

56



El segundo viaje, en 1882, resulta mas fructifékomentia entabla relaciones
amigables con unos pacaguara conversos, quierielen de un grupo que habita en el
lago Rogoaguado, de otra agrupacion de unas caa@nilias en Mamorébey, a tres dias
del rio Beni, y de otros grupos mas pequefios dabibanda occidental del rio Beni y en
ambas bandas del Madre de DisParte entonces con algunos de ellos; repiten el
itinerario del viaje anterior y recuperan los obgperdidos, entre ellos los manuscritos de
su léxicd®’. Cuando llegan al poblado de Jenejoya, que cuwemtainas pocas familias, el
franciscano nota que los pacaguara que no vietortana los blancos “temblaban de pies a
cabeza”. Los interroga sobre la distribucion dedemas pacaguara y le informan que hay
otro grupo de unas veinte o veinticinco familiaslas inmediaciones del Geneshuaya, y
otro que reside en un pequefo arroyo que afluyae arroyo Tomas, que desemboca en el
Beni por la banda derecha, cerca de la desembacadlirio Orthon. También, afirman,
hay otras tribus que viven hacia el Sudeste: “Ea palabra dieron a entender que hay
muchas tribus pequefias, en la banda oriental,ag oas numerosas en la occidental del
Beni, que ellos llaman Guarayuy® Sin llegar a contactarlos directamente, Armentia
también logra informarse sobre los chacobo:

“A esta tribu pertenecen los llamados Chacobos, spggin indicios distan muy poco del
Jeneyassu: y que hablan el idioma pacaguara: saltas con frecuencia al rio Beni, a buscar
plumas para flechas; segun han declarado algungsv@laas, que después de haber residido
algun tiempo entre los Chacobos, se salieron yehérado a los trabajos de gomas en el rio
Beni; no se ha podido hasta ahora saber positii@enettugar a donde salian, pero aseguran
gue primero atravesaban un arroyo grande; que mdepser otro que el Jeneyassu o
Jenesuaya. Los Pacaguaras del arroyo Ivon o Jautey@erece que tienen relacion con los
Chacobos™®,

180 Armentia 1976: 32.

181 Armentia 1976: 79-81, 101.
182 Armentia 1976: 108-109, 136.
183 Armentia 1976: 137.
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Armentia cree que los chacobo son una fraccidnbgrspo de los pacaguara, e incluso
infiere relaciones amistosas de alianza o truegtre @mbas sociedades sobre la base de
elementos como la vestimenta de corteza de biblasi lnerramientas de hierro, que supone
traidas de Exaltacién por intermedio de los chatbo

Durante 1884 y 1885, el franciscano emprende umna de viajes para explorar el
rio Madre de Dios. Aunque el objetivo es fundariomes entre los araona, alcanza a
compilar algunos datos sobre sus tradicionales gjosimlos pacaguara. Armentia relata
por ejemplo una conversacion con un araona llarkhgoy Cahoco“Jatya cuata osse, me
dijo: (‘la luna esta muy hermosa’). Habiéndole gparado que osse no es palabra araona
sind pacaguara; me contestd, que si; pero que @&lo® aborrecen a los pacaguaras,
porgue son malos, procuran quitarles todo, hastpdiabras®®. En la confluencia entre el
Beni y Mamoré, por otra parte, no encuentra rasti®dos caripuna mencionados por
Palacios, “lo cual no es extrafo, pues otro taatgucedido con las numerosas tribus que
existen en el Madera, en la parte comprendida dasrecachuelas; pero aparecen con
frecuencia barbaros, en la margen derecha del M&MorArmentia también consigue
reunir, una vez mas de forma indirecta, algunarméxion sobre los chacobo del arroyo
Ivon, sugiriendo —es el dato mas interesante— quasa de un grupo que originalmente

proviene de Exaltacion:

“Hemos tenido la ocasion de conocer & varios desgsy en Noviembre de 1885
acompafiamos a un indio llamado Eugenio, que hati@owdurante méas de diez afios entre
los Chacobos y poseia perfectamente su idiomayrytal N. Rivero, hasta una de las tribus
de los mencionados Chacobos, sita en las cabebdrasroyo Ivon. Estos eran enviados por
un sefior Melgar de Exaltacion con el objeto derabra senda desde la boca del Madre de
Dios hasta el pueblo de Exaltacion; y guiados psr dalvages, consiguieron su objeto,

llegando & Exaltacion & fines de Maj”

En una edicién ligeramente posterior de sus expilonas, el franciscano resume sus

averiguaciones sobre los pueblos pan6fonos deeNwitviano:

184 Armentia 1976: 107-108, 137.
185 Armentia 1890: 95-96.
186 Armentia 1890: 71-72.
187 Armentia 1897: 83-82.
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“Parece que estas tribus han sido numerosisimat@tiempo, y se crée que dominaban el
rio Beni. Con indios de esa tribu se funda la miglé Santiago de Pacaguaras, sobre el rio
Madidi, como ya se ha dicho. Gran parte de losomdie Cavinas son descendientes de
Pacaguaras. En tiempos remotos, hubo una tribuadagBaras en Sinusinu; otra en San
Lorenzo, otra en Biata, otra en Mamorebey, vama§&enechiquia; ninguna de ellas existe.
Habia varias tribus en Genesuaya; hoy solo quedalerres familias. En el arroyo de Ivon
existen dos tribus, una de seis, otra de cuatrdidsmEstos se dan a si mismos el nombre de
Chacobos, y estdn en comunicacion con los Chacgbes/iven en las inmediaciones del
lago Rogo aguado, entre el Beni y el Mamoré. Tiamdaciones con los Cayuvabas; y aun
existen entre los Chacobos varios indios de Exaltag Movimas de Santa Ana, que se les
han remontado. En Orton hay tres tribus de Pacagugue tampoco son numerosas, y aun
una de ellas ha sido exterminada por los Araonasregiden en el mismo rio, en Marzo de
1885. Habitan en mayor nimero en ambas margenk$jatkera y del Mamoré, y en el
Abund; y creo que los Hiparinas del Acre y Puros, de esta raza. Su idioma, es con poca
variacion, la lengua Pana, que es la lengua gedetalcayali, y de la que el Shipibo no es

méas que un dialectd®.

En su ineludible descripcién de la actividad franana en Bolivia, José Cardus sintetiza
buena parte de las informaciones compiladas hadexha, pero a la hora de escribir sobre
la Amazonia se basa, fundamentalmente, en unaisinte los datos de Armentia. No es
exagerado decir que la sistematizacion de Carddsicaolo que, desde entonces, seré la
imagen candnica de los Pano, la fuente principatidse nutriran tanto historiadores como
etndlogos: “Los pacaguaras estan esparcidos ergrarale extension de terreno, pero
divididos en pequefias fracciones, distantes unasrds, y con diferentes nombres, como
chacobos, sinabos, capuibos, caripunas, *8tc.los pacaguara “propiamente dichos”
habitan “en ambas margenes del rio Veni, en ambagemes de la parte baja del Madre de

Dios, y en casi todo el territorio comprendido ent angulo que forman el Veni y el

188 Armentia 1887: 42-43.

189 cardus 1884: 291. El soporte lingiistico de estdad es “la lengua pana, que es la que hablandass
panos, que se extienden por el rio Ucayali, eregl.FAungque en Bolivia no se habla dicha lenguagpda
muestra de ella por ser como la madre de los disleque hablan los chacobos, sinabos, caripunas,
pacaguaras y otros” (Cardis 1884: 308).
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Madera hasta el Purds®. Los “sinabo” también son “una pequefia fracciopaeaguaras,
y con poca diferencia hablan la lengua de los diasosus parientes, de quienes empero
son enemigos, aungue tienen las mismas costumim&ssas, pero poco salen, y sélo a
veces se dejan ver sobre el rio Mamoré. Estan deNExaltacion, en los lugares llamados
los Armendrales, cerca de las primeras cachuelddataoré™®’. Los chacobo, finalmente,
“son una fraccion de la tribu Pacaguara, y hatdamisma lengua, con alguna diferencia.
Viven diseminados en pequefas fracciones, y edthhGy a tres dias de camino de
Exaltacion, entre el lago Rogoaguado y el rio Ma&ti3f. Estamos, pues, frente al origen
de la tesis de Erland Nordenskitld, Paul Rivet fredl Métraux: los pacaguara son la
“tribu” originaria de la cual los chacobo, los cdms (Capébg, los sinabo o sinabus
(xénab9 y los caripuna no son mas que “fracciones”, ‘®sirb “subgrupos” desprendidos
por cuestiones coyunturaté

Hacia fines de siglo, los viajeros y exploradorigsien reportando encuentros con
“salvajes” que a veces toleran y otras resistensairitrusos. Ante una emergencia, el
cauchero Timoteo Mariaca se ve obligado a comecoarlos pacaguara del Acre en 1885
debido a la falta de alimentos para su persdhdtn 1896, se registran ataques de los
caripuna a barracas caucheras en la misma régidws pacaguara siguen apareciendo,
por lo general junto a los araona, en las ribeelsviadre de Dios y también cerca del
Caramant®. Las noticias sobre los grupos panéfonos “cergttales decir, los que habitan
entre el Geneshuaya y el Mamoré— hablan de unasiispn mas amistosa. En 1892 el
general Pando describe a los chacobo en contactdosocaucheros: “sobre la margen
derecha del Beni, los Chacobos concentrados erogrdg pocas familias sobre el arroyo

lvon y en direccién al rio Mamor&”. Escribe Ciro Bayo en 1897:

“Los indios que ocupan la banda boliviana del Ma&neingularmente la region vecina & las

cachuelas, son los chacobos y los sinabos, trileus&s de la nacion pacaguara, que a veces

190 cardas 1884: 291.

191 Cardas 1884: 291.

192 Cardas 1884: 290.

193 éanse Nordenskiold 2003; Rivet 1910. No muchmpie después, otros autores hablaran de “Pacaguaras,
Caripunas, Pamas, Sinabos, Chacobos” como si fe@rénimos (Church 1912: xxii).

194 Roux 1998: 102.

195 Baldivieso 1896: 61; Bayo 1911: 274.

1% pando 1896: 32; Markham 1896: 189; Labre 1899; Bago 1911: 344.

197 pando 1896: 5.
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visitan Exaltacion de Mojos, y & menudo salen alientro de los navegantes, que los llaman
‘indios gritones’, por los japapeos 6 ademanesitpgriolentos con que llaman la atencion.
La palabra que mas repiten y que invariablemenkesseye es la de ‘epereje’, que entre ellos
equivale & comparfiero 6 aliado. Van completamentautds, aunque disimulan lo que la
decencia manda tapar, con un artificio que desprelaridad de los viajeros del Mamoré; los
cuales, sin distincién, regalan & esta pobre gmmdabaco, yucas y platanos, amén de algin

trago de aguardiente, que contribuye & que la detpesea mas ruidosa que la

bienvenida*®

1.10. Hacia la sedentarizacién

Para fines del siglo XIX, las fuentes pintan undroaregional menos pujante y dinamico.
La actividad cauchera parece estancada: “Hay peicadad en Riberalta debido a la caida
del precio del caucho en Europa, y el cese debgertle especulacion e inflacion que
prevalecié hasta alrededor de 1968”Algunos viajeros, sin embargo, siguen reportando
encuentros esporadicos con indigenas pan6fonod986 Percy Fawcett encuentra en
Riberalta a una austriaca que asegura haber viwiddiempo con los pacaguara. Los
lugarefios le informan que el rio Abuna, hasta eleAesta “infestado” de pacaguara
hostiles; y cuando visita Cachuela Esperanza, tiades hermanos Suérez, llega a ver en el
rio una canoa con seis pacaguara “enteramentel@gstdbn sus pinturas de guerra”, lo cual
causa cierta conmocién entre los caucheros peraltaca para nada a los remeros, que
siguen su camino imperturbai®s

Para comienzos del siglo XX, en el contexto maapémico la industria cauchera
boliviana languidece en un periodo de decadeneia, @ nivel regional la enorme mayoria
de las noticias sobre los Pano bolivianos siguére@samente ligadas con el trabajo de la
siringa. Quiza el ejemplo mas claro sea la visitasachacobo de Erland Nordenskidld en
1909. El relato del sueco comienza con la confed®mue ha debido pagar “un precio

19 Bayo 1911: 337-338. Véase también Bresson 1888:5%@ para la narracion de otro encuentro con los
caripuna del Madeira. La observacion de Bayo, pa parte, agrega un dato més al nutrido cuadiasie
relaciones interétnicas entre los Pano meridionatess vecinos pues aparecen diciegplereje término que

en tacana, maropa, ese gjja y cavinefio designa #&ragicional institucion de amistad formal queulea

las relaciones entre las personas o bien entresjascialistas religiosos y las divinidades, y queamente

ha sido reemplazada por la relacién de compadr@piaél Brohan, comunicacion personal).

199 Evans 1903: 637.

2% Fawcett 1991: 70, 104, 114, 1909: 182.
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escandaloso” a un tal Vargas para que lo guie Hastahacob®’. La historia de este
individuo es plenamente ilustrativa de las ambigided de la relacion entre “indios y
blancos” —no en vano, titulo escogido por Nordedydkpara su libro. Vargas tiene una
plantacion de caucho en el lago Rogoaguado y Hgyrias mujeres chacobo y sus hijos”
viviendo con él. Aparentemente, habia conocidosacltacobo hacia cuatro afios, aunque
luego los indios se repliegan hacia la selva yoetacto se interrump&. Como sea, con
Vargas, sus hijos y un muchacho chacobo, Nordelds&iprende el viaje, rodea el lago y
finalmente llega al rio Caimanes, donde encuentranaldea chacobo abandonada llamada

Huatahue. Alli trata de dilucidar las relacioneseiargas y los chacobo:

“Después de dos dias llegamos a un bosque ereetage cuatro afios Vargas visitd a los
chacobo. Nos dice que lleg6 a ser un buen amigdlaey que les habia ayudado en su lucha
contra otra tribu, posiblemente los sirion6. Eragstichas murieron dos chacobo, y sus
mujeres e hijos siguieron a Vargas hasta su cadande viven ahora. Uno de éstos es el
muchacho que nos acompafia. Pero parece que nerse fton él tan libremente, como se

desprende de lo que mas tarde adv&fti”

Luego de unos dias llegan a Mashishoya, otra aldezana al rio Yata, donde logran ser
acogidos por los chacobo; sin embargo, cuandosagradvierten que éstos han atacado la

cabafa del cauchero:

“Cuando felizmente llegamos a la otra orilla del iemos arder la cabafia de Vargas. Los
chacobo le han prendido fuego. Es una declara@oguérra. Después de otros dos dias de
camino llegamos al lugar en que actualmente viugd& aqui tenemos extrafias novedades.
Mientras estabamos con los indios, los chacobaagelévado a las mujeres y nifios de su
tribu que estaban con Vargas, con excepcion deuahacho que, segin me dijeron, estaba
con Vargas pero que éste habia vendido a una baguera en el rio Beni. Quiz4 estas

mujeres y nifios habian venido a Vargas libremgresy €l habia abusado de su confianza.

201 Actualmente, Vargas es un apellido chacobo.
292 Nordenskiold 2003: 85-86.
293 Nordenskiold 2003: 89.

62



Ahora entiendo por qué han quemado su cabafa.iffsfica: ‘Si vuelves a venir aqui te

recibiremos como enemigé™.

Cuando el sueco vuelve a las barracas, le preguwitdmay muchos jovenes entre los
chacobo. Anota: “Estimado lector, ¢ sabe usted éoquuere decir eso? ¢ Se justifica ir hasta
alli y robar esos nifios para educarlos como pebffés?Los chacobo —concluye— ya
conocen bien a los blancd® En este contexto de explotacién persistente,sesta
observaciones revelan una vez mas un denso enwadeadelaciones interétnicas, tanto
entre los pueblos panéfonos, como también enties éstotros grupos de la zona. Los
chacobo de Mashishoya saben que hay caucheros percase mantienen alejados, y
reciben herramientas por medio del trueque corsatinacobo que tienen contacto con los
criollos en el rio Beni: “Los chacobo, que son wvama de la tribu pacaguara, segin mis
conocimientos no tienen relaciones comercialesnoguna otra tribu. No tienen siquiera
relaciébn con otros indios. Antes, muchos chacolsitallan a los cayubaba, pero esos
tiempos han pasado. Incluso parece que han llegadquarticipar en las fiestas de
Exaltacion®®’. Durante la estadia en la aldea, reciben la wdsitanos chacobo “de la aldea
Kokoy4, del otro lado del rio Yata, que ellos lEamyaroa”, y Nordenskiold observa que
el méas anciano de los visitantes habla el cayiVauaa observacion es interesante porque
confirma los contactos de los chacobo mas merithsnzon los chacobo del Yata, y una
vez mas de éstos con los cayuvava de Exaltacigralrrénte, Nordenskidld obtiene
algunos pocos datos sobre los “shinabo”: “Los d¥onson, como los chacobo, una tribu
pano. Los blancos los denominan cominmente gritddeaca han sido estudiados de
cerca. Viven en las cercanias del rio Mamoré, dajai rio Guaporé del lado boliviano”.
Segun los chacobo de Mashishoya, los “shinabo’ivenvejos pero no se suelen encontrar

y méas bien se ignoran mutuaméfite

294 Nordenskiold 2003: 121.

295 Nordenskiold 2003:124.

2% Nordenskiold 2003: 91.

29" Nordenskiold 2003:116.

298 Nordenskiold 2003: 93-94.

299 Nordenskiéld 2003:116. Poco después, otro testiorianinda una imagen algo diferente de las relasion
con los “sinabos”, aunque persiste el vinculo craltacion: “En una época en que los Chacobos astta
guerra con sus vecinos, los Sinabos, los primerdaeson a Exaltacion, pueblo més proximo, situsame
el rio Mamoré, y compraron sus herramientas, hagltachillos de hierro, cambiéndolos por sus progiic
agricolas; pero debido a diferentes intentos deegtirlos y unirlos en misiones, asi como por legeiones
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Para 1912, viajando mas hacia el Norte, Manueiiall y Casco Pinilla describen
una situacion bastante similar: decadencia dedlasinia cauchera, falta de mano de obra,
patrones que buscan desesperadamente entablaometacon caciques por medio de
sobornos y de regalos. Sin embargo, esta vez flasmiaciones se refieren a los caripuna,
navegantes avezados que persiguen “sin tregua$ arlona para quitarles las mujeres,
habitan grandes aldeas y en ocasiones atacanl@mioss que navegan el Mamoré y el
Beni: “Los caripunas ocupan una tierra firme quexd&ende hasta el Orton, al rio Madera,
en la region de las Cachuelas, sus caminos cruetodas direcciones en la altiplanicie que
forma la tierra firme; pero no tienen puertos e®ebn, Bajo Beni, ni rio Madera™.

A finales de la década de 1920 el ingeniero Antétanily —en quien conviene no
confiar demasiado porque a pesar de haber recdaridona suele copiar parrafos y hasta
paginas enteras de otros autores— brinda un tastmoe a grandes rasgos coincide con el
de Ballivian. Afirma que sobre la margen derechh Bkni hay “chacobos, caripunas,
pacaguaras y sinabd$® Segun Pauly, los pueblos panéfonos de Boliviatéaten la
confluencia entre el Beni y el Mamoré: los “chacgiben las pampas entre ambos rios, al
norte del lago Rogoaguado, y la desembocadura ideCaimanes; los “caripunas o
pacaguaras” sobre ambas orillas de los rios Beagevh y Mamoré, cerca de Cachuela
Esperanza aunque llegando incluso hasta el riosPlosi escasos “sinabos” cerca de las
primeras cascadas del Mamoré. No siempre de modtoam los chacobo se vinculan al
Norte con los pacaguara, que a su vez estan eaatorton los blancos por medio de la
construccion de la via ferroviaria Madeiras-Mamoaé&,Oeste con araona, guarayo Yy
cavinas, al Sur con los maropas y los cayu¥/dva

Fuera de una mencién aislada de un viajero alen@s, Pano bolivianos
desaparecen de la literatura por un cuarto de’$igla siguiente referencia aparece recién

de que los hicieron objeto los blancos, se retiratefinitivamente a las casi impenetrables regi@metas
orillas de la laguna Roga Aguada. Los Unicos vescaum quienes tienen relaciones son los Caripunasan
también Panos” (Pauly 1928: 142).

219 Ballivian y Pinilla 1912: 72-75.

21 payly 1928: 101.

212 pauly 1928: 136-144.

23| o interesante de su breve relato es ver la d@acontinua pero intermitente, que los chacobastendan
con loscarayana “El dia de mi salida lleg6 una tropa de salvada barraca [gomera]. Eran chacobos (...)
Los chacobos mantenian una relacion amistosa canfiiion. Se mezclaban con los obreros, a losesua
conocian aparentemente de visitas anteriores. fvonde su visita era mendigar azucar y fosfor@nibién

les gusta fumar cigarrillos, cosa que s6lo apreodien la barraca. En casa no fuman, tampoco tienen
tabaco” (Ritz 1935: 138-139)
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en 1953, cuando Wanda Hanke realiza una brevea\asibs chacobo del rio Benicito,
donde hay un centenar de personas. Hanke suponeodo® los chacobo han migrado
hacia esa zona; y afirma, como si se tratara deamaxion causal, que criollos “dignos de
todo crédito” le informan que en consecuencia ng has chacobo sobre los rios Yata,
Geneshuaya y Caimanes. No logra averiguar nadacaacge los “sinabos” o los
“caripunas”: “parece que ya no existen”. En las gaédes del Mamoré y Beni, afirma,
tampoco quedan pueblos panéfonos: “Los Pacaguanarsenudado y ocupan las costas
bolivianas del rio Abund”. Aculturadas, acorralagdas ultimas fracciones de caripuna, por
altimo, se repliegan hacia Brasil, “parte en eloAlasi-Parana, parte cerca de Vila
Murtinho”#**

Lo interesante del viaje de Hanke es que llegaigae®nte en el momento en que
el Gobierno de Bolivia procura consolidar la sederacion de los chacobo en el Nucleo
Indigenal Nuflo de Chavez, destinado a incorposadola sociedad nacioffl Hanke
reporta la existencia de cinco subgrupos u “hondesades”: el primero es el del Nucleo, a
15 kilbmetros de Puerto Limones, con 28 person@sddas por el capitan Takai (Pad
y su esposa MamBohi, Hortensia Duran, una mestiza hija de un criollong movima; en
segundo lugar, el grupo de 17 personas de Makfarg; en tercer lugar, el grupo a cargo
deCacq rio arriba y en la pampa; en cuarto lugar el grde 15 personas &abiy Mama
Rosa, que habita un puerto llamado “La palonRdrém3g; en quinto lugar, el grupo de
Tubacompuesto de unas veinte personas, que reside Ruedb de Buen Retiro, cuatro
horas rio arriba del Puerto Maria, donde los chaw®brelacionan intermitentemente con
caucheros localé¥. Todos estos grupos tienen o han tenido problesmasin pasado
cercano con un tal Soria, un criollo que habitaleemegion, y entre ellos mismos las
relaciones también son ambivalentes debido a lesudéntes acusaciones de brujeria
dirigidas a los ancianos de las demés parcialidddd@ese a que subraya en reiteradas

4 Hanke 1956: 13-14. Hay que decir que este diagudge decadencia debe haber sido influido paigtet
experiencia de Hanke entre los caripuna en 194urtanplantacion cauchera de Sebastido Clima, situad
entre Guajara-Mirim y Porto Velho, apenas lograreas a una mujer caripuna y su hijo, casado can un
makurape: la madre apenas recuerda la lengua ydesllun Iéxico escueto —indudablemente pano—oasi ¢
una pequefa historia acerca de la huida de las@asedel rio Jaci-Parané por las epidemias qamdiea

su gente (1949: 5-6).

1> Hanke 1956: 15.

** Hanke 1956: 15-17.

27 Una vez mas, Soria es un apellido extendido dagrehacobo del Geneshuaya; el apellido del directo
criollo del Nucleo, Mastorel, también es hoy unligh@ entre los chacobo de Alto Ivon.
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ocasiones el aislamiento casi idilico en que vinelos chacobo hasta entonces, Hanke no
tiene dudas en su diagndstico: “En cien afios noahalas chacobos puros; habrd mestizos
con algo de sangre chacob”

Dos afios después, Frangois-Xavier Beghin es dedigimaestro-catequizador” de
los chacobo para realizar una tarea de “cateqlees&’ en el establecimiento de Puerto
Limones. Segun Beghin, los chacobo abandonan eleblidonde los habia encontrado

Hanke por “las atrocidades cometidas por el pramestro Martorel”:

“Los més ‘aculturados’ habian ido a trabajar coneones a la estancia de un llamado
‘Papasote’, en el Alto Benecito. La banda de ‘Ta&abi, considerada como la méas ‘salvaje’,
se habia asentado provisionalmente en las inmedesidel nuevo puesto de ‘Puerto
Limones’ y aprovechaba los favores de los primemsioneros protestantes americanos,
conocidos bajo el nombre de ‘linglistas’, que ssladaban de Riberalta a bordo de su
pequefio hidroavion. En fin, los grupos dirigidos jos jefes Pai y Magoa se habian retirado

a tres dias de camino hacia el interior de lasaserdel lado de las fuentes de los rios Ivon y

Genesuhaya, respectivamente afluente y sub-afldeheni™",

1.11. Guardianes de una tribu que muere

Es evidente que el desarrollo de la vida sociataba se vuelve mas facil de seguir a partir
de la década de 1950. La combinacion de informasi@novenientes de la historia oral, los
informes misioneros y los trabajos de los etnégrafoe los visitan en la década del ‘70
permiten trazar un cuadro relativamente precissuwsituacion en la segunda mitad del
siglo XX??°. En 1954 comienzan a llegar a Bolivia los misiosdingiistas pertenecientes
al Instituto Linguistico de Verano (ILV); instalama base en la laguna Tumichucua y
desde alli comienzan a trabajar en poblacionea derla como los chacobo, los ese ejja y
los cavinefio. En 1955 los esposos Gilbert y MaRaost inician una estadia entre los
chacobo que durara 25 affdsTras establecerse casi una década en el Berioitegncen

218 Hanke 1956: 30. Véase la extensa critica de Hééfin al respecto (1972).
219 Beghin 1976: 134.

220 prost 1983; Kelm 1972; Bérmida y Califano 1974.

221 prost 1983: 1, 2003: 140.
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a la gran mayoria de migrar hacia el arroyo lvamdg# el caucho y las almendras ofrecen
una mejor posibilidad de insercién en la economdgonaf*

Para entonces los chacobo se encuentran agrupadios grandes concentraciones
poblacionales. La primera, con unas 70 personasmas pequeiias comunidades sobre el
rio Yata, habita una zona relativamente aisladédiga en caza y pesca aunque pobre en
almendra o caucho, transitada de modo intermitgrle comerciantes, ganaderos y
rancheros; a grandes rasgos, podemos decir quataalé los ascendientes de los actuales
Suarez y Peralta. Por lejania, o por intenciénieig] lo cierto es que esta parcialidad es la
més renuente al influjo misionéfd

La segunda concentracion, con unas 210 personaar&s comunidades del rio
Benicito, se conforma por la combinacion de tresdba diferentes. En primer lugar, un
grupo de unos cinco households proveniente del@dislflo de Chavez, que abandona en
1954 para migrar hacia el Norte, donde se estalalenellas del Ivon en una poblacion
llamada justamente “Nucleo”; se trata de los aseaels de los actuales Toledo y Duran.
En segundo lugar, otro grupo de cuatro o cinco ¢toalds que también deja el puesto
gubernamental aunque migra en otra direccién, Hacana boscosa entre los rios Yata y
Benicito, donde trabaja con los rancheros locafrestisfechos, sus miembros vuelven a
trasladarse hacia las orillas del Benicito y dé a@llGeneshuaya, donde trabajan para un
cauchero durante unos afios antes de establecdirsévaenente en California, al Sur de
Nucleo; se trata, en su mayoria, de los ascendigletéos actuales Chavez. En tercer lugar,
el grupo que vive en mayor contacto con los misios@esde 1955 a 1980, que migra
desde el Benicito a Geneshuaya, donde tienen pnablecon unos caucheros, y de alli
hacia Alto lvon o Tapaya (“lugar de almendras”)Nafte de Nucleo, donde actualmente se
encuentra radicada la mas grande poblacion chaxbdrata, en su mayoria, de los

222 con diferencias légicas en las secuencias, el diveetalle y sobre todo en la participacion redatle los
protagonistas de acuerdo con la posicion socias yritereses de cada narrador, gran parte dei@cioaes
orales relatan la migracion desde las comunidddeislies del rio Benicito hacia el Norte, aproxiraatente

en el centro del que hoy es el territorio chacdms motivos aducidos son varios —epidemias, cdoflic
interétnicos, blsqueda de oportunidades econdOmipa®-siempre se advierte la impronta marcada de la
intervencion misionera.

2234 a formacion de este grupo fue iniciada por uties households que dejaron el Benicito en el &5 1
para escapar a la interferencia externa en susosSyRrost 1983: 8). Prost, recordemos, llega @51Sin
embargo, hay que decir que otros testimonios ordlasan la existencia de chacobo en el Ydtarpha)
antes de la llegada de los misioneros, debido asmeacion con caucheros y hacendados de la zona.
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ascendientes de los actuales GftizPronto se suma un poco méas al Norte, en Puerto
Tujuré, un pequefio grupo de pacaguara —un homisedlgacon sus dos hermanas y sus
respectivos hijos—, al borde de la extincion del@das epidemias y los conflictos con los
caucheros, que son contactados en la margen idquied rio Negro por el misionero Guy
East, el mismo Prost y los chacd®aéDuran yCacoMorarf?>.

Ahora bien. Si el debate acerca de los efectda deangelizacion sobre los pueblos
amerindios excede por su complejidad los alcaneessiie trabajo, en el caso chacobo
conviene detenerse un momento en las metas dezdadados religiosos, definidas con una
claridad tal que exime de cualquier exégesis. Heydgcir, por otra parte, que no se trata o
no se trata solamente, segin cOmo se vea, declamatiligiosos: los Prost estan versados
en linglistica y en la entonces floreciente antimgia de Kenneth Pike y Ward
Goodenougff®. Tal vez debido a ello, sus objetivos son expl&itrazonados y estan
perfectamente documentados.

Los misioneros se ven a si mismos como “guardideesna tribu amazdnica que
muere”, protectores de la sociedad igualitarianitifa (the ultimate egalitarian sociefyf’.
Bésicamente el argumento es el siguiente. Lasipales caracteristicas de la organizacion
social chacobo —como la uxorilocalidad— son “cacsiwnes” que impiden el surgimiento
de “necesidades superiores” como la libertad iddizi, la realizacion personal, la familia

nuclear, el liderazgo politico, la capacidad deaja colectivo y el desarrollo intelecttfl

224 La enorme mayoria de los topénimos chacobo seaformediante un nombre de animal o vegetal y el
sufijo —-ya (“con”): Capéya QuénayaChimonishiyaPoicoyg ComayaNenotiya Sharaya etc.

225 En junio de 1969, el director del ILV informa qtia tribu de los pacahuara, que vive en la zonaiae
Abuné (departamento de Pando), es perseguida peda@s tanto brasilefios como bolivianos” (cit. en
Beghin 1976: 166).

226 Ademas de su trabajo misionero, Gilbert Prosizéaintre los chacobo investigaciones lingiiist{¢a62,
1967) y antropoldgicas (1983). Se puede estar derde o no con las premisas, el marco conceptaal, |
metodologia utilizada y naturalmente con muchasugeconclusiones, pero no hay duda de que sedeata
trabajos profesionalmente competentes. No puedarsedampoco del afecto imperecedero con que lo
recuerdan los chacobo. Lo curioso, sin embargajues contrariamente a otros misioneros-etnégrafos, a
quienes el trabajo de campo impulsa a modifical menos relativizar sus supuestos previos, en Riost
dogmatismo religioso se acrecienta con los afi@nzfndose hasta culminar en una sorprendentecsjmte
doctrinal publicada en dburnal of Interdisciplinary Studig2003).

227 prost 2003: 140-141.

228 prost 1983: 133-134. Un ejemplo: “Una de las mesyduerzas que impiden la emergencia plena y la
gratificacion de necesidades ‘superiores’ —domitogro de nuevas metas, curiosidad intelectualdaes
presencia de una organizacion social limitantebgP1983: 119)Podria creerse que una cita asi estd sacada
de contexto, pero en un texto reciente la apuestadobla y los arrebatos misticos no dejan luyaremor
matiz interpretativo: “Los chacobo no avanzabanqperhabia elementos de su construccién social que
estaban en oposicion fundamental con el Plan MadstDios para los vivos” (Prost 2003: 149). O:rrtPen

el centro de la solucién chacobo, esta la Igl&iala Iglesia, no podria haber habido revolucidribertad,
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“Piedra fundacional” del orden social, la uxorilbdad estd enquistada en este estado de
cosas: como fortalece el vinculo M-D, impide etdildesarrollo de las relaciones maritales
(W-H) obstaculizando la idea misma de la libertadspnal y el surgimiento de la familia
nucleaf®®. Ademas la uxorilocalidad, gracias a la cual ehgeesta subordinado a sus
suegros, se conjuga con el igualitarismo para impadalquier estructura de autoridad
efectivd™®. La respuesta es obvia: “La solucién para la tézkipersonal, implicita en las
historias chacobo, puede ser alcanzada en el muealomediante un cambio de la
residencia uxorilocal a neoloc&l. La uxorilocalidad debe ser neutralizZfaComo los
chacobo se autodestruyen sin saberlo, es preciaducolos desde una vida social
“mecénica” y “sincrénica” a otra “diacronica”, basa en la libertad y la accion
voluntarig€®. El problema, claro, es que los chacobo no panestuparse demasiado por
la panacea que se les prescribe como solucionddes tos males: “Finalmente, en la vida
de la aldea uno no escucha un grito por la libestpdr la necesidad de establecer un nuevo
modelo de residencia. Como prisioneros condiciogatibsu ambiente, estan silenciados;
la idea de un patrén de residencia distinto detiloaal es absurda y carece de sentidb”
Pero esto no supone mayores inconvenientes: “Ydoguehacobo manifiestan poco deseo
de lograr poder y control, de iniciar y lograr nagvmetas, y de realizarse en la esfera
intelectual, debe asumirse que dichas necesidaiés encubiertad®. En definitiva, lo

ni florecimiento comunitario (...) Hoy en dia, poegactuamos segun una hipotesis basada en la ltesaNga

en la Escritura, los chacobo florecen” (Prost 2AQG8-159).

229 prost 2003: 141. Como “la hija da su lealtad prienarsus padres y secundariamente a su maridost(Pro
1983:83), hay que “liberar a la familia nuclear gle control represivo” (Prost 2003: 153). Debidoua s
estandarizacion tanto en los estudios de parentesom en los programas informéticos de andlisis
genealdgico, utilizaremos las siglas que convermtimente denotan las relaciones de parentesco Esirg
Father (Padre), M: Mother (Madre), B: Brother (Harm), Z: Sister (Hermana), S: Son (Hijo), D: Daeght
(Hija), H: Husband (Esposo), W: Wife (Esposa). btalidad de los tipos de parientes serdn consignado
mediante la combinacion de dichos tipos elementakisMBD designa a la hija del hermano de la maer
Ego, FZD a la hija de la hermana del padre de Ego,Cuando sea necesario, se emplearan los signes
para indicar la edad relativa de una persona cpeoto a Ego.

430 «E| jgualitarismo chacobo, un valor altamente afméo en el mundo occidental, no se tradujo en
autonomia personal sino en un tipo encubierto daetid” (Prost 2003: 155).

231 prost 1983: viii.

232 yganse al respecto las paginas finales de ladesisaestria de Prost, tituladas “un experimerit683:
133y ss.).

233 prost 2003: 155-156, 1509.

23 prost 1983: 130.

235 Prost 1983:118. En efecto, los mitos chacobo sterfretados por los misioneros como una suerte de
inconsciente colectivo catartico: “La presenciaudea necesidad ‘encubierta’ de libertad personal fwagrar
nuevas metas se encuentra entretejida en la mrsma e los mitos chacobo y en las historias sebre
conflicto interno en las unidades domésticas datiiegra y el yerno (...) a estas historias sdarfiatras
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menos que puede decirse es que tras la intencigntalear a los chacobo una “cultura del
sentido y de la vid&®*® anida una nutrida serie de prejuicios que nagaadin mas el
“individuo”, la “familia nuclear” o la “libertad” B un sentido occidental, anglosajon y
protestante.

Es en este contexto de fuerte cambio social, emswue deben rastrearse en
multiples planos de la vida social chacobo lasrda® modalidades de accion misionera;
asi como también, paralelamente, las estrategiasamodacion de los indigenas frente a
ellas. Ademas de sus metas linglisticas y de tcamlubiblica, los misioneros —de acuerdo
con su grado relativo de comprensién de la lengua gultura nativas— promovieron
cambios de indole econdmica, morfolégica o socio®ggue apenas mencionan o
directamente soslayan en sus escritos, como landsma del “Pueblo Chacobo”, las
relocalizaciones comunitarias y los movimientos ratigrios, la consolidacion de
determinadas familias como lideres comunitariogréagresiva incorporacion al mercado
regional de trabajo, la desactivacion de las tradades enemistades intra e interétnicas, la
desarticulacion definitiva del antiguo sistema o& $ubgrupos o parcialidadeaaxobg,
los ataques explicitos a la uxorilocalidad, el ima&inio de primos cruzados cercanos y la
poliginia, y la influencia decisiva en la “patronaacion” de la poblacion y la consecuente
redefinicion de los criterios locales de endogayrexogamia. Contra este teldon de fondo, a
la vez, deben documentarse las estrategias enaglgeat los chacobo para acomodar su
praxis sociolégica, productiva y simbdlica a lasevas exigencias: la flexibilidad
productiva, la progresiva independencia econdnsiceial y politica de los misioneros, las
alianzas interétnicas, la persistencia de las ipe&cide poliginia, levirato, sororato y el
matrimonio con primos cruzados bilaterales realefasificatorios —incluso, en una gran
proporcion todavia, entre primos cruzados de prignado—, o la reestructuracién de los
antiguos clivajes y procesos contextuales de figiéfusion, que traducen el antiguo
lenguaje de oposiciones relativas a los fendmendsakes del “neodualismo” o

faccionalismo.

gue expresan la misma necesidad béasica de quendrésea libre, un concepto mental que no se expres
abiertamente en el vocabulario chacobo dado questasdo de cosas no existe émicamente” (Prost 1983:
126). Sobre la expresion narrativa de estos coodliy tensiones “latentes”, “internos” o “inconstis”,
véase Prost 1983: 120-121, 130, 2003: 144-145]1540-

2% prost 2003:143.
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1.12. El juego de los etnénimos

¢, Qué significa “chacobo”? Diferentes cosas seganrlomentos y las circunstancias. La
lectura de las fuentes sugiere que hablar de “eftarla chacobo” como un problema, o
aun de “chacobo” como de un sujeto colectivo, taspbr lo menos complicado, pues
presume la persistencia de una entidad socioldmiga existencia a través del tiempo no
siempre puede verificarse adecuadamente. El nofidicobo”, junto con “caripuna”,
aparece recién en 1845 con las exploraciones @ei®sil antes de esa fecha, las fuentes
hablan masivamente de “pacaguaras”, y en menor daede “sinabos”, “isabos” y
“capuibos”. A mediados del siglo XX todos los demasmbres desaparecen, y
aparentemente quedan sélo los “chacobo” y un peggefpo de “pacaguara” viviendo con
ellos. Es obligatorio preguntarse, entonces, canepretar estas discontinuidades.

Philippe Erikson observa que “la cuestion de lasdeimos, en el area pano, es
realmente insoluble, y tanto més instructiva ptr’&l”. Un ligero vistazo a la literatura de
los Pano meridionales confirma el postulado. Sibskervador intenta reconstruir la historia
de los actuales chacobo a partir del rastreo dmiehos y gentilicios, quedara sumido en la
perplejidad y el desconcierto: se topara con “pagedj, “pacahuaras”, “paca-uaras”,
“papa huaras”, “pacabaris”, “pacabaras”, “pacangbfpasaguaras”, “maryas pacaguaras”,
“pacaguara reyesanos”, “caripuna”, “sinabus”, “so&l, “shinabu”, “cinabos”, “yababos”,
“capuibos”, “capuyvos”, “capibos”, “yssabos” e ‘[#s”. Ademas, debera decidir qué
hacer con aquellos otros nombres cuya asociaciénla@® Pano es posible, y hasta
probable, pero no por ello verificable, con lo cgaédan destinados irremediablemente al
terreno peligroso de la hip6tesis y de la conjettr@anos”, “coribas”, “noira”, “nayras”,
“guacaguas”, “guacanaguas”, “tiatinaguas”, “vinguas”, “caranaguas”, “casanaguas”’ o
“tobatinaguas”. E, incluso entonces, debe aclaragd no sélo la cuestién del significado
de esos nombres (si son exdnimos, etndnimos, sio) fundamentalmente sus relaciones
reciprocas: inclusiéon, exclusion, mutacién, ideadiddiferencia, etc.

Veamos por ejemplo el caso de los “caripuna”’. &hhre aparece en las fuentes al

mismo tiempo que “chacobo”; es decir, con las enguiones de Palacios en 1845 y 1846.

237 Erikson 1992: 243.
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En la bibliografia los caripuna fueron llamadosutjavo”, “jacaria” y “jacare-tapuuja®®
Para un conocedor acreditado de las lenguas pamo ¢ailbert Prost, sin embargo,
“caripuna” no es mas que un nombre erroneamenieadpla los grupos pacaguara del rio
Abuna. La palabra vendria darapé naa“éstas son banan&s® Otros autores suscriben a
esta identidad, sefialando que los “pacahuarasjcsinpamas y chacobos” al fin y al cabo
son “caripunas con sus diferentes denominaciéffesPero luego un historiador como
Roca diluye la fuerza del vinculo y afirma que pagaguara son “primos hermanos de los
caripuna®. El episodio de la muerte de Gregorio Suarezussriltivo de estos debates:
algunos autores afirman que el cauchero muere @asrda los caripuna, otros prefieren
atribuir el hecho a los pacaguara; pero el problesimaembargo, es que algunos dicen que
ambos son en realidad el mismo grupo y otros qé&.nalgunos autores de confianza,
como Armentia, incluso varian en su interpretadi@h juego de las identidades y las
diferencias segun el momento: en ocasiones, etifeano prefiere no ir mas alla de la
afirmacion de que los chacobo, caripuna y pacadicamparten una misma lengua”; en
otras, habla de “los indios de la provincia de Rp# son los Pacaguaras y Caripufigs”

El problema de la correspondencia (0 no) entrebmesny grupos no es menor. Lo
gue cambia, persiste, muta o desaparece ¢es eraoesbla gente o son ambos? Con la
informacién que ofrecen las fuentes, muchas veoeadictoria, siempre fragmentaria, es
practicamente imposible decidir si el cambio de b® traduce o no un cambio
sociolégico. Si asumimos que nombres y grupos soiales independientes —es decir,
gue los etnénimos cambian pero los grupos persiségm otras denominaciones—, nos
encontramos con informaciones contradictorias auggesen que esa continuidad es mas
presumida que probada: los nombres aparecen, desapay reaparecen, y los grupos
cambian de nombre, se reducen, se agrupan, s@sgparpuede partirse, entonces, de una
continuidad “latente” de los grupos tras la mutacf@parente” de sus designaciones
|éxicas. ¢Alcanza con decir que los “chacobo” yrifrena”, que aparecen en la segunda

238 Métraux 1948: 450.

239 prost 1983: 5-6. Si se trata de arriesgar etiniafofprzadas, también podria decirse gaie es camote
dulce en chacobosgpunamujer en todas las lenguas tacana.

240 Ballivian y Pinilla 1912: 79. Véase también Saégiri895: 61.

41 Roca 2001: 349.

242 Respectivamente, Fifer 1970: 135-136; Torres LA®S80: 198; Guisbert Villaroel 1994: 64-65.

243 Armentia 1897: 159, 1905: 117.
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mitad de siglo XIX, “son” los viejos “pacaguara” e fuentes? ¢Pero es que son todos los
pacaguara? ¢Y los vinoriaguas o los xénabo?

Si, por el contrario, asumimos una correlaciormeenombres y grupos —es decir,
gue los nombres cambian porque cambian los grupasa, comprender la desaparicion y
aparicion repentinas de determinados nombres noes/ebligados a postular la aparicion
y desaparicion de cientos y miles de personas dalivase de crecimientos demograficos,
etnocidios o epidemias que no siempre son empiengencomprobablé¥’. Leandro
Tormo Sanz muestra codmo los intereses de politioobtares y misioneros inciden
fuertemente en las estimaciones demograficas ard¢m Ide la historia de la regién de
Mojos?*®. ¢Cémo explicar, para la década de 1850, la desi#pede los “pacaguara” y la
aparicion simultanea de los “chacobo” y “caripunb®® pacaguara aparentemente eran un
millar de personas en 1832, cuando los visita didng hoy son apenas una docena de
individuos. Los chacobo, que en 1832 aparentemantexistian, actualmente alcanzan el
millar de person&8®. La repentina desaparicion de los caripuna, thitasGomo su entrada
en escena, es sintomatica. A principios del sighg e dice que los caripuna del Beni, el
Orthon y el Madeira eran numerosisimos: “pasan iliéamilias”, “pueden reunir diez mil
guerreros”, eté*’. Sin embargo, al poco tiempo se reporta que doipuna desaparecen
velozmente llegando al punto de la extincidn delsdas epidemias y a las persecuciones
de los blancdé®. Cuando Wanda Hanke visita a los chacobo, en 195%&gra averiguar
nada sobre los caripuna: “parece que ya no exfStern repaso de las fuentes parece
indicar que tanto las estimaciones sobre la exjlodemografica como la extincion son
postuladas a partir de informacion fragmentaria@opmonfiable o directamente inexistente.

Si bien el contexto de violencia y explotacion desta cauchera es indiscutible, la Unica

244 para complicar mas las cosas, no puede descaetassaltamiento deliberado de etnénimos y geiiic

por parte de los propios indigenas segun sus c@na@as. Al menos entre los toromona, vecinos de lo
pacaguara, hay noticias de estrategias semejdiiege pueblo es nacion toromonas, aunque antes se
nombraban Guarisas; han engafiado por medios y ragxjoe ellos usan, pues no hay pueblo de Guarisas y
Guaguayanas, como lo afirmaron ahora: que sélahabmado estas denominaciones para no descubrir lo
otros pueblos de su nacion” (Figueira 1899b: 2783s¢é también Avella 1899a: 121-122, 271.

245 Tormo Sanz 1978-1979.

246 'Orbigny 1835: 279.

247 Ballivian y Pinilla 1912: 79; Torres Lépez 193@41195; Rusby 1933: 298.

248 Keller Leuzinger 1874; Armentia 1897: 80; Schu@23: 217-218; Medardo Chavez, 1926: 70; Rusby
1933: 298. El extremo es Guisbert Villaroel, quasaribio un trabajo titulado “Etnocidio de los Qamas en

el siglo XX" basado enteramente sobre un Gnicoogjpis mal documentado, que narra una matanza de un
pequefio grupo de indigenas (1992).

49 Hanke 1956: 13.
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informacién concreta sobre una matanza de caripabtéa de pequefios enfrentamientos
como en la expedicién de represalia por la mueeté&regorio Suarez, que dificilmente
puedan explicar la desaparicion de cientos o mannsie miles de personas. En el caso de
las epidemias, si bien testimonios como los depldres Sans o Armentia confirman el
peligro de las mismas, hay que decir que la Unpdeenia bien documentada entre los
grupos Pano de la actual Bolivia es, precisaméaigje termina con la vida de la mayoria
de los pacaguara llevados por Negrete a Exaltati@rmeconstruccion del mapa étnico
regional a través del desciframiento etnonimicogde&imitiva, se presenta como una tarea

en el mejor de los casos infructuosa.

1.13. La unidad de los Pano meridionales

En estas condiciones, parece imposible proponeretn@historia de los “chacobo” —o de
los caripuna o pacaguara— asumiendo que se traemtddes discretas que aparecen,
mutan y desaparecen. Ante la proliferacion de nembtnicos, Erikson destaca que lo que
efectivamente revela el sistema de clasificacionopas que las categorias indigenas
simplemente ignoran los niveles intermedios demrg&ion social (“tribus”, “etnias”), los
cuales se deben mas a equivocos, reificacionagupsmientos y recortes artificiales por
parte de los observadores externos. En cambiaril@sios nativos varian situacionalmente
segun los diferentes registros, mutando entredasminaciones “minimas” (por ej. grupos
de parientes) y “maximas” (por ej. todos aquellag/ac lengua es mas 0 menos
inteligible)™°.

En nuestro caso, la etnohistoria regional demadatnecesidad de dejar de pensar
en etnias discretas para ampliar la perspectivanddéisis y abarcar a los llamados “Pano
meridionales”. Se trata de una especie de magnsengre bien diferenciado de grupos
pandfonos que atraviesa el actual Norte boliviaesdd la frontera occidental con Peru
hasta la frontera oriental con Brasil. Sobre esteld comun, diferentes procesos historicos
como la evangelizacion, las guerras, las disputagdrizas, las epidemias, la colonizacion
cauchera o las migraciones singularizan, recortaefipnen a los diversos “grupos étnicos”
gue luego identifica la tradicibn antropoldégica. bamogeneidad linglistica de esta

250 Erikson 1992: 243.

74



constelacion es indisimulable. Hay una notable ounifdad en las muestras |éxicas
recogidas en diversos grupos pacaguara, caripwiaabo alejados tanto en el tiempo
como en el espacio: Lazaro de Ribera a finalesidid XVIIl, d'Orbigny en la década de
1830, Keller Leuzinger, Armentia y de la Grasseerdas décadas de 1870, 1880 y 1890,
Rivet en 1910, Hanke y Nordenskiold en el siglo XPor citar, tan sdélo, los léxicos
compilados antes del advenimiento de los estudigsiisticos profesionales. Una serie de
datos complementarios apoya la existencia de udaneao continuum transversal de
sociedades panéfonas. Es muy probable que losrfaguas” que aparecen en el Oeste,
cerca de Santiago de Pacaguaras, sean parient¥snad@ Guara, uno de los pacaguara
llevado por Negrete a Exaltacion. La misma contiadi puede presumirse desde el Sur
hacia el Norte: los “ituatinaguas” del bajo Benermipodrian ser los “tiatinaguas” que
Tadeo Cortés identifica en las proximidades dei&gmtde Pacaguaras. Por si fuera poco,
estos “tiatinaguas” aparecen como vecinos de arpuarupos —si es que no eran
precisamente es0s mismos grupos— que la literatlamaria mas tarde “Pano
sudoccidentales”, los yamiaca y atsahuaca delMidre de Dio¥’. En este sentido, la
categoria de “Pano meridionales” que propone Eniksarece mas cercana a la realidad
gue la antigua division entre Pano “sudoccidental¢gamiaca, atsahuaca) vy
“sudorientales” (chacobo, pacaguara, caripuna), equenuchos casos bien pueden haber
sido los mismos. La distincion clasica de ambogysyins estaba signada, de hecho,
fundamentalmente por la percepcion de relaciones métrechas de los “Pano
sudoccidentales” con las sociedades de lenguagaPano, como veremos, estas relaciones
fueron compartidas por todos los Panos meridionales

La aceptacion de la homogeneidad de los Pano imesiés permite comprender
mejor el enigma etnografico que suponen los nomimasobocontemporaneos, que las
fuentes presentan como “etnias” alejadas tantol ¢ierapo (1795) como en el espacio

251 Métraux 1948: 449, 453. Nordenskiéld ofrece urwula difusionista en términos de “areas cultutales
que privilegia las relaciones historicas de comtambmercio y enfrentamiento entre los grupos Paacana

y criollos de la actual frontera peruano-bolivigga sobre la filiacion etnolingiistica. Cuando taisa los
“chunchos de los rios Tambopata e Inambari’, et 18bBserva que la lengua atsahuaca mantiene utta cie
apariencia pano, pero que a la vez las lenguassdgmiaca y arasa muestran dosis desiguales deyRbn
Tacana (Nordenskitld 1906a: 122-123, 1906b: 520-5EB sueco identifica una “zona uniforme de
aculturacion” entre los rios Beni y Madre de Dabande los tacana (“tambopata guarayo” o “chamaiaryo
(atsahuaca, yamiaca) comparten una cultura homagégee, en cambio, se diferencia claramente de la
cultura mas selvatica de grupos como los chacdbe pacaguara, emparentada estrechamente coatos |l

de Mojos pese a compartir la filiacion linglistaza los yamiaca o atsahuaca (Nordenskitld 1924233).
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(Ucayali). En efecto, si pensamos en la continuilitegliistica, cultural e historica de los
Pano meridionales, no seria descabellada la hipadesun antiguo sistema multiétnico.
Los Capébade los chacobo (“gente caiman”) encuentran egentas entre los shipibo; los
Xahuashibo (“gente guacamayo rojo”) entre los conibo e inclusntre los lejanos
amahuaca; lodsabo (“gente puercoespin”), increiblemente, entre lbgiko, conibo,
setebo e incluso entre los amahdac&n las fuentes sobre la regién del Ucayali, aygare
desde temprano ldSomabo(“gente perdiz”), por ejemplo en un documento aménque
examina problemas de limites jurisdiccionales s$ados entre misiones jesuitas y
franciscanas entre 1686 y 1721 Pero losComabotambién aparecen a fines del siglo
XVIII, en los escritos relacionados con los viajies misionero Buenaventura Marqtiéds
Por su parte, loXénabg la “gente gusano” que las fuentes llaman “singblssnavos”,
“shinabu” o “cinabos”, aparecen como una “naciongdatiles” en un mapa de 1791 del
padre Manuel Sobreviela de 17¥1En 1796, el virrey Francisco Gil de Taboada y bem
los identifica entre las naciones que habitan stsreiberas del Ucayal. A lo largo del
siglo XIX, aparecen en la margen derecha del U&ayaEn el siglo XX, finalmente, son
identificados como una parcialidad shigifo En el otro extremo de la cadena, en el
Oriente, Natterer también encuentra a los “shenabuél rio Madeira, sobre la Cachoeira
do Pag>.

Con los escasos datos disponibles, discutir sirst@a de nombres de “clanes”,
“etnias” o “tribus” no tiene demasiado sentido.ni&s razonable, mas econémico imaginar
un antiguo sistema regional del cual formaban p@ades los grupos Pano meridionales.
Luego, diversas razones histéricas explican en casa el predominio de algunos grupos

sobre otros, como algunos nombres desaparecierastros no, cémo algunos se

%2 Barclay y Santos Granero 1998: xxvi; Morin 199843

23 Anénimo 1907a: 330

24 «“Expediente de Manuel Sobreviela de 1792, querindode viajes de Buaneventura Marqués y Narciso
Girbal al Ucayali, de gentes que habitan méargerues/dli, desde Manoa a los confines de Cuzco y hasta
montafias de Brasil en el Este”, en Anénimo 19088; Marqués 1931. Para menciones modernas de los
comabo véanse Steward y Métraux 1948: 566; Erikson 129Q; Tournon 2002: 48.

25 4plan del curso de los Rios Huallaga, y Ucayaligyla Pampa Del Sacramento”, de P. Manuel Soliaevie
en 1791 (Saavedra 1906b; Maurtua 1906b; An6nim6)190

26 Gijl de Taboada y Lemos 1907: 9, 1859: 132.

5" Tschudi 1847: 405; Duefias 1861: 174.

28 Steward y Métraux 1948: 567; Shell 1975: 18, 2fipdrecer los actuales shipibo relatan un cuenéo qu
explica por qué no existen lastsaxénabo(“gente gusano de mandioca”) (Bernd Brabec de Mori
comunicacion personal).

%9 Métraux 1948: 450.
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sedimentaron como “clanes”, otros fueron transfalosaen “etnias” y otros se vieron
restringidos a una dimensién ritual, onomasticaficai®®. Una explicacién posible de la
division posterior entre los Pano meridionaless/Bano riberefios peruanos, por ejemplo,
puede deberse —tal como sugieren las investigacmmpieoldgicas de Lathrap o Myers— a
gue los antiguos Pano migraron en direcciéon Noepest direccion al rio Ucayali, desde
una zona de dispersion original situada al Nortéogdlanos de Mojos, entre los rios Beni
y Guaporé; es decir, aproximadamente desde la misgidn que ocupan actualmente los
Chacobo. Por razones historicas, los Pano meriigrmabrian quedado como un residuo
marginal, separado del resto de su familia lingigspor un corddén de grupos arawak y
tacand®’. Esta explicacién histérica, por otra parte, seavjpara echar luz sobre los pano
meridionales, y también sobre la conformacion hisadde conjuntos étnicos mucho mas
extensos como el de los actuales shipibo-coniboPéell, pues proporciona una clave
interpretativa interesante para analizar la enowengabilidad de fendbmenos sobre los
cuales la literatura etnolégica jamas alcanz6 frfarn consenso, como la existencia de
presuntos “sibs”, “clanes” o aun de dispositivossificatorios que sugieren una aparente
dimensién “totémica®>

1.14. Una interpretacion alternativa

Es posible proponer otra lectura de la historidadePano meridionales, a condicion de
convenir que los etnénimos no reflejan entidadewokigicas discretas sino mas bien una
trama variable y contextual de articulaciones, mEdnes y relaciones. En esta
perspectiva, los nombres étnicos no identificama poblacion estable y precisa, sino que
constituyen categorias genéricas que operan deaforiantada y circunscripta segun los
diversos contexté%’ “Pacaguara”, “chacobo”, “caripuna”, en esta pectipa, traducen

experiencias de relacién entre actores socialesatian en el tiempo y en el espacio. No
puede comprenderse el pasaje del nombre “pacagadiaripuna” y luego a “chacobo”

separando a los nombres de las tramas de relacjporesn lado, entre diversos grupos de

260 Morin 1998: 343-344.

261 Erikson 1992: 240-244.

%2 Tessmann 1999; Steward y Métraux 1948: 582; Mi®®8; Barclay y Santos Granero 1998.
263 Richard 2008: 22.
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indigenas; y, por el otro, entre indigenas y doersagentes colonizadores como
misioneros, oOrdenes religiosas, caucheros, pditi@xploradores, militares y aun los
mismos Estados Nacid.

Desde el siglo XVIII a mediados del XIX, las fuentee ven saturadas de
“pacaguara”. Los sinabos, capuibos, isabos, vigoaa o0 tiatinaguas aparecen
intermitentemente, como “parientes” proximos, psiempre contra el telon de fondo
pacaguara. Desde el Madidi hasta el Mamore, ddsdadre de Dios hasta San Borja, la
categoria genérica “pacaguara” y sus derivaciongmcé-uaras’, “papa huaras”,
“pacabaris”, “pacabaras”, “pacanabos”, “pasaguarasiducen la relacibn ambivalente
entre los Pano meridionales y el frente colonizadisionero. Con todo, hay que decir que
las fuentes son extremadamente fragmentarias,gest una simple mirada a los mapas
de la época basta para advertir que la evangdiizade los grupos panéfonos resulta
secundaria comparada con los esfuerzos mas sigteméedicados a los pueblos tacana-
hablantes en el Oeste, y en particular a las reshes de grupos cayuvava o mojeios de
los llanos de Mojos. Pero lo que si revela claramdm informacién disponible es que
ignorando la prédica, resistiendo el trabajo, hdgeal monte o atacando las misiones los
“pacaguara” —al fin y al cabo “gente que tiene ®lbs vicios y ninguna virtud’—, aparecen
como una condensacién del salvajismo irreductiblea calamidad que en la 6ptica
misionera sélo puede compararse con los belicasasgd®™.

Sin embargo, hay que cuidarse de presentar atésspjue entran en relacion como
sujetos colectivos singulares y homogéneos. Pladel de los religiosos, sabemos que el
mundo misionero de finales del siglo XVIII es umo dividido, heterogéneo, rasgado
por tensiones —el caso mas claro es el largo ctmféintre el Colegio de Moquegua y los
religiosos dependientes del Obispado de La Pazciwrtan sélo un ejemplo, las noticias
sobre las relaciones entre los pacaguara y la midxiamas se contradicen en funcion de
disputas internas de las distintas jurisdiccionslfgiosas. Por parte de los indigenas,

asimismo, se perciben divisiones y fracturas: aguaceptan la misién y otros no; entre los

%64 como sefiala Richard, el transito histérico ens@setnénimos no debe interpretarse en clave moral
como un camino inexorable desde un nombre “falsaieh nombres cada vez méas “verdaderos”. Las
estructuras de nominacion que condensan la relaaitbe indigenas y misioneros a finales del siglblDho

son mas “falsas” ni mas “auténticas” que las qegduos vinculan con los caucheros, los exploragdos
militares, los etnélogos y las actuales organizezsale representacion y desarrollo (2008: 32).

265 E| padre Sans (1888: 80), por ejemplo, llega danahcluso de “caribes pacaguaras”, y en las ksede
esa época “caribe” debe entenderse como sindnirfeadéoal” (Isabelle Combés, comunicacion personal)
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gue no las aceptan, algunos las ignoran y otroatisan. Cuand@anasiboemprende su
incursion contra la misiébn de Cavinas, hay pacaygae lo siguen y otros pacaguara que
defienden a los religiosos. Pero incluso la opésigntre, por un lado, “fieles”, “nedfitos”,
“civilizados” o “creyentes”, y por el otro los “ddaros” o “salvajes”, se presenta bien
mirada como un contraste contextual, inestablersive. En efecto, segun las fuentes, lo
mas frecuente es que los mismos indigenas, eredlifesr momentos, se acerquen a la
mision y luego la abandonen para volver al morReefieren su libertad a las comodidades
que les ofrece el Misionero en nombre de la retigicdel progresd®®. Si bien hay casos
puntuales de abandono de las reducciones por epislenpor malos tratos, la mayoria de
los datos invita a pensar en una lealtad intereggua lo menos intermitente. Como los
mitos, la historia oral de los actuales chacobmtpk desde un primer momento la
convivencia con otros actores (indigenas y blan@@site a los cuales se prefiere una
estrategia sigilosa de repliegues y de maniobras mantiene un cierto margen de
independencia evitando la confrontacion directa. i@l modo, para disgusto de los
misioneros los antiguos pacaguara no se acercas aetlucciones en busca de una
conversion teoldgica sino persiguiendo objetivaanbtoncretos. Uno de ellos es buscar
asilo frente al acoso de tribus enemigas: “Cuardo ihdomitos Pacaguaras se veian
acosados por otras tribus mas feroces, se veniefj@ar & Cavinas; y a ultimos del 49 y
principios del 50 se presentaron 51 individuos, @lgunos volvieron a fugar, otros
murieron bautizados y pocos quedaf8h”El otro es la obtencién de herramientas y
bienes materiales —una crdnica andénima lo expriesaduando habla de “los obsequios
indispensables de los infieles, Gnico medio deedts®® La tendencia ciertamente
persiste a través del tiempo, y el mismo compo#atoise percibe durante el siglo XIX no
sblo entre los grupos pandfonos, sino tambiéndysivava y movima, que escapan de las
misiones para establecerse entre los chacobo gyaea El corolario evidente, que hay
gue tener en cuenta cuando se analiza la histosizpor, es que muchos de los grupos que

las fuentes presentan como “salvajes”, “barbarossim contacto” suelen ser gente que

2% Armentia 1903: 191-192.

57 Sans 1888: 83.

268 Anénimo 1986: 255. Escribe un misionero: “Es musciso que este pueblo de Pacaguaras 6 en el €aso d
Isiamas, se tenga un suficiente repuesto de hemaasi, cuchillos, avalorios y toda especie de miergento

con los adornos precisos para altares, asi paatareglos que vengan a visitarnos, como paraiteatdl los
religiosos de adentro, siempre que los necesitea fmmalizar nuevas poblaciones y fomento de las
antiguas” (Avella 1899: 252).
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vive un tiempo en la mision y que luego por algtamdn opta por retirarse hacia la selva.
Cuando Hanke escribe que el contacto de los chacobdos blancos “es relativamente
moderno”, simplemente ignora una historia interntgéepero continua de aproximaciones,
alejamientos y contactds

Las mediaciones y conexiones durante el siglo Xiegentan una complejidad aun
mayor. Nuevamente, oposiciones simplistas comaérds “salvajes” vs. “civilizados”, o
“indios” vs. “blancos”, no bastan para comprenderdalidad variable del contacto. Con el
correr de las décadas, las noticias sobre los psigidn6éfonos surgen en el marco de
conflictos entre jesuitas y franciscanos, entreianexos de diferentes congregaciones o
colegios, entre misioneros y caucheros, entregbasry espafoles y luego entre bolivianos,
peruanos Yy brasilefios. En la primera década, fasmaciones se ven envueltas en una
marafia de acusaciones entre religiosos cusquefiasgfios por la jurisdiccion misional.
Los pacaguara todavia aparecen como indigenagedifini completamente colonizados ni
completamente resistentes, que se aproximan yegaplien una convivencia estratégica
con el frente colonizador —el ejemplo paradigmatiecesta época es la situacion descripta
por d’Orbigny. Si a principio de siglo, tambiéns Ipacaguara se ven envueltos en milicias
para las guerras de la independencia, este ensyltomise contrapone con noticias
continuas de fugas a la selva, ataques a las resigndispersiones repentinas. En los
testimonios de misioneros, exploradores y milital@sambivalencia se plasma en la idea
de que los pacaguara no son intérpretes, guiagegaates “confiables”, como si lo son los
cayuvava, reyesanos o mojefids

Con Palacios, Keller Leuzinger o Armentia, en camla segunda mitad del siglo
muestra a los “pacaguara” desapareciendo paulatmande la escena, desplazados por los
“chacobo” desde el lago Rogoaguado hasta el Beparylos “caripuna” sobre las riberas
del Madeira y el Mamofé". En este nuevo contexto los pueblos panéfonosiantis se
relacionan con los misioneros, pero también, y dmmentalmente, con exploradores,
caucheros, militares y en definitiva con los actoseciales que personifican el avance

inexorable de la consolidacion provincial y naclohas noticias sobre los indigenas, en

%9 Hanke 1956.

270 para testimonios comparados de la rebeldia dpdoaguara frente a la docilidad de los tacana,seéan
Armentia 1903: 80; Sanjinés 1895: 61.

2’1 En este contexto, las escasas informaciones odcaguara” se trasladan hacia el Norte, a lasasbde
los rios Manupiri, Abuna y Orthon.
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este contexto, surgen en el marco de disputasupisdicciones provinciales y fronteras
nacionales. A lo largo del siglo XIX, los Pano rdenales se ven inmersos en un
interminable conflicto jurisdiccional que comieneatre el Obispado de La Paz y los
franciscanos cusquefios del Colegio de Moqueguayscaygumentos son reproducidos
integramente mas tarde en la disputa fronterizee dBulivia y Per@’® La naturaleza de
estas conexiones, una vez mas, resulta ambivaleoteun lado, los indigenas utilizaban a
los colonizadores para sus propdésitos: en la dédadis880, los araona se alian con Vaca
Diez para protegerse de los pacaguara, que reapagecla época cauchera aungue como
un grupo mas, con la misma importancia demogrdiiga los chacobo o los caripuna.
También alternan cuando les conviene entre caushgranisioneros: los religiosos
comienzan a enfrentarse con los terratenientes ywdaendados por la propiedad de los
indios, y no extrafia que en ese contexto comietasendenuncias de “explotacion”,
“esclavitud”, etc.

Por otra parte, parece evidente que los indigeamabién fueron utilizados por los
diversos agentes colonizadores para legitimar sysgs intereses: asi como los pacaguara
se ven envueltos en la guerra de la independetasa,chacobo aparecen en 1860
protagonizando una revuelta —dirigida por Antonith@ela y José Manuel Moreno— contra
el prefecto del Beni, quien debe apelar al ejéraidmional para contenerlos y luego
emprende una politica de diplomacia, integraciG@pgciguamiento. En este contexto, el
cura Loras utiliza a los chacobo como pretexto pesificar los derechos bolivianos frente
a la intrusién de los “empresarios extranjeros’l;rdsmo modo, Rafael Sans culmina su
historia de las misiones de La Paz manifestandteseao de que “las fértiles regiones” de la
selva beniana no sean apropiadas por Bfasitn el Oriente, entonces, los Pano también
aparecen envueltos en las disputas limitrofes natgs, que culminan con la guerra del
Acre entre Bolivia y Brasil entre 1899 y 1903. Esteecontexto es inevitable leer el
etnGnimo “caripuna” como resultado de una pujamderéses geograficos, econémicos,
politicos y limitrofes, reflejando una conexion aedwsa entre la creciente expansion

nacionalista y los pueblos pandfonos del Mamoré Madeira, que antes aparecian como

272 En esta perspectiva, se comprende por ejempld\uentia diga que la descripcion de los rios deliBe
que brinda el teniente Maldonado (peruano) esigagdi de errores, y que la de Palacios (boliviasa)na
maravilla (1897: 65-66).

23 Sans 1888: 86.
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englobados bajo la categoria genérica “pacaguiralos reportes de las exploraciones en
rios como el Mamoré y el Acre, los caripuna (“Heff®s”) aparecen contrapuestos con los
chacobo o pacaguara (“bolivianos”) en funcion dea umueva oposicion “nacional”.
Palacios explora los rios del Beni para el gobidraliviano y encuentra “chacobos” por
todas partes; Keller Leuzinger lo hace para elgobi brasilefio y encuentra abundantes
“caripunas”. Por parte de los caucheros, finalmepésece evidente que los persistentes
reportes sobre la “hostilidad” y el “salvajismo” dedos estos grupos sirvieron como
justificacién de la explotacion econdmica y en almgicasos al exterminio directo de las
poblaciones indigenas.

Si los etnénimos reflejas cadenas de mediacionesonexiones, no extrafa
finalmente que la idea actual del “Pueblo Chacodeteé de la década de 1950, cuando el
gobierno boliviano decide reunir a los Pano botivs en el nicleo indigena Nuflo de
Chavez y comienzan a trabajar en las comunidadd®eaécito los misioneros del Instituto
Linglistico de Verano; asi, el concepto de un “fialnificado, que relne en un territorio
delimitado a muchas parcialidades antafio enfrestgdaxobg, e incluso a gente de
diferentes grupos (chacobo, pacaguara, cavineifjm)ebarando de un “Capitan”, refleja la
experiencia de la interaccion con el gobierno,dogopdélogos y los planes de desarrollo
nacionales e internacionales, que requieren laepeés de interlocutores homogéneos y

unificados.

1.15. Historia y relaciones interétnicas

Si los etndbnimos muestran una trama variable deatiethes entre los Pano meridionales y
los actores externos, su desarrollo inestable dekdiglo XVIII a la actualidad también
revela que la historia de los pueblos panofonosfusglamentalmente, una historia de
relaciones interétnicas. Es imposible saber hogwhmedida categorias genéricas como
“pacaguara” o “chacobo” son exdnimos que reflejaa homogeneizacion externa desde el
punto de vista de guias, intermediarios e intéegrde otros grupos —pensemos en el papel
de los intérpretes cayuvava y reyesanos en lasdiexpees a los “pacaguara”, o la
actuacion del caciqudvaromacomo apaciguador de la rebelion “chacobo” de 1860.
Cuando los mitos y la historia oral de los chacotwtemporaneos afirman la coexistencia
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con los otros como un fendmeno dado, incuestiopatdehacen mas que enfatizar la
enredada trama de conexiones que permite apratiakamen mas o0 menos atento de su
desarrollo histérico. No hay, ni hubo nunca, “eshiaisladas que luego entran en contacto
entre si; el mestizaje, la alianza, el multilingdids los intercambios y la circulacion
constituyen la condicion originaria. Hervas llamalaa mision de San Borja, donde
habitaban grupos de pacaguara, “retrato de BdBel’a misma mixtura se describe en los
casos de Reyes y Cavii& Sabemos, también, que en Exaltacién hay pacaguara
mezclados con los cayuvavas. Lo mismo sucede @estie, en Santiago de Pacaguaras,
donde hay noticias de grupos de lengua tacanaviendb con los diversos grupos Pano o
Panoides (pacaguara, vinoriaguas, tiatinaguas, &arante la época cauchera, sabemos
que hay movima y cayuvava establecidos entre lasatig’®. Hay que notar que ademas
de las conexiones y transformaciones entre pacagahacobo, caripuna o isabo, que en
definitiva son comprensibles en términos de unipridad etnolinglistica, expresiones
como “pacaguara reyesanos”, “pacaguara cavinae’s antérpretes reyesanos que hablan
de sus “parientes” pacaguara obligan a pensar@naa®nes mas complejas con grupos
gue hablan otras lenguas —por citar tan sélo los frécuentes, cavinefo, reyesano,
movima y cayuvava. En efecto, desde los pacagudgaReyes y San Borja hasta la
conformacion de las aldeas actuales, todo indicaxiatencia de un continuum de
reagrupamientos y contactos que no se adaptd@itasras étnicas —las “etnias”- trazadas
por una etnologia simplista.

En este contexto, las redes de intercambio hacaenlai con fluidez palabras,
bienes y cényuges. El padre Armentia lo intuia lweando observaba que “la captura de
mujeres y las comunicaciones amistosas entre ibsstrconducen naturalmente a la
confusion de las lengua€®. En 1795 Zamora y Negrete son perfectamente camtssi de
la naturaleza multiétnica de la region: para radaclos pacaguara “salvajes”, escogen
como intérpretes a los cayuvava de Exaltaciénog gpacaguara criados desde pequefios en

" Hervas 1800: 249.

2> Sans 1888: 81; Armentia 1905: 107.

276 Armentia 1897: 83-82, 1887: 42-43. No extrafia gsi autor haya llegado, incluso, a pensar que los
movima, cayuvava o maropa fueron en el pasado grppadfonos: “Muchas de estas tribus (Mobimas,
Marupas, Cayubavas) han perdido 6 cambiado el rmsntebieron ser de raza y lengua Pacaguara, vaza q
residio en las inmediaciones del pueblo de Reyagyanlas margenes del rio Mamoré y Beni, del Madera
etc. y hasta el mismo rio Ucayali, donde la lengaeaguara es conocida con el nombre de Pana” (Aemen
1905: 104).

'" Armentia 1906a: 122.
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misiones como Reyes y San Borja. Los pacaguaragelraados son distribuidos entre los
cayuvava de Exaltacion, viven “en unién hermanalsiefi ellos y aprenden su lengua.
Medio siglo después, los cayuvava que huyen dadestamientos caucheros son acogidos
entre los “chacobo”. Medio siglo después, los chacadel Yata que conoce Nordenskitld
hablan el cayuvava. En la actualidad, algunos ddmdlaman a Exaltacideayuvamai
“tierra de cayuvava”; otros recuerdan que sus patlr® contaban que en una época los
chacobo y los cayuvava vivian juntos; y, como v@®muego, muchos declaran que los
cayuvava son “nuestros parientesdlfa jimibg, porque uno de los mitos de origen plantea
explicitamente la aparicién simultanea de los chagolos cayuvava.

La circulacion fluye en todos los sentidos. Lasnfes hablan tanto de pacaguara
viviendo en misiones cavinefias (Cavinas) como #gmefo habitando misiones pacaguara
(Santiago de Pacaguaras). Cuando se produce fagiosidn contra los maltratos del padre
Mejia, los pacaguara abandonan Ixiamas junto aatasna y los toromona. Cuando
Armentia le dice a un araona que las palabras gtée @onunciando son pano, éste le
contesta que “...aborrecen a los pacaguaras, pagueanalos, procuran quitarles todo,
hasta las palabra€® Poco después, Bayo observa que los chacobosxgt@bogritan
eperejea los viajeros blancos, una palabra que desigreaniatad formal en las lenguas
tacand’®. En el plano de los bienes materiales, las fuemasstran a los pacaguara
comerciando con los araona y los cavinefo, y &t@sobo con los cayuvava; en el plano
de la lengua, ademas de las mediaciones a travdesdmtérpretes, aparecen araona
hablando pacaguara y chacobo hablando tacana ywaajuen el plano de la alianza,
finalmente, las fuentes rebosan de noticias deimmatios mixtos, adopciones, mestizajes y
capturas de cényuges entre los diversos gffihdsa l6gica persiste, y como veremos
luego, al analizar el reciclaje de grupos de moyipagaguara garayana(criollos) en las

28 Armentia 1890: 95-96.

27° Bayo 1911: 338. Lo mismo sugiere la constatacemambres de aparente origen Pano entre los pueblos
de habla tacan¥ubaneraYona Rotanj etc.

280 5obre los caripuna robando las mujeres de losaraacana y cavinefio, véanse Ballivian y Piniga2t

72; Guisbert Villaroel 1992: 61. Hay que decir, pbra parte, que en el proceso de alianza integtimd
puede descartarse la intervencion externa: si lissomeros se preocupan desde temprano por reducir |
variabilidad de dialectos a “lenguas comunes”, leplano sociolégico también se percibe su intendén
mestizar —o diluir— diferentes grupos étnicos; artigular, reuniendo a los grupos mas rebeldes ¢cos
pacaguara) con otros mas sumisos (como los cayuvaa debe esperarse que, como los ultimos del af
anterior y de los antecedentes, que unos y otri@s @ casados, enlazadndose indistintamente con los
cayuguaguas y siendo unos vecinos honrados y diédsxaltacion, los imitardn éstos en la misma &rm
(ANB 1799-1800, GRM: MyCH, vol. 15, doc. 17, foi®2).
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redes genealdgicas contemporaneas, la onomastipauta de localidad y la dindmica del
parentesco permiten fagocitar los matrimonios nsix¢on problemas, sirviéndose de la
alteridad para reproducir la sociedad chacobo. &mitlva, todo induce a pensar que la
palabra “chacobo” —como “pacaguara”, como “sinalm@mno “caripuna’ no designa una
entidad sociolégica cerrada, inalterable, homogéms@@ una categoria genérica que
aparece, muta y desaparece, y significa difereotesas, segun las relaciones, los
interlocutores y las circunstancias.
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Antiguo Centro Gomero (2005)

Actual campamento de recoleccion de palmitos (2007)
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Maro cazando (2005)
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Preparando elbisto
(2007)

Nabai
repartiendo
chicha (2005)
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Haciendo lapura para la chicha (2005)

Un chaco después de la quema (2007)
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L A CONSTRUCCION SOCIAL DE LA MUJER
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2.1. En busca de la feminidad chacobo

Si una perspectiva histdrica nos ensefia que ehietnd‘chacobo” no designa a través del
tiempo a una entidad socioldgica Unica, homogéimeariable, veremos a continuacién
que tampoco puede asumirse como evidente lo qoifisigla categoria de “mujeryoxa.

En efecto, nuestras ideas de “mujer”, “feminidad®género” dificilmente traduzcan con
precision el significado que la condicion femeniie@me para los chacobo. Para lograr una
interpretacion inteligible, es necesario contextaal minimamente sus ideas sobre las
relaciones de género en un conjunto compartidcodeaepciones mas amplias sobre lo que
podriamos llamar “persona humana”. En definitivatrata de esclarecer un ciclo procesual
de instancias simbdlicas, semanticas e ideolégisasiadas con la fabricacion social de la
personariohiria) en general y de la mujeydxa en particular.

Las practicas y representaciones que constitwyémimanidad”, o en un plano mas
especifico la “condicion femenina”, no son procesosramente fisioldgicos, con
propiedades dadas de una vez y para siempre. Estadio sobre la couvade Patrick
Menget ha sefialado un etnocentrismo implicito eidda occidental de que el nifio esta
“acabado” al nacér Para los chacobo la fabricacién social de laquerstampoco se
completa en el parto, sino que un complejo apasiatbdélico y ritual protege el desarrollo
vital del nifio en sus momentos mas criticos. Erseamencia, lo que podriamos llamar
“condicion humana” es un estado inestable, reviersitagil, que se constituye en una serie
continua de procesos de modelado social y corplardh persona cuya consistencia debe
rastrearse en planos como la praxis de la vidak@&tisimbolismo y la ideologia.

Hay que subrayar que no se trata de oponer ambitosadictorios de praxis y
saberes. Los chacobo conocen bien el caractergimol@e las practicas reproductivas, la
gestacion, el alumbramiento y los cuidados relatigola salud y la enfermedad; sin
embargo, no es menos cierto que esos conocimisetancuentran englobados por un
universo cultural mas amplio, compuesto por estg@es) valoraciones e interpretaciones

de diversos grados de abstraccion. El hecho deleceda condicion dgoxaconstituye un

! De aqui en adelante, las palabras en idioma gegein la medida de lo posible la grafia propuesta p
Philippe Zingg, quien en 1998 publicd el Unico éoario chacobo-castellano que existe hasta laafech
Cuando la palabra no existe en el diccionariorddig corresponde al criterio de los informantessaitados.

2 Menget 1989: 262.
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ciclo iniciado antes del nacimiento, durante latggén, pero que debe no obstante
reafirmarse cotidianamente en diversas instanaigfitucionalizadas. A un siglo del
nacimiento de Simone de Beauvoir, podra objetavsedicir que la mujer “no nace, se
hace” no es demasiado aventurado. Pero si difinbkensea un hallazgo afirmar el caracter
construido del ciclo vital, las relaciones de génerda misma persona, parece importante
en cambio anclar estas cuestiones en un caso éfisogroncreto, procurando dilucidar no
tanto el “qué” sino el “coOmo” del proceso de sazation femenina.

Entre los chacobo la condicién femenina y las fefeas de género son dos
fendmenos indisolubles, cuya distincion sélo eshi@gracias a una abstraccion analitica.
Asi como existe una fabricacion social de la muggiste también un trazado preciso de sus
relaciones con el sexo opuesto; pero mas bien, a@m@mos, se trata de dos caras de la
misma moneda: la construccion de la mujer es Iatoeecion de sus relaciones con los
hombres. Sin embargo, como afirma Frangoise Hgridegran paradoja es que el “sexo
social” debe construirse materialmente en la caigidad, pues asi como no es innato
tampoco puede ser calcado sobre el sexo bioldgiEbimaginario, el simbolismo vy la
ideologia de género, en otras palabras, ubicaruetogespondiente lugar no sélo a las
conexiones entre los sexos sino a la vez a sus asigiiferencias. Los mitos, ritos,
discursos y asociaciones bosquejan una légica nkrgémplicita pero consistente, la cual
modela los estereotipos del “Hombre” y la “Mujeriegcada individuo medio aspira a
cumplir.

Cuando procuramos describir la calidad de estasiogles, en un primer momento
los datos invitan a identificar vinculos de compdetariedad, interdependencia y
cooperacion entre los sexos. Sin embargo, al pdasarelaciones de género como un
conjunto articulado se vuelve cada vez mas clare gstan englobadas por una
jerarquizacion mas o menos implicita, cuya caréttea principal es la subordinacion
ideolégica de un sexo al otro. Aun definida a gemndasgos, esta oposicion entre
“complementariedad” y “asimetria” nos ofrece unaerm clave interpretativa para
comprender los debates contemporaneos sobre éagoreds de género en la antropologia

amazonista.

3 Héritier 1996.
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2.2. Masculino y femenino en la antropologia amazsta

En 1996, el etnbélogo brasilefio Eduardo ViveirosCdstro propone un balance general de
la floreciente antropologia de las tierras bajatamericanas. Si hasta la década del 1970
habia apenas medio centenar de trabajos, en Iesp@Steriores la cifra se cuadruplica en
una auténtica explosion de ecologia, arqueologi@hestoria y etnologia amazénicas. En
el campo especifico de la etnologia, esta profudiérinvestigaciones permite apreciar
distintas miradas tedricas, y Viveiros de Castmiese una clasificacion de las mismas en
tres grandes estilos analitios

La primera postura es la que este autor llaman@oda politica del control”.
Combinando dosis diferentes de aportes marxistasstyuctural-funcionalistas, sus
lineamientos centrales estan representados ponastigaciones de Terence Turner en las
“sociedades dialécticas” del Brasil central y petdP Riviere para el caso de los trio de las
Guyanas Segun esta perspectiva, el verdadero “recursisesen la Amazonia es la labor
humana, la fuerza de trabajo, lo cual genera uoaocggia politica articulada sobre la
distribuciéon y el control de las personas. Lo queadrta es el gerenciamiento localizado,
no de los bienes, sino de la produccién y repradoate los individuos Por lo tanto, se
enfatiza la funcién de mediacién que tienen divergancipios estructurales (clases de
edad, clanes, mitades, pautas de localidad) exgresferas sociopoliticas de lo doméstico y
lo publico. Un buen ejemplo es el papel estructdgel hombre anciano, que puede
combinar la dominacién del viejo sobre el jovenr(jaojerarquizacién etaria), del suegro
sobre el yerno (por la uxorilocalidad) y del hombobre la mujer (por el control de la hija
como fuerza de reproduccién y trabdjolPara la economia de la familia extensa, la
uxorilocalidad se presenta como el principio quiicaa tanto la retencibn de mujeres

* Viveiros de Castro 1996: 188. Naturalmente, elét@sis tedricas no indican méas que tendencias yasuc
veces los trabajos de los diferentes autores canbiras de una orientacion.

® Riviere 1987; Turner 1996. Sin embargo, numerasticos destacan fuertes similitudes con los glesit

mas generales de Maurice Godelier (1986) y Claueidddoux (1987).

® véanse por ejemplo Riviére 1984, 1987, 1989; Ment®87; Rival 2001; Rival y Whitehead 2001; Lamrai
2000, 2001.

" Riviere 1980: 534.
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como la obtencién de lealtad y trabajo de sus espagitulo debrideservice “El control
de un hombre sobre su yerno esta mediado pordaidad que tiene sobre su hffa”
Plasmada en los trabajos de Joanna Overing y isafpulos, la segunda linea
tedrica es denominada “economia moral de la intifiied “escuela americanista inglesa”.
Rechaza de plano cualquier idea de escasez corticaeign de la sociabilidad amazonica.
Acusada con frecuencia de funcionalismo aggiornaidyaya de manera especial las
caracteristicas positivas de una sociabilidad “malista”, como la armonia de la
cotidianeidad intra-grupal, el individualismo oiglialitarismo politico. Por ejemplo, los
piaroa se presentan como “...uno de los pueblos paéfficos de la Amazonia. Para
intentar comprender mejor la paz que tanto apre@ahcomo sus modos informales e
igualitarios, busqué recientemente focalizar eb alalor que los piaroa otorgan a los
asuntos de la vida diaria y al consecuente éndasia creatividad cotidiana”En el campo
del parentesco, esta sociologia se traduce en fasi€rsobre la consanguinidad, la
endogamia y la consustancialidddEn el &mbito de las relaciones de género, seaet
circulo vicioso que coloca a las mujeres como “peadas” pasivas del juego de prestigio
entre hombrés. Si bien se acepta que hay aspectos jerarquictasagganizacion social de
los grupos amerindios, quedan inexorablemente badtws por la moral igualitaria. Por
ejemplo, Cecilia McCallum afirma que la jerarquiashkinahua queda circunscripta a
contextos especificos como la paternidad y el diflgp, que no admiten un abuso de
podef?. En definitiva, las relaciones de género son patas en funcién de una moral
igualitaria que regula los intercambios entre haslyr mujeres de forma complementaria y

simétrica®.

8 Riviere 1984: 91. Para una discusion de la pertimedel concepto derideserviceen Amazonia, véanse
Dean 1995; Dean y Knauft 1998.

° Overing 1999: 81. Para una perspectiva criticastie enfoque: “La sociabilidad como memoria afectia
sido descripta con gran finura por lo que en Rinisamos la escuela inglesa de americanistas.nSiiamgo,

sus informes con frecuencia me sorprenden por ilatarales y angelicales, ya que tienden a minimiza
componente vital de las relaciones sociales: léliuasgl y la venganza” (Taylor 1986: 206).

9 Overing 1973, 1975, 1984.

1 Overing 1986.

12 McCallum 1994: 426 y ss.

13 “| a complementariedad y la diferenciacion de génem a la par, ya que las tareas, las capacidades,
conocimientos y las responsabilidades de cada gé&hsdven estar diferenciados previamente para poder
entrelazarse en la relacion de pareja, asi comaitts diferentes se entrelazan en un tejido pamadr un
disefio” (Belaunde 2005: 23). Para argumentaciomefages: Overing 1984, 1986, 1999; Santos Graneros
1994, 2000; McCallum 1994, 1996; Gow 1991; Kidd3;Belainde 2001, 2005, 2006; Heckler 2004.
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Finalmente, la tercera postura es la llamada ‘@sda simbdlica de la alteridad” o
“escuela americanista francesa”. De raigambre @siralista, los autores enrolados en esta
linea se interesan por los procesos de intercaotrn® la guerra, la caza de trofeos y el
canibalismo a partir de una dinamica fundamentalenérter-grupal, articulada sobre el
principio omnicomprensivo de la “alteridad constéate™. En el campo del parentesco,
este recorte se traduce en un énfasis casi ex¢ugehestudio de la afinidad, al punto de
llegar a sostener que la sociabilidad en las 8dvegas sudamericanas opera sobre un fondo
“natural’” de afinidad, sobre el cual cada sociedadstruye su consanguinidad. Las
identidades colectivas se constituyen en redestdecambios que trascienden las barreras
sociologicas (ej. entre grupos étnicos diferentegymoldgicas (ej. entre humanos y no
humanos) y ontologicas (ej. entre vivos y muert&®)mo la moralidad indigena se
desenvuelve en un campo de fuerzas supralocaldsigpar la predacion, la guerra, la
afinidad y la competencia, las cuestiones de gépeexualidad suelen quedar reducidas a
“idiomas” cosmolégicos mas comprehensivos como riedgcion, el intercambio o la
afinidad potenciaP.

Con el tiempo, los autores posteriores asumetatédente o no una conclusion mas
razonable: segun como se lo mire, el mismo datagser interpretado como signo de
igualdad o de asimetria de géréroEs el punto de vista y el enfoque teérico del
observador el que determina la diferencia; no ¢@esiad en si misma. Tanto Overing como
Santos Granero observan la coexistencia de compmnele igualdad y jerarquia entre
hombres y mujeres en las poblaciones de las tibags; pero, contrariamente a Riviéere,
focalizan su atencién sobre la igualdad. Otrosrasten cambio, denuncian una confusion
conceptual entre jerarquia, violencia y coercidmotas palabras, postulan que la ausencia
de violencia fisica no puede ser leida como unnéind de la igualdad de généfoPara
Irene Bellier, finalmente, un andlisis comparatil® las relaciones amazénicas de género

también muestra que se articulan en forma asiraétsicbien lo hacen en funcién de una

14 véanse Erikson 1986; Taylor 1993, 1996, 2000; ivbsede Castro 1996, 1998a, 2002; Vilaca 2002.

!5 Descola 2001: 93 y ss. Belatnde critica estosesips, hablando de un “sesgo androgénico” —attibaib
la influencia de Lévi-Strauss— que considera anlagres como “objetos pasivos del intercambio masziy
mientras que el amazonismo inglés permitiria apris como “sujetos activos”, productores y pgpéintes
de los intercambios (2005: 21 y ss.)

'8 Lorrain 2001. Por otra parte, hay que reconocer galvo honrosas excepciones, ninguna de estagegra
teorias se destaca por un tratamiento etnohist@xbmustivo que permita apreciar el desarrollo afe |
problemas discutidos en la larga duracion.

7 Lorrain 2000.
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oposicién general de sabor mas “melanesio”, quéraoone el caracter “profano” de la
mujer, ligado con su papel biolégico en la repraitut, con el carcter “sagrado” del
hombre, fundado sobre el dominio de la espiritaaligl la fuerz¥.

Un ejemplo clasico en estos debates es la intagpoéet de la division sexual del
trabajo. La enorme mayoria de los autores detattia enisma una complementariedad
entre las actividades de cada sexo; constatacién sim embargo, no implica en modo
alguno que no haya a la vez una jerarquizacioniditglde dichas tareas. Reflexionando
sobre el tema, Claire Lorrain ha propuesto un ntodeheral:

“Existe un patron basico de jerarquia de génermoligyico, economico y politico a través
de la Amazonia. El grado y las modalidades espasifile esta jerarquia son variables. Pero,
no obstante, se caracterizan por los mismos progigundamentales. Primero, el
shamanismo y el liderazgo en sus formas mas psetesta primariamente un asunto
masculino, asociados arquetipicamente con los rgdesveedores’ en las instancias
sobrenaturales, econdmicas y politicas. Segundas gspeles de ‘proveedores’ se asocian
con una interdependencia jerarquica entre hombresijgres, en la cual las dltimas son
tipicamente las encargadas de limpiar los jardilasscasas, las herramientas. Tercero, estos
roles se hallan legitimados por una cosmologiageiéa del género, que suele asociar los
genitales masculinos con la caza y los ambitos miass econdmicos, sobrenaturales y
politicos, y con frecuencia involucra un grado damtwl —ejercitado por medios tanto

seculares como sobrenaturales— sobre la sexuddictahina y sobre la reproducciéh”

Si bien la division del trabajo opera ciertamente fenciéon de la complementariedad,
considerar a estos conceptos como sinénimos dealitigtismo” o “igualdad” induce a

confusion:

“Los géneros son, sin duda, interdependientes yplmmentarios y sus relaciones son

reciprocas y mutuas. Interdependencia, sin embames sindnimo de igualdad y tampoco

'® Bellier 1993: 5109.

9 Lorrain 2000: 305-306. Véanse, también, las caiches comparativas de Riviere sobre las Guyanas
(1984: 91) y los hallazgos de Arlette Farge en @studios en comunidades rurales: “Si la
complementariedad, efectivamente, da cuenta deeatidad en que la asociacion de la mujer y el lrersb
muestra necesaria, en cambio oculta el hecho déaddistribucion de las tareas tiene a su pesaodte un

polo positivo y otro negativo y contiene en si istesna jerarquico de valores. Papeles complemestari
quizd, pero subordinados el uno al otro” (Fargel184).
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lo son complementariedad, reciprocidad o mutualidzsdos conceptos estan politicamente

vacios, en eso su inespecifico contenido politicedp variar entre la igualdad y la opresion

extrema‘zo.

Peter Riviéere recuerda que, al fin y al cabo, miéé @& cualquier interdependencia
finalmente es el hombre quien se apropia de loslymos del trabajo femenino y los
aprovecha para sus propositos rituales o polities$eras, dicho sea de paso, de las cuales

las mujeres suelen ser excluidas:

“La division del trabajo es organizada a lo largo ltheas sexuales, y las actividades del
hombre y la mujer son complementarias. Sin embagg@ interdependencia no resulta en
igualdad. La evidencia indica que la mujer tiena semana laboral més larga que el hombre
(...) pero el hecho es relativamente sin importancimparado con la naturaleza de lo que
hacen los dos sexos y de lo que sucede con susgbwed Uno puede comparar la caza, la
principal actividad de subsistencia de los hombees), el trabajo de la agricultura y el

procesamiento de la comida que ocupa a las mujeaesaza es periddica y su producto es
incierto pero altamente valorado, y una vez qu@resesado por las mujeres, sirve para

obtener ventajas politice”

La complementariedad de las actividades productigasdefinitiva, parece destinada a
enmascarar una ideologia cuyo resultado es el nadinomasculino de los procesos de
produccion y reproduccién colectiva.

2.3. La persona

Antes de examinar en qué medida estas ideas puagdiearse para comprender la vida
social de la mujer chacobo, conviene dilucidaraipellos la oposicién entre igualdad y
asimetria de género se traduce, y si lo hace enmpdida y bajo qué condiciones
especificas, en las concepciones mas generaleg $bpersona humana wohiria.
Comencemos diciendo que los chacobo no encontrgréangles reparos en aceptar la tesis

20| orrain 2000: 296. Véanse también Mentore 1987Blas2001: 99; Cérdoba 2006: 67.
21 Riviére 1984: 92.
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segun la cual la subjetividad no es mas que uresgucfluida de estados inestabfeto

gue define la humanidad, en efecto, es una serariteitos polisémicos que se combinan
en distintos grados y formas segun los diferenmsemtos’. Pese a admitir que el cuerpo
“es como una corteza’jascaria xacatg que envuelve a varios componentes animicos,
ninglin chacobo discrimina de manera taxativa yagawentre las nociones —por otra parte
siempre inciertas— de “cuerpo”, “alma” o “espirittin que se traducen sus ideas sobre la
person&’. Los vinculos y las asociaciones entre los compaseson complejos y varian en
funcion de los contextos de enunciacion, asi ccamtbién de los distintos informantgs

En términos generales, sin embargo, podemos deeifag‘vida” es considerada como una
cualidad dinamica, basada en un equilibrio inestahtre tres entidadesh{nana yoshiniy
bérocamaquique los chacobo traducen casi indistintamente cainea?°.

En primer lugar, los chacobo hablan de la entidagndda shinana cuyos
significados pueden organizarse en dos grandesasasgmanticos. Por un lado, remite en
un sentido amplio a las percepciones, los discutas&mociones, la memoria, la reflexion
y el pensamiento; en una palabra, es el vectoradsubijetividad, la configuracion
intelectual, espiritual y animica del individuo.rRxro lado, ekhinanatambién designa al
caracter organico, vital, dindmico de diversos sesn efecto, también lo poseen los
animales y las plantas (al menos los arboles geaydies cultivos mas significativos como
el maiz y la mandioca). En este registro, la adeponas adecuada pareceria ser la de
“vitalidad” o “principio vital’?’. En todos los casos se afirma qushéhanase concentra
de forma paulatina en el pecho, mas precisamergéa@nrazéon, que crece progresivamente
y que comienza a disminuir con la adultez y laamdiad. Tiene la forma y el tamafo de la

persona y durante el suefio o la enfermedad puedie’ ‘el cuerpo. No sélo decrece con

2 Taylor 1996; Vilaga 2005.

%3 Este apartado sobre la persona chacobo siguandegrrasgos, la descripcion expuesta en Villa.200

%4 Los mayoruna llevan la metéfora vegetal a su mxreel cuerpoghokd es literalmente la “hojarasca” que
envuelve al alma/sombres(s) (Erikson 1994: 75).

%5 Villar 2007: 397.

% De igual modo lo que define a la persona cashinasua balance temporal y relativo entre los db&rs
componentes de la persona (Deshayes y Keifenhe@®: ZF). Lo mismo sucede en muchos grupos pano.
Citemos solamente un ejemplo katukina: “Los sergmanos tienen dos espiritus que los animan. Uro est
ligado al cuerpo es llamagora vaka que llamaremos ‘espiritu del cuerpo’; tambiénriboa del cuerpo’ que
serd su traduccion literal. En el lenguaje cotidjgushines la palabra mas usada cuando se hace referencia
al yora vaka Mas alla del espiritu del cuerpo, los humanasetietambién el espiritu del ojaero yushin
llamado tambiéiyushin kuin ‘espiritu verdadero™ (Coffaci de Lima 2000: 2).

2" Entre los marubo, los sentidos atribuidoschind basicamente se ordenan en los mismos campos
semanticos (Cesarino 2008: 29-32).
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la vejez: en el suefio, la enfermedad y en la mwestatraido hacia el exterior; se dice,
entonces, que shinanade un moribundo “le ha abandonadshifa caqu§®.

Si nos explayamos en el analisis sl@ihanaes porque se trata del componente que
se asocia mas explicitamente con el crecimientdetiel Como en muchos grupos étnicos
amazonicos, la concepcién tiene lugar durante tel sexual, cuando el semen, originado
en la cintura del hombre, se mezcla con la sangria dnujer. Se supone que la misma
sangre es la que, de no haber embarazo, se dem@doa los meses durante la
menstruacion. Pero si el semen paterno y la sangterna se “cuajan”, el nifio comienza a
formarse mientras crece shinana Para confirmar su embarazo algunas mujeresae fij
tanto en la luna como en la ausencia de la memrsbruasi a la tercera luna no viene la
sangre, asumen que estan embaraZadasisten, ademas, otros signos que corroboran el
estado de gravidez, como los pezones que se vuebairos, el inicio de vémitos y
dolores de cabeza o la retencién de liquido.

Podria decirse, sin exagerar demasiado, que eintesmto delshinanamide el
desarrollo vital de un nifio. La relacion se plasnaa terminologia. Si bien no hay una
concordancia perfecta en el uso de las categopias ejemplo, las mujeres se interesan
mas que los hombres por la discriminacion entreni@é@mas—, si puede abstraerse un
cuadro discursivo mas o menos generalizado. Ddsdacéaniento hasta los tres afios se
denomina al nifio varéjoni pistia o baqué pistia(*hombre pequefio” o “hijo pequefio”).
De alli hasta los siete u ocho afios es llansdioa jaqué(“shinanaque crecié”); y luego
shina abéna(“shinanaque se muestra” o “que aparece”). Llegando a lostereafios,
cuando accede con la adultez al maximo grado dédat, el joven tiene ushina coshi
(“shinanafuerte” o “duro”). Pero s6lo por medio de la patdad los varones devienen
“hombres verdaderos” y merecen el términgaié o joniria (“hombre” + superlativo). Las
etapas del desarrollo vital masculino no encueniraparalelo estricto en la terminologia
femenina. A la recién nacida se la llanyaxa pistia (“mujer pequefa”); luego,

sucesivamentgjoxa paxa(“chica cruda”, “nueva” o “fresca”)yoxa jahini(“mujer hija”),

% Es crucial retener, entonces, que se trata deemtidad que puede perderse en cualquier momento; en
efecto, el peligro de la pérdida de la condiciombnoa es un tdpico recurrente en diversos A&mbitda de
cosmologia chacobo (Bossert y Villar 2002; C6rd2da3).

29 Oxésignifica tanto “luna” como “mes”.
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yoxa xotaco(“mujer muchacha”). La condicion dgxase constituye progresivamente,
aunque alcanza su maximo potencial al ser espbsénf) y madre jahéhua.

Otro componente de la persona edé&locamaqui Como en otras lenguas pano,
béro significa “0jo” 0 “semilla”. También, en cierto®wtextos, el término puede designar
una fotografia o incluso la sombra, el reflejo @ imagen en un sentido amplio. Se trata,
en esencia, de la imagen reflejada en el ojo dej atdiferencia de los demas componentes
de la persona, éérocamaquisdlo aparece en los seres humanos. En ocasiohegasde
la materializacion visible dedhinana por ende nombres diferentes de una misma entidad;
pero otras veces los chacobo se apoyan en ladiistiléxica entre los términos sefialando
gue cuando mueren desaparecseh@ang mientras que ddérocamaqusigue vivo y sale
de la tumba para rondar los huertos y las casaaslantiguos familiaré$

Un tercer conceptojoshini presenta una complejidad mayor. Aunque literatenen
significa “viento” la polisemia del término es em@. En la década de 1970, el etnégrafo
aleman Heinz Kelm observa queyekhinies una “entidad espiritual” que forma parte de la
persona, pero también de los animales y las plaptase tras la muerte se transforma en
un ser temible que pasa al otro mundo coénonono ainayoshini(“yoshinique crece’¥.

En ciertos registros semanticos, también, el térpimede traducirse como “alma”; por si
fuera poco, la doctrina evangelista lo utiliza paraducir los conceptos de “mal’,
“demonio”, “diablo” o “Satands”, inyectandole unarga ética totalmente negativa. Asi
como desde el momento de la concepcién un indivehié dotado dshinana también es
portador deyoshini Sin embargo el ciclo de desarrollo es inversoanie la infancia y la
juventud esta en estado latente, sin manifestgreen la adultez y el desarrollo de la
persona crece de manera inversamente proporciofaldacadencia deshinana Este
crecimiento no se detendra; de hecho, uno de kyscmmnes mas explicitas del término
yoshinies cuando, liberado del cuerpo tras la muertasseia con las temidas almas de los
muertos y los espiritus de la selva. En este ultbmatexto, en el cual el lexema podria
traducirse como “espectro”, constituye para losoba la causa de la gran mayoria de las

enfermedades y aun de la muerte.

% para equivalentes en otros grupos pano como ladaosharanahua, yaminahua, cashinahua, shipibo,
cashibo e isconahua, véanse Bertrand-Rousseau 1986:Kensinger 1993: 456, 1998: 69; Deshayes y
Keifenheim 2003: 68, 97; Déléage 2005: 81.

1 Kelm 1972.
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Como puede suponerse, no existe un acuerdo unamnitmehora de definir estas
entidades. A veces gbshini se identifica mas con shinanaque con ebérocamaqui
Otras veces uno se transforma en otro o vicev&saien en algunos contextos se
distinguen conceptualmente, también es cierto queginos enunciados se utilizan como
términos intercambiables. Los etndlogos, por enddjenen mas remedio que seguir a los
chacobo: asi, Kelm habla deEro camaqui yoshiniAlgunos dicen que, al morir un
individuo, elbérocamaquise transforma egoshiniy ronda por las inmediaciones de la
comunidad; otros que eshinana desaparece, o deviengshinj en tanto que el
bérocamaquiqueda enterrado en la tumba. A veces un mismaniaote alterna entre
ambas lecturas. Pero todos nuestros interlocussresincuerdan con tres premisas: la
primera, que tras la muerteygshiniasume una existencia autbnoma; la segunda, que es
mas potente que ahinanao el bérocamaqui la tercera, que se vincula, de maneras

distintas pero recurrentes, con los espectros yasomuertos.

2.4. ldeologia y praxis de la reproduccion

Si desde el punto de vista chacobgdaaalcanza su maximo potencial cuando llega a ser
esposa y madre, es importante saber como afedtkerdéidad sexual a la reproduccion.
Siguiendo a Alf Hornborg, podemos entender comméarde “afiliaciéon” a todos aquellos
lazos socialmente reconocidos mediante los cuajessk vincula con los miembros de las
generaciones precedentes; se trata asi de unatugeneral, de la cual las normas de
sucesion, herencia o transmisién del status politegal o ceremonial, la clasica idea de
descentla onomastica o las ideologias de la procreas®son sino casos particulates
En un sentido amplio, se trata de concepcionesrglesesobre la continuidad de lo social;
asi, puede entenderse “descendencia” como uniarderpertenencia formal y legal a un
colectivo inscripto en la sucesién de las generssio.

Ahora bien, la reproduccion es un contexto queleexon bastante claridad la
forma chacobo de concebir la interaccion entreséo®s. En efecto, la complementariedad

fisioldgica entre sustancias como el semen patgriao sangre materna no disimula una

32 Hornborg 1988: 234.
%3 Barry 2008: 15, 34, 219.
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ideologia bien definida de las relaciones de gén&@omo sucede en muchas otras
sociedades, el cuerpo femenino es pensado com@pdsitb, mero receptaculo para el
semen del hombre. Sin embargo, esta afirmacionamemayores precisiones. En la teoria
chacobo de la procreacion no figura el progenitarugdo; no hay, en suma, ninguna
inocencia epistemoldgica. Los chacobo saben parfemtte que la mujer es necesaria para
la procreacion y que incluso lega ciertos carastéigécos a su hijo. A nadie se le pasaria
por la cabeza negar la necesidad de ambos sexadapgestacion: en este sentido, nadie
niega que un nifio desciende de sus dos progenitareshecho indisimulable y
explicitamente reconocido por una onomastica quenmmaicamente otorga a los nifios los
nombres de sus abuelos maternos, luego los paterimmaimente los tios —con lo cual, la
influencia genealégica de ambas “lineas” quedauaadg en forma bilatef4l Lo mismo
sugiere la antigua afiliacibn a los grupos llamadaexobo (lit. “gente de la misma
cabeza”), con la cual cada persona recibia dos msniiglanicos” provenientes de sus
progenitores —asi, por ejemplo, un individuo Xémaba(“gente gusano”) por via paterna y
Canabo(“gente guacamayo amarillo”) por via matérna

No obstante, traduciendo la misma dialéctica ecraplementariedad y asimetria
gue puede rastrearse en otros contextos, la cakibarde ambos padres en la gestacion no
impide que el influjo decisivo, el que determinanodsera el nifio, sea el paterno. A pesar
de la afirmacion apresurada de Kelm, que indical® lgs chacobo ignoraban los nexos
precisos entre el acto sexual y la procreacion, repsesentaciones no desconocen la
fisiologia. Es sblo que, debido a razones ideodmjiqrefieren acentuar, en contextos
especificos, la ascendencia genealdgica agnatipar @xpresarlo de otro modo, optan por
asumir un influjo paterno determinante en la ubémacsocial del individu®. Si se lo

compara con el papel del varén, el papel desempeag@mda mujer en la concepcidn parece

3 Erikson 2002. Habria que afiadir que la teoriaadeotpaternidad o paternidad multiple no parecerten
arraigo entre los chacobo; por el contrario, esiemte la idea de que una gestacion exitosa implicito
repetitivo y la acumulacion uterina de grandesidades de semen por parte del mismo hombre. Para un
descripcion de la co-paternidad entre los cercasesejja, véase Peluso y Boster 2002; para oteaypéys
pano, los estudios de Kensinger y Erikson en lanaisompilacién de Beckerman y Valentine (2002)

%5 Cérdoba y Villar 2002.

3% Shapiro escribe que la “filiacién” no debiera supo presunciones sobre las “teorias culturalesade |
concepcion”, un asunto que se trae a colacién peruéncia en las discusiones sobre la linealidéa y
descendencia; ademas, que no reside tampocomamsanision fisica de sustancias de un progenisortgjo;

ni, menos aln, implica derechos y obligacionesawspde la prole. Lo que si resulta fundamentabewo la
identidad social de ambos progenitores, relaciohawlediante el acto sexual, resulta relevante —opaoa
“ubicar socialmente” a los nifios que, se creersesultado de dicha unién (1984: 20).
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subordinado, relegado a un plano secundario. Barahacobo la agencia reproductora es
fundamentalmente una propiedad paterna. El sexdigeldepende en gran medida del
padre: si ha tenido contacto con plantas o bej@asogiados con la forma vaginal, por
ejemplo, es muy probable que quede sentenciado teneo hijos varones. La primacia
paterna concuerda con otros hechos de la vidalshaiantigua afiliacion denaxoboera
patrilineal, y se recuerda que las mujeres llevabanjados en sus rostros los motivos de
sus propios padré’s Los chacobo reconocen que el ideal de sucesi@hleterato politico
deberia seguir la linea agnatica. El repaso deataativa mitica, también, sugiere la
importancia simbdlica de la patrilinealidad. Todaauextensa serie de relatos narra el
pasaje de una sexualidad desviada a otra ordenadttuida culturalmente; los
protagonistas, luego de una copula an6mala conashjanimales o personas de su mismo
sexo, son conducidos por sus afines, a veces dafdrastica y hasta forzada, hacia una
sexualidad apropiada, “normal’. En estos casosmumgr y un perro tienen perritos; una
mujer y una vibora, viboritas. Los hijos de estasnturas amorosas en la mayoria de los
casos adoptan la forma y la personalidad paternas.

Mas alla de los discursos explicitos, convienemgxar contextos y practicas
concretas en donde se rastrea la misma inclinad&widgica por la patrilinealidad. La
impotencia y la infertilidad masculinas se atribuy& contacto del hombre con unos
gusanos que corroen la madera, llamdisise’®. Estas afecciones son reversibles mediante
curas terapéuticas realizadas con una mezcla de, Hawjas tiernas de mandioca, la
huanicusay un bejuco llamada@scana Ahora bien, cuando un hombre no puede tener
hijos —para los chacobo una verdadera anomaliaruger lo deja y busca otro marido; se
piensa que ella, entonces, concebird sin mayosdeonas. Cuando comentamos el caso
poco frecuente de un matrimonio que no tiene mdas upa hija, a todos les parecio
evidente que el problema venia por el lado patere prueba irrefutable que esgrimieron
es que el hermano del involucrado también teniaala hijo; en ningln momento se
contemplaron otras variables, como la edad avandada esposa o que la familia de la

madre tampoco es demasiado numerosa.

37 Cérdoba y Villar 2002: 78.
3 Bisha gusanos de la lefia, madera (Zingg 1998: 75).
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La falta de un cényuge o pareja masculina es ilecipal causa de aborto y de
infanticidio®. Frente a la posibilidad de criar un hijo sol@jue su compafiero no asuma la
paternidad, la mujer suele optar por interrumpireslbarazo —incluso en una sociedad
fuertemente uxorilocal en la cual la falta del gaden términos pragmaticos, es mucho
menos problematica que la muerte de la madre. iSstainente, también es evidente que
los casos de aborto o infanticidio son menos fretsecuando el bebé es vardén —una vez
mas, una tendencia contrapuesta a la l6gica tsliga ya que todo sugiere que retener hijas
para atraer yernos gue trabajen es mas “convehigaéecriar hijos varones que se iran a
vivir a otro lado. Cuando recientemente una mwerd parir al monte, toda la comunidad
supo que iba a abandonar a la recién nacida; eteganitario encontr6 a la criatura y la
devolvié a su madre. La explicacién fue que “noréuetrayoxa que ya tenia bastantés”
Habria que realizar dos aclaraciones respectotderdanticidio preferencial. La primera
es que, naturalmente, las mujeres declaran queepusaiber el sexo del bebé antes del
nacimiento. Si bien hay varios criterios que seedatan, se fijan en cuestiones como la
posicion que adopta el nifio en el vientre (si @stbnado hacia abajo es nifia, si es varén
hacia arriba), si la madre adelgaza o tiene vomptailores de cabeza frecuentes (en
general, signos de una hija), si duerme demasiasidoo( general de un varén), etc. La
segunda es que no se trata de una situacion naddiisert Prost observé lo mismo:

“La percepcion chacobo masculina de los hijos Yadehijas es que los hijos son preferidos
(...) en tanto hay infanticidio de mujeres, vema® wcontradiccidn entre la percepcion

‘nativa’, que pone a los hijos por sobre las hijafa estructura emic del household, que en
realidad da prioridad a la hija sobre el hijo. lesigepcion ‘nativa’ todavia persiste aunque se

ha precisado que tener mujeres le da a uno unajaesttondmica’.

“Nos han contado que una huahua fue enterradapivgue no tenia ano, pero otros nos dijeron

que el padre lo habia hecho porque era nifia, g El quiso™.

% De la misma manera, se ha registrado que los anatacuden al infanticidio, entre otras razonésjia
mujer embarazada no tiene marido” (Dole 1998: 203).

9 Formados por los misioneros, los dos agentesasamsitde la comunidadgcay Coni) son chacobo y s6lo
el técnico de la vacunacion contra la malaria @édmcotidianamente “Malario”) es criollo, aunquado en
Alto Ivon y casado con una mujer chacobo.

I Prost 1983: 102.

*2 Prost 1970: 47.

106



Sin llegar a proponer que exista entre las mujeh@gobo un control organizado de la
natalidad, sabemos también que conocen mediosepéea la concepcion. Las mujeres
pueden provocar el abortpigtia baqué a-qudit. “hijo pequefio finalizado”) por medio de
golpes en su estébmago; o bien, de ser tempranaskaapdn, mediante una hemorragia
producida por infusiones vegetdfesOtro método que se utiliza actualmente para abort
es la ingesta de cloroquina, la pastilla utilizgotaa tratar los efectos de la malaria,
combinada con el ayuno y el consumo masivo decaftri-al punto de que los agentes
sanitarios deben examinar en persona a las pasipata ver si realmente tienen sintomas
de malaria o si estdn buscando un medio sencitl qaortar. En la enorme mayoria de los
casos, la causa es cuando una joven queda embasaaadarido y su madre la impulsa a
abortar porque “no quieren hijo sin padre”. Freateina pelea conyugal y un posible
divorcio, incluso las mujeres casadas apelan at@bo

Condenado por las politicas publicas y por losaneios, la practica no es facil en
comunidades relativamente pequefias donde todosnsean. No esta bien visto que una
adolescente sin marido solicite pastillas anticptieas; enseguida se propagara el rumor
de que esta con algun hombre casado, dado quiigieea con alguien “de su edad” (es
decir desposable) no tendria por qué cuidarse. Adematuralmente, pocas adolescentes
pueden adquirir anticonceptivos en las ciudades.ideas sobre el uso y la administracion
tampoco son muy claras. El otro lado de la monedalas mujeres casadas, que a veces
utilizan anticonceptivos inyectables como la demmavera que el Estado boliviano
distribuye gratuitamente mediante sus programaglat@ficacion familiar. Pero no es la
mujer quien toma la decision sino su marido, yatotcaso ambos asisten juntos al agente

sanitario para que administre el tratamiento; pogéneral la comunidad se entera en

3 Las mujeres raspan los bejucos llamagasatapaoy xipanoy hierven su corteza durante horas hasta
reducir la mezcla de un litro a una cuarta pattegd consumen la amarga infusion dos o tres veadia,a
muchas veces a escondidas del marido, o en ot0s paoporcionada por la madre, que no desea tdaei

su hija quede embarazada. Aunque no disponemosalexplicacion etnoboténica y farmacologica, todo
sugiere que se trata de plantas con efectos atwrtiéds que anticonceptivos. No conocemos la derzamdm
cientifica de las mismas, pero sabemos que a tadasaracteriza el sabor amargo: el nombre genésco
jihui moca(“arbol amargo”) y en castellano regional una lieseparece ser la llamada “cafecillo”. Por otro
lado, hay que decir que, junto con lo frio, losadim asocian el sabor amargo con la actividad shiama
(Villar 2004). Lo mismo sucede en otros grupos p@eshayes y Keifenheim 2003: 78; Erikson 1999a).
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instantes y la decisién debe estar bien justifigalgue no esta bien visto que no se tengan
mas hijoé*.

Relegadas al plano de la conducta privada de |gres, estas practicas no siempre
cuentan con la aceptaciéon de los hombres. Sin gmbatomo hemos dicho, en
comunidades pequefias todo pasa a formar partarceita de habladurias y de control
social. Mas alla de los métodos escogidos, y pegean la vida cotidiana se observa que
la mayor parte de la crianza, educacion y alimédmade los nifios queda a cargo de la
mujer, en el plano ideolégico no es posible acefastararencia de un padre. En el caso
inverso, es decir por ejemplo cuando muere unaipamnta, a nadie se le ocurre que el bebé
deba sufrir las consecuencias, y la madre o alpen@mana de la mujer pronto se encarga
de la crianza. Para los chacobo, el amamantamientm bebé no es una tarea exclusiva de
la madre: cuando la mujer no tiene leche suficiemtaun cuando se aleja para trabajar en
el chaco, una hermana o hasta su propia madre artamarecién nacido; por otra parte,
por los embarazos tempranos y la duracién de la fédil de una mujer es normal que
madre e hijas estén amamantando o embarazadasrab miomento. Una lectura podria
enfatizar la transmision de sustancias al intet@mgrupo uxorilocal; otra que, incluso en la

maternidad, acto femenino por antonomasia, la negesustituible.

2.5. El origen de la sexualidad

El discurso mitoldgico es un ambito de la imagidaaocial en el que la ideologia chacobo
define de forma explicita el caracter contingeafeatorio, intercambiable de la agencia
reproductora femenina. Los narradores de mitoeesus#r ancianos de ambos sexos o al
menos gente de cierta edad: la idea de un jovatarelo un mito, por mas que lo sepa, es
simplemente ridicula para los chacobo. De la misraaera, si hay un hombre presente que
sepa el mito dificilmente una mujer lo narre, p@smue sepa hacerlo mejor 0 que conozca
mas detalles que el varén. En el plano conscieseteelatan los mitos como leyendas de
personajes lejanos (“el cuento dehind), o mas frecuentemente como etiologias de
objetos de la cultura material (“el cuento del d&j). Las narraciones se ubican

4 Generalmente la mujer casada que utiliza antigivos lo hace por recomendacién médica (gestasione
poco espaciadas entre los hijos, cesareas, probleandiacos, etc.). Incluso en esos casos unaaspegde
estar disgustada porque no tiene suficientes nygbosvocar las habladurias locales.
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conceptualmente en la categoria mas general deufds’ o “palabra”’,chani aunque
remiten de modo inequivoco a un tiempo pasadotgrtis, denominado “de los antiguos”
o de “los hombres antiguogofi siricato). Para la mayoria de los informantes, este tiempo
no cifra un mundo de presencias posibles, de pidsibes latentes ni de proyecciones
rituales de una cierta mecanicidad.

Esto no implica en modo alguno que los probleqaes se plantean en el mito no
tengan una influencia cierta para el pensamientxaito. Mas alla de las intenciones
explicitas, las razones declaradas y las finalislackenscientes, los mitos constituyen
formas de expresion institucionalizadas mediargeclales los individuos representan su
vida en sociedad. En este sentido, puede deciessajunarraciones “anti-causales” que no
justifican el origen del mundo al modo funcionaijssino que lo muestran de forma
distorsionada, paraddjica o caricaturesca paralematizarlo y desnaturalizaffo La
I6gica narrativa general, por otra parte, no s@ateucho de la documentada para otras
sociedades amazonicas. Postula un estado iniciell @mal la condicion daeohiria asume
cualidades especificas a partir de un fondo cultirdiferenciado, compartido por
humanos, animales y no humanos. Mas que cortemitesi definidos entre dominios
discretos de la realidad, parece constatarse uiga—$® siempre nitida— de grados relativos
de continuidades y discontinuidades, un sistemdisteciones, mutaciones, identidades y
oposiciones fluidd$.

Aqui vamos a detenernos en una narraciéon con@oidéa mayoria de los chacobo
y que les resulta bastante cdmica, ya que evooagen de las relaciones sexuales. Antes,
los antepasados no conocian las relaciones sex®aes tenian muchos hijos copulando
con una calabaza. Los nifios quebraban la calabazbay: nacian de a muchos, crecian y
alcanzaban la madurez rapidamente. Las mujerelsaldaban y les amamantaban con su
leche para alimentarlos. Al poco tiempo esta priggefimera envejecia y moria. Un dia un
hombre parte al monte a cazar y se encuentra comouo €hing, quien se burla de él por
estas relaciones con la calabaza, llama a su espmsay copulando con ella le revela los
secretos del coito. Cuando el cazador vuelve ddaatiene relaciones sexuales con su

mujer, que se resiste porque el coito le duelespide un aroma extraio. Tienen un hijo

“5 Taylor 1986: 204. Para un andlisis de los eje®res de la mitologia chacobo, véase Cérdoba 2006b.
“% Viveiros de Castro 1998; Calavia Saez 2001; Bogs¥illar 2002.
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gue crece lentamente. En algunas versiones pas, @lmtras por la brutalidad que el coito
supone para la madre, en otras porque les repdgoiarede la cépula, los hijos de la
calabaza huyen y cruzan el rio para no volver; eopan a hablar en otra lengua y se
transforman en los actuales cayuvava. Los chaab@ambio, son los descendientes de
los hijos del hombre y la mujér

Esta breve narracion, que considerada en undseetiolégico se limita a narrar la
adopcion de las relaciones sexuales, puede intarpeeen un sentido mas amplio. Si se la
considera aisladamente, presenta apenas una géaasa del coito. Pero si en cambio
consideramos sus relaciones formales con otracygaciones comunes de la narrativa
chacobo surge un esquema de relaciones mas gelosrallementos definitorios de la
naturaleza humana no son inmanentes ni dados desamy para siempre; deben ser
ganados, atesorados, merecidos. Las ensefianzasesedel mono, en efecto, forman parte
de una extensa serie de relatos que vuelven cassiwbmente sobre un mismo tema:
costumbres sexuales antiguas que en la actualalad pon bien vistas. Mencionemos un
unico ejemplo. Un hombre que no copula con su ntigee aventuras amorosas con una
perica que queda embarazada; el hombre, inclus@gkda a la amante los ornamentos
corporales de su esposa. Finalmente la suegract@sp@uando el hombre va a cazar al
monte, sus cufiados lo siguen; presencian el codmalo, matan a la perica a flechazos y
devuelven los adornos a su hermana. El esposo farfe&muerte hasta quedar mudo, pero
finalmente accede a tener relaciones con su mujea. multitud de episodios con una
estructura formal parecida obliga a pensar en pbméador comun: el pasaje de una
sexualidad “desviada” a otra “normal”, instituidaltaralmente. A través de los mitos los
varones buscan un sustituto para el coito: animalbgtos, personas del mismo sexo;
desviacion del impulso sexual que es concebida aomaconducta impropia. No obstante,
tras algunas penurias, y haciendo eco de la treanemgbrtancia de la uxorilocalidad para
la sociedad chacobo, los afines obligan al hém& @auce apropiado a su libido. De modo

gue lo que se presenta a primera vista como uadeEpequefos episodios cOmicos, cuyo

*" Para un andlisis mas pormenorizado del mito v€asdoba 2005. Hay que decir que otros grupos pano,
como los marubo del bajo Javari o los shipibo-amiil Ucayali, conocen variaciones del mismo relato
etnolinglista Eliane Camargo documenta el “desmibrito del amor” entre los cashinahua: en estadrers
los antiguos pensaban que la vagina era una hetétaamente abierta que nunca podia ser cerrada; si
embargoHidi Shinuobserva copular a una pareja de monos y descubraagina es —seguln la expresion
de la autora— “un receptéculo para el amor”; ampadetese momento, se dedica a desflorar a todamugeres

de la aldea (Camargo 1999).
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sentido aparente es proporcionar la etiologia genal costumbre u objeto, condensa una
reflexion sobre los dilemas de la complementariedguioductiva, la moral sexual y las
relaciones con los afines uxorilocales. Bien misadm efecto, los mitos chacobo, como las
teorias del intercambio en el parentesco, habladeaelaciones entre los hombres y sus
afines que de relaciones entre hombres y mujeres.suegros y los cuiflados —no las
esposas— son los agentes canalizadores, los asstibelila moralidad. Incluso cuando la
invencion del coito es, también, la de las relaefopropiamente maritales, que exceden el
ambito de la vida sexual, la esposa no aparecegudscomo una colaboradora en la
crianza de la descendencia del hombre: un elemamtscindible, intercambiable, cuyo
papel se limita a la funcién biolégica de nutrineu leche a los nifids

En un segundo plano, el mito ofrece una reflesidbre las cualidades diacrénicas
que permiten hablar de un auténtico ciclo vitals lnifios de la calabaza nacen, crecen y
mueren a un ritmo agotador. EI mito no expone, oerpone solamente, una génesis
narrativa de las etapas inexorables de la vida, tsimbién una lectura abstracta sobre los
problemas de la duracion o la finitud. Como la dapla experiencia de la temporalidad no
es un dato primigenio. Las ensefanzas del mon@dgen a la sexualidad humana, pero
también, en un movimiento simultaneo, instauran fesnpos de la gestacion, el
crecimiento y la muerte. El vértigo de la vida de &ntiguos contrasta con la condicion
progresiva de la vida humana actual, que fluyatmlorde los ciclos bioldgicos. La dureza
del quiebre parece manifiesta en el aroma repugndet coito, la torpeza sexual del
hombre, la repugnancia sentida por los hijos quemyara no volver. El precio a pagar
por el aprendizaje de la cépula es la duraciéredddarazo, la nifiez, la adolescencia; en
definitiva, la lentitud del tiempo en la formacide la persona. Para la mujer, este precio
supone también la experiencia de una gestacionrasaoy larga, la espera agobiante del
embarazo, la necesidad de parir los hijos con esftle

“8 En este sentido, las narraciones chacobo no dejavocar la célebre fascinacion melanesia patea e

un mundo sin afines (Godelier 1986). Para una rainparativa del problema del género en Amazonia y
Melanesia, véanse los estudios compilados en Gyegozin 2001.

9 La idea del vértigo fisioldgico también se infilten los mitos shipibo. El origen de la pesca @obasco se
debe a una inundacion primordial tras la cual s@beeun solo hombre que se casa con la hija del. IBsta
mujer pare a sus hijos por el pie con enorme \e@datial punto de que pronto logra repoblar a laucodad
desierta; sin embargo, por culpa de la imprudedeidnombre, pierde su velocidad reproductiva yrérpde

ese momento sus hijos nacen pequefios, débilegraupa morir (Bertrand-Rousseau 1983: 89 y ss.).
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En un tercer sentido, finalmente, el relato pr@pana interpretacion del problema
de la relacion misma. De modo tipicamente amazdtdaceecuencia final revela que para
los chacobo es dificil pensar el si sin el otroc&lceptonohiria, que designa de un modo
amplio la cualidad de “ser gente”, no funciona cameetnénimo exclusivista, y ni siquiera
como un etnénimo. Como las fuentes histéricas gdéaealogias, el mito muestra que en el
comienzo era la mezcla, y que el origen de losathm@s indisociable del origen de los
demas grupos étnicos vecinbsDificiimente el episodio esté alli de forma cdsoa
gratuita; de hecho, algunas de las versiones caamecomentando este hecho y solo luego
pasan a referir el inicio de las relaciones sesjaheluso, muchos comienzan la narracion
diciendo “antes los cayuvava eran chacobo”. Pbeeho de ser diferentes, los hijos de los
antiguos y las calabazas no dejan de ser humamrsrgs que una exégesis fina permita
constatar que en otros contextos no poseen el ngsattm de humanidad que los chacobo.
Tal vez los cayuvava, los ese ejja 0 los movima $e®nos hombres”, pero son hombres
al fin. La categoria daohiria no delimita un dominio semantico cerrado, que drayltdo
humano” en contraposicién a la antitesis de la mioaa’. Es interesante notar que, en
otro registro, la misma categoria es precisamentombre dado a los “barbaros”, los
presuntos chacobo sin contacto que viven todavialemonte. Su imagen condensa
percepciones encontradas: por un lado, son gemiblés que rapta nifilos y mujeres; por el
otro, provocan la inevitable fascinacion al congtituna suerte de reserva utopica de
practicas culturales olvidadas, a la cual siempexlg el recurso de apelar. En una pequefia
muestra de antropologia relacional, asi, las engeBasexuales dethino permiten
relativizan ciertas nociones ingenuas sobre ebptes‘etnocentrismo” indigena

0 Un texto cashinahua plantea igualmente el origerindios, blancos e incas en un episodio destinado
explicitamente a narrar la génesis del metal. ldnati hombres deciden migrar en busca de mej@eagi
Cruzan varios rios hasta llegar a uno que es dadwsincho. En su orilla descansa un caiman corcalaa
enorme, que exige a los viajeros una presa de pama permitirle cruzar sobre su cola. Los primeros
cazadores ofrecen sus presas y cruzan sin probl&iragmbargo, uno de los cazadores trae un pequefio
caiman, lo cual enfurece al caimén porque era qugi®m hermano; desde ese momento, el transitotaala
orilla queda interrumpido. Los que cruzaron lleganna tierra donde habia metal y joyas brillarges: los
antepasados de los incas y de los blancos. Losnguaieden cruzar, los antepasados de los cashjnahua
deciden volver al centro de la tierra, donde noetiemas que huesos, plumas y dientes de animaies pa
adornarse (Deshayes y Keifenheim 2003).

®1 Zingg define el concepto deohiria como “gente” ynohiria ba jabi como “humanidad”, “gente con
costumbres” (1998: 178, 368).

2 Afirmaciones que, de hecho, suelen deberse méagumoeos de los observadores que a los propios
conceptos nativos (Erikson 1999a; Viveiros de ©abk#98; Keifenheim 1992).
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2.6. La fabricacion ritual de la persona

El mito proporciona, a quien quiera escucharlo, eclage interpretativa de la realidad que
codifica una lectura ideolégica de la reproducci®ero la maquinaria que rige su
operacion cotidiana obedece a otro tipo de conddecitento, mas vinculado con
tradiciones rituales y dispositivos de accién tasionalizados.

El vocabulario chacobo distingue al menos tresitérs para designar las fases del
desarrollo del estado de gravidez, caracterizadgramdes rasgos como la accion de
bagliehaina gue con alguna licencia podria traducirse aproxamahte como “hijear”. El
primero esnataya(“con crecimiento”), alrededor de dos meses luegdadgestacion; el
segundatohoya (“con brote pequefio de mandioca”baquéya(“con hijo”), que seria el
estado de embarazo en su acepcién mas corrieméecelo es la accion @emahainaque
significa “parir” o bien “que falta poco para ekimaiento”y>.

Mientras se desarrolla el embarazo, los padradae@n mayor o menor medida su
comportamiento de acuerdo a criterios tradicionaldece exactamente un siglo,
Nordenskitld pudo observar entre los chacobo @ldé la couvade: “Cuando una mujer da
a luz, el hombre debe permanecer durante varigsetida cabafia y no puede ir de caza
para que el nifio no se enfernfe’En la década de 1950, entre los chacobo del Benic
Wanda Hanke menciona escuetamente algunos tabiéeentdrios durante el embarazo
(jochi, perdiz, paraba, pato, morb)Hoy podemos afadir algunas precisiones para @dver
ciertos cambios y continuidades de esta practioadCel nifio se conforma en el vientre
desarrollando lentamente shinana el tiempo de cuidados rituales comienza para los
padres antes del alumbramiento. Como en tantos gtupos, ambos deben acompaiiar de
forma responsable este proceso acatando una serjredcripciones y prohibiciones

alimenticiag®.

*3 Estas categorias son empleadas por las mujelasvigta cotidiana; hay que decir, no obstante, Zjngg

las registra como meros sindnimos de la accidhadgiehainatener hijos, yyomahainas6lo aparece en su
diccionario como un verbo asociado a los dolorépalto (1998: 55, 89, 171, 281).

>* Nordenskiéld 2003: 120.

*° Hanke 1956: 22.

*% Para estudios bien documentados sobre la couvestsceedades amazonicas, véanse Riviere 1974; Menge
1989; Rival 1997.
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La madre no puede ingerir animales machos ni azpiellya ingestiéon se asocia
con un exceso de sangre: pava, anta, vaca, thoha trasgresién puede causar
hinchazones, fiebres, encogimientos corporalesversis imperfecciones cutaneas al nifio.
Tampoco puede ingerir taitetd macho ni jochi pintidpuesto que esto puede provocarle
temblores y problemas en la cadera; ni tampocomogo macho o0 mono colorado, pues
su ingestion provoca fuertes fiebres. Otros alimenhconvenientes son los platanos, la
cafia de azlcar o la papaya, que llegan a ser esithd¢ante lapsos bastantes prolongados.
Ultimamente, se ha afiadido al repertorio de intefdies un pez llamado yatordha
calificado como excesivamente sangriento —con &l su exclusién se condice con los
criterios clasificatorios antes mencionados.

La mujer gravida suele evitar el contacto con nidoa fiebre o con victimas
recientes de picaduras de serpiente, pues parachasobo hay una suerte de
retroalimentacion dafina entre el calor de la éepel del embarazo. De la misma manera,
los chacobo, asi como también los criollos que rviem la region, afirman que la
proximidad de las mujeres embarazadas aceleraetioeflel veneno de serpiente cuando
pica a una persona. Todas estas concepciones paesmaldadas semanticamente por el
hecho de que la palabra para “calor” y sus derigditkisa) provienen de la misma raiz que
los verbos “excitar”, “irritar”, etc. Aun hoy enalicuando nace un nifio, la familia extensa
suele esperar para conocerlo y ver a la madre.xplcacién es que si trabajan desde
temprano en el chaco tienen el “cuerpo calientsf vieran a la criatura en ese estado le
provocarian “tétano&’. Por lo tanto, prefieren esperar hasta el diadesige para que tanto
abuelos como tias conozcan al nuevo miembro dadid.

Los padres pueden tener relaciones sexuales Hagtptieno mes de embarazo, pero
mas alla de esa fecha el coito no es bien vigaai dijo un dia criticando a otro chacobo:

“;Pero por qué tuvo que molestar a su esposa hlst® momento?. Los pretextos

>" Pavaquébg anta o tapirahuarg vaca:huacg mono:shina

*8 Taitetu:jono; jochi pintado:ang jochi coloradotsacaca tatt:yahuishj marimonoiso.

9 Nombre local de un pescado que podria sBryelon sp.

80 “Tétanos” aparece en el diccionario de Zingg ctenmaduccion castellana daxohacaing1998: 88). Sin
embargo, como veremos mas adelanteagb es la enfermedad que tienen los nifios cuandalodifres
traen a la casa el “mal viento”. Creemos que esidutcion del término se debe entonces a la inflaen
misionera, en cuya optica es mucho mas convengtE# que una criatura “tiene tétanos” a que ‘“tiene
susto”.

®1 En todos los casos que juzguemos que se tratgatenacion delicada a nivel intra o inter-comundase
utilizaran seudénimos para designar los nombréssdgrotagonistas.
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aducidos por los informantes de ambos sexos pal&caxesta costumbre son varios: un
argumento que parece remitir al plano de la maedlabela a la acusacion de incontinencia
y falta de control; en otros casos, mas inclindelasa los “simbolos naturales” de Mary
Douglas, las razones parecen simplemente est&gasia vergiienza para la familia que el
nifio salga “cremoso”. En todo caso, la misma ideardcontrol sexual indica que mientras
la mujer acata las restricciones, el comportamiethéd padre también se encuentra
condicionado. No debe cazar animales como el cloadehtropa, el mono y el marimono,
pues, al igual que su ingesta por parte de la madloeperjudicaria al nifio. En términos
generales, el criterio taxondmico que predomina gacluir ciertas especies del repertorio
de caza parece ser el mismo que en el caso darlangcion de la mujer; es decir, la
evitacion del derramamiento excesivo de sangreyitacion de los animales machos y la
preferencia por los vegetales y los pescados. Hiaydgcir, por otra parte, que en este
contexto de la couvade la diferencia conceptuakgtery genitor no parece demasiado
relevante para los chacobo —si lo es, en cambia,l@panomastica o para la adopcién. Hay
maridos que saben perfectamente que los hijos slengjeres no son suyos que también
cumplen con las restricciones. Es tentador leeresta practica una estrategia de
reafirmacion publica de la paternidad en circungtanen que hace falta demostrarla, sea
porque el practicante no es el padre biol6gico psea contrapesar la omnipresencia de la
uxorilocalidad, eté?

El periodo de restricciones no se cierra de modinieo. Desde el punto de vista
chacobo, lo mas ajustado a los datos es decir guilisye mediante un debilitamiento
progresivo de las prohibiciones. Como bien sefisdaddt, el sistema de la couvade posee
una gran flexibilidad, y la clausura del perioddtiad puede variar debido a una
multiplicidad de caus&% Entre los chacobo puede variar en funcién dallsdsdel nifio, la
relacién entre el padre y los suegros, los temevestuales y particularmente la cantidad
de nacimientos precedentes: por ejemplo, las piodiies no se aplican con el mismo
rigor a las parejas que ya han tenido dos o més.Hijas mujeres que ya han tenido dos
hijos 0 mas no padecen restricciones tan estrada® las madres debutantes; de hecho,

las mas experimentadas pueden comer casi todoaniosles sin mayores problemas.

52 Riviere 1969: 63; Palmer 2005.
83 Menget 1989: 265.
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Como regla general, puede afirmarse entonces quéoscsucesivos embarazos las reglas
se flexibilizan y que los condicionamientos no eerenunca el afio.

Uno de los mayores peligros durante el embarazel & las malformaciones,
frecuentemente imputadas a coitos an6malos. Nospamzes se trata de una causa para el
infanticidio, y hemos visto al Capitan Grande detlplo chacobo reprendiendo duramente
a una mujer por abandonar a su niflo en el moetsufone que las criaturas defectuosas
no poseershinana o que lo poseen excesivamente débil, y en geestal afeccion se
atribuye a que la madre fue fecundada por un espgashini El caso mas corriente es que
una pareja mantenga relaciones sexuales cerca li@roniguero o de un arbol grande en el
monte. Se podria pensar que la selva, infestadespiitus, es evitada como un lugar
peligroso; pero, por el contrario, es el &mbito mesirrente para los amores de las parejas
jovenes y para las aventuras extra-conyugaless indiscretogoshinique habitan en los
arboles grandes mantienen relaciones sexuales goma!| varén sin que ninguno de los
amantes pueda advertirlo, desgracia que sélo se éaddente cuando el rostro del nifio
deformado delate la paternidad anémala —una vez owsprobamos que el influjo
masculino es el determinante en el estado del Q. indicio para reconocer que un bebé
ha sido concebido por woshinies que tenga el cuerpo demasiado blando o laztdada.
También se asocia la concepcion de los nifios nmadfdos con una rana llamadana
popog cuyo espiritu también suele fecundar a la mujentras tiene relaciones sexuales;
algunos chacobo, en consecuencia, temen a las gaeasoran cerca de sus casas y no
dudan en espantarlas o aun matarlas. Los pelignomdos estos casos, no sélo conciernen
al nifio; es probable que las madres sufran hemasdglorosas y continuas, estado que se
denominapiaxé rocoy que podria traducirse como “vagina con viruela®vagina con
sarna”. Para prevenir los nacimientos andmalos,nasires suelen sobar, escupir y
masajear sus vientres durante horas.

Segun Kelm, cuando llegaba la hora de parir laamthacobo se encontraba sola en
la vivienda, librada a su suetteSin embargo, actualmente las parturientas swelevocar
a sus parientes femeninos —madres o hermanas reayapenas sienten los primeros

sintomas del dolor de parto (la accionb@dgué quiniahaing®. Las mujeres mas ancianas

® para un estudio excelente de las aventuras sexerte los cashinahua, véase Kensinger 1995.
65

Kelm 1972.
% Conceptualmente se trata de un estado espe@plopitel parto, diferente del dolor normpahé.
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recuerdan que antiguamente se daba a luz en ekmejuts de la mirada masculina, y lo
explican aduciendo que los hombres se burlabanllae € gritaban durante el parto o
demostraban de alguna forma su dolor. Todavia yegea por temor a las burlas o por
mera verglenza, durante el alumbramiento se pediepresencia exclusiva de la madre y
las hermanas; es decir, la ausencia de los pasiemsculinos. Una vez mas, esto varia en
funcion de la “experiencia natal’; muchas mujeres siyudadas por su madre y sus
hermanas en sus primeros partos, y en los sucesiwvoasistidas por sus maridos. Algunas
mujeres dan a luz en la casa, sentadas sobre wef®edanco, en una posicién casi
vertical. Para soportar el dolor utilizan un “sécfe “soplo” (Québichj término derivado
dequébi “labios”) llamadonéromanauna suerte de encantamiento breve que se pr@nunci
0 se piensa varias veces sobando y escupiendo sbbientre para propiciar un parto

rapido:

Nami jéra jéra (2)

Carne sanguijuela

sitoco sitoco
calidad resbaladiza

El destinatario del canto, y por tanto el ser qaesd nombre al mismo, es un pez muy
resbaladizo, parecido a una anguila pequefia, guehcobo llamanéromay los criollos

de la zona “muqui’ o directamente “jabon”; sin emgmg pronunciar su nombre en el

contexto ritual lo haria perder su eficacia, poclal se lo reemplaza por “sanguijuela” en
la enunciacion.

En el momento del alumbramiento, la abuela matsuade recibir a la criatura y
junto con la madre cortan el cordon umbilicadro o xatd, para luego enterrar la placenta
(xama®’. Tradicionalmente el recién nacido era bafiado wielto enmoro (corteza de
bibosi) para ser presentado a su padre; en lalidemjase utilizan telas de algodén para
cubrir a la criatura. En ese momento, sSin gran @omp ceremonia, se produce la

imposicién del nombre en una accién denomirjadéhaina(“nombrar”).

®7 Es interesante que la misma palakedé se use también para designar a la fratria.
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No solo los padres se ven involucrados en el adel@uidados y precauciones. La
familia extensa esta incluida en los procedimigntpsen una sociedad fuertemente
uxorilocal no es infrecuente que los abuelos mateficien como “guardianes” de las
restricciones tradicionales. La etapa critica pardesarrollo del nifio se extiende durante
algunos meses. Si el bebé llora constantementeazim aparente, o si tampoco duerme lo
suficiente, es porque tiene “susta@ako, afeccién provocada probablemente por alguna
infraccion de algun pariente a las interdiccioregorque el padre ha deambulado a la
noche por la selva trayendo consigo un “mal vienfgdshin)®®. Muchos hombres
amonestan a sus yernos por este tipo de irrespbdadbs, y las infracciones pre y post-
natales ofrecen a suegros y yernos un campo iade en el cual canalizar las tensiones
de la familia extensa en un juego interminablealssaciones reciprocas.

Para curar el susto, existe gunébichillamadocaxona con el cual la abuela u otra
mujer mayor “sopla” las manos, los pies, la cabeleacadera del bebé. Esta practica forma
parte de una gama de procedimientos positivosdippesones) y negativos (interdicciones)
gue como en el caso de la prevencion de las malformasiopuede pensarse como un
trabajo sobre el cuerpo cuya meta final es “motdrnifio: por un lado evitando
influencias malignas, por el otro inyectandole faechamg. Las madres procuran por
todos los medios que los nifios se vean gordosydb s para los chacobo un signo de
crecimiento saludable. En este contexto, el referemmbdlico mas importante es el tapir
(ahuarg, cuya sangre en algunas comunidades todaviatsesibre el pecho de los nifios
como ténico fortaleceddt y al cual también puede dirigirse gnébichique dicenami
jatsa-jatsarj jéa jéa jéa(algo asi como “que la carne se amontone mas ynés")".

% CuentaBosi “Una vez una de mis hijas tuxaaxo porque su padre cazhino chéqugmono negro).
Cuando llegdPaéa la casa, ya su hija estaba enferma: casi seetmueesoplé mi mama, la curd”.

% Philippe Erikson, comunicacion personal. La misian Marian Prost observé esta préactica cuando
acompafio a los chacobo a cazar un anta por la nteftences todos convinieron en insinuar a unelties

a quitarse su vestido de corteza y bafiarse emtesaSolamente hacia dos meses que nosotros rastba
con ellos, y no comprendimos mucho el alcance dpiestaba pasando, pero lo que sabiamos erd que e
hombre estaba enfermo. Este se desvistio, se agachd sus manos se bafid prolijamente con la sangre
frotandose la cara, el cabello, y el cuerpo, taakidlos dedos de los pies” (1970: 56).

"0 Escribe Marian Prost en la década de 1970: “Lakimas débiles y enfermizas son tratadas por imirila
Algunas personas, hombres o mujeres de la tribuastorizadas por el hechicero para practicarrestedo

de insuflar. El que insufla toma la huahua en sagds, y echa su aliento sobre ella de arriba  &oael
lado de la espalda, por espacio de mas o menosheri. Generalmente esto lo hacen las mujeresnDic
gue si no soplan, la huahua sufrira espasmos galdita se quebrara (...) A los nifios flacos sajdxa

por todas partes hojas de un arbol, paro, que idanremojadas y frotadas en agua. Entonces, lasesad
soplan sobre ellog1970: 55-56).
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2.7. Iniciacion y hematologia

Si bien la fabricacion social de la persona esnaegso continuo, en la légica chacobo el
climax del ciclo de desarrollo de la mujer, qudddine como esposa y madre potencial, es
la iniciacion. Sin embargo, hay que decir a la gae los ritos iniciaticos probablemente
sean las instancias ritualizadas mas conmocionamtdes cambios de las Gltimas décadas;
por lo tanto, su andlisis debe emprenderse neaesamie contra un telén de fondo de
cambios y continuidades.

Los primeros vellos pubicos y el crecimiento dedenos de las muchachas eran los
indicadores de la inminente perforacién nasal, ddaréséti. El encargado de esta tarea
podia ser cualquier anciano o shamgbéca de renombre: por lo general, se trataba del
chaita (MF, FF), elcoco(MB) o el padrastro (MH). Pero, en todo caso, @aegado de
llevar a cabo esta marca ostensible de la femidedda un varén. Perforaba sdptumde
los jévenes con una espina deuchioo un raquis de pluma afilado. La perforacion
marcaba la entrada a la pubertad; durante algthptiela iniciada utilizaba un palito en la
misma para evitar que se cerrara la herida, y ezague cicatrizaba se colocaban en ella
plumas de tucan de diversos colores, a veces umigakante hilos de algod8n Los
muchachos se engalanaban conchahg las coronas de plumas de tucan. Nordenskidld
dedicéd paginas memorables a la vanidad, la arréeygnel pavoneo que motivaban estos
ornamentos, sobre todo en los hombres, que losleamptaban con otros adornos hechos
con conchillas y dientes de animales:

“Con el mismo cuidado que un joven teniente de lexfem cuando tiene el primer vello
(bigote) sobre el labio superior, el joven snobcob@ limpia sus plumas en la nariz para que
no caigan de una manera poco elegante, sino gqaecsentren como levantadas en forma

elegante hacia las mejilld§”

" Pueden verse buenas fotografias de estos adaritsrdenskiold 2003. Los pacaguara utilizabaméséti
mas grande, hecho con chuchio.

"2 Nordenskiéld 1923: 92. El sueco incluso observapara los chacobo la apariencia es tan importarge
suelen coser la ropa de sus mujeres. Véanse taiibréenskiold 2003: 97-100; Prost 1983: 41-42.
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Para los varones, un segundo paso que formalizdalénsito hacia el mundo de la adultez
tenia lugar entre los 16 y 18 afos, cuando seddsrpba el I6bulo auricular. Una vez
sanado, se les colocaban dientes de carpinchosegim Heinz Kelm debian ser cazados
por ellos mismo$.

En el caso de las mujeres, la transicion haciadlatez era mas complicada. El
momento decisivo sigue siendo la menaitailfaina, “sangrar’y*. Cuando advierte que
sangra por primera vez, la joven avisa a su madr@artir de ese momento se aisla de sus
parientes masculinos y de los varones en geneoalasl las mujeres insisten en que ser
vistas en este estado les provoca una profundadieezg. En el pasado, la madre colgaba
una hamaca en la cumbrera del techo de la ch&dd, aproximadamente a unos dos o
tres metros de altura, en la cual la muchachacestaba y permanecia quieta un dia y una

noche completos:

“Otro rito del que fuimos testigos fue con ocasitizt periodo de la primera menstruacion.
Todos fueron avisados que la chica tuvo su mernséig todos fueron a la casa para ver la
sangre. Fue despojada de sus collares como tahbigas adornos alrededor de sus caderas.
Su cabello fue cortado al rape, y perforado suosepsal (...) Su hamaca fue levantada del
suelo y preparada a mayor altura en un rincon dada. Alli adentro de su hamaca ella tenia
qgue permanecer todo el dia. Ni podia comer nadasangre (prohibida de toda sangre y de
algunas clases de pescado). Asi también no sereti@ebeber bebida de yuca en compafiia

de los demas. Sélo podia beber bebida que su feadirecia en una olla aparfe”

Transcurridas las veinticuatro horas bajaba y S@alim en el arroyo, algunas veces
acompafada por su madre, y siempre fuera de k& déstos hombres. Al dia siguiente la

madre le cortaba el cabello al ras; el cabelloj¢Vipodia contagiar efoshinio el espectro

3 Kelm 1972.

"4 Zingg consigna el términbéchg “nifia que tiene su primera menstruacion” (1998. &in embargo, no
hemos escuchado ese término en la cotidianeidageiral, se dicgmihaina(sangrar) gimi (sangre), y no
hay términos particulares para distinguir la samgeastrual.

" Prost 1970: 49.
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de aquellos mismos animales peligrosos cuyo consdesde ese momento, le quedaba
vedadd®.

En efecto, durante la noche transcurrida en la bartsjoven sélo se alimentaba
con agua y maiz molido suministrados por su madlgartir de la menarca debia respetar
una dieta especial que prohibia el consumo de dsncamo el anta, la pava, el marimono,
el tatd, el mono blanéb o el pescado yatorana —una vez mas, los animisiicados
como “sangrientos”, cuyo consumo puede ocasionaremorragia continua. Todo indica
gue se trata de los mismos que la madre no delseicamdurante el embarazo y el primer
afo de vida del nifio, por mas que en el primer sagwrohiban solamente por su condicion
de “sangrientos” y no de “animales machos”, come&ees sucede en la couvade. En este
sentido los datos apuntan a corroborar la tesguddos cuidados de la couvade suelen ser
los mismos que aquellos destinados a cualquier mmmaninar como la iniciacion, la
enfermedad, la menarca o la muétt€s tentador, por otra parte, extender el mismo
razonamiento a los rituales masculinos: los vieg@slerdan que los antiguos guerreros,
luego de matar a un oponente, debian cortarsdallpearse y no consumir €sos mismos
alimentos; las razones aducidas también refieren @mor general ante la hemorrdgia
Como sea, a partir de la menarca la dieta se hasantd un tiempo en el consumo de
perdices y varias especies de pescados de carne,ncagno el bagre, el pintén o el
tucunaré. Algunas informantes asocian la durac@&mste periodo con el ciclo anual del
cultivo (*un afo, el tiempo del chaco”), aunque &nndar mayores precisiones. La
infraccion de las restricciones hace que la mwger $panzona” o “barriguda”, condicion
deplorada por los canones vernaculos de belleza, Per otra parte, las restricciones
tampoco deben provocar que la jovencita adelga@xesso, ya que la robustez femenina
es uno de los principales signos positivos deliféat, salud y caract&t

SEn la actualidad la madre ya no corta el cabellasisino a la altura de los hombros; sin embargsiste

la idea de que el cabello de la primera menstroagsta contaminado por la sangre de los animakedaqu
muchacha ha consumido.

" Cebus albifrons.

"8 Rival 1997: 623, 630.

" Hay que decir, por otra parte, que no se tratgrdeticas relegadas a un pasado pretérito: cuando
comenzamos huestra investigacion entre los chaeobb999, se produjo la Ultima matanza de un hoebre

la comunidad y los matadores llevaron a cabo essrsos rituales.

8 Un conjunto de practicas similares se encuentrendido en casi toda la Amazonia: “La transformacio
exitosa de las mujeres cuando sangran depende dbs&xvacion de las restricciones estrictas, solas
principalmente, pero también acompafiadas por logpafieros. Las mujeres que sangran, generalmente,
interrumpen todas o por lo menos algunas de lasdatiarias y observan un periodo de abstinencimkse
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Las interdicciones de la iniciacibn marcan el dedlar de la joven que, segun
observa Claude Lévi-Strauss, se ve sometida paonepasi vez a los azares de la
periodicidad’. No obstante, mas alla de la identidad Iéxicaeetitma” y “mes” ©x8,
términos ambos asociados con la menstruaciongkadeé un sincronismo estricto entre el
desarrollo vital de la mujer y los ciclos lunaresdifusa y no es reconocida por todas las
mujeres. No encontramos entre los chacobo mitospadidos sobre el origen de la
menstruacion, ni la idea de que el sangrado fernesendeba a una intervencion externa
sobre la genitalidad femenina (coito, manipulaciétg.), ni tampoco la idea que el
sangrado sea signo de una especie de mutacién piell@ el cuerptf. Si existe, en
cambio, una relacion recurrente entre la sangresimeal y un conjunto vagamente
articulado de ideas que, haciendo algunas salvedgutedrian traducirse a nuestras
categorias de “contagio” o “impureza”. En primaydt, hay una preferencia por evitar, o al
menos por reglamentar, aquellas situaciones quauicnen un exceso de sangre, sobre
todo de sangre vertida, lo cual se condice conviea@dn ritual de ingerir animales
sangrientos y obliga a pensar en los paralelosla®nituales guerreros masculiffdsEn
segundo lugar, la comparacién misma manifiesta difexencia entre los sexos cuando
revela que la sangre femenina es doblemente psdigeodiferencia de la matanza, se trata
de un sangrado pasivo, involuntario, ciclico, quedluntad femenina no puede evitar, lo
cual seguramente explica la prohibicion de hac&hehdurante la menstruacién asi como
también la idea de que el coito durante la misnedeyrovocar al hombre enfermedades o
incluso el envejecimiento prematéito

La calidad diferencial de la sangre, en consecaenonpide pensar que las
regulaciones son una especie de traduccion auttandéi procesos bioldgicos. En Ultima
instancia, los rigores de la reclusion parecenimikts a preparar a las mujeres para la

alianza en tanto institucién social mas que panrdada sexual. Si la muchacha ignora las

comiendo so6lo alimentos considerados ‘suaves’ coegetales y la carne de animales y peces que se
consideren tienen ‘poca sangre’. Su dieta exclaymaitne de animales considerados ‘muy sangrie@sio

por ejemplo el anta. Las mujeres también evitaal ifio o al bosque, tocar cualquier objeto de lduca
material 0 acercarse a los hombres. Las restriesison enfatizadas, principalmente, durante ldien

de la primera menstruacion de una joven o despelgsatito, pero también son observadas en menomdeedi
todas las veces que ocurra el sangrado menstpasteparto” (Belainde 2006: 220-221).

81 évi-Strauss 1979: 506.

82 Belatunde 2006: 217.

8 para un anélisis paralelo de los ciclos ritualasaulinos y femeninos, véase Conklin 2001.

8 Héritier 1996.
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prescripciones seguramente se relacionara corolobres antes de tiempo; lo correcto, al
menos en términos ideales, es que cumpla todopriosedimientos y sea presentada
formalmente como una mujer completa, desposablairEnivel mas profundo, entonces,
las restricciones y su trasgresion problematizgmigitlamente los peligros del incesto, la
negacion de la exogamia y la exclusién de los afited proceso de reproduccion social: es
por eso que, segun los chacobo, las muchachas gebmanecer “como invisibles” hasta

devenir esposas y madres potenciales

2.8. Una transmision paralela de saberes

La iniciacibn no es momento Unicamente de prolobies y abstinencias; también es una
instancia definida por précticas positivas comaagiendizaje y la transmision de los
saberes que definen la identidad de género. Pseafndo los conceptos de la teoria del
parentesco, podemos decir que pone en escenaamsantsion paralela de conocimiento;
es decir, entre parientes consanguineos o afinanisimo sexo —paradigmaticamente de F
a Sy M aD, pero también de WF a DH, ®tcLas escasas excepciones “cruzadas”, por
otra parte, muestran que los hombres pueden apreedi&as mujeres pero dificilmente
suceda lo contrario.

Tradicionalmente la madre, la abuela o algunantigor ensefaban a la jovencita el
uso delmoro, la corteza de bibosi que ablandada y luego rdpuge utilizaba como
tampon para evitar el derramamiento de sangre nuahsfambién se transmiten en esa
instancia algunos rudimentos de la crianza; pomgle, aunque las chacobo suelen
amamantar los nifios hasta aproximadamente el afiedio de vida, se les ensefia que en
caso de quedar nuevamente encintas deberan madaucaiz de una planta llamada
nibos3 que tiene un sabor muy amargo, y untarsela epdmsnes; cuando el nifio, luego
de algunos intentos, comience a asociar el sabargante la planta con los pechos de su

madre, cesara su periodo de lactdficln este contexto, por fin, se le explican lasnas

8 palmer 2005: 88y ss.

8 Barry 2008: 182, 188, 771. Para una forma sinliéairansmision, aunque al parecer menos impregrarda

la omnipresencia de la uxorilocalidad, véase TaylGhau 1983: 92.

87 Otra manera actual de destetar a la criaturatésdose pasta de dientes o crema de mentol eezosgs.

Las madres también suelen reemplazar la leche magter un liquido como leche de majo o jugos atdifes

si tienen acceso a la ciudad; pero en ningln dgsers amamantando si quedan nuevamente embarazadas,
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—que van desde una simple sensacion de rechaza Unastprohibicion explicita en las
ancianas mas tradicionalistas— por las cuales Igrniebe evitar tanto las relaciones
sexuales como la elaboracion de chicha mientrasneshstruando; en ambos casos, como
hemos dicho, enfermarian o envejecerian prematutanaesus maridos.

Pero la principal adquisicion es el aprendizajéodejuébichj los encantamientos o
conjuros que ofrecen un medio de control simbdsiobre aquellos aspectos de la vida
cotidiana asociados a priori con la feminitfacEl término, como hemos dicho, puede
traducirse como “secreto de los labios” o “secré¢éosoplar”, y se aplica en efecto a
procedimientos como la cesteria, el tejido de hamyael parto, la cocina, el cortejo
amoroso, la elaboracion de adornos, la salud deifws, los dolores leves, la proteccion
frente al jaguar y el cultivo —también, ocasionaitee para las artes mas ambivalentes del
dafio y su curaciéil

Esta heterogeneidad de aplicaciones contrastar@gran homogeneidad formal y
sociolégica. Todos los “secretos” estan asociadns un destinatario que opera como
transmisor o vector del efecto deseado: asi, sk li@bquébichi“del anta” @huarang,

“de la vibora” (onong, “del guaso” ¢haxong, “del higado” facang, etc. Se trata de
formulas breves, sintéticas, que se cantan, mumuriacluso se piensan en soledad con
una misma melodia y tono prosoédico, generalmertesandurante la actividad cuyo éxito
fomentan. Por ejemplo, una traduccion aproximaslasentido detiuébichimas corriente
para el cultivo seria “el maiz crece como la c@ldodo, crece como la cola del loro”™:

bahua jina-ca-hiria (2)

loro cola + “cato® + superlativo

por mas que no se preocupen por elucubrar ningyieacion especifica al respecto. En la décadhode,
Prost observa una preferencia similar por distarlog@partos dentro de lo posible: “El nifio no estdtado
hasta los tres afios a menos que nazca el sighiemt@no. Por lo general hay una diferencia deati@satro
afios entre cada hermano. Se impone la abstinelecigaaeja por dos afios después de cada partd0:(48Y.

8 En este trabajo no analizaremos las cancionesadlagnahuariti (asociados a cantos shamanicos) y
mécoxiti(cantos de caza). A diferencia de tpgEbichique pueden ser utilizados por ambos sexos, los dos
primeros son de exclusiva propiedad de los hombres.

% Por la influencia misionera actualmente se asslagaébichicon la hechiceria y el shamanismo; para evitar
esta connotacion negativa, las mujeres aclarancqgonecen solamente aquellos secretos que sirvem “par
hacer el bien”. Para un estudio sobregogbichichacobo en la década de 1980, véase Balzano 1986.

% particula que significa “el que”, “la que” o tréorsna adjetivos en sustantivos: “lo azul” (Zingg$920).
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xéquiria

maiz + superlativo

De la misma forma, el canto para que la mandioeacer fuerte y lozana dice que ésta
crece resquebrajando la tierra como la raiz delajpapin arbol de gran tamafio (“yo solo

soy como la raiz del mapajo, la tierra se resqyedra

boi tapo rohaxo éa (2
Mapajo raiz  solo + ser yo

mai sina sina sina

tierra onomatopeya de tierra resquebrajada

En todos los casos se dice que dogbichison cosas, objetos o propiedades de la gente
(Iba ahuarana yaxoqui‘lba tiene el del tapir”), y al menos en el ciccale la familia
extensa todos saben qué secretos posee cada umen Silos chacobo no les gusta hablar
en publico del tema, en ningun caso se trata deamocimiento “esotérico” sino de
formulas que cualquiera puede conocer, pero cuigamod sOlo se logra cuando son
entonadas respetando las condiciones necesartEgm®, espacio, edad, éfc.Como en

el caso de los mitos, hay nifios que pueden comsgecbmo los puede conocer un
etndgrafo, pero desde el punto de vista chacolmompletamente ridiculo suponer que en
tal caso puedan tener efecto.

El aprendizaje de los secretos estd condicionamoepcumplimiento de tabues
alimentarios y un aislamiento generalizado. Dedigouna dieta ya de por si limitada, se
especifica que las aprendices no deben comer tanglimeentos calientes ni animales con
dientes como el mono. Como la practica shamarec@ydctica detjuébichies asociada
con lo frio y opuesta a lo caliente y a lo défcélo todas las mujeres conocen los mismos
secretos pero en general todas saben alguno;usdansé subraya que tienen mas fuerza de
voluntad que los hombres para aprenderlos. Encefeste aprendizaje se asocia de modo

%1 Seglin Bérmida y Califano, en la década de 197pdoaguara que vivian junto a los chacobo teniainsa
de fertilidad para el maiz y la mandioca pero saglestaba ensefiarlos (1974: 166).
92 purante el aprendizaje se prohibe el az®sudg o la cafia de aztcashita) (Villar 2004).
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estrecho con cualidades morales muy apreciadas @namtocontrol, la voluntad, la
seriedad y la responsabilidddPero ademéas de las virtudes morales, el ejerdieitos
secretos evidencia un grado de desarrollo intedéctuna capacidad para la memoria y el
pensamiento que generalmente se vincula con la nemdtaria denominandoshina
chamaxén(lit. pensamiento/vitalidad fuerte, gordo, granete,).

En la actualidad las jovenes ya no son subidasachamaca en lo alto de la casa,
sino que simplemente reposan todo el dia en la .cims adornos corporales han
desaparecido, el corte de pelo es menos drasettrgdicional uso del moro como apésito
cede lugar a la utilizacibn de compresas de algo@dmtinlan vigentes, en cambio, las
prohibiciones alimentarias, el temor a las hemaasay el aprendizaje de lgsiébichi Con
toda su parafernalia, los ritos de iniciacidon paneser instancias particularmente sensibles
al cambio social. Constantemente nuevos alimentgresan a la lista de prohibiciones: por
ejemplo, actualmente algunas familias prohibenceite a las jovenes menstruantes. Sin
embargo, los chacobo saben que los adornos, coatgqueer otro contenido, pueden mutar,
pero el sentido sociolégico persiste; de hechoadlusnos corporales son vistos como cosas
del pasado mientras que todos los testimonios gnehbsesivamente sobre el tema de la
superacion moral y la resistencia a las privaciqeesuales, sociales, alimentarias, etc.) a
lo que no parece ajena la evangelizacion. La iée@rglizada entre los chacobo es que lo
gue se aprende en este periodo marca de modovddeisilentidad personal de la mujer, y
gue una vez que esté casada y embarazada es gligcadquiera nuevos conocimientos.
Mas alla de las permutaciones de los conteniddssige la idea formal de un periodo
critico en cual layoxa debe aprovechar al maximo su maleabilidad paraelzn su

identidad individual.
2.9. La caza del marido
Luego de la reclusion las mujeres retornan a laa \8dcial en una fiesta llamada

sahuéquéhainaque tradicionalmente se realizaba un afio despieéde la primera

menstruacion. Si bien muchas informantes tradudetérenino como un equivalente

% Rabi cuenta que su madtea le estaba ensefiandocelébichipara curar la picadura de vibora, pero en el
proceso un dia regresé hambriento a su casa y cqoomni®; cuando su madre lo vio, “me ha reteado harto
por la falta de disciplina.
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aproximado de nuestra idea de ‘“iniciaciébn” o “ritte paso”, la palabra significa
literalmente la accion de ponerse un vestido yteeohe forma genérica a la idea de “ropa
femenina”. En la fiesta antigua, la muchacha il por primera vez en publico los
adornos que indicaban que se habia convertido amujer desposable. Tras el préodigo
reparto de comida y bebida, se presentaba antevibados engalanada con sus mejores
adornos: la coronar{atsamitj hecha con plumas de tucan, paraba o tojo; lozalates y
las tobilleras, confeccionadas cehimo (bejuco blanco) yguisi (semillas negras); el
xapocotj una suerte de taparrabos que ocultaba el seatdy abn una especie de cinturén
llamadotsirispi. Adornaba suéséticon plumas de tucan y de perdiz azul. También ppinta
su cuerpo coii, una fruta que al rayarse y mezclarse con agumaddintura azul, o bien
con uruc(, un fruto que sirve para obtener el color rojog®ealgunas ancianas, era
justamente entonces que pintaban sus rostros, pamera vez, con las marcas que
indicaban sunaxobo

En la actualidad el momento propicio para festegacuando el cabello de la nifia
crece y “vuelve a estar bonito”. El padre, el abuahterno o el hermano mayor ofrecen
una fiesta para los parientes y amigos de la faniila idea declarada es recompensarla
luego de las privaciones. Si bien las encargadasodducir a la muchacha durante el
periodo critico son la madre o la abuela, una vaasturrida la reclusion el padre se
transforma en el “duefio{o) de la fiesta que presenta a la joven en sociedadalabras
de Coni, “mi hija estda cambiando de modelo: ya no tenge cuidarla”. Junto con sus
yernos y sus hijos solteros, salen a cazar y aapeseios dias para disponer de la carne
necesaria, mientras que su esposa, las tias giadsdhijas elaboran la chicha de yuca o de
maiz. El papel delbo es sintomatico de la apropiacién masculina deefapas cruciales,
publicamente reconocidas, de la definicion socladfeminidad. Tanto la joven en cuyo
honor se ofrece la fiesta como su madre y sus m&sngue son quienes la han vigilado,
educado y formado durante la larga etapa de tiansigsumen en la fase consagratoria un
papel subordinado, de meras productoras de chmiemtras que el padre, que oficia de
generoso distribuidor de la misma, celebra en pablia feminidad de su hija
beneficiandose simbélica, social y politicamentecdavite™,

% Riviere 1987: 188; Lorrain 2000: 302.
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Luego de la celebracion la muchacha no se uniardediato en matrimonio, sino
que la costumbre consistia en que trascurrieravi@dm tiempo mas instruyéndose en las
diversas tareas femeninas. Durante las siguientsstnuaciones ya no observaba tan
rigurosamente los tabues alimentarios. Transcumildapso prudencial era considerada
una mujer desposable y la posibilidad de la aliamzara lejana; la costumbre chacobo, en
efecto, consistia en conseguir pareja tempranamiensecasos promedio rondaban a veces
los trece o catorce afios, y nunca se esperaba ltdéddealos veinte; en la actualidad,
aunque se ha retrasado un poco, también se da amegio en edad relativamente
temprano para las uniones matrimoniales —en geertia los quince y dieciocho afios una
mujer ya contrae su primer matrimonio.

En un ejemplo méas para la omnipresente analogiadniaa entre sexualidad, caza
y afinidad, el término que los chacobo utilizangpaxpresar la idea de cortejo amoroso es
mérahainao mératihuahaina acciones que provienen de la misma raiz que éobog
“buscar”, “cazar”, “tomar”, etc. Asimérati es la palabra mas corrientemente traducida
como “cortejo” aunque significa literalmente “papbascar’. Los jovenes se conocian
fundamentalmente en las fiestas de bebida. Algui@ss recuerdan que regalaban a las
pretendidas las plumas de pajaro mas bonitas gdiarpencontrar. Como en tantas otras
sociedades de tierras bajas, el matrimonio no dapeinguna celebracién solenineEl
hombre se deslizaba de noche dentro de la vivietelda muchacha y se acostaba
subrepticiamente en su hamaca. En caso de serzagidhda joven daba la alarma a sus
padres y hermanos, quienes en el mejor de los casdan al pretendiente frustrado fuera
de la casa. Pero si, por el contrario, el hombaeaeeptado, la muchacha callaba, “dejaba
hacer” y dormian juntos toda la noche. A la maf&sigaiente, temprano, el pretendiente
salia a cazar o pescar, mientras la muchacha coahai sus padres que “ha llegado el
hombre en la noche’baquicha nohobéné joniquélLuego recolectaba lefia y preparaba
chicha y chivé. Al atardecer el hombre regresalzacasa de sus suegros y entregaba a su
futura esposa las presas obtenidas; mediadoraadines y consanguineos, la carne sellaba
la alianza. Habia incluso un pequefio augurio intplien esta primera comensalidad: la

flamante pareja debia comer de un mismo platoa“eacara”’,bébéchinaquépues esto

% Véase en el anexo A la historia de vidaMiro Ortiz Alvarez donde relata los pasos previos araent
matrimonio.
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significaba que el matrimonio iba a durar —en tgoesta idea no era conocida por los
jovenes. Luego el marido se quedaba a vivir enaltaae sus suegros. Hoy en dia el

proceso es bastante similRaécuenta como se juntd cotoni

“Mama Bahi, TaitaMaro [los suegros] me miraban, me miraban. Como meadstz [yYoni
‘eva a ir por donde mi cuando se duerman mi madme padre? Yo le dije ‘¢ me van a
aceptar?’. ‘Esta bien’, me respondid, ‘porque mdreay mi padre no me quieren ver en otra
familia; de repente me llevan lejos, por ahi meapegne mezquinan, por ahi no me mantiene
nada, porque mi padre y mi madre estad mirandoa usblamente a usted'. Ella me estaba
esperando; me fui a las diez de la noche. En esmt no habia catre, habia hamaca, asi que
dormi con ella, queria levantarme pero me dabaaniegvanté mas o menos a las seis y mi
padre me dice ‘¢usted fue?’. ‘S’ le dije yo. ‘Ukteene que ir a buscar aungque sea un bicho’.
Aquicito me fui, por el camino d€acoMoran. Suerte fue que mas allacito, maté un tejon,
shisha uno solo: solitario era. Maté y aqui habia hgeate. Le di el tején y su madre lo
chamuscé y de ahi hizo su comida y me vino a bysba que coma. Mi madre ya no queria
invitarme desayuno: ‘Ahora tu mujer te va a hanerte voy a dar de comer, tu mujer te da
de comer’. Ahi comi y después en la tarde nos faimdafiar. En un plato comi, ésa es la

costumbre. Asi fue y hasta ahdfa”

Pese a los esfuerzos de los misioneros, los chasmladerran tenazmente a la residencia
uxorilocal: la pareja vive un tiempo mas o menasdgrgado bajo el techo de los padres de
la esposa, que basicamente dura hasta el nacinmdentos primeros hijos; este periodo,
segun declaran todos, constituye una suerte debjpfypara el yerno, que debe demostrar
gue es un buen marido trabajando para la famidapetando a los suegros, tratando
adecuadamente a la mujer y a los nifios, etc. Luaguareja construye una vivienda

adyacente a la casa de los padres de la esposa.

% El don de carne y la naturaleza poco solemne dgiimonio se proyectan también a las uniones nsitica
Huiré relata: “Una chica estaba soltera. Esa chicasalfagua a sacar sardina. Ahi estabgaese garza, y
la chica decia ‘si fuera hombre podria casar’, yrarsformé en hombre @ca. La chica preguntd ‘¢ de
donde sos vos?'. ‘Soy de aqui nomas’. La chica tgovoy a llevar a mi casa, si querés sacar jiesgaata
pescado’. Tenia su flechitajata. Mat6 unos cuantos y se vino a la casa ese hgatmeCuando llegé a la
casa, la madre lo miré: ‘¢ donde consiguid ese hendar dénde trajo el joven, de dénde aparecio® hallé
en el lago, estaba pescando’ contesté la chicatolLiasi ése es su marido, pues’. Al tercer diaesen a
pescar con la chica. Ya no podia matar pescadtadbecha, solamente se cagabgaeh en el agua. Porque
se caga en el aguajata y la sardina viene nomas a comer la cagadgdal Ahi nomas sacaba. La mujer
dijo: ‘ya, vos sos cochino, vos no matas nada’hiyreomés se fugcay se trasformé otra vez gaca, en
palomay se enojé y se fue y no volvié mas. Laakjigedo solita”.
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2.10. Cazadores y agricultoras: la division sexualel trabajo

Ademas de la caza, la pesca y la agricultura, idatles mayoritariamente de consumo
interno, los chacobo han logrado en las ultimaad&s una insercion bastante exitosa en el
mercado regional a través de la venta de madaaagrhercializacion de la almendra y el
palmito. El afio se divide en dos grandes épamiaga tiyg la temporada de lluvias (en
castellano, “verano”), paritiya, la temporada de sequia (“invierng”)Hoy la economia
sigue organizada basicamente en torno a esos misen@sios: de noviembre a abril, la
época de lluvias, se lleva a cabo la recoleccidrcattafias dapa®. El resto del afio,
durante la época seca, se realiza la tala y venpalthitos®.

Para la zafra del palmito, en general, el padrefaieilia se desplaza a un
campamento en el monte y cada fin de semana vadiveomunidad; aunque también hay
muchos casos en los cuales toda la familia seattasl la zona de extraccién y vuelve cada
siete o diez dias. Con la almendra es mas comutodaefamilia se mude y conforme con
otras familias emparentadas pequefios campamentasioesles para la zafra. Estos
asentamientos provisorios se conocen con el noddtapatsishobq“casa de almendra”)

o palmitoshobao(“casa de palmito”). El sistema que regula lasvatddes durante ambas
zafras es, basicamente, una variante aggiornadaisielo que se impuso entre los chacobo
en tiempos del trabajo del caucho, conocido enegli Bomo “habilito”, “habilitacion” o
“enganche”. En pocas palabras, se trata de urcartéhio de mercaderia por mano de obra,
en el cual un mayorista o gerenciador otorga dlaje@lor una cierta cantidad de dinero
para comprar mercaderia a un capataz que la repaggera que se le devuelva la misma
cantidad en palmito o en castdfia

Desde la década de 1980, los chacobo comprendigreres conviene evitar los
intermediarios y comercializar los productos pom&mos, y por tanto los que dominan

mejor el castellano organizan desde entonces ediprEmtos, equipos y cooperativas de

7 véase una descripcion general de las actividadgsas de cada periodo en Prost 1983: 17 y ss.

% Bertholletia excelsaconocida como “castafia de Brasil” o “castafiaatéPEl territorio chacobo contiene
abundantes éarboles de este tipo, y el nombre emade la principal aldea, Alto lvon, es justamérapaya
“con almendras”.

% Extraidos de la palmera de Asiiterpe predatoria; Euterpe oleracea

1% para una descripcién de un sistema similar eogrpito del Perd, véase Gow 1991.
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trabajd®’. En la actualidad, dos hermanos chacobo actliam ampataces o mediadores
entre las “beneficiadoras” de palmitos y castafiasRiberalta y las familias de las
comunidades centrales (Alto Ivon, Nucleo, Las LipMstacusal, Cachuelita). Al principio
de la temporada, entregan un adelanto de efectderoercaderia y durante la duracion de
la zafra cada jefe de familia va descontando serfal segun lo trabajadB. Con el
dinero obtenido los hombres suelen comprar enudaci bienes como rifles, bicicletas,
pilas, ropa, balas, anzuelos, radios,"®tcEn general las mujeres ayudan durante la tala del
palmito, una actividad mas dura, pero participapleno —junto con los hijos— en la
recoleccién de la castafia. La Unica mujer que gigatide ambas zafras como jefe de
familia esBang una divorciada que sostiene a una familia nunaeros

Hay que considerar, por otra parte, que actuaknkrs chacobo no llegan a un
millar de personas y poseen 510.895 hectareaaditslde tierrd”. En los Gltimos afios,
varios han comenzado a trabajar con empresariogrerad criollos o collas que, por
medio de un arreglo formal o informal con las comades, obtienen permiso para talar
arboles dentro de la TCO (Tierra Comunitaria dgy@n)%°. Estos pequefios empresarios a
veces se instalan cerca de alguna comunidad jomtcws empleados y familias por largos
periodos, generalmente durante la época secagymgliuvias del verano impiden circular
a los camiones que transportan la madera. Sin gmpkr preferencia chacobo se inclina
claramente por el empleo temporario, con metasga®cy rara vez mantienen una relacion
de dependencia continua; casi todos intercalarogesi de zafra con las actividades
productivas tradicionalé®.

191 prost 1983: 133 y ss., 2003: 154.

192 En los dos ultimos afios, el promedio de ganarmidsptemporada de zafra de castafia es de 6000a 100
dolares.

193 Muchas veces el mismo chacobo que actiia comoazapaipra algunos alimentos basicos como aceite,
arroz, azucar, harina, jabon de lavar, etc. patalsr un pequefio almacén de ramos generales.

194 Hay que decir que por mas que los chacobo terigéule de propiedad, todavia hay una porcionage |
tierras ocupadas por terceros.

195 Sin embargo, cuando tenian mucha menos tierr®Q0@hectareas) los madereros también avanzaban
sobre el territorio chacobo (Prost 2003: 157).

198 | os madereros, sobre todo si son collas, trabariasochacobo relaciones ambivalentes, signadasrpor
fuerte paternalismo: si en la superficie se peraibeespeto estratégico en ambas partes, tra®mrde fe
formalidad suelen despreciarse y utilizarse mutudené.os madereros ven en los chacobo trabajagoces
confiables, flojos e inconstantes; los chacobo gaanque los empresarios son egoistas, mezquinos y
oportunistas. Por lo general el maderero de tufie@ain tiempo como transporte oficial de la conalad y
padrino de los torneos de futbol, pero no pasa diawa tiempo hasta que surgen los inevitables ictod]

por la desercion de la mano de obra, el alcoholisasgpromesas incumplidas o los problemas sexeales

sus empleados y las muchachas chacobo.
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En efecto, en todas las comunidades estas actasdamkxisten con la agricultura y
también con la caza y la pesca —estas ultimas erormmedida en las comunidades
centrales y mucho mas en las de los rios Benic¥ata. Como en otros grupos étnicos
amazonicos, la divisidbn sexual del trabajo sigugpatton de interdependencia: mientras
gque el hombre sale a cazar la mujer cultiva, peepas alimentos y los procesa para
alimentar a la familia. La identidad de los génesesarticula, en gran parte, en torno de
esta division del trabajo, y una serie de asoamsotanto practicas como simbdlicas
ubican, de un lado, al hombre, la caza y la sejvdel otro a las mujeres, las plantas
cultivadas y la casa.

La identidad masculina es, por sobre todas lasscase identidad cazadora. Para
los chacobo “buen marido” es sinénimo de “buen gealor de carné®. En primer lugar,
porque se trata del alimento mas preciado, al pdatque para la mayoria de la gente su
ingestion define dia tras dia la gran diferenciaecla alegria y la tristeza —comer mandioca
sola es un ultimo recurso: si se le pregunta ahacabo que acaba de devorar una bandeja
llena de arroz o chivé qué ha comido, lo mas prebab que conteste “nad&® En
segundo lugar, porque los chacobo asocian estrectianta “suerte” en la caza con la
potencia sexual y la fertilidad masculina. Todoistgy incluso, que la cria de animales
domésticos no tiene éxito porque la obtencidon deecan la casa, ambito femenino por
excelencia, provocaria una especie de cortocircaitola division del trabajo, mas
precisamente con el papel masculino de proveedoad®®. La triste suerte del hombre
réto (palabra que, segun el contexto, puede traducoseo “sin filo”, “sin punta”, “sin
suerte en la caza”, “sin potencia sexual’ o “sirtilidad”) queda expuesta en la triste
historia deJéxépana-no en vano la palabjéxé designa las partes intimas de la mujer y
panaes la palmera de asai:

197 Sj un etndgrafo no aprende pronto a cazar o aapesm cierto éxito, los chacobo le regalaran algin
pescado o pequefia porcion de carne, no sin ampliastras de condescendencia. Para un pormenorizado
examen sobre la significacion cotidiana de la camiee los cashinahua del Peru, véase Kensingé: 199

198 Escribe Prost: “Si no traen mucha carne para i@séaf menos bebida se prepara. Cuando la gente de
nuestra aldea vuelve de una fiesta de otra altlea,generalmente se quejan y hacen burla de la pame y
poca bebida que tuvieron. Parece que nunca egestfiqpara satisfacer a todos” (1970: 44). Parastidio
sugestivo de los sentidos culturales de la alinoéfriachacobo, véase Erikson 1999a.

199 Erikson 1999a. Apoyando esta idea, digamos quan@sales domésticos comestibles (gallinas, cerdos)
siempre son propiedad de las mujeres o de los rd&os casa. Philippe Erikson documenté numerosos
pretextos dados para matar cerdos y comerlos; ademas, incluso hemos escuchado pretextos para
comprarlos: cuandMaro llega de Riberalta con cinco pollitos, dice quééze porque a sus hijphiaray
Mahua—de cuatro y dos afios respectivamente— les gustdnukevos y quieren criar gallinas.
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“Tenia su mujercita es#ExépanaFueron a cazar. Porque el hombre era rétty mas que
[lo Unico que] cazaba era motacusillo. Eso nondig:tiba a cazar y eso nomas traia. Claro,
era para nada para matar animales con flecha fataggara]. Solamente traia un montén de
motacusillo, solamente comia su mujer ese motdcusin dia fueron a cazar otra vez,
seguia el mismo, ya cuando aparecieron los tragesfhos de], subio arriba, tenia miedo,
raquéxénj tenia miedo. Solamente la mujer se quedaba ajo.atabia un arroyito asi y los
chanchos cruzaban ahi, la mujer agarré un palotg own palo el chancho. Mat6 dos dicen.
Cuando se iban todos los chanchos, recién se bagatigpana Ya la mujer era [estaba]
brava. Ya él se fue otra vez, ‘voy a cazar’ dijogpa traer motacusillo nomas. Mientras su
marido iba a cazar, su mujer agarr6 su carneasang todo. Llego6 a la casa y su madre le
pregunta ‘¢y su marido?’. ‘Vos sabés, no mata nagléd’como traes carne?’. Y ya conto a su
mama4, ‘yo maté con palo, asi pas¢’. La mujer vinluamamd y la mujer ya no quiso al
hombre. Después de estar asi, vino atras de su parjeébichoqui(motacusillo) cargado.
Eso nomas comia. Cuando lleg6 a la casa, ya la mojgueria: ‘Anda con tu mama y yo me

voy con mi mama’. Y listo, separaron”.

Ahora bien, si la carne es la masculinidad tradueidcodigo culinario, la mandioca es sin
dudas el simbolo de la feminidad. Las mujeres cem@t menos siete tipos de mandioca,
que clasifican segun el color, las raices y el gdbdJno de los destinos principales de la
yuca es elatsa moto(chive), mandioca rallada, cocida y secada al god¢ sirve para
acompafar cualquier comida. Sin embargo, de acuaradasico patrén amazénico, la
principal actividad de la mujer es la elaboracié@nlal chicha de mandioca fermentada. La

importancia de la chicha es inequivoca:

“Sin chicha, de la cual cada hombre consume vartiastos a diario, la vida para los chacobo
se vuelve insoportable. Mas que el pan, el pesoddaaza, la chicha es la misma sustancia
de la vida (...) Los chacobo pueden quejarse de mer teuficiente carne o pescado, pero

cuando el abastecimiento de chicha se agota, dased/uelve intolerabl&™,

119 para un estudio del conocimiento etnobotanicoattmcvéase Boom 1985, 1987. Para estudios sobre la
significacién comparativa de la chicha en la satigdrl amazoénica, ver Erikson 2006 (ed.).
11 prost 1983: 28.
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Luego de la recoleccion de mandioca en el chacouigr y las hijas se dedican a pelar,
cortar, hervir, colar, masticar, colar nuevamentmgimente dejar reposar el brebaje. Si se
toma en el dia, sin dejarlo fermentar, se dice lguehicha es dulceafsa jéné lit.
“mandioca agua”) y puede consumirla cualquier miemtde la familia. Si se la deja
fermentar por dos dias, en cambio, la chicha estaeéte” o “picante” y se la denomina
atsa shapo(*mandioca fermentada}®. Luego de beber un buen cuenco de chicha, la
etiqueta requiere emitir un sonido de saciedad gir d@hhh, shaporid (“fuerte” +
superlativo). No conviene olvidar que la chichabrsotodo la festiva— es uno de los
principales medios de redistribucién y en conseciaette prestigio social. La elaboran las
mujeres pero en Ultima instancia es una propiedagtuatina, lo cual se evidencia durante
la fiesta, en la cual el distribuidor de bebidaganofrece a una mujer el cuenco; si quiere
beber, el duefio le dard el cuenco a su marido g léspermitird tomar unos cuantos
sorbos*®

La division sexual del trabajo se traduce en |saeslidad, reflejandose en los
ambitos de circulacion de hombres y mujeres. Esicover que los lugares de encuentro
para las mujeres son los asociados con el agual. &sbito donde conversan, circulan los
chismes y las novedades de cada familia, dondea®gute estan mas libres de la mirada
masculind'®. Para una mujer, la rutina diaria consiste engbaneticulosamente el patio de
la casa, ir a su chaco para buscar mandioca y blestg lavar la ropa en el rio y por la
tarde visita o recibe a los parientes cercanos Barhombres, en cambio, los encuentros

se dan mayoritariamente en el “galpdnjoai shobo(“casa de hombres”), auténtico punto

112 En rigorshaposignifica la calidad de algo que fermenta, perokign de algo que se ampolla. Se puede
ver la vinculacion si se piensa que la fermentadita chicha puede exteriorizarse por burbujas.

113 |gnorando que la complementariedad puede semjgcar tanto en un plano légico como en el empirico,
Serena Heckler pretende disolver el problema desimetria simplemente acumulando més instancias de
complementariedad: por ejemplo, dice que mediaat@réparacion de la mandioca las mujeres logran
prestigio, o que existe un intercambio simétricocdene (masculina) por mandioca (femenina) (Heckler
2004: 241, 243). Isabella Lepri ensaya un argumsimbdar: los ese ejja no atribuyen al hombre watust
mas elevado que a la mujer porque hacen cosasrtist igualmente necesarias y valoradas (20055): Bb
punto radica, justamente, en la valoracion difeegncsus contextos. Al menos en el caso chacddwaho

de que la chicha sea un elemento vital de la sitidiadh, altamente valorado por los hombres, no demue

la mandioca tenga un valor ideolégico degradadooerraposicion con la carne, ni que los varones kea
duefios de la chicha que prepara la esposa, naquejer pueda consumirla libremente en las fie€amo

en el caso de la reproduccion humana, de la cudéfmitiva parece una metafora, el fruto de la diaeca y

el trabajo femenino son valorados socialmente, eendltima instancia son propiedad de los hombres.

114 | os Ginicos hombres que acarrean agua son lodosrimladereros, los misioneros o los etndgrafos, asi
como un Unico hombre chacobo con retraso mental.
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central de la vida publi¢¥. También se retinen en la posta sanitaria o emptisrde zafra

en las casas de los capataces; generalmente, ellalsle pago se quedan todo el dia
sentados, charlando y bebiendo. Con algun hermandiado, salen cada vez que pueden a
pescar 0 a cazar caminando, en bicicleta o, sialgtonsigue gasolina, en moto. En la

actualidad no son infrecuentes tampoco las visiteemunidades cavinefas y criollas de la

zona por algun torneo de fatbol. Por ultimo, tamipéocuran ir cuando pueden a Riberalta

para comprar mercaderia.

La division de tareas masculinas y femeninas)rfinate, se plasma en cierto modo
en las representaciones asociadas con los objetiesiates propios de cada género. Entre
los bienes conceptualizados como femeninos, existéarentes tipos de cestos
redondeados que se llaman indistintamehiehama'®. En la narrativa oral encontramos
algunos objetos que, al ser donados por algun pajescson asociados explicitamente con
las mujeres o bien con los hombres. En la sagdat®corihua el protagonista roba a los
buitres los materiales con los cuales éstos elabaraus nidos; con ellos ensefia a las
mujeres el arte de la cesteria. Otro relato cugota unos seres subterraneos llamados
maina(lit. “de la tierra”) devoran a los chacobo pordo® consideran explicitamente como
sus pecarieyéhug, hasta el dia en que los hombres organizan umed&ion punitiva y
los exterminan. Sin embargo, uno de los antepas#edes a los dos Unicosnaina
sobrevivientes a vivir con él, procurando domesiisatras muchas penurias mata al joven
varén por ind6cil pero logra domesticar a su heamaaing que aprende a convivir con

los humanos, se une en matrimonio con el hombrmesgi@ a las mujeres los secretos del

115 Nordenskisld compara §bni shobocon los clubes masculinos de Londres (2003: 9B, B®st afirma
que, durante su larga estadia, los chacobo comemzigha poco a abandonar la costumbre de dorngt en
joni shobopara ir a pasar la noche con sus esposas, audgueaifiana siguiente volvian a reunirse otra vez
(1983: 59). Es dificil creer que el misionero ngad&enido algo que ver con ese cambio, sobre tbde s
recuerda su obsesion por promover la familia nugléa pareja.

116 Antiguamente habia mas objetos femeninos comolatioode mandioca, el rallador, etc. También las
mujeres fabricaban “las enormes ollas de barrcuersg prepara y se guarda el refresco hecho albasea

0 maiz, que se hallan guardadas dentro de la cee&d del fogon” (Prost 1970: 5). Sin embargon grarte

de estos utensilios artesanales fueron reemplazamtosroductos manufacturados. En la actualidadese
las chichama(utilizadas como contenedores de alimentos y akjeelpitéxti (utilizado principalmente para
la coccion de pan), elacano(tanto para transportar mandioca como lefiayagbo batan para moler los
alimentos, y el mortero para descascarar el agoaque al menos en una comunidad ya hay una palador
mecanica, para la cual pocas veces hay gasolinka)vAz, todas las casas tienen dos o tres harhachas

de hilo de algoddn, que se destejen y vuelvenea gejntervalos regulares. Para ver un inventaaiidnte
completo de los utensilios de la cultura matevése Prost 1970.
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tejido, la cesteria y la alfaretfd Segin los ancianos mas tradicionalistas, entre lo
masculino y lo femenino, o0 mas bien entre las coses pertenecian a cada uno de los
sexos, existian antiguamente interdicciones, o @ha® costumbres que regulaban su
contacto. Por lo tanto, la misma conceptualiza@énla tecnologia refleja una division
conceptual de las cosas en dominios genéricos thifemenciados. No extrafia que
antiguamente el arco y la flecha, elementos masusiliperdieran su eficacia si eran
mirados o tocados por las mujeres; inversamenpééadti, tiesto de ceramica que la mujer
utiliza para la coccion de la mandioca, se resqieba y dejaba de ser (til si durante su
coccién era tocado por la mano masculina.

No s6lo hay una complementariedad laboral ensddeeas de ambos sexos, sino
gue algunas actividades, como la agricultura, coarbel trabajo de la mujer y el hombre.
El hombre se encarga de tumbar, rozar y quemdraeiog luego lo siembra a la par de su
mujer, y sucesivamente la mujer se encarga del ongspartir de que ha sido cultivado. Un
chaco promedio de dos hectéareas, en el que saplantoz, mandioca, maiz y platanos,
cubre las necesidades de una familia nuclear paxapadamente un afio. También se
recolectan frutas y legumbres silvestres. Peseeaoffece resultados bastante seguros en
relacién con el trabajo que exige, la agricultsaercibida como una pesada carga. En los
mitos, el origen de este yugo se debe a la intibmisonstante de los hermanos de las
esposas, loghahi palabra que no en vano muchos chacobo glosan ¢ensmigo”.
Originalmente la mujer era ayudada en sus cultpmsel yoshi caca el espiritu de los
canastos, y el hombre que rozaba su chaco eraagisir una clase de chicharra llamada
tsiquirai. Ambos colaboradores realizaban magicamente $ajtray la agricultura no
implicaba esfuerzo alguno, pero estos personagstgiran su poder a condicion de que su
intervencidon se mantuviera en secreto. Cuando primér caso los hermanos de la mujer
la espian en su chaco y descubren al ayudante ey ssgundo emborrachan a su cufiado
para que confiese quién lo ayuda, estas indisaresiderminan ahuyentando a los
asistentes magicos y condenando los chacobo aaena fnucho mas dura. Hay que decir,
sin embargo, que la participacion del hombre sddim las actividades mas pesadas del
ciclo agricola como el tumbado, la roza y quemag jpgie éstas no ocupan en su conjunto
mas de un mes o mes y medio de trabajo cada a#gn,lla mujer es quien se hace cargo

17 villar 2003.
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del chaco durante el resto del ciclo agricola. @hbre que no se emplea en la zafra, se
dedica a descansar y a cazar o pescar una o desp@csemana. En cambio la rutina de la
mujer implica una labor diaria muchisimo mayor, painto de que es practicamente

imposible verla recostada o yaciendo en la hamacantk el dia.

2.11. Trabajo, reciprocidad y redistribucién

Dos de las acusaciones mas graves que puede reeibichacobo es ser llamado
chiquishxéni“flojo”) o huashicoxén{“egoista, mezquino*}®

Chiquishxénies uno de los “retos” frecuentes en boca de lagenrdticia sus hijas
cuando remolonean y se niegan a colaborar en algmea doméstica. Asimismo se usa
mucho entre mujeres para burlarse o hablar malsiledmbres, o también de otras mujeres
ausentes. No hacer la comida para la familia, glie €l agua, que la chicha sea poca, no
barrer la casa o estar en la hamaca demasiadocti@cgrrea velozmente el mote de
chiquishxéni. En cuanto a los hombres, todos los jovenes reciégsadps son
invariablemente considerados, en mayor o menor daediomo “flojos*!. Cuando las
mujeres se encuentran a lavar la ropa en el riagreh privilegiado de chisme es la
“flojera” de sus esposos y yernos. Inexorablemdatesuegras se quejan de que el yerno
“no sabe trabajar’ y la hija “sufre” porque no higo propio chaco, no sale a cazar lo
suficiente, prefiere quedarse en la hamaca coruger netc°.

Para no merecer el mote Heashicoxénipor otro lado, la mujer casada debe
administrar con sabiduria un delicado equilibrice qige la redistribucion de alimentos

dentro de la familia extensa. Cualquier gesto @dga@r o esconder algo es tomado como

118 | a palabraxéni es polisémica pero todos sus sentidos se refaganodos diversos al gran tamafio: si es
un sufijo, como en este caso, puede funcionar aommero superlativo; como adjetivo, sirve como simd

de “grasoso”, “gordo” o “grande”; finalmente, comacativo, designa a todo homdénimo mayor a Ego.

119 Nos cuentdHuara: “Mi madre nos levantaba a las cinco o seis dmadiana para que no seamos flojos.
Decia que si nos queddbamos mas en la guarach#dedasarnos hartos hijos ibamos a tener”.

120 Desde el punto de vista chacobo, el verbo traductino “sufrir” ¢énétehainjtiene una connotacion
mucho més fisica que la nuestra. Designa ciertamamipadecimiento espiritual o psicolégico, pefiere
fundamentalmente a la carencia concreta de alimeatm emplea de forma recurrente, por ejempldpgn
relatos de la historia oral, para expresar la tithi@nbre y los vaivenes alimenticios del ciclo e&inal
tradicional, previo a la implementacion del cultt® arroz por el contacto con legrayana
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un signo de egoismo o mezquintfadLa etiqueta chacobo impide negar abiertamente las
cosas: la bicicleta que alguien pidio prestadagsté en la casa, la palometa (pirafia) se ha
comido el ultimo anzuelo, el rifle no funciona hiestc. Si un hombre va a cazar sin
demasiado éxito, dird de mala gana que no tuvaesaanque en realidad haya traido dos o
tres pequefios loros; al expresar que no tiene ead@alidad se excusa porque la carne es
demasiado poca y no alcanza siquiera para rep@gio jamas, bajo ninguna circunstancia,
se puede negar a un pariente un poco de mandiatm arroz’2. Si no hay suficiente
alimento como para compartir, no se come a la dstdos demas; seguramente por esto
hay una reticencia enorme, por parte de todoshasabo, a que los vean cuando comen; la
Unica excepcion es la fiesta, en la cual uno cdraéineento de otra persona.

Si en cambio el cazador tiene éxito, da la carea eujer que aparta una porcion
para la pareja y luego distribuye lo que restaatend equitativa entre sus padres y sus
hermanas, de modo que nadie se offfid®bserva Prost: “La idea de no compartir la
carne de dos pecaries, una cantidad que el hodsehaicapaz de consumir en un solo dia,
es a la vez sin sentido e inmoral para la mayceidod chacobd?’. Hoy en dia, lo mas
probable es que el cazador comparta parte de fe cam sus parientes aungque también
aparte una porcion de la misma para charqueanabiada o venderla. Pero ademas de la
familia, si un hombre va al monte a cazar y otrtcndeprestado el rifle, o la bicicleta, o
balas, debe retribuir la ayuda con una parte geesd®. El mismo criterio se emplea para
los medicamentos dados por el gobierno: de hedafeda las criticas mas frecuentes a los
agentes sanitarios, que son chacobo, es la de (mmezqremedios”. La idea del
almacenamiento puede aplicarse para el dinerdydkes, el aceite o la ropa: no para el

121 para Gilbert Prost, mezquinar es el “pecado dafirii(the ultimate sipen la cultura chacobo (1983: 52).
En el Unico sentido positivo en que se usa esteinéres cuando se dice que un padre “mezquina’tajau
joven, significando que la cuida porque no quiere sg case todavia.

122 Marian Prost observa: “Toda cosa comestible qus ebnsiguen en la selva, la reparten también ada c
mujer de la aldea. No se reparten ni el maiz njulea, porque cada familia tiene su propio chaca Lo
platanos son repartidos pero no de buena voluAtgdnas mujeres son acusadas de ser mezquinasepooqu
dan a las demds tanto como ellas quisieran” (136)0:

123 cuando cocinamos pan cifocasolia repartir de una manera similar, y en unaidnaanotamos las
proporciones: de 150 unidades primero se distrifmmy&3 para sus padres, 10 para sus suegros, d&yar
hermana mayoBaita, 5 para su hermarang 5 para su hermarosiy 7 para su sobrinsishi que habia
prestado el tiesto para la coccién. Lo que sobedfuidido por la mitad entre ambas.

124 prost 1983: 53.

125 En otra ocasiéishamofue a pescar al rio Geneshuaya con su hijo maymroyde sus yernos y trajeron
seis pescados: uno fue para el hermano que la$ preaoto con la cual se trasladaron, otro parharmano
gue en ese momento estaba enfermo, otro para sa padiano y otro para nosotros, que le habiamos
prestado los anzuelos; a la casa llegaron solamestpescados.
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alimento ni la medicina. Hay que destacar, por @age, que se trata de un coédigo
implicito y que a nadie se le pasa por la cabemir peexigir nada; se espera que cada
persona sea generosa y distribuya por iniciatizpiprentre sus parientéd Mezquinar

alimento es peligroso; mas tarde o mas tempranwanoha acusacion de brujeria:

“La mayorcita era comé\ng, dos afiitos tenia. Siempre cazaba mi papé, hadtiadm un
chaxo [huaso]. Estaba vivo el padre 8aé Rabiy dice que mi mama le dio enterita su
pierna, pero queria mas, su costilla mas querigupadhartos eran la familia de mi mama y
repartia. Después, cuando terminaron esa carngpalias, no se aguanta, en un ratingo se
acaba esta carne. Dice que vino a lo de mi mama lo rhan invitado, porque él tenia
también carne. Mi mamda le dio un poquito de calodlevd. A la tarde, dice que han
brujeado a su hija de mi pap&. Después mi papdesal tentro [centro gomero] y estaba con
un carayanarayando goma. A la tarde llegé y ya estaba enferesgaba con fiebre,

temblando, como paludismo estaba. Se muri6 brujpaddabi”

Los términoschiquishxénio huashicoxénidesignan valores morales negativos y son
equivalentes semanticos bastante aproximados dellagjuconductas que todos los
carayanasconocen como “flojera” y “mezquindad”. Sin embargen la perspectiva
chacobo ambos términos funcionan hasta una cigstandia sociolégica, ya que los
destinatarios suelen ser aquellas personas quamcua posicion estructural —que puede
ser momentanea o reversible— definida en relactimEgo. Un yerno, inevitablemente,
sera en algin momento de su vida acusado de hgvagéns suegros, al menos durante un
tiempo, hasta que consolide su posicion en la faraktensa; seguramente, en el futuro se
guejara amargamente de la holgazaneria de los esadiel sus hijas. Por el contrario, se
dice que un pastor, un dirigente o un etndgrafodyada” pero no se lo acusa abiertamente
de “mezquino”; del mismo modo, si un hombre esofleg problema de su esposa y su
familia, se vuelve objeto del chisme pero no tidamasiado sentido acusarlo abiertamente
en publico. Ambos términos, en definitiva, no seplman en abstracto, dirigidos a

126 prost observa que ni el mas hambriento chacobdauiaies comida; se sienta en la hamaca y espersuque
pariente eventualmente comparta. Lo mismo sucedelasomedicinas (1983: 53-56). En la actualidad se
mantiene el mismo criterio y nadie solicita lasasoslirectamente. Durante tres dias seguidos unreomb
pasaba por delante de nuestra casa y despuéduti sgatinal se quejaba de su gripe; luego dedias le
preguntamos si queria algun remedio, y sonrienddiamente contesté: “a ver...".
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cualquier persona, sino que adquieren su signticalgno cuando refieren a alguien

ubicado dentro del circulo parental.

2.12. Relaciones en conflicto: infidelidad, divora y violencia doméstica

En general, una pareja tiene varios hijos hastacquetruye una casa propia adyacente al
hogar de los padres de la esposa. Esta mudanzéndeterminada por ningun criterio fijo

y puede flexibilizarse: cuando hay intercambiosa¢es de hermanos —es decir, cuando dos
0 mas hermanos reales o clasificatorios se uned@®0m mas hermanas— una pareja con un
solo hijo puede mudarse a la casa adyacente aulgmos que esta construyendo el
hermano del esposo y marido de la otra hermanacoc@a, en general, sigue siendo
compartida. El circuito de reciprocidad fluye enrgerior de la familia extensa (suegros,
hijas y esposos). De igual forma que en los mikosgelacion en este ambito determina
hasta los momentos mas intimos de la pareja. Egmatlamente infrecuente que un
matrimonio sobreviva si la relacién entre el yeyraus suegros no es buena.

Naturalmente, esta influencia de la familia extees perceptible aun en momentos
criticos como la infidelidad o el divorcio. En uontexto fuertemente uxorilocal, el hombre
suele abandonar la casa y en la medida de lo pasilgra hacia otra comunidad, ya que si
Su ex esposa no consigue otro marido esta moradnabiigado a colaborar en alguna
medida con la alimentacién de sus hijos. La mujdosyhijos siempre vuelven con sus
padres. En la gran mayoria de los casos, no obsfardecisién de continuar o interrumpir
el matrimonio queda en manos del esposo. Cuantiorebre aduce la infidelidad de la
mujer como causa de la separacion, generalmentetsede un argumento considerado
irrefutable. Por el contrario, si hay una infidelidpor parte del marido, la esposa suele
justificarlo bajo el pretexto de que la amanteddliscado eximiéndolo de responsabilidad.

Sin embargo, como atestigua el relatdd@a a veces las mujeres reaccionan con dureza:

“Recién tres afios [después de su primera sepalacide ahi me buscé mi maridGana
papé de todos mis hijos. Era joven todavia, combijmiCarmelo. El no sabia trabajar, decia
mi papa, no queria. El fue y me pidié a mi papgpsio sabia de eso. Ni un poquingo, si no
me ha hablado nada. Rapido noméas me pidié a miypapdi mama también. ‘Yo quiero a

su hija, quiero juntar con ella’. Me preguntaronraehe: yo fui delante de la casa, donde
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estaba mi mamaClang se fue atrds de mi, también (...) se fue sin réqm. ahi se quedo
una semana (...) Su mama queria traerlo; yo le a@ijdd nomas’, pero él no quiso ir con su
mama, ya se quedo. Quince afios yo vivi Cana(...) Era bien, era mi marido, yo andaba
bien, nunca me ha pegado (...) El se fue a censit@ Amendros [comunidad chacobo del
Rio Benecito], de ahi lo juntaron con esa peladeefj], la entregé su padre y su madre.
Porque tenia su trabajo, mil bolivianos, eso lotaggas todo. AcA me avisaron: yo sabia
también, cuando lleg6 aqui, él no queria agargar laijo. EI me dijo ‘vamos a trabajar all&’.
‘No, no quiero ir, es lejos y hay harta malarigedio. Entonces él dijo ‘yo voy solito’. Pero
ya estaba juntado. Por eso yo reteé a mi maridovoy a trabajar y voy a volver, por tres
meses yo voy a volver” (...) Yo queria ir tambiparo me dijo que me quede a cuidar a mis
hijos. Me quedé nomas en mi casa, en la casa depd. Ya adelante se vinieron y me
avisaron: ‘tu marido ya tiene mujer’. ‘¢, Verdad? Esamentira’ le dije a do@oniy a mi tio
Macacotambién (...) Cuando lleg6 a las cuatro, a las cima® fuimos a bafar, estdbamos
charlando con él, y le dije ‘usted esta juntado leohija de mi tio Pancho'’. ‘Eso es mentira’
me respondio, ‘¢ quién te dijo a vos?’, me dijo.y&ime contaron cuando estuvo alld’, dije.
Yo me enojé, dio rabia, yo estaba brava. El me‘dgao voy a dejar a vos: eso es mentira’.
‘Eso es verdad’, decia yo, ‘usted no me decia ngalée pego pues’. ‘Pegue pues, yo voy a
aguantar’, €l me dijo. Yo estaba ahi en el arroyo io corri con varilla, le di harto. El no me
pegaba, no hacia nada: él lloraba. Esta llorandqueosabia que es mentira, ‘usted es mas
picaro, pata de perro, mierda’, le dije. Yo le ddw@rto. De ahi nos vinimos aca. Esa tarde se
fue con su madre, vivia en Motacusal. A las ochtad®che vino, él no queria pasar por la
casa de mi pap4, él no queria ver. Yo le cocinEnoé&uiso comer, después a las doce le
cocino su hija y tampoco, casi nada comid. Volvlé aasa de su madre y se llevo a Carmen
y a Nena con él. A lo noche no volvid y yo le dij€hoco [su hijo mayor] ‘anda a traer a tus
hermanas, parece que se las llevo su padre’ (..ahDee dio rabia y ya huasquée a Carmen
y a Nena: quiere mezquinar sus hijas. Ahi entrpare y ya llevo [le pego a] él también:
‘¢, Para qué llevaste a mis hijas? Usted no cuides &ig@s, mejor que se vaya con su madre’.
Asi fue: yo lo huasqué, le correteé por la cantthauebré los dedos, le decia ‘verdad que
usted tiene su mujer’. Y ahi dijo ‘Si, es verdaadtgnia’. ‘'Y usted no me avisa... le voy a
cortar su cabeza'. ‘Es verdad, yo tengo’, dijor¢prie la culpa de su padre y de su madre’.
Le dije ‘vayase nomas, pero usted no tiene qwatdleada, nada de acd’. De ahi ya se fue a

las ocho y de ahi nunca mas volvié ata”

127 Del relato también podemos extraer esta relaciéec@i que existe entre la comensalidad ritual y la
alianza. Asi como el matrimonio “comienza” cuantdb@nbre y la mujer comen por primera vez juntas, d
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Ademas de ilustrar la mecanica cotidiana de laumaptonyugal, el testimonio remite
también al hecho de la violencia doméstica. Esdpitmst: “En todos nuestros afios entre
los chacobo, s6lo hemos observado dos casos emddss las esposas fueron golpeadas
por sus maridog®® A esta altura es practicamente imposible sabestsis palabras son
una idealizacion del misionero (que, recordemoservdos chacobo una “sociedad de la
igualdad”) o de un cambio real en las relacionegé@®ero debido al contacto progresivo
con la sociedad mayor. Durante las fiestas, elwoosde alcohol es continuo y con la
efervescencia salen a la luz las rencillas, loxaes y los problemas latentes entre
familiares y entre cényuges; no es raro, entonges,el marido acuse a su mujer de ser
infiel, provocando peleas que no pocas veces llagarviolencia fisick®.

Como la infidelidad, la violencia no es una cassfciente para la ruptura de la
alianza; hay un consenso, no siempre verbalizadbresel grado de violencia fisica
aceptable por parte del marido, que sélo motiva se@aracion si llega a un exceso
intolerable. En estos casos el divorcio muchasssde@ de ser un asunto privado y pasa al
dominio publico. Cuando la violencia excede el dmbbnyugal e influye sobre el flujo
normal de la vida social, los familiares o aun ¢emanidad entera pueden intervenir en
estos pequefios “dramas sociales”

En una fiesta, una mujer encuentra a su maridgguan profesor chacobo, con una
alumna. La esposa provoca un escandalo en la fjestasposo la golpea acusandola de
engafarlo. El matrimonio queda una semana en ¢@st que intervienen los padres de
ambos para recomponer la situaciéon. La jovencitdheasqueada” por su abuela para que
no moleste méas a los hombres cas&do&l marido es “amonestado” por sus padres dado
gue su mujer es una buena esposa —en caso deiai@omujer, con sus seis hijos, volveria
a depender econdmicamente de sus padres y susshifosian”.

En otro casoMahua parte tres meses para trabajar fuera de la coruirdd Las

Palmeras. Su mujer se queda con sus tres hijosidOuagresa, un tio le dice: “Creo que tu

un mismo plato, un signo claro de su desintegraesdcuando los conyuges dejan de compartir alirmento
128 prost 1983: 103.

129 Hemos tenido ocasion, por ejemplo, de brindaptomeros auxilios a una joven atacada a machefsros
su marido.

10 Turner 1957.

131 En castellano regional, “dar huasca” o “huasqusiriifica dar golpes reiterados con chicotes dlaar
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mujer ya tiene otro hombre”. Esto basta paralabuaacuse a su esposa de ser infiel y
abandone la comunidad. La mujer sigue soltera seapamente su aventura amorosa jamas
se concretOMahuamigra hacia Alto Ivon, donde contrae un nuevo imetnio que no
dura demasiado porque, tras varios incidentes g¢abys, la mujer lo acusa en una
asamblea publica de castigarla “demasiado”. Dice fu va a matar a golpes. La
comunidad impone BMahuauna multa y les exige que continlen juntos; sibago, ante

un altimo incidente de violencia, se separaiahuavuelve a migrar.

Ambas historias muestran que los rumores sobreslgmiestas infidelidades
femeninas son ubicuos. Sin embargo, lo cierto esegqula practica es casi imposible que
una mujer casada mantenga un amorio y nadie lo Ad&amas de salir poco de la esfera de
la casa, la esposa vive constantemente rodeadasdeeemanas y de sus padres, y como
hemos dicho lo mas frecuente es que sus propiasahes se hayan casado con los
hermanos de su marido, con lo cual el control esnaayor. Cuando va a buscar agua, lavar
la ropa o0 bafiarse se retne con el resto de lag@bliemenina; aun asi, esta bien visto que
las mujeres jévenes y las nifias puberes evitendasentraciones de hombres y vayan al
agua acompafiadas por alguna hermana o hija mayst fabla, incluso, de una “fiebre
del jaguar” kamakoro ikir) que afecta a las mujeres que se mueven demas@dos
casa$®’ El margen espacial para el movimiento femeninppy ende el radio de accion
posible para posibilitar la infidelidad, parece deffinitiva, bastante estrectid

En un plano estadistico, es un hecho que la geyora de amorios ocurre entre
hombres casados y muchachas solteras en edadresgulaiso entonces, cuando es
evidente lo contrario, las mismas esposas engafnddasm que las muchachas los
“molestan”. El caso paradigmatico es cuando se dige las alumnas adolescentes
“molestan” a los docentes solteros, chacobo olesSf. Esta situacién, por otra parte, es
estructuralmente consistente con los limites tiaédes para la movilidad femenina y la

132 prost 1983: 39.

133 Entre los aguaruna parece haber una libertad sedifeienciada bastante similar: “Los flirteos
extramatrimoniales son permitidos a los hombresadms quienes también podran formar hogares
poliginicos; las mujeres no tienen esa libertad kmm asuntos extramaritales. Sin negar los complejo
problemas que suscita un andlisis de las relaciemtes hombre y mujer, aunque sea breve, bastagleries
menos probable que la mujer aguaruna realice stessnpersonales. En otras palabras, ellas tienemmsmen
poder” (Brown 1986: 320).

134 Considerando que los familiares no suelen tomduéa modo los amorios reales ni los ficticios,&dos

por la habladuria, se comprende por qué los pnafeseplteros rehlsan aceptar cargos en las condasida
mas alejadas, en las cuales seguramente van aaemmpaleados o algo aun peor.

143



libertad de accién que tienen los hombres: losesiajl pueblo, los viajes a otras
comunidades, las salidas de caza, etc. Todo iaviansar las acusaciones de infidelidad
por parte de los hombres, en definitiva, como uncansmo de proyeccion del

comportamiento propio.

2.13. Hacia el exterior

Si el modelo de organizacion tradicional relega anujer al dominio doméstico mientras
su marido sale al exterior, el mismo juego de posés se refleja en la organizacion
sociopolitica comunitaria. Es notorio que los va®monopolizan las posiciones de mayor
responsabilidad, gestion y prestigio. Si bien kisihn del trabajo en la familia nuclear
hace que las funciones productivas sean distrisuia modo complementario entre
hombres y mujeres, en las funciones publicas peed®robarse un evidente monopolio
masculino. Ni a nivel intra-local, ni menos auniaehsupra-local, puede comprobarse una
participacién activa de las mujeres: el “Capitamaule” que lidera el pueblo chacobo, los
presidentes de las comunidades, los dirigentesasleoiganizaciones de lucha por los
derechos indigenas, las autoridades escolaremyipsals, los dirigentes de las cooperativas,
los encargados de la comercializacién de la castagigpalmito, todos son varones. Los
dirigentes de las organizaciones supra-locales canm@RABO (Central Indigena de la
Regidbn Amazdnica Boliviana), que promueven exm@finte “politicas de género”,
también son varones. No se trata de voluntad ondemera cuestion de timidez, como
creen inocentemente los técnicos de los planegsimllo que jamas se cuestionan si los
mismos hombres que ubican como lideres potenc&l@gegran sus iniciativas pueden
hacerlo, justamente, confinando a sus mujeresaabplloméstict”.

Més alla de las instituciones formales medianseclzales los chacobo se vinculan
con el exterior —que para la enorme mayoria desfdegpoco importan, a menos que les
comporte alguna ventaja econdémica concreta—, elegmde toma de decisiones no puede
dejar de cimentarse en los circuitos internos der@ad: asambleas, el consejo de los
ancianos, la organizacién politica interna (pretigle vicepresidente, comunarios, etc.).

135 Entre los waiwai, la “exclusion ideolégica de tasjeres” en la competencia por el poder y la adéoki
politica se explica justamente porque su admirgiginacomo recurso es lo que mide el éxito de lanlires
(Mentore 1987: 518).

144



Las grandes politicas colectivas se discuten eml@dsas comunales o supracomunales
celebradas en la antigua “casa de hombresii 6hobg, en la cual se tratan temas como
divorcios, peleas, negocios, proyectos gubernaresntala misma llegada y estadia de los
antropdlogos. La significacion cultural de esteaegp no es menor. Hace un siglo

observaba Nordenskidld:

“Las mujeres vienen por la mafiana a barrer la dasauniones. Después, nunca se atreven a
entrar en ese santuario de los hombres, ni siquiengn con la chicha de mandioca que ellas
mismas preparan. De vez en cuando se las ve ssreafiante de la puerta de la casa de los
hombres, observandonos con curiosidad, a nosot@syestras mercaderias. Siempre se
sientan con las piernas cruzadas directamente sblseelo y no en taburetes como los

sefiores de la alded®

Es interesante examinar el espacio fisico que aocupa mujeres en las reuniones
contemporaneas para evaluar en qué medida la isituba cambiado. Mientras que los
hombres adultos ocupan mayoritariamente los pesdrancos de la casa, los jovenes
completan el circulo. Salvo que sean mujeres aslditecierta edad —no demasiado jovenes
pero tampoco demasiado viejas— las demas se sigmtBincon los nifios en un circulo
concéntrico a unos dos o tres metros de la casal grasto, y desde alli escuchan
ocasionalmente los debates. En escasisimas opmatiesi hemos observado que
intervengan aportando algin comentario —y cuandbalcen es porque son “cosas de
mujeres” (divorcios, peleas de mujeres o familiacegstiones escolares, etc.).

Esta disposicion espacial es exactamente la nagmmda de los convites, celebrados
en la mismgoni shobg para los cuales las mujeres preparan durantdad@scha que su
marido distribuye en tanto “duefio” de la fiesta.resorio que el encargado de la bebida
recorre el circulo de asistentes reparti€ndolanecuenco que jamas ofrece a una mujer; en
todo caso, pasa el cuenco al esposo para quesésteica un poco de chicha. La danza

festiva revela la misma disposicion concéntricaflercion del género. Los bailarines se

136 Nordenskiold 2003: 93. Hoy sigue habiendo unaisitaa etiqueta sexual de las técnicas corporales en
uso de la hamaca. Tejida y retejida periddicamgatéa mujer, la primera y mas grande hamaca dada es
propiedad del hombre, que en todo caso puede ctirfgpaon sus hijos o con su esposa. Ella podraarta
mientras el marido no esté, pero apenas llegasésievanta de inmediato y le cede su lugar. Lasanites
(varones) y los hijos adultos (varones) tambiémetieprecedencia en la hamaca sobre la duefia de casa
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disponen en anillos concéntricos, jerarquizadoslgdiistancia relativa que los separa del
recipiente de bebida que esta en el centro. Siagiesta importante, en el primer anillo se
encuentran el shaman y sus asistentes. Si es letmamBon “profana”, los hombres adultos
ocupan el centro; luego los adolescentes; finalmamiegados a la periferia en el anillo
mas lejano, se encuentran los nifios y las mdjfrdsas mujeres no se emborrachan, ni
cantan, ni bailan, ni tocan la zampob&i{®) como los hombres; sélo bailan en los eventos
en los cuales hay musica criolla.

Tanto en las asambleas como en los convites smalaentonces una misma
disposicién espacial, jerarquicamente concéntyida,inversion de los espacios cotidianos
—los hombres en el centro y las mujeres en la g&# no parece ser un dispositivo
meramente simbdlico sino la materializacion corcrd una distribucion asimétrica de
responsabilidades y poderes entre los sexos. HBleagie el panorama general de los
ultimos afios, y en especial el mayor contacto eowida en las ciudades, contribuya a
dinamizar la situacion de lgsxabo Los chacobo no estan aislados y traban relacimdss
0 menos constantes con misiones religiosas evaaggéliliversos asociados comerciales y
programas cientificos, educativos y de desarrSlicEl nimero de gente que migra a la
ciudad en busca de oportunidades econémicas, parparte, crece paulatinamente, al
punto de que actualmente hay casi un centenaramlob viviendo en Riberalta de forma
definitiva o estacional. Es probable que estosgsos eventualmente impacten sobre la
construccion de la identidad femenina y las relsesode género.

Uno de los cambios mas marcados es la insisteleclas organizaciones externas
por promover politicas de género. Se impulsa pempjo la creacion de un cargo de
“presidenta” de la comunidad acompafiando al respegresidente. Naturalmente los
comunarios eligen una y otra vez a las pocas naigre dominan mejor el castellano. Sin
embargo, el papel de esta “presidenta” es ni masemos que el de cocinera oficial: en
efecto, cuando llegan las comisiones de los difesewrganismos debe encargarse de

preparar la comida para todo el conting€nt®tro fendmeno reciente es la creacion de un

137 \er un anélisis de esta disposicion espacial @@ 2002.

%8 Brown 1993.

139 |sabelle Combeés observa lo mismo para el casefiso$Otro cambio, finalmente, es la importancidala
—otra vez bajo el impulso de las organizacionedetarrollo— al tema ‘género’. En 1998, la CABI ceta
cargo de ‘capitana’ en cada comunidad. La ‘capitaoexiste en cada caso con el capitan local, grela
practica una suerte de ‘secretaria de género'.ikisiativa da, por un lado, un lugar a las mujereda vida
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proyecto bienal llamado Gestién Territorial Indigeimplementado por la CIDG. Este
proyecto procura “capacitar’ a los chacobo para ag@inistren sus recursos naturales.
Para ello selecciona jovenes técnicos y entre efligsone una cuota femenina; sin
embargo, las mujeres escogidas suelen abandonargel pese a la buena remuneracion,
porque sus maridos y sus padres quieren que serappopiadamente de sus casas —como
este trabajo implica viajes frecuentes a Ribexal&anta Cruz, esperar que una mujer viaje
con hombres solteros y no origine sospechas, hatidedo peleas en la comunidad no hace
mas que revelar la candidez del proy&tto

Por medio de categorias como “intervencion”, “citpaion” o “asistencia”, estas
iniciativas pretenden imponer cambios que parahat@bo medio no tienen demasiado
sentido. En ocasiones porque plantean situaciooesl&gicamente impensables, como
gue las mujeres viajen al exterior con hombresmuson sus maridos, o que asuman el
protagonismo politico en el centro dehi shobg hablando “en voz alta” ante una
audiencia mixta. Otras veces porque ignoran lagndicas internas de las comunidades: si
realizan “talleres” para que las mujeres vendandeas) cuando eligen una “encargada”
seleccionan a determinadas familias emparentalfasisma que apoyaran la iniciativa y a
la vez otras que no. De igual modo, en una sociedad cual la lengua nativa mantiene
una vitalidad extraordinaria, en ningin moment@ls@tea siquiera como un problema la
brecha linglistica, y se asume que una estadidagdeodaun de horas por parte de un
técnico, ingeniero, médico, socidlogo o antropll@wanza para emitir un diagndstico
medianamente creible. En el fondo anida una igetaasistematica de la mas minima
contextualizacion econdmica, histérica y etnogeafite la gente cuya vida se procura
influir; ni siquiera se sospecha la enorme compdeji del propio “sujeto” de la
intervencion, pues los proyectos parten de la m&rde un actor colectivo, homogéneo,
persistente en el tiempo (“el pueblo chacobo”), guede ajustarse estratégicamente a las
expectativas de los agentes externos, pero quexiste en la realidad cotidiana de las

comunal; las confina sin embargo a los asuntosridgres’, sin que tomen una parte realmente aetivia
vida politica del pueblo” (2005: 310-311).

140 Fundada en 1982, la CIDOB (Confederacion de Padhitigenas de Bolivia) representa a nivel nacional
a los treinta y cuatro pueblos indigenas de BaliZlgprograma es financiado por la embajada derbémea

y se ejecuta en varias TCO (Chacobo-Pacaguara,aviet€hiMosotene, Cavinefio y Lomerio).

141 Recién en los dltimos tiempos un misionero evaogélvo la astucia de convocar conjuntamente a un
matrimonio joven para los cursos biblicos en Rilb&rde esta manera, se asegura que la mujer psedia a

los mismos junto a su marido. De todos modos, sackn este caso, la novedad es fuertemente ragpsid
los padres de la muchacha.
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comunidade$?. No extrafia, asi, que los proyectos de géneradeac por ignorar la
dinamica socioldgica, simbdlica y étnica que subyadas relaciones entre los sexos.

En estos casos, un factor dificilmente olvidabdegele la gran mayoria de las
mujeres hablan poco el castellano; lo cual se maigin una desercion escolar que no se
debe Unicamente, como podria pensarse, al embtragwano de las muchachas. Desde
pequefas las mujeres asisten a la escuela memoggadiafio que sus hermanos varones. La
explicacion es evidente si se observa la rutingadamilia extensa. Durante la época del
palmito y de la agricultura, tanto la madre compadre se ausentan durante el dia —o la
semana— de la comunidad. Las jovenes quedan edeargie sus hermanos menores
mientras que sus hermanos mayores asisten a lel@sio ningln inconveniente. Pero no
se trata de que las mujeres no aprendan el castebino ademas de que tienen muchas
menos oportunidades de practicdto Se trata en definitiva de un circulo vicioso que
potencia la desigualdad, ya que sélo los hombreesiconcluir el ciclo escolar y acceder
a una formacion jerarquizada —la Mision Evangé8céza, por ejemplo, suele invitar a los
muchachos mas prometedores a sus cursos para saganitarios, maestros de grado o
pastores evangélicos.

Ahora bien. Para comprender qué significa la fedaidi para los chacobo es
importante no naturalizar nuestra idea de “indiviguiue muchas veces separa a la mujer
de la trama de interconexiones que la ligan caestb de su sociedad. Hemos visto que el
sentido de categorias comohiria (“persona”) yyoxa(“mujer”) es fuertemente relacional,

y que la definicion de ambos conceptos es insefgargior ejemplo— de las relaciones
parentales signadas por la practica de la uxotittezh La construccion social de la

feminidad, entonces, no es un mero proceso simbd@liee actia sobre una especie de

142 Gilbert Prost, que vivi6 25 afios con los chacalescribe con precision los contextos acotadosjvesa
efimeros en que tiene sentido plantear una acaectova supralocal: “La tribu no funciona como una
entidad politica capaz de actuar unificadamentardarun lapso prolongado de tiempo” (1983: 112).

143 salvo que sean hijos de profesores, los nifiosceampletamente monolingiies hasta alcanzar la edad
escolar de seis, siete afios. Alli empiezan en fmsepos grados con maestros nativos y en los grados
superiores con maestros criollos. Pero hay quer dpe en la escuela tampoco aprenden gran cosa. La
politica de alfabetizacion es curiosa. En lugaexgotar al maximo la capacidad mediadora de lossines
bilingues, los docentes parten de la base de qué&ieldebe “olvidar” o “suprimir” el chacobo en alla
(“igual ya lo aprende en su casa”) para poder jmmar el castellano, en lugar de aprovechar efridinativo
para desarrollar las capacidades formales delosrals, ensefiarles a leer y escribir en su lengdéoyuego
aprender el castellano. La diferencia del gradatefe de alfabetizacion entre las generacionestasiul
educadas por los misioneros linglistas, y los jégetopntemporaneos, provenientes del sistema edhcati
nacional, es tristemente evidente.
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atomo individual. No alcanza tampoco con afirmag usociedad trabaja sobre el cuerpo.
Un dogma incuestionado postula que las sociedadagdicas estan articuladas en torno
de “idiomas simbdlicos” asociados con la corpoedligy la construccion de la persona mas
que sobre la transferencia de bienes o la defimicié grupos social€$. Como toda
proclama programatica, esta sentencia pronto etreusts limites. En el caso chacobo, el
simbolismo y la delimitacién de unidades sociat@s fend6menos compatibles —y al menos
hoy en dia, de haber una primacia de la afiliagdrsu sentido mas general se inclina
claramente hacia el campo delimitado por Idgicarilocal**®. Mas que un valor estético,
por otra parte fuertemente apreciado, no enconsaemre los chacobo una teoria
elaborada sobre la significacion “ontolégica” de lornamentos corporales; no puede
decirse, como entre los matis, que alguien crealapiatavios son una parte constitutiva
del cuerpo y que por tanto separarse de ellos algaiyoco menos que a una mutilacfén

Si hasta ahora hemos hablado de “personas”, ertolcdiemos hecho a condicién de
haberlas recortado analiticamente como unidadeesetis sobre un fondo de vinculos y de
conexiones. Es sélo la reinsercion de la mujersésm ttama de relaciones interpersonales la
gue nos permitird llevar a cabo el transito, comoiah los viejos africanistas, del individuo
a la persona. En una sociedad de un millar de icha»g interconectados, comprender las
relaciones entre los sexos implica necesariamedmiaar el escenario mas amplio que

opera como contexto de todas las asociacioneslesisén otras palabras, el parentesco.

144 Seeger, Da Matta y Viveiros de Castro 1979: 10.
145 Riviere 1980: 537, 1984: 96.
148 Erikson 1999b.
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“Venteando”

(2005)
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Cheniodestejiendo una hamaca (2005)
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Rami haciendocacano(2000)

Tohi tostandochive (2000)
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Yocacocinando platanos (2005)
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China bafiando a
Huara y Congora
(2005)

Jugando
en el arroyo
(2007)
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Nifia conshino (2007)

Nifios jugando (2005)
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3.1. La calidad relacional de la persona

Hasta el momento hemos descripto el proceso ddrooo®n de la feminidad chacobo
desde un punto de vista individual, y por asi de@gocentrado. Pero sabemos también
gue la feminidad es un desarrollo continuo, afidnzarogresivamente a través de la
actualizacién de diversos estados potenciales: achel) esposa, madre, etc. En este
sentido, una mujer que culmina con éxito sus rdesiniciacibn es conceptualmente
desposable, y por tanto “mas femenina” que unanjtae impuber, pero a la vez lo es
“menos” que una madre con varios hijos. De ese nsedmmprende, también, que con los
nacimientos de los sucesivos hijos la feminidadfsena, se estabiliza, se completa, como
gueda explicitamente reconocido en el relajamigmtogresivo de las prohibiciones
rituales. Por otra parte, en una sociedad en lalaugefinicion de la persona sexuada es
fuertemente relacional, la trama cotidiana de @agegiones interpersonales encuadra a las
diversas gamas posibles de la sociabilidad, inclasoterétnica, y por tanto no sorprende
que se conciba a todas las formas de asociacida elave del parentestoDe manera
tipicamente amazédnica, las relaciones entre logsssan englobadas por “idiomas” mas
amplios como la afinidad y la consanguinitiaor lo tanto, el analisis quedaria incompleto
si no se vincula la definicion de la persona seauaah procesos de afiliacion socioldégica
gue no sélo influyen sobre la misma sino que ladmonan y la determinan, como la
administracion de las redes de alianza matrimoeiateciclaje onomastico o la misma

uxorilocalidad.
3.2. La clasificacibn onomastica

Comencemos analizando brevemente una de los digspesinas concretos de continuidad
social entre los chacobo. Un breve mito relata innadacion universal que termina con
casi todos los seres vivai¥né Baitaes una ola gigantesca de agua hirviente que dowssa
poblados destruyendo a su paso personas, animalesitas. Sin embargo, en una casa

acababa de nacer una pequefia, sus padres la llaBaita, y la madre dijo que era

! Evans-Pritchard 1965: 8, 173-174.
* Descola 2001: 101-102.
3 Jéné aguaBaita: nombre propio femenino.



“tocaya” deJéné Baitacuando la ola lleg6 a esa aldea, no mat6 a nkedie familia y pasé
de largo; a partir de ese momento, muchas fanplisgeron el mismo nombre a las recién
nacidas. Como sugiere el relato, la onomasticaesepta una instancia fundamental para
comprender las modalidades de la sociabilidad anmedy en particular las formas en que
administra su continuidad a través del tiefnden el caso de los grupos de la familia
etnolingliistica pano, los nombres personales agareomo uno de los principales
operadores de insercion en las diversas categmtieies.

La onomastica chacobo ha sido analizada extensarpen Philippe Eriksch El
nombre fané es un componente esencial de la persona quereoueficia sirve para
definir la categoria de su portador dentro deégist de parentesco. No es exagerado decir
gue entre los chacobo la onomastica opera de uro roasi matematico. Los primeros
nombres de los hijos de una pareja seran tomadobideFF, MM y FM (+2), y la
primacia en el orden de los parientes matrilateralea vez mas, se comprende a partir de
la importancia omnipresente de la uxorilocaliddde esta manera los primeros hijos seran
llamados como sus abuelos maternos, con quienés pgibablemente viviendo durante
algunos afios. Luego se “baja” una generacion pgeggr &in nombre para el quinto hijo,
escogiendo el de alguno de kiblingsde los progenitores (FB, MB, FZ, MZ)Aqui el
sistema se vuelve un poco mas flexible, y los madeeun nifio optan por alguno de sus
hermanos debido a razones coyunturales: por ejemp@ta honrar a la hermana que los ha
criado. La coherencia del reciclaje de un stockn@astiico limitado, que no llega a veinte

* En la antropologia de las tierras bajas el nexiabt entre la onomastica y la afiliacion social $ido
estudiado s6lo marginalmente: “Desde Morgan, paotopdlogos han realizado investigaciones detadlad
sobre los nombres personales, y menos todaviadewasbn el problema que planted: que puede halger un
conexién entre el uso de los nombres personales yérminos de parentesco” (Bamberger 1974: 363). O
bien: “El nombre, componente esencial de la persooa frecuencia sirve para definir la categoriasde
portador dentro del sistema de parentesco” (Eril2gfiPa: 59). Para un interesante estudio sobee £n

un grupo pano del Brasil, véase Cofacci de Limar199

® Erikson 1993.

® Erikson 2002a.

" Recordemos que aqui utilizaremos las siglas gueecmionalmente denotan las relaciones de paren¢esc
inglés: F: Father (Padre), M: Mother (Madre), BotBer (Hermano), Z: Sister (Hermana), S: Son (Hi)
Daughter (Hija), H: Husband (Esposo), W: Wife (Espo La totalidad de los tipos de parientes seran
consighados mediante la combinacion de dichos gf@eentales: asi, MBD designa a la hija del heomhn

la madre de Ego, FZD a la hija de la hermana d#flepde Ego, etc.

& Llamamossiblingsal conjunto de los hermanos reales o clasificasori
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nombres por cada sexo, queda evidenciada en lobrasranotados por Negrete en 1795,
que son basicamente los mismos que los chacob@ampby en dfa

i i

Caco Iba Caco Bahi
Bana Bosi Baita 7aya Bosi

AOAOA OADA

Caco Bahi Iba Rabi Bosi Maro Bana Cana
Caco Coya  Baita Pacho Coya Coya Baita Baita

Fig. 1. La circulacién de los nombres

Cuando se advierte la circulacién de onomasticda daerte impresion de que el nombre
chacobo funciona como una especie de “casiller@’ epda familia debe llenar, y que por
lo tanto mantiene una relacion muy particular aintividualizacion de la persona. Por

ejemplo, un matrimonio tuvo un hijo llamadRabi que murié tempranamente, luego tres

° “Relacion de los parvulos hijos de infieles, baatios en esta Sta. Iglesia el 10 de diciembreyigaes fue
padrino el Sefior don Miguel Zamora, Teniente CdrdeeEjércitos y Gobernador Politico y Militar detae
provincia de Moxos”, ANB 1796-1797, GRM: MyCH, vdl5, doc. 15, folio 415.



varones mas fueron llamados de la misma maneragrom el mismo destino, hasta que la

insistencia rindio frutos, un quinto nifio logré aat infancia y fue el destinatario final del

L Q.
WYY ¥Ne

Rabi Rabi Rabi Rami Rabi Rami

nombrée®.

Fig. 2. Insistencia onomastica

Las relaciones entre homonimos constituyen una rmiia especial de la sociabilidad
chacobo. Existen dos términos vocativos y refeed@sique marcan lexicalmente esta
relacion especiabénaque(homdnimo de menor de edad relativaxgni (homénimo de
mayor edad relativa). Erikson describe los sentitoie de camaraderia y de amistad entre

los mismos:

“El hecho de compartir el nombre crea, de esta dominculos suficientemente estrechos
como para resistir incluso a una desavenencia lc@st® de la familia. Hemos visto que la

relacion entre un epénimo y el joven que lleva smiore implica un parentesco espiritual.

Entre portadores de un mismo nombre, pertenecientesnisma generacion, la cercania que
existe seria mas similar a una amistad formal, @e@ada con un poco de ‘chanzas de
parentesco’. Poco después del nacimiento del Upiontador del nombriduéna oi decir que

el nifio lamentablemente careciardbéti, término que por lo general significa ‘amigo’, per

gue —en este caso— se interpretaba en el sentitmménimo’. Ademas, el hecho de llevar

19 a identificacion del individuo en tanto tal coper cuenta de los apodos y los sobrenombres ictitsées
asociados con cada uno de los nombres: asi, alredvdro corresponden los sobrenombK@to, Rohg
Coni, etc. EIMaro mas anciano serd seguramente considerado conmquettipo de la “Maro-idad”, y los
demés son identificados mediante apodos y sobramsmBsto no deja de ser complicado en la practica
social cotidiana, en situaciones en las cualebriéaite puede haber cuatro o cinco homénimos comepdd

una conversacion; o bien en el household uxorijoeal el cual todos los primogénitos de un grupo de
hermanas se llaman como su abuelo materno.
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un nombre le confiere a la persona el derecho derlthanzas librementsh(riaina, ‘jugar’)

con todos los demas portadores del nombre en éngestn que éstos puedan enojajrée”

Podemos agregar algunas precisiones etnograficesdé&) esos juegos o chanzas asociadas
con la onomastica y la amistad formal es una surtieicha entre hombres jévenes de la
misma generacion llamadashi tanaboquiPodria traducirse como “medir fuerzas”, ya
gue coshi significa la condicién de ser “duro” o “fuerte”, gl verbotanamapuede ser
traducido como “medir”, “poner a prueba”, “pesdcomparar”, etc. Cuando en una fiesta
los varones estan borrachos, ademas de las pede@s §0 es raro que comiencen
combates en los cuales dos hombres se ponen hawobrbombro y tratan de voltearse
mutuamente, casi como en una lucha grecorromananiargo, no se miden fuerzas con
cualquiera, y la eleccion del contrincante tiene gar explicitamente con la onomastica:
como explicaMahua “Maro tiene un hijo que se llamdahua como yo, entonces le digo
‘epor qué no me huasquéas a mi, no a mi tocayo,equamas chico?. Es broma, asi
decimos”.

Otra dimension interesante de la homonimia es lagié® con la adopcion. Como
es practicamente imposible observar a un padre kijoncon el mismo nombre, en los
pocos casos en que esto sucede rapidamente se ew@lente que el hijo es adoptado. En
este sentido, es sugestiva la preferencia porredegla adopcion un nifio homoénimo del
padre, como puede notarse en el caso de lba, beeefg sus tres hijos mas pequefios son
“distribuidos” entre sus hermanas en funcion desiidis de homonimfa

! Erikson 2002a: 66.

124 a primera causa de adopcion es la muerte denagte. Si el nifio es de pecho, en particular derist
primeros meses de vida, una madre ‘clasificat¢harmana de la madre, prima paralela de la maspese

de un hermano del padre) se ocupard del nifio: aeljgirird un nuevo padre pero no perderd jamas su
filiacion de origen” (Menget 1988: 64).
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Caco Méya Héré Rabi Jéma Iba José
(carayana)

Huara Rabi Herg Huara Caco  Baita

(D ey

(1) Se van con su padre a Cobija

Adoptados por esa pareja
Fig. 3. Adopcion y homonimia

Un hijo adoptivo llama a su padre adoptsiinamay el padrastro llama a su hijomd>.

No hay distincion terminolégica entre hermanosrttaros por parte de padre y de madre)
y medios hermanos (hermanos por parte de padre madee). Todos losiblings son
llamadosnomao réquémeéen funcion de la edad relativa respecto del hadldal mismo
sexo. Muchas veces, incluso, no se hacen distiesiortluso en cuanto a los hijos de las
uniones irregulares. En caso de que la madre sa beyarado y casado nuevamente
cuando los hijos han crecido, éstos no adoptapedlido del padrastro ni le dir&hinama

sino jahéhua béngMH), porque no consideran que los haya criadpalScontrario, su
madre se ha juntado con el padrastro cuando los &ipn pequefios y éste los acepta, son
adoptados plenamente, toman el apellido de su padseguramente reproducirdn su

nombre cuando tengan sus propios Hijdso es extrafio, tampoco, que alguno de los hijos

13 Seguin Zinggyomasignifica “huérfano” y el términshinamase emplea tanto para una madre como para
un padre de crianza (Zingg 1998: 253, 307). Sinaegd) hemos visto que sdlo se utiliza para refe@rsin
padre adoptivo: un nifio llameai (vocativo para M), o en todo cagahépa ahuini(FW) en forma
referencial, a la madre adoptiva o madrastra.

14 “vemos, entonces, que si bien los principios sastante rigidos, existe de todas formas ciertabflegad

en cuanto a su aplicacion. Siempre se les transmits hijos mayores el nombre de los padres de Ego
aunque en un sentido amplio. Es que la transmagdmombres tiene por objeto conmemorar y reprodiosir
vinculos de convivencia; los vinculos maternalepajernales pueden prevalecer sobre los vinculos de
procreacion, en el sentido estrictamente biolog{€otkson 2002a: 66).



de la pareja se quede a vivir con sus abuelos neeruando sus padres constituyen el
nuevo hogdr. O bien que el hijo de un matrimonio anterior Bovaya con su madre y su
nuevo marido, sino que se quede a vivir con suslaffi En cualquiera de estos casos el
nifio es criado y alimentado por sus abuelos, y daren su casa, pero no se trata de una
adopcion: nadie dice que su abuelo estsnama

Como el sobrenombre, el nombre en castellano guamd relacién con el nombre
chacobo y su empleo obedece a una logica similaf,. lA mayoria de laBana seran
llamadas Juana; ld&8ami Isabel; losMaro, Mario; laslba, Eva. Sin embargo, la eleccién
puede ser méas libre —después de todo, los nombresagtellano son nombres mas
pragmaticos que “verdaderogaié janérig. Por ejemplo, la hija de un matrimonio joven
llevaba el nombre de su abuela materhané a quien la mayoria conocia por “Dofa
Maria”, pero en castellano los padres de la nifietaaron Heidi. Sin embargo, pasado un
tiempo nadie recordaba muy bien el nombre en dastel asi que muchos la llaman
“Maria” segun la l6gica del sistema tradicianal

El nombre es enteramente contextual. Los nombresastellano “pertenecen” al
mundo de los carayana: la escuela, la iglesiaglitiqa, el futbol. Los nifios, que muchas
veces no saben mas palabras en castellano quarduensaben perfectamente que en el
ambito escolar no seraMaro” sino “Mario”, “Estanislao” y noTani. Lo mismo sucede en
los contextos evangélicos, en los cuales los mesamno llaman a los chacobo por su
nombre en idioma -y la eleccidn de cada registan@stico sigha desde un comienzo la
calidad de la relacion en cuanto a proximidad, &dittad, intimidad, confianza, ett.En
definitiva, mediante el reciclaje de un stock finitde nombres, la codificacion

institucionalizada de la conducta entre poseeddeetal o cual nombre y el significado

!5 Sin embargo, es imprescindible relativizar la ideda “neolocalidad” chacobo, que sélo puede acspta
condicion de entender este término como un mersitdde vivir en la casa de los padres de la aspos
construir una casa adyacente a la misma.

16 CuandaTohi tuvo aMaro con un carayana que no reconocio el nifio, por @jgnsus abuelos maternos
Maro y Baitalo criaron; luego;Tohi se cas6 y se mudd con un nuevo marido, el peqdefi@ se quedo con
sus abuelos aunque su madre vivia en la casdatoal

17« os Katukina usan dos tipos de nombres: en spiartenguahane y en portuguéspawad hane La
atribucion de un nombre del segundo tipo no signgim un patron preestablecido, y cualquier persona
puede sugerir un nombre en portugués para unareriggcién nacida, que serd bien recibido porrgstito.

Los nombres en portugués son atribuidos oficialmehtlia que el cura visita la aldea y realizéblgtismos.
Pero, como las visitas del cura no son muy regsilar@urre a veces que una criatura tiene variodrasren
portugués, cambiados sucesivamente hasta la caeg&agmdel bautismo (...) En la aldea los nhombres en
portugués son usados ocasionalmente. Son mas anfestcuando los Katukina tienen que establecer
relaciones con los blancos, en la mayoria de lssscluera de la aldea” (Coffaci de Lima 1997: 9-10)
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particular atribuido a la homonimia, la légica orimtica revela claramente que las
personas soOlo pueden conceptualizarse como taEsdeuestan insertas en redes de

relaciones y dependencias reciprocas.

3.3. La clasificacion de los parientes: la terminobia de parentesco

Otro dispositivo fundamental de conceptualizaciém lds relaciones sociales es la
terminologia de parentesco; es decir, la categnémaclasificatoria de las relaciones
posibles entre las personas. Expondremos brevemeamienero, las principales
conclusiones a las que llegaron los dos Unicosliestos del parentesco chacobo, Gilbert
Prost y Heinz Kelm, a fin de marcar a partir derfasmas una serie de concordancias o
disensos que nos permitira a la vez proponer ruastlisis.

Kelm, no advierte, en primer lugar, diferenciasrenas terminologias vocativa y
referencial. Pero, mas importante ain, y de acueaiosu vision de que la sociedad
chacobo presenta tintes agnaticos, sostiene giegnfdnologia presenta “a primera vista”
aspectos del tipo que Murdock llamé dakota; esrdecia sociedad patrilineal con una
nomenclatura de tipo iroqués, que homologa hermemogrimos paralelos y los distingue
de los primos cruzados, reales o clasificatorid®tidlogo aleman sefiala, ademas, ciertas
ecuaciones en la generacion +1 que indican laesxigt de los llamadobifurcate
collateral terms(por ejemplo, “madre” no es igual a “hermana dalrg” ni a “hermana de
la madre”) y también, en la generacién -1, del tifmmominadadbifurcate merging(por
ejemplo, la tradicional D=BDS.

Tal vez debido a sus intereses linglisticos, GilBerst ha dedicado un estudio mas
extenso y detallado a la nomenclatura de parerifes6efiala que se trata de una
terminologia que discrimina a) sexo de Ego y derAlb) pertenencia clanica, c¢) edad
relativa, d) status matrimonial y e) colateralid@dincide con Kelm en que en el nivel +1
los hermanos de los padres son clasificados mediéioircate colateral termsasi, cada
sibling de los progenitores tendra un nombre Unico. Tamkaé la generacién de Ego,
percibe el mismo giro iroqués que el etnélogo alen@rimos paralelos =siblings
opuestos ambos con los primos cruzados). Hastas@dmiadvertimos similitudes entre

18 Kelm 1972.
19 prost 1983: 72-78.
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ambas interpretaciones. Pero Prost, en primer lggéiala que Ego utiliza un conjunto de
términos para referirse a sablings que tiene la particularidad de no distinguir laed
relativa, en tanto que una tercera persona ublizas términos que si lo hacen; en segundo
lugar, afirma que un Ego femenino discrimina egdaeracion —1 entre quienes pertenecen
un “clan” distinto (clasificados como “hijos” e jhs”) y los que pertenecen al mismo
(clasificados, independientemente de su sexo, ctsubrinos”). Recordemos, en ese
sentido, que este autor sostiene quarlagsoboson clanes matrilineales, y en consecuencia
gue los hijos e hijas reales o clasificatorias ddEgo masculino pertenecen a otro “clan”
(i.e. al de su esposa).

Ahora bien, los especialistas en la antropologidad tierras bajas sudamericanas
concuerdan en que el sistema de parentesco dnawidanstituye el modelo basico a partir
del cual es posible comprender los sistemas dees de esta region, y en particular de
las sociedades amazéniasa formula candnica de Louis Dumont es bien conodala
terminologia dravidiana clasifica a los parientesEdjo en cinco generaciones de acuerdo
con cuatro criterios de oposicion: generacion, edddtiva, sexo y consanguinidad o
afinidad. La ultima distinciéon, que es la mas intpote, se anula en las generaciones +2 y
-2; 0, lo que es lo mismo, la distincidon de afigesonsanguineos abarca sélo a las tres
generaciones centrales. Esta logica se asociauc@npractica de alianza matrimonial que
trasciende las generaciones articulada en tornoirdetcambio bilateral de primos
cruzados. De alli que todos los parientes colasmiuzados se homologuen con los afines
en las tres generaciones centrales, y que el madaldiano candnico carezca de términos
especificos de afinidad. Desde el punto de vist&Ege, la sociedad se divide en dos
categorias (consanguineos/paralelos y afines/ongzagin necesidad de apelar a ningun
tipo de organizacion dualista. Ambas categorias sompletamente consistentes,
comprenden a todos los parientes posibles y exclayalquier tercera opcion: como anota
Dumont, el afin de mi afin es mi hermdhoA pesar que los casos empiricos
inevitablemente se alejan en mayor o menor medidanddelo candnico propuesto por
Dumont, su interpretacion sigue resultando sumagn@tiitcomo tipo ideal; es decir, como

una construccién analitica que permite cotejarrespecto a ella el funcionamiento de los

20 yéanse por ejemplo Dreyfus 1993; Hornborg 198%8191998; Viveiros de Castro y Fausto 1993;
Viveiros de Castro 1998, 2002; Overing 1973, 1%¥d&|lant 2000 y 2003.
2 Dumont 1953. Véanse, también, Trautmann 1981; @od&jon Sie Fat y Trautmann 1998.
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sistemas particular&s Veamos entonces, teniendo en mente el modeloin®@idgico

dravidiano, la nomenclatura chacobo.

Generacion +2

Este nivel no presenta grandes problemas. En largeidn de los abuelos el FF y el MF
son llamadoghahita término que se extiende a todos los varones dergeion +2. La
MM y la FM son llamadaghuati término que consecuentemente se extiende a taslas
mujeres de la misma generacion. En este nivel, poéas las personas del mismo sexo son
llamadas mediante un mismo término, lo que indica tp distincion entre afines y

consanguineos, como en la férmula candnica de Dyrsema diluido.

Generacion +1

Ego masculino llama a su padpapa de manera vocativa (hablandole directamente) y
jahépade manera referencial (hablando de él en 32 pgrsbe la misma forma, llamara a
su madrecai (vocativo) yjahé&hua(referencial). En losiblings de los padres de Ego
advertimos losifurcate colateral termsle los que hablaban Prost y Kelm: el hermano del
padre es llamadépaisay la hermana del padsayg el hermano de la madre es llamado
cocoy la hermana de la madmama Yayay cocq los “tios cruzados”, seran los padres
reales o clasificatorios de los afines de Ego. @is®rvaciones con respecto a los vocativos
utilizados en la generacion +1. Primero, en ocasidos chacobo llamgrapay cai a sus
abuelos, “subiendo” una generacion los términoa fyaadre” y “madre”, buscando acaso
demostrar un lazo de afecto excepcional. En segluydw, estas mismas denominaciones
suelen ser utilizadas como términos corteses, t@spes, honorificos; asi, Erikson destaca
gue los miembros de una comunidad chacobo lo llamphpa de la misma manera en

que lo hacian con el misionero vernaétilo

Generacion de Ego

%2 Hornborg 1988; Riviére 1984.
% Erikson 2002a: 73.
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Ego masculino llamapa a sus hermanos yoxacatoa sus hermanas. No obstante, el
principio de edad relativa —que opera sélo en gsteracion— hace que si su hermano es
mayor sea llamadoéquéméy si es menonoma A la vez, todas sus hermanas seran
llamadasyoxacatosin distincién de edad. De manera complementarialEgo femenino
llama éhuaa todas sus hermanas, distinguiemdquémépara la mayornomapara la
menor yjonicato para todos los hermanos vardfle®e manera congruente con el “giro
irogués” que detectaron Kelm y Prost, Ego clasifecasus primos paralelos como
“hermanos” clasificatorios, respectivameifga (FBS y MZS) yyoxacato(FBD y MZD).
Ego los llama tantmoma(siblingsmenores), comaquémésiblingsmayores) g/oxacato
(siblingsde sexo femenino). El conjunto de estos hermaqess podria pensarse como la
auténtica “fratria” de Ego, es denominaxiaté Por el otro lado, los hermanos/primos
paralelos se distinguen, en bloque, de los prinnozados. Los afines de Ego pueden ser
huané cényuges potenciales (MBD, FZD)cbahi “cufiados”, eventuales conyuges de las
hermanas de Ego (MBS, FZS). Sitomamos un Ego feimeen cambio, aparece en vez de
chahiel términotsab&para MBD/FZD, “cufiad&®.

Generacion -1

En la generacién inmediatamente menor, Ego llammasahijosbaquéy a sus hijagahini.
Ambos términos son extendidos a lo que podrianasal “sobrinos paralelos” o hijos
clasificatorios: asi, Ego utilizaaquépara referirse no sélo a sus propios hijos, sainabién

a los hijos de sus hermanos del mismo sexo (Bgleso, al FZDS, el FBSS, el MBDS y
el MZSS. De la misma manerahini refiere, ademas de las hijas de Ego, a la BDa a |
FZDD, la MBDD, la MZSD y la FBSD. En cuanto a lastegorias vocativasaisho (lit.
“hija mayor”) y pati (lit. “hijo mayor”), Erikson sugiere que derivatirgologicamente de
los términos que designan a los padres en @alkHo de cai: “madre”; pati de papa
“padre”), y que marcan una relacion especial qeatifica a los primeros hijos de una
pareja, debido a los nombres que se les dan @enkracion +2), la diferencia temporal de

Su nacimiento con respecto a sus germanos, y fambmlos términos que estos ultimos

24 yéase un estudio exhaustivo de la terminologia gibtingsen Prost 1983: 76, 88.
% De acuerdo con una légica amazénica, estos dowmoglttérminos también pueden traducirse como
“enemigo” y “enemiga” respectivamente.



utilizardn a su vez para llamarlos a ellépgy €hug. Ambos términos, en definitiva,
reflejan cualidades propias de los primogénitosejeido la diferencia temporal de su
nacimiento con respecto a sus hermanos, de quénasen la crianza siendo de algun
modo “padres sustitutos” o “pequeiiBSEn efecto, entre los chacobo no es excesivo decir
gue una madre actla solamente como madre del Uhijop ya que de los demas se
encargan sus hijas mayotesPor otra parte, todos los hijos reales o clastifidos se
distinguen de lospihaca (“sobrino, sobrina”). Ego masculino aplica el témmisin
distincion de género a los hijos e hijas de su heanpero también al FZSS, el FBDS, el
MBSS, el MZDS, la FZSD, la FBDD, la MBSD y la MZDIEgo femenino, de la misma

manera, lo aplica a todos sus sobrinos “cruz&fos”

Generacion -2

Tal como en el caso del nivel +2, aqui no pared®haayores inconvenientes. Un Ego
masculino llama a todos sus nietos, sin distingade génerochahita un término que es
reciproco para abuelos y nietos. En otras palalesgparece una vez mas la distincion
etaria, sexual y de status matrimonial (afin o aogsineo). La Unica diferencia, si
consideramos un Ego femenino, es que podra llanmgusanietosgbaxocoboasi como

tambiénchahita

% “Ocurre, a menudo, que a varias de las hijas nesyte una familia se las llantaishq sobre todo si cada
una de ellas se ocupa de manera especial de uns Hgos mas pequefios de su madre; basta coreyee |
un bebé en andas para que se la pueda llaaishq independientemente de la edad y de su nombre”
(Erikson 2002a: 61 y ss.). Hay que decir que lduteidon en castellano de estos términos, “mamita” y
“papito”, guarda la misma légica.

2" El Gltimo hijo, por otra parte, es llamatlaqué résola categoria deésose asocia con las ideas de lo
ultimo, el final, el ciclo cerrado, la muerte, etc.

% podria pensarse la operacion de este términolazlae la cierta cualidad diacrénica de la alianza:
heredadas de los progenitores, las relacionedsrddaaf se transmiten de generacion en generacéiegden

el campo de las relaciones individuales e inmeslia@an frecuencia el matrimonio no “crea” en cadgm

el lazo de la alianza sino que lo presupone, yaégtees preexistente; o, para ser mas precisosjda de
Ego esta determinada por las opciones matrimonil@das generaciones ascendentes. Por ejemploambedi
la nomenclatura un Ego masculino clasifica el uisiwesocial de su prole, pues distingue a sus hejges o
clasificatorios de la categoria de los afines desé&n efecto, la G-1 se divide, por un lado, & “Bijos”
(baqué e “hijas” (ahini); y, por el otro, en “sobrinos’pfhacg, primos cruzadosh(lang§ de los primeros.
Los hijos de Ego no buscaran conyuges entre susanes reales o clasificatorios, a quienes su pigxdive
llama “hijos” e “hijas”; sino que, por el contrayito haran en la categoria de sus propios primoegados
(reales o clasificatorios), a quienes su padredlésobrinos”. O, mas sencillamente, cuando el dgceste
Ego busque esposa, una vez excluidos sus “hermdagsimero que tendra a mano son sus “primos”.
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chahita  &huati chahitgjéhuati chahita é&huati chahita &huati chahitgijéhuati chahita  €huati

épaisazégpaisa yayaégaya jahépa jahéhua coco coco mam; mama

ahuini béné ahuini béné
épa chahil huané é&pa ahuini chahi huané  épa
réquémg yoxacato réquémé yoxacato réquémé/ ypxacato
noma noma noma
baqué  pihaca pihaca baqué
jahini pihac; pihaca

baqué aqué pihaca ihaca baqué baque pihaca
jahini Jahlni pihaca P pihaca A€ Sahini jahini pihaca

chahita chahita chahita  chahita chahita chahitachahita chahita chahita chahita chahita chahita

Fig. 4. Terminologia de parentesco (Ego masculino)
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chahita  huati chahita ¢huati chahita &huati chahita &huati  chahita &huati chahita &huati

&paisa épaisa yaya yaya jahépa jah&hua coco coco mama mama

ahuini béné ahuini béné
ROAOA QRO OB L AQ LAOAQ HOAQ
jonicat ¢hua  huang tsab& jonicato béng ¢hua tsabé  jonicato ghua
rgquémé/ réquémé/ réquéms/
noma noma noma

pihacapihaca baqué | baqué plhaca pihaca plhaca plhaca aqué baque jahini baque pihaca pihaca pihaca| pihaca baqué
jahin jahini jahini jahini jahini

chahita chahita chahita chahita chahlta/ chahita chahita chahita chahita
gbaxocobo

Fig. 5. Terminologia de parentesco (Ego femenino)
3.4. Términos afinales especificos y cambios diaciéos

Todos los miembros dehté se distinguen en bloque de los primos cruzados.drimmos
cruzados de sexo opuesto de Ego son llamadasé término que los chacobo glosan
como “primo/a” o “cortejo/a”. El hecho curioso deiegel término para el conyuge
preferencial sea el mismo para un Ego masculinensehino sugiere que esta palabra
constituye la categoria de afinidad por excelen@adistincion entre primos “cruzados” y
“paralelos” es, pues, analitica; no concierne &muentre los miembros de su generacion,
se limita simplemente a distinguir entre “primasiuferes desposables) y “hermanas”
(mujeres no desposables). No obstante, si bierstloddhuanéson conyuges potenciales,
s6lo aquellos primos y primas cruzados con losesuafectivamente Ego se une en
matrimonio son llamados “esposo” y “esposa’. Sézati para hacerlo dos términos de

afinidad: béné (“esposo”) yahuini (“esposa’™®. Tanto Ego masculino como femenino

% En el contexto del simbolismo y la cosmologiapdaeja conceptudléndahuini asume muchas veces los
significados de “macho”/*hembra”. Del mismo modeikEon anota que los matis utilizan de manera gaalo
los términos afinaleawin y bwendncomo “macho” y “hembra” en el contexto de la cfl309: 171)
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utilizan estos términos solos o combinados comeiera de las categorias mencionadas en
las otras generaciones: por ejempdeo ahuini(MBW), baqué ahuiniSW) oépa ahuini
(BW); éhua bénégZH), yaya béngFZH), etc.

Es preciso detenerse un momento en el términgad La palabra designa
reciprocamente a Ego masculino, su WF y WM. Lo lslet@s que no hay un término
similar para designar la relacion entre Ego masowyi SW, ni tampoco entre un Ego
femenino y los HF y HM; en tales casos, se utiliz@spectivamente fraseos descriptivos
comojahini béné(“esposo de hija”)béné jahéhudlit. “madre de marido”) pbéné jahépa
(“padre de marido”), et®. Todo hace pensar que esta particularidad terdgice se
relaciona con la perdurable persistencia de lailoxatidad entre los chacobo, que en este

caso aparece caracterizada mediante términos Bepgci

Raisi Raisi
Raisi

Ahuini Chahi Ahuini réquémé/noma

Béng jahépa Béné jahéhua

Béng Tsabé Béng réquémé/noma

Fig. 6. Terminologia de afinidad

30 Cérdoba y Villar 2002: 84, 93-95.
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Ademas de la gama de posibilidades que presergatisknciones de edad para #illings
(BW, por ejemplo, puede seéquémé ahuinb noma ahuini, se utilizan en diversos
contextos combinaciones libres de variantes vaasitigaisho “hija mayor”) o de
modificadores como el pronombre posesmoho (nohochahita “mis nietos”). Pero,
fundamentalmente, se efectian combinaciones emise términos para afines y
consanguineos, propias de las ecuaciones que apaegc un intercambio de primos
cruzados: los informantes, en efecto, pueden empkedio tambiényoxacato bén@ara
referirse al ZH; el FZH aparece comaya béné bien comacocg la esposa del hermano
de Ego puede sdmuané épa ahuini noma ahuini etc. La hermana de la esposa de Ego
puede casarse con su hermano, con lo cual la npensana es geneal6gicameatwiini
noma(Wz) y a la vezoma ahuiniBW)>".

Considerada en su conjunto como una totalidad utatia, una caracteristica
singular de la terminologia chacobo es que asigraanmayor diversidad semantica a los
términosépay éhuaque otras nomenclaturas pahdEn efecto, en muchas lenguas pano
épasignifica “padre” yéhua“madre”. Veamos el primer caso, a modo de ejenipléns
consigna la palabraeppd como “padrastro” o “hermano del padfg”El término épa
aparece, también, como “padre” entre los yamin¥hu@nalmente, un Ego cashinahua
extiende la palabra a todos aquellos que llamargjanl en otras palabras, a quienes su
padre llama “hermanos”; en términos analiticos, Hfeyer sefiala que esto puede leerse
como “todos los varones de la misma seccién matimhaue el padre de Eg8” Pues
bien, entre los chacobo el caso es distinto, alos\@m parteépaaparece efahépa (lit.

“él, su padre”, F) y también efpaisa(FB), a quien el padre de Ego llama “hermano” y
Ego denomina “padre”; pero lo curioso, lo excepalale este caso es la extension oblicua
del sentido dépaen la generacion 0, donde se utiliza también, chemos visto, para

31 Kelm observa que, cuando determinada figura gégieal es afin y consanguineo a la vez, “los chacobo
otorgan una mayor importancia a los términos dergaesco consanguineo” (1972). Por nuestra parte no
hemos podido relevar tal preeminencia; todo indinacambio que las razones de la eventual eleccion
terminolégica (por ej.yoxacato bénépor sobre ahuini réquémgdependen de factores azarosos o
coyunturales, y de haber alguna variable deterngnesinfluida seguramente por la uxorilocalidad.

32 Zingg incurre en un error cuando afirma dima corresponde a “la interpelacién del hermano mayor,
cuando el menor le dirige la palabra”, es decir carécter vocativo, pero luego presenta como efeitapl
frase “vio a mi hermano mayor” —aqui en forma refieial (1998: 106).

% D’Ans 1970: 85.

3 Townsley 1994: 290-298.

% Kensinger 1984: 248; 1998: 42.



designar tanto al hermano mayor como al primo pkrdl Sea como fuere, en la
nomenclatura chacobo nos topamos con la siguiesdac®n: épa=B>=F=FBS=FB. Si
recordamos que en las generaciones +2 y -2 lanad@&ti entre desposables y no
desposables se diluye, y que en —1 encontramosapoestos a lopihaca (afines de los
hijos, “sobrinos cruzados”) y la parefqué-jahini(hijo/a y sus primos paralelos, los
“sobrinos paralelos”), parece inevitable ver eraesrie de equivalencias la cristalizaciéon
del término “mas consanguineo” de la nomenclattisadecir gpaexpresaria la unidad del
grupo de Ego, reuniendo en una misma categorial@staquellos que pertenecen a su
mismo grupo para distinguirlos en bloque de loseafitanto sincrénicos como diacrénicos
(afines y afines de sus padres). Para Ego, enitiefintodo vardn de las generaciones 0 y
+1 al que no llamépaes un afin: un cufiado o un suegro potencial.

Una segunda cuestion general es la adaptaciérsisteima terminologico a la
diacronia. Podemos sefialar algunas modificaciomnes aparecen lentamente entre los
jovenes chacobo. La primera de ellas es que pacaagsithablantes, en la G-1 la distincidon
entre afines y consanguineos se diluye. En otriabnees, desaparece la identificacion por
parte de Ego de sus “hijos” reales y clasificatgricorrelativa con la discriminacién de
éstos respecto de sus “afines diacronicos”. Setadmonces el uso castellamaquése
utiliza solamente para los hijos reales (no ya paseaclasificatorios) ypihacase traduce
como el equivalente de “sobrino”, englobando a $otfs otros parientes de ese nivel
generacional. Otra modificacion semantica, menaspentida pero empleada por algunos
hablantes, consiste en que Ego llame en castétahoinos” a lodhaquéy jahini (sobrinos
paralelos, hijos clasificatorios) y reclasifiqudoa pihaca (sobrinos cruzados) como gente
con la cual no existe parentesco alguno, conseoldsdsin embargo como afines
potenciales de los primeros. La tercera modifioac&un mas generalizada, obedece a una
suerte de “formalizacién” de la nomenclatura: lésntinos puramente afinalebéné
“esposo” y ahuini. “esposa’) predominan por sobre las ecuaciones eymesan las
equivalencias de afines y consanguineos propiasndgimonio tradicional. Unos pocos
ejemplos permitirdn una mayor claridad: en el sistéradicional, el esposo deHaanéo

% Erikson sugiere que entre los chacobo esta utiinadeépay &hug que hace que los hermanos mayores
sean designados vocativamente por sus germanoamtet#rminos “bajados” de la generacion jah&pay
jahéhua “padre” y “madre” respectivamente), podria debexrssu condicidon excepcional dentro xi&é la
fratria (Erikson 2002a: 61).
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prima cruzada de Ego, era muy probablemente sughmsmano €pa réquéménomag
real o clasificatorio; pero, en la actualidad, &snhdo simplementduané béné El
“‘cuiado” o ZW ¢hah), antes era probablemente también el WRBhu(ni
épdréquéméomg; sin embargo, hoy es llamaébua bén® yoxacato bénérinalmente,
si el FZH antes podia ser llamado alternativameatg bénéo cocq hoy es llamado
Unicamente del primer modo. Este tipo de mutacioleela clasificacion terminologica de
los parientes, en definitiva, nos obligan a examelgproblema del impacto del cambio

social sobre la red de alianza matrimonial.

3.5. El problema de la organizacion social tradicigal

En la primera parte de la tesis hemos tratado dereser el juego de relaciones entre
diversas denominaciones étnicas que aparecent@riaismomentos segun los intereses y
los puntos de vista de los observadores. Sabemgs&stan lejos como en 1795, aparecen
en las fuentes loséxabo (“sinabus”, “sinabo”, “shinabu”), loscapébo (“capuibo”,
“capebo”) y losisabo (“isabos”), y que luego persisten en la literataoao nombres de
“tribus” extintas. En realidad, se trata de grupagxo (maxobopl.), una palabra que

' Los nombres

proviene de una raiz que en muchas lenguas pamificsig“cabeza®
maxoboterminan con el sufijebo, un pluralizador, aunque hay que decir que a vieses
informantes no lo distinguen con claridad dbo, una particula que aparentemente
establece una relacién definida por la identidadchal®bres propios; de este modo, a una
primera connotacion de mera pluralidad puede asmdierta idea de identidad de clase —
asi,maxopodria traducirse como “lo que es lo mismo” o Mé&Tisamente como “lo que
tiene el mismo nombre”. Si bien Zingg traduce l#&apa como “comunidad”, “pueblo”,
“familia”, “grupo” o “tribu”, los informantes suefeafiadir ciertas precisiones vertiéndola
como “tocayos”, “gente del mismo nombre” o “geneela misma cabez¥’ Por tomar un
solo ejemplo, capébo puede glosarse como “gente del caiman”, “gentex@al o

directamente como “los del caiman”.

37 Zingg 1998: 46.
38 Zingg 1998: 155.

174



Hasta el momento el misionero Gilbert Prost fuareto autor que ha reparado en
la existencia de losanaxobd®. Prost afirma que la pertenencia a estos grupos no
comportaban poder o jerarquia; tampoco cumpliagidmes ceremoniales, ni de orden
juridico o politico. La afiliacién a estos grup@es, suma, no entrafiaba ningun “beneficio”
para los individuos. Segun Prost, los chacobo Bablaa tradicionalmente segmentados en
nueve o mas “clanes” exogamicos y matrilinealeslodecuales quedarian aparentemente
cinco: Canabo(“gente-guacamayo”Sanibo(“gente-pescado”)T sistéba(“gente-carbon”),
Isabo (“gente-puercoespin”) Yomabo (“gente-perdiz’). Ademas, enumera otros cuatro
“clanes conocidos pero extintos’Xaxobo (“gente-mortero/batan”),Xénabo (“gente-
gusano”), Binabo (“gente-abeja”) yCapébo (“gente-caiman”). Algunos de estos clanes
estaban aliados en pargSafaboy Sanibo,o Tsistéboe Isabg; otros, en cambio, se
hallaban enemistados entre Gafiabovs. Xénabg. La institucion, sin embargo, se hallaba
destinada a la extincién: “La funcién de la ingtifun es minima y esta en proceso de
desaparicién. Hoy en dia la mayoria de la genta sabe acerca de su filiacién clanf@a”

Mas alld de reconocer su decadencia institucidtralst confeccion6 un cuadro con
los porcentajes de afiliacién a cada grupo en seapParece evidente, primero, que habia
una preponderancia de ciertos grupos en deternsnhdmres Tsistéboen Alto Ivon,
Saniboen California, etc.); segundo, que nada se sapect de los chacobo del rio Yata,

acaso por ser los mas reacios a la evangelizadimmas alejados geograficaméfite

Canabo Sanibo Tsistébo Isabo Comabo
Alto Ivon 37% 10% 17% 26% 7%
California 33% 47% 12% 3% 10%
Nucleo 26% 26% 36% 12% --
Yata ? ? ? ? 2

Fig. 7. Afiliacion de maxobo segln G. Prost

39 Prost 1983: 105 y ss. Para una aproximacion azadal, véase Cérdoba y Villar 2002.
“° Prost 1983: 108.
“1Prost 1983: 107. Estas cifras corresponden a ioepns doscientos chacobo sedentarizados por el ILV
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Como es natural, este tipo de reconstruccion stvesurevitablemente compleja cuando
procura esclarecer cuestiones que no han sidoatebitte documentadas, y respecto de las
cuales la memoria de los informantes dificilmentarsce mas alla de la generacion de sus
abuelos. La escasez de datos se suma a la amhigiyye@h caracter muchas veces
contradictorio de las escuetas informaciones digfes) Por ejemplo, Prost menciona a los
Binabo(gente-abeja), un clan extinto que jamas hemas maenbrar. Su descripcion de las
oposiciones y alianzas interclanicas no siempracidé con la nuestra: segun este autor,
Canaboera aliado d&aniboy Tsistébade lsabg a la vez, los enemistados el@anaboy
Xénabg etc. Nos topamos con la misma confusion entrenffasmantes actuales: si bien
muchos sefialan que I@mabono se juntaban con ningln otmaxq algunos sostienen
gue formaban pareja con I@anabo Algunos recuerdan que las relaciones elsgaboy
los Xaxoboeran excelentes, otros que eran pésimas

Como sea, el trabajo de Prost ostenta el mérdadiable de haber rescatado la
organizacion social tradicional de un olvido seguBin embargo es posible discutir
criticamente su interpretacion, en particular latplacion de dos aspectos fundamentales,
la exogamia y la matrilinealidad. Revisando amizpeetos no sélo podremos examinar su
pertinencia, sino a la vez afadir algunas inforovaes adicionales a la fragmentaria
etnografia de lomaxobo

Prost explica la institucion en funcién de lo dlaena “principio consanguineo de la
matrilinealidad*®. Las pruebas que presenta, no obstante, pareasn qumcluyentes:
remiten en su mayoria a la “funcién” de los clages, mediante la exogamia, “integran” la
“tribu” atravesando transversalmente alosiseholdy las familias extensas. El eje central
de la hipotesis es que, al hacerlo, refuerzandessl entre M-D y debilitan a la vez los
vinculos afinales entre H-W; ahora bien, sin nezsa Ultima aseveracion, pareciera mas
bien interpretable a la luz de la residencia umosf”. Prost afirma que hay ciertos
caracteres fisicos o conductuales que identificlas aniembros de losaxoboentre si: los

2 podemos afadir, tal como sefiala Prost, que nonaows narrativas asociadas con el origen de la
institucion clanica (1983: 107). No obstante, atmuninformantes relacionan —de manera nebulosa— la
etiologia de losnaxobocon el relato déluara, un ser invisible, oculto y virtualmente inaccéssiue otorga
dones a los chacobo si éstos pasan con éxitoiant@bas fisicas y morales. De manera paraddjiaale

las pocas versiones publicadas de ese relatalbapsecisamente, la de Prost (1983: 140-144).

*% Prost 1983: 106.

* En el contexto amazdnico, por ejemplo, Morin infarmque los shipibo-conibo también han sido
clasificados erréneamente como “matrilineales” dela su residencia uxorilocal (1998).
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Tsistéboson de piel oscura, loSanibotienen olor a pescado, lo§axobocomunican
mensajes mediante ritmos que ejecutan golpeandameuteros, etc. Los Unicos casos
concretos de transmision de caracteres fisicoyipatelmaxopaterno, que Prost presenta
como ‘“excepciones” del sistema, no dan precisaméntenpresion de una presunta
linealidad materna. Contando las alianzas y laaafiin clanica en sus anotaciones, hay
solamente tres casos en los cuales la pertenenpalgasa por via paterna: dos hombres
Tsistébocon mujerexCanaboy un hombreTsistébocon mujerlsabg en estos casos, la

explicacion se debe a una caracteristica fisioedagla del padre del individuo:

“La afiliacion clanica esta basada en el principgmsanguineo de la matrilinealidad excepto
en algunos casos donde los hijos o hijas tomaworabre del clan de su padre cuando ellos
llevan algunas caracteristicas fisicas propiagidel paterno. Por ejemplo, los Tsistébo son
llamados gente carbon por su piel oscura. En afjoasos, se dijo que los nifios pertenecian

al clan de su padre por su piel oscura. Otro niftoseér del clan de su padre porque era muy

alto™.

La relaciéon entre el sistema ge&xoboy la descendencia no parece simple ni directaeHac
ya tiempo que los americanistas de distintas tardgman cuestionado la aplicacion de la
idea clasica ddescentcon sus implicancias de sucesion y unilinealidalhs tierras bajas
sudamerican48 En la practica cotidiana, de hecho, la identifiéa de las personas como
miembros de lognaxobose debe mas a una serie de caracteristicas cotgzague al
descifrado de su descendencia genealdgica. Asghiasobo se jactan de saber “leer” la
afiliacion demaxoen los peculiares rostros de {©smabg en el pelo “choco” o canoso de
los Isabg o0 aun en el temperamento: IBaniboson afables, lo€omabosolitarios, los
Tsistéboserios y de semblante adusto, y por el contrasX&naboson “reilones”, alegres

y bromistas. Los chacobo también distinguiammeako de una persona por su capacidad
guerrera (losT'sistéboy los Xaxobg o bien su carencia, como en el caso deXigsaboy

los Canabo También se atribuyen ciertos objetos y geograf@dosmaxobode manera
estereotipada (los morteros de j@xobq los capéboy los saniboviviendo a la orilla de
los rios, etc.). Por dltimo, la identificacion taiéi apela a la observacion de habitos

*° Prost 1983: 106.
“6 Shapiro 1984; Riviére 1993; Viveiros de Castro8199



alimenticios: los Sanibo comen preferentemente pescado, X&nabo unos gusanos
llamadosxéng los Comaboperdices, lo€apébocaimanes, ett

Es claro que la “linealidad”, de haberla, es dépijue no esta definida mediante
criterios univocos y taxativos. Pero ello tampoaplica que una nocién de este tipo se
halle completamente ausente. En general, los ifot®s aseguran que cada persona
recibia dos nombresiaxoboprovenientes de sus progenitores. Asi, por ejengaadice
gue un individuo determinado exa&énabo-CanaboSin embargo, en términos generales se
reconoce que el lado “determinante” en la ideradion y la ubicacion social era el paterno
No es que ainaxomaterno se olvidara, 0 menos adn se ignorase,speree el paterno era
“mas fuerte, como el apellido”; en efecto, no &s gue los chacobo asocien a oaxobo
con los apellidos castellanos. Asi, algunos infari@s opinan que un Ego masculino
pertenece amaxo del padre; otros, al de su abuelo paterno, pmatdet que el clan se
transmite con el nombre; pero, en todos los cas®afirma que la gente llevaba dibujado
en su rostro los motivos caracteristicosrdakode padré.

El segundo atributo que propone Prost —creemosicgrgadamente— es la exogamia
de maxd®. Sabemos que antiguamente y hoy en dia las reside un hombre con sus
afines, ya seamaisi (recordemos que es el término reciproco que atitento Ego
masculino como el WF y la WM para referirse mutuat@g o bienchahi (WB o
FZS/MBS), estdn marcadas por una inevitable tenside conducia con frecuencia a
conflictos y aun a matanzas. Ahora bien, el heatdisimulable es que, en los 21
matrimonios entre chacobo que aun mantienen sacidih demaxobg no hemos podido
encontrar mas que 3 ejemplos en el cual los cosypgeenecieran al misnmaxa Sobre
el total de 21 enlaces registrados, el 85.70% spomde a una alianza entre dosxobo es
decir 18 cascs:

47 Véase en Anexo B un cuadro sintético de los objelagares, caracteristicas fisicas y psicolégicas
asociadas con la afiliacién deaxobo

8 Heinz Kelm también cree que entre los chacoborhairos de antiguas “patrilineas” y “grupos locales
idénticos a los patrigrupos”, pero no ofrece datogcretos para sustentar su tesis (Kelm 1972)pi@iender
gue el método comparativo sea en si mismo unicritétido de prueba, tal vez resulte significatie casi
todos los grupos pano son descriptos como cogsaticen todo caso patrilineales, pero nunca como
matrilineales (véanse Cofacci de Lima 1987; Horght®88, 1993; Townsley 1994; Kensinger 1995; Morin
1998; Kensinger 1998; Erikson 1999b; Viveiros dst@al1998).

%9 véase por ejemplo Prost 1983: 86, 107.

*0 | a lista de matrimonios combina las anotacionesafiimadas de Gilbert Prost (m.i.) con matrimonios
agregados en nuestros registros genealdgicosofagl 5 matrimonios corresponden al parstébeCanabq
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1. Maro Alvarez (Tsistébo) Bahi Moreno (Canabo)
2. Paé (Tsistébo) Bahi (Canabo)
3. RabiToledo (Canabo) =X (Tsistébo)
4. Maro Duran (Tsistébo) ¥oca (Canabo)
5. Tishi (Tsistébo) =Bosi (Canabo)
6. Jéré (Sanibo) Bana (Canabo)
7. Tani (Sanibo) =Tohi (Canabo)
8. Maro (Sanibo) =Tomé (Canabo)
9. Maro (Sanibo) =Ona (Canabo)
10. Paé Boca (Canabo) Baita (Sanibo)
11. Boca Téteca (Sanibo) =Baita (Canabo)
12. Mahua (Tsistébo) dba (Sanibo)
13. Maro Duran (Tsistébo) déma (Sanibo)
14. Yobani (Tsistébo) Méya (Sanibo)
15. Huara Toledo (Tsistébo) Fohi (Isabo)
16. Pacho (Tsistébo) <opa (Isabo)
17. Yaco (Canabo) Baita (Isabo)
18. PaéChavez (Xaxobo) 3éma (Sanibo)
19. Cana (Tsistébo) = Méha (Tsistébo)
20. Quésa (Sanibo) = Iba (Sanibo)
21. Yaco Bari (Sanibo) = Bosi (Sanibo)

Fig. 8. Matrimonios y maxobo

6 al parSanibo-Canabo3 al parTsistébo-Saniho2 al parTsistébo-Isabol al parCanabo-Isabp1 al par
Xaxobo-SanibolLos matrimonios “endogamicos” corresponden urgrgpoTsistéboy dos alSanibo




Cuando los chacobo dicen que “siempre tienen gseabowtra familia, otro apellido”, es
tentador suponer que la idea de la exogamimaeobohaya podido verse influida por la
patronimizacién implementada por los misionerosdezsr, la imposicion de apellidos y la
conceptualizacion de la exogamia a partir de losmos. Desde esta perspectiva podria
pensarse que es dificil que un chacobo afirme gag@genitores pertenecen a un mismo
maxoya que equivaldria a tener dos progenitores canigho patronimico, y por tanto a
reconocer una especie de ascendencia “incestioSii embargo, hay que notar por otra
parte que, si bien hoy se equipara en muchas oeasla adscripcion deaxobocon los
patronimicos, cuando Prost anot6 sus datos lofidgsetecién estaban implementandose, y
ni siquiera la mitad de los chacobo de aquella &pexian uno todavia.

Lo que si parece relativamente seguro es queni@bosiempre “andaban de a
dos”. Mas alla de no haber una concordancia sisiean@ntre las parejas aliadas, todos los
chacobo recuerdan que lmsxobose organizaban en pares, y que estos pares “eestra
familia”, tsi xo noba jimibdlit. “es nuestra sangre” + plural). Relatanddistoria de la

migracion desde el rio Benicito a Alto Ivon, pceraplo,Paéafirma que:

“tsi noho tocayama ipaoniqué noho néama-néama; rgaoniqué tsi rabé-rabé maxobo
ipaoniqué; jama jaboqui quétso xo noha jaboqui”
“Nosotros no éramos asi antes, estdbamos echdd@jos, alejados; antes en dos, dos

maxobo, lejos; pero ahora nosotros estamos reunmkixros”.

Rabésignifica literalmente “dos”, pero también se asaon la idea de la amistad formal
(ej. rabéti, siendo-ti un nominalizador, o sea algo asi como “para teost), y con el
hecho de compartir un nomBfeLos dios méas recurrentes sbsistébo-XaxohoXénabo-
Canabq Isabo-Xahuashibo Sanibo-Capéboy Comabo solo, aliado o enemistado
eventualmente con cualquiera de las diadas; auaqiecir verdad este papel dexo

independiente suele también ser desempefiado pafolksG®.

1 Como veremos méas adelante, es probable que si #leguceder una unién entre Chavez y Chavez, se
inviertan los apellidos maternos y paternos paerguse lea de esta manera.

*2 Erikson 2002a: 66. Hoy en di@pyadice: “Siempre logsistéboy los Xaxobose unian, dicen que ellos son
familias y tenian envidia a lé3anaboy a losXénabd.

*3 Debe tenerse en cuenta, como hemos dicho, que @astes de “amigos” y “enemigos” varian segun el
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La “familia”, entonces, parece haber sido unaesele alianzas matrimoniales
repetidas por domaxoboa través de las generaciones. Fuera de esta parejados las
relaciones estaban efectivamente caracterizadas epopeligro, la hostilidad y la
desconfianza. Muchos chacobo describen el sisteadicibnal de alianza como un
matrimonio con la prima cruzadduand del maxo “complementario”, con lo cual se
entiende que un Ego determinado diga Jeiistébopor medio de mi padre Xaxobopor
medio de mi madre”. Se asegura que las mujeres;olafraer matrimonio, seguian
pintandose los rostros con los motivos heredadosudepadres, los cuales eran diferentes
de los de sus maridos; pero sabemos, también, lgeavajecer y volverse infértiles,
dejando de ser “mujeres” sociales y afines paramieydesde la perspectiva masculina) en
una suerte de pariente consanguineo, comenzaldiaar los motivos faciales del marido.
Otro hecho que apoya la idea de una organizaciépaeses duales es que losgaxobo
aliados no sélo intercambiaban cényuges y aliagmasreras, sino que los mismos rasgos
definitorios que caracterizan a cada uno de losesld’contagia” conceptualmente a su
compafero. En efecto, enunciados cdsistébo jascaria xaxob@los tsistéboson iguales
a los xaxobd) remiten a una idea extendida de que las caratiters de los grupos
asociados actian como si fueran intercambiablds:lasXaxobo adoptan las virtudes
guerreras de logsistébg a losCanabose les endilga la torpeza y la incapacidad békca d
sus aliadosXénabg los Xahuashiboson descriptos como gente con el cabello canoso,
caracteristica fundamental de lsabq etc.

Si bien la crisis de este sistema pudo haber coamdennucho antes, lo cierto es que
a partir de la década de 1950 se vuelve evidentamda desarticulacion. Los misioneros
del ILV —quienes, recordemos, se veian a si mistomso “guardianes de un tribu que
muere” y en muchos casos eran linglistas y antogpdl profesionales— actuaron
decisivamente sobre este modelo de organizaciénalsgme juzgaban “arcaico”,
“mecanico” y “sincronico”. ldentificaron la uxorit@alidad y la subordinacién del yerno a
sus suegros como los factores cruciales de la obstau social y las consideraron
“constricciones” que bloqueaban necesidades n#&adals, “inconscientes” o “latentes”
entre los chacobo, como la “libertad individuall' liderazgo politico y la familia nuclear.
Si bien tres décadas de labor misionera puedertteszarse como un fracaso rotundo

informante y a veces para la misma persona segirdikiintos momentos. Mas que atenernos a los
contenidos de las oposiciones, importa reteneedasidad de un cierto ordenamiento dual.
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desde el punto de vista teoldgico, no deben subaste, en cambio, sus efectos
sociologicos: los religiosos terminaron de desaldic el sistema ciclico de alianzas y
enemistades entre lognaxob® promovieron migraciones Yy relocalizaciones de
parcialidades enteras; instalaron la idea de ureBleuchacobo” unificado reuniendo

grupos antaflo enemigos en “comunidades”; integrardns chacobo a los mercados
regionales; instalaron familias devotas como lislereomunitarios; y atacaron

explicitamente la uxorilocalidad, el matrimonio glgmos cruzados y la poliginia, ademas
de imponer sistematicamente apellidos castellarms aonsecuente impacto sobre la

definicion de los criterios de endo y exogamia.
3.6. La praxis matrimonial: premisas analiticas

Para comprender la praxis matrimonial mas alla aecdnceptualizacién ideal del
parentesco (la terminologia clasificatoria), o ldenla influencia de factores externos como
los matrimonios interétnicos o la incidencia migica) es imprescindible realizar un estudio
sistematico de la red genealdégica —es decir, amalias regularidades en las
configuraciones matrimoniales concretas.

Emprenderemos este examen a partir de algunasispiergenerales. En primer
lugar, si nos guiamos solamente por el discurslbglactores, y por tanto nos limitamos a
una evaluacion meramente “cualitativa”, concluiremgue a partir de la actuacion
misionera los chacobo se casan igual que los aamayague el matrimonio con las primas
cruzadas es una cosa “antigua”’ o “de antes”. Estalgsion seria completamente errénea.
El andlisis genealdgico revela regularidades estrales notorias, que deben considerarse
con la misma atencién que los criterios y las prieaciones individuales de la alianza.
Como se sabe desde Radcliffe-Brown y Lévi-Strawdsparentesco configura una
gramatica estructural de las relaciones que noetipor qué ser necesariamente
“consciente” y, como veremos, esto no resulta ingatible con la existencia de estrategias

de apertura y contraccion selectiva de las redediatleza matrimoniaf.

** Lo mismo puede decirse con respecto a la onoradSicse les pregunta a los padres cual sera dhnaom
de un nifio durante las Ultimas etapas del embacantestan que no saben y que decidiran librerment
momento del nacimiento; sin embargo, en el momielicado, eligen invariablemente el nombre “coméct
de acuerdo a la I6gica onomastica ya descripta.



En segundo lugar, el andlisis del parentesco dedsponder a la misma
preocupacion interpretativa que guié el estudiodésharrollo historico de los etnénimos y
las designaciones étnicas. La comprension de lanaacion social es inevitablemente
relacional, indisociable de una trama variable d#cwdaciones y contactos. Esto no
implica, en modo alguno, que pueda suponerse Lgtefsa de parentesco” abstracto,
preexistente, que a posteriori se expone al casdu@l externo, sino que debe entenderse
el sistema como una estructura sujeta a un pramegomuo de cambios y continuidades. El
estudio de la red de parentesco, a lo sumo, pugEmaa una especie de radiografia de
una légica matrimonial dada en un contexto sodiohie concreto. En el caso chacobo, se
trata asi de analizar la red matrimonial en un gsocde reestructuracion adaptada a las
exigencias de la patronimizacién, el contacto éttéco, la formacién de “comunidades” o
la propia actividad misionera.

En tercer lugar, el analisis parte de un corpuegl®gico extensivo recogido entre
2001 y 2007. Nuestra base de datos incluye laidathlde la poblacidon chacobo con un
total de 1049 personas, 348 matrimonios en 22 cwmades y una profundidad
genealdgica de 6 generaciotlesEste corpus fue procesado informéaticamente con el
programa Puck. Este método permite superar algunos problemas ditgdi en una
aproximacion “artesanal” al parentesco, como pempjo la dificultad de identificar
conyuges que son primas por el lado paterno yrsabio tias por el materno (o viceversa);
el problema practico de identificar matrimonios @rimos o sobrinos de segundo y tercer
grado; la complicaciéon de rastrear repeticionesisarde alianzas entre grupos a través del
tiempo y el espacio; o bien la imposibilidad de agptualizar a un nivel abstracto las
relaciones reciprocas entre diferentes tipos dmzdi matrimonial. El uso del programa
disminuye, o al menos permite apreciar como unabigrde analisis, el margen de error
interpretativo implicito en la consideracion de e®dde relaciones complejas. La
informatizacioén del corpus permite rastrear lasesp@siciones de roles genealdgicos y su
coordinacion a través de las generaciones: cuaabarmos de matrimonios de primos

cruzados, por ejemplo, un matrimonio con la primazada bilateral (MBD y FZD) no

5 Debe quedar claro que esta profundidad geneal@gida méaxima posible, y que no es necesariamente
compartida por todos y cada uno de los individaatuidos en el corpus; es decir, que hay algunesopas
para las cuales se conoce hasta la 6ta. geneasténdente, y para otras no.

> Este programa fue disefiado por Klaus Hamberger gl etilizado actualmente por el equipo de trabajo
interdisciplinario “Traitement informatique des ploénénes de parenté en anthropologie et en histoire”
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tiene el mismo significado que la unién con unanprcruzada que es solamente patrilateral
(FZD) o matrilateral (MBD), pues la primera unignplica necesariamente un matrimonio
ZHZ entre los padres de ambos cényuges en la gaderanterior. En definitiva, este
método permite apreciar las uniones articuladaero a varios vinculos afinales, como
por ejemplo cuando la esposa de un Ego masculina EZD pero a la vez la BWZ (la
hermana de la esposa del hermano); o la MBD quanesién FWBD; o la MBD que es
también FZD, ZHZ, etc. Esta complejidad, en ddfinit obliga a situar el estudio en el
campo de las llamadas “alianzas seriales” o “reggmamientos”, que en muchas ocasiones
constituyen las configuraciones mas frecuentes a&n redes concretas de alianza

matrimoniaf’.

3.7. La persistencia del matrimonio de primos cruzaos

El analisis genealdgico expone algunas dimensigersrales de la red de parentesco como
el reconocimiento marcadamente cognatico (un hewtaralmente consistente con la
dinamica de la onomastica que reconoce los laddsrntay paterno en la afiliacion del
individuo); la persistencia de los matrimonios gilicos y leviraticos en las comunidades
de los rios Yata y Benicito, las mas alejadasrdtljo misionero; o bien el hecho de que la
uxorilocalidad sigue siendo el principal factor eltructuracion de la organizacién social
chacobo. Las figuras 9, 10 y 11 exponen los redodtalel censo matrimonial chacobo,
aunque ordenados de forma distinta. El signo fxlida la categoria de parientes que la
I6gica dravidiana considera “cruzados”, y el signbidentifica a aquellos que categoriza
como “paralelos”. Ahora bien, a continuacion noseddremos en tres caracteristicas
concretas de la red genealdgica.

Una primera caracteristica de la red matrimonk#cobo es que, pese a los
esfuerzos de los misioneros, persisten las uniomedos primos cruzados. Si tomamos en
cuenta la red genealdgica como una totalidad irefifdada, incluyendo aquellas uniones
con extrafios o extranjeros con los cuales no haguild parental preexistente, las uniones
con primos cruzados de primer y segundo grado itoyeh el 21% del corpus (71
matrimonios sobre 348 totales). Pero si considesaimna base nuclear de matrimonios que

> Hamberger et al. 2004: 84. Véase una constat&aitesanal” del mismo fenémeno en Palmer 2005.
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involucran cualquier vinculo afinal entre Ego yeklthasta el 3er. grado, las uniones con
primos cruzados llegan al 49% (71 matrimonios sdbté totalesf. Ahora bien, seria
equivoco considerar estas cifras en abstractoaajan del contexto histérico: si entre las
cuatro opciones para los primos de primer gradolffagjatrimonios con la prima cruzada
patrilateral (FZD) y 11 con la prima cruzada mateftal (MBD), combinando el andlisis
informatico de las genealogias con la historia gellemos también la razén de los 4
matrimonios con la prima paralela patrilateral (FBDBadicionalmente evitados: en dos
casos son consecuencia directa de la imposiciodifdeentes apellidos a un grupo de
hermanos por parte de los misioneros del ILV, ylenotros dos el fruto de la unidn

incestuosa de un pacaguara con sus dos herfhanas
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Fig. 9. Alianzas matrimoniales totales con primosel ler. y 2do. gradd®

*8 Para situar estas cifras en un panorama amazémigparativo, ver Houseman y White 1998.

9 Esta unién irregular es fruto sin dudas de un exdnt especifico de persecucién violenta hacia los
pacaguara por parte de los caucheros de la zoméodeegro, que dejé a este pequefio grupo al ldeda
extincion demografica. Con ayuda de algunos chacét® misioneros del ILV contactaron a los
sobrevivientes y los instalaron en Puerto Tujueéca de Alto Ivon.

60 A partir de un Ego masculino, alianzas que invalonain vinculo afinal y que pueden no ser exclssiea
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FF FMZ
A '
FFZS FFZD FFBS FFBD FB FZ FMBS FMBD FMZS FMZD
1

FFZSD FFZDD

FFB SD FFBDD FBD FZD FMBSD FMBDD FMZSD FFZDD
4 17 2
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FBDD  FZDD FZSD
2 11 7

Fig. 10. Alianzas patrilaterales en ler. y 2do. gon ®
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MEFBS MFBD MMZS MMZD  MMBS MMBD

g
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MFBSD MFBDD MBD MBS MZD MMZSD MMZDD MMBSD MMBDD
12 4 11 6 6 4 3

MBDD MBSD MZDD
5 1 5

Fig. 11. Alianzas matrilaterales en ler. y 2do. gdo ®

decir, la esposa puede ser simultdneamente FZD,SEM2tc. Para mayor detalle, véanse los resultados
generales del censo matrimonial en el anexo C.

®L A partir de un Ego masculino, alianzas que inwanoaoun vinculo afinal hasta el tercer grado y poeute

ser exclusivas: es decir, la esposa puede sertémeaimente FZD, FBD, FMBDD, etc. Los signos “="4§ “
indican el caracter paralelo o cruzado de Alteradeerdo con la l6gica dravidiana. El “0” indica dae
distincidn paralelo/cruzado no es pertinente ageteeracion G+2.

62 A partir de un Ego masculino, alianzas que inwanoaoun vinculo afinal hasta el tercer grado y poeute

ser exclusivas: es decir, la esposa puede sertémeaimente FZD, FBD, FMBDD, etc. Los signos “="4§ “
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3.8. Redoblamiento e intercambio: la afinidad seria

Una segunda caracteristica de la red geneal6gameobb es la notoria preferencia por la
“afinidad serial” o los reencadenamientos matriratas —es decir, por contraer matrimonio
con alguien de un grupo con el cual el propio grygesta conectado por lazos de afinidad.

Pueden distinguirse analiticamente dos tipos d@dafl serial. Asi, podemos
denominar “intercambio” a la situaciéon en la cual hermano y una hermana de una
parentela A se casan con un hermano y una herneatamhrentela B (fig. 12). Por otra
parte, llamaremos “matrimonio doble” o “redoblanti@nde la alianza a la situacion en la
cual dos hermanos de una parentela A se casanasoheimanas de la parentela B (fig.
13). En todos los casos, la hermandad puede sk reksificatoria. Ambos tipos de
reencadenamientos tienen consecuencias estrustwialkamente distintas: la extension
diferenciada del caracter paralelo/cruzado a ldards generaciones, el consecuente
impacto sobre las uniones potenciales de los Hgodireccion de los conyuges en relacion
con la uxorilocalidalf. Pero los chacobo interpretan globalmente la ddihiserial en
términos de sus consecuencia pragmaticas en elextontuxorilocal y enfatizan
discursivamente los “redoblamientos”; asi, argu@amergque es “mas seguro”, “mejor’ o
“mas bonito” que un grupo de hermanos reales dfica®rios se case con un grupo de
hermanas porque no se sentiran solos al abandaoneass y mudarse al hogar de sus
afines, podran formar una especie de frente unidooatra de los afines y compartiran
juntos la carga de los deberes uxorilocdles

indican el caracter paralelo o cruzado de Alteradeerdo con la l6gica dravidiana. El “0” indica dae
distincidn paralelo/cruzado no es pertinente agetzeracion G+2.

83 Cuando una serie de hermanos contrae matrimonioica serie de hermanas, “condensan” a los pasiente
paralelos y cruzados de sus hijos en referentesaffgicos Unicos. Para ellos, la FBD-MZD sera uirag
paralela bilateral, una hermana clasificatoriagmtida doble, maxima expresion de la consangudniBiato
podria interpretarse como una apertura de la rediateza, ya que Ego dispone de mas cényuges palesic
pero, a la vez, la contraparte l6gica de este pmes que lo mismo sucede con la categoria deatienpes
cruzados. O sea que la apertura y la contraccidasdedes de alianza no pueden analizarse de ghooal
sino en funcién de perspectivas, circunstanciasategias (por ej. la opcién de una “linea” cuanoio
pariente es paralelo por un lado y cruzado pop gte combinaciones con otras uniones a travésesepo,
las cuales conforman configuraciones variablesadalianza que pueden interpretarse e implementirse
diversas formas.

% Riviere 1980: 535.



Coya Baita Pacho Baita
Ortiz A. Moran T. Toledo S. Duran A.

Iba Bahi Pag Rabi

Coya QJ éma Mahua Huani

Alvarez M. Chavez Chavez M. Duran T.
Bosi Tohi Maro Tani
José Bosi Copa Cana Rabi Yoni
Pefialoza Roca Roca Duran Ortiz T. Chavez T.
Quésa Bari Yoca Iba

Fig. 12. Alianza serial (redoblamiento$®

% Los colores marcan la localidad de las parejas.
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Paé Chavez M. Iba Toledo O. Boca Ortiz Yoca Toledo

Huara Yoni Rabi Paé& Caco Iba

A O

e — Tohi Antelo

Tani Chavez Maro Alvarez Bahi Moreno
Pag Yoca Meéya Jéma Coya Mahua Pacho Yoni
Pag Boca Ortiz Tani Chavez Ona Moreno
Duran ,Méha
Alvarez
Bosi Maro Bosi Boca

Fig. 13. Alianza serial (intercambio)®®

% |os colores marcan la localidad de las parejas.



Para Ego, en otras palabras, los afines potendatesquellas personas clasificadas como
afines por sus parientes. Esto se traduce geneattginte en una preferencia por uniones
con la BWZ, la ZHZ, la ZHBD, BWBD, etc. Si considenos la red matrimonial como una
totalidad, incluyendo las uniones interétnicas, uan 75.29% de los matrimonios se

constatan vinculos de este tipo (262 de 348 casos).

v Q;: o & A > Q0 > LI O Q;:) \y(\’ O v *2(\’ ; :)Z\ QJ QJ: QJ: QJO
g o X Q S 2 ’\/:
& @’\/ L) Vv ;Q; 0l ,\9 A% RN\ Q\V\ & ;’\/ 8 Z\V\ @\v\ \V\ (( \V\ ((Q;\v\ ((Q,O

Fig. 14. Afinidad serial ®’

67 Reencadenamientos matrimoniales que involucrarvihasilios afinales a partir de un Ego masculino: es
decir, Alter puede ser a la vez BWZ, ZHZ, FBWBL;. et
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BWZ FBWBD MZHZD ZHZ

Fig. 15. Matrimonios seriales mas frecuentes

Estos matrimonios involucran, por lo menos, doswos afinales: para un Ego masculino,
el caso méas sencillo es cuando la esposa es la mrinzada patrilateral (FZD, primer
vinculo afinal) pero también —por ejemplo— la hanenalel esposo de la hermana (ZHZ,
segundo vinculo afinal). El corolario es que haye qurestar especial atencion a la

superposicion de roles multiples genealdgicos da génculo entre Ego y Alter.

Pacho
Toledo

Toledo
Rami Rabi Baita FFBDD
Ortiz Toledo Toledo ZHZ
Mahua Tohi Paé Tohi
Toledo O. Toledo S. Chavez T. Chavez T.

Fig. 16. Afinidad serial: roles genealdgicos simdneos®

® En negro se indica el matrimonio de Ego.

191



Ona Tani Tohi Bahi Maro
Moreno Chavez Antelo Moreno Alvarez
Huani Mahua Boca Hérg Jéma ’ Coya Méha Cana ’ Yoni Pag
Duran T. Chéavez M. Chavez M. Chavez A. Chavez A. Alvarez M.  Alvarez M. Alvarez M.  Alvarez M. Chavez A.

FZD
BWZ
FMZSD
Bosi Meéha FBWBD
Durén A. Alvarez D. FBWFBD

FBWMBD

Chavez D. Chavez D. Alvarez Ch.

Tani Maro } Tohi

T pero también
son:
r FZHBD
FZSWMBD

FZHMBD
MZSWD

Fig. 17. Afinidad serial: roles geneal6gicos simudneos®

%9 Véase en el anexo D los roles geneal6gicos megtiph algunos matrimonios. En negro se indica el
matrimonio de Ego.



Boca Yoca Huara
Ortiz Toledo Toledo
MBDD
BWZ
O A A Q =
Iba Rabi Paé Pag Iba
Ortiz T. Ortiz T. Ortiz T Chavez M. Toledo O.
Tomé Yoni Huara
Chavez T. Chavez T. Chavez T.

Fig. 18. Afinidad serial: roles geneal6gicos simuneos’

3.9. La absorcion de relaciones interétnicas

La tercera caracteristica no llama la atencién duiade la etnohistoria de los Pano
meridionales. Se trata de la traduccion, en el qplgaenealdgico, de los procesos de
absorcion interétnica. A diferencia de otras pdblaes de las tierras bajas bolivianas, para
los chacobo problemas como los “matrimonios crugadm la “pureza étnica” son
simplemente inexistentes. Hemos visto que durahtpedodo colonial los pacaguara
occidentales aparecen en sitios como Mision Cavimasn Santiago de Pacaguaras
entremezclados con grupos tacana-hablantes; qupalteguara orientales establecieron
relaciones fluidas con los cayuvava en Exaltacijpardir de las expediciones de Negrete;
gue Miguel de Zamora, el gobernador de Mojos, Bwlfragua una politica de mestizaje
para “diluir” la belicosidad pacaguara mezclandalos los mas ddciles cayuvava; y que
luego, durante la época del caucho, grupos de naoyioayuvava huian de las plantaciones
y se refugiaban entre los chacobo de las inmediasidel lago Rogoaguado.

"0 En negro se indica el matrimonio de Ego.
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Cien afios después las genealogias permiten aplagi@sma absorcion fluida de
grupos de movima, pacaguara y carayana en la r&idmoaial chacobo: los herederos de
Mama Tohi, una movima casada con un chacobo que encuenicasigamente Wanda
Hanke y Heinz Kelm; los descendientes de los pawagdel rio Negro, traidos por los
misioneros; o los de Mastorel (o Martorel), direatdollo del Nicleo Indigena Nuflo de
Chéavez, o bien de caucheros muchas veces anérsnsescasan con conyuges chacobo, se
establecen en una comunidad, hablan la lengua (otémtan) e integran a su propia
descendencia en los circuitos de reciclaje onoo®@sson considerados “puro chacobo” —
una expresion que no tiene sentido en chacobo,ey epuutilizada en forma risuefia
imitando las preocupaciones de antropologos, potity miembros de ONGs y planes de
desarrolld’. A absolutamente nadie se le pasa por la cabsz@aa la ascendencia de esta
gente y poner en duda su identidad étnica. Estaadggocitadora, por otra parte, es la
misma que se percibe en la onomastica: “En matigiconomastica, existe entre los
chacobo una tendencia centripeta bien marcad#raspalabras, una propensiéon a integrar
todo en su propio sistem&” El matrimonio, la proximidad residencial, la leagy la
onomastica, en suma, constituyen los mecanismesegiados para fagocitar la alteridad
étnica en dos o tres generaciones mediante larawiég en las redes de parentesco y

alianza matrimonial.

" Los mismos cényuges carayana de los chacobo ne@widerados chacobo pero si “comunarios”. Si
chapucean o entienden el idioma, y pueden tomae plar las asambleas, son considerados miembros con
pleno derecho de la comunidad, y si sus hijos ynget®s permanecen viviendo en alguna comunidathser
considerados chacobo en toda regla.

2 Erikson 2002: 64. Combinada con la inexistenciaimk problematizacion discursiva al respecto, tijste

de mestizaje ubica a los chacobo lejos del castguhno, que niegan ideoldgicamente su historicaatar
mixto expresandose por medio de una retérica tipicde arawak de la pureza y la endogamia (Combeés y
Villar 2007: 44-45), pero también de un caso comdeelos piro del Urubamba, quienes distinguensa la
personas en tres grandes categorias étnicas (‘saii@je”, “blanco” y “moza gente”) y se ubican fa s
mismos en la tercera categoria como “gente meZotattle sangre mezclada” (Gow 1991: 252).
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Papa Yaco Baji

mQAAA S

Baji Bosi Rabi Cana Maro Bosi Bosi Boca
Toledo Duran Roca

Bushato
(Chona)

A\

Baita Rabi Maro Bosi Boca Tohi Pag Rabi Copa Boca Pag Bosi
Ortiz Yaco Yaco Ortiz M. Toledo Duran

Fig. 19. Matrimonios interétnicos (pacaguaray’

"3 Los colores marcan el origen étnico: pacaguateyabo.

19t



Justiniano

Velazco Ibalesta Mastorel Iba
(carayana) (movima de (carayana)
Sta. Ana)
/ j : Boca / z /\ Péa (del / _\ Pag

Mama Tohi - Yata) Toledo
Hortencia

b

Coya Maro Yoca  Nabai Nabai
Duran Duran Toledo Mastorel
Tohi Tohi

................. Fueron criados por Mama Tohi y Paé Toledo

Fig. 20. Matrimonios interétnicos (movima)"

Hay que notar que la mayoria de las uniones imtieg&t siguen la misma logica que el
matrimonio chacobo tipico, reproduciendo sincroracediacronicamente el modelo de la
uxorilocalidad y la afinidad serial Cuando un hermano o un padre se han casado&jfuer
lo mas probable es que sus hijos reproduzcan anucomo muestra la figura 21, un
hombre se casa con una mujer carayana y sus jasgdyiten la misma eleccion conyugal.

En la fig. 22, vemos que cinco hermanos criollasa(m mujeres y un hombre) se unen en

" Los colores marcan el origen étnico: movima, aamayy chacobo.

'S La diferencia se dara en el matrimonio de un henshiacobo con una mujer carayana. Sélo en este caso
no se respeta la pauta de la uxorilocalidad y aenrujeres quienes se mudan a la casa de su nianichb.

otro extremo, tenemos los matrimonios de mujeresato con hombres carayana, en los cuales éstea deb
convivir con sus suegros durante un buen periogmuiba aun viviendo en Riberalta.
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matrimonio con cényuges chacobo: tres de las hamaarayana se casaron con tres

hermanos chacobo; la hermana y el hermano restsmtegsaron con otros dos chacobo —

un hombre y una mujer— que son hermanos entrecsiséNpuede negar, en suma, una

marcada predileccion por los ciclos de repeticiatealianza.

Huara Dilma
Soria Aviana
Tomé Tohi Bahi

44

Fig. 21. Matrimonios interétnicos (carayana)®

Caco
Ortiz
Mahua Tomé Yoca Iba

Familia Aviana Arias

Soria Sudrez Soria I Alvarez

Bahi Huara Boca Bari Rabi Abigail

Damary

Noemi

Dilma

Erly

Fig. 22. Matrimonios interétnicos (carayana)’

"% Los colores marcan el origen étnico: chacobo gyeara.
" Los colores marcan el origen étnico: chacobo gyeara.




3.10. Cambios y continuidades

Una de las cosas que mas llama la atencion ersim de Gilbert Prost es su omision
sistematica de la cuestion de los patronimicosriBgensarse que quizas no haya sido un
area de su interés, pero al indagar la historibobiacobo y las genealogias es evidente que
justamente fue él, como ya dijimos, quien genedalizsistematizdé el uso de apellidos
castellanos entre los chacobo. Segun la gentesdeofaunidades “centralesPapa Jicho

dio a la mayoria los apellidos que llevan hoy em &abemos que en algunos casos el
misionero bautizé con apellidos diferentes a dasnheos —lo cual, como hemos visto,
explica en la generacién siguiente la apariciodaematrimonios con las primas paralelas.
Otra forma de obtener un patronimico, mas comuneelos chacobo del Yata y del
Benicito, era establecer relaciones de compadrazgo algin cauchero o hacendado
criollo’®. Asi, los Peralta, que junto con los Suérez comdor la enorme mayoria de los
habitantes de las comunidades del Yata, obtuvietapellido de un ganadero llamado
Oscar Peralta y que dio el apellido para gran phatles yatefios.

Pero en ocasiones el problema de los apellidasatan sencillo. Muchos ancianos
gue hasta una edad avanzada jamas habian necesjiallidos castellanos, cuando se
anotaron en el registro civil debieron adoptarkpdo hicieron tomando el de sus hijos.
Ademas de esta suerte de tecnonimia patronimiesgaefinitiva se resuelve en el campo
de la consanguinidad, sabemos de otros casos enddss algunos chacobo adoptaron el
apellido de la mujer. AsCoyamigrd desde el Yata sin apellido, se junté Basi Moreno
y tomo su apellido. Sus hijos, para no tener ellidpecompuesto “Moreno Moreno”, lo
cambiaron por “Chavez Moren@” Otro caso es el de la familia Moran, que dicen se
“parientes” de los Moreno y cuyo apellido pareca deformacion de este ultifffo Las
complejidades del origen no impiden que los apmdlidean actualmente tomados muy en

8 RelataPaé& “Mi padre me dice ‘cumpa’, yo creo que de ahiasellido se llevé mi papéa, porque ‘cumpa’
Chévez se llamaba. Yo creo que de ahi se llevo&hyapor eso yo estoy llevando Chéavez. Victor Ch&ee
llamaba y vivia en el Benecito: carayana y hacfagytambién. Siempre iba mi papa para conseguif.algo

" Entre los cercanos ese ejja se ha reportado ubassante similar: “Méas aun, la gente a menudo @sus
apellidos para adaptarse a sus actuales condiciomasnbiar el nombre propio es un muy conveniente
camino para que la gente olvide relaciones incomdda hombre llamado Huipiso, por ejemplo, se llaaa
a si mismo Chavez Justiniano, el ultimo debidellalo de su padre adoptivo, porque si usabarahbne de

su madre, Pereira, seria inmediatamente obvioebalsia casado demasiado cerca” (Lepri 2005a: @6b-7

8 Recordemos que, segun la ley boliviana, una partiene un apellido por cada progenitor, llevando e
todos los casos un patronimico compuesto: Chavererdp Ortiz Alvarez, etc. Sin embargo, en los
comienzos de la patronimizacion, todos los ancifiaesban un solo apellido.
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serio, e incidan sobre la definicion de los crisrile exogamia —al punto de que en mas de
trescientos matrimonios hay un Unico caso en dlamhos conyuges se apellidan Chavez.

Bajo la tutela misionera, los chacobo debieromptatae a nuevas condiciones como
la unificacién de parcialidades enemigas, la ozgnidn en comunidades y la exogamia en
funcién del patronimico. Ahora bien, analizandogd matrimonial desde el punto de vista
de las parentelas, asistimos a un nuevo proceseedtructuracion de las alianzas, que
traduce al menos parte de la antigua dinamica idezal y oposicion relativa entre los
maxoboen términos de una repeticién sistematica de iatebis matrimoniales entre
determinadas familias extensas a través de lagamoeres. De hecho la mayoria de las
comunidades actuales esta formada por un ciclo atemonios entre dos constelaciones
uxorilocales estructuradas en torno de un hombreaao, sus hijas y sus yernos; en estos
casos, no extrafia que toda la gente del asentanuentparta dos o tres apellidos: Suarez y
Peralta en las comunidades del Yata; Antelo y Toled las comunidades del Benicito;
Chavez, Duran y Roca en Cachuelita; Chavez y Aivhas Limas, etc.

En Alto Ivon, la comunidad mas extensa con unds [&sonas, un intercambio
matrimonial consistente entre las parentelas tethugieja dinamica de lasaxoboen una
forma todavia mas compleja. En efecto, el interdarsbrial entre los grupos de familias
aliadas divide a la comunidad en dos mitades déo,fag el 70% de las uniones
matrimoniales se conforma a lo que podriamos lldeadogamia de mitad”: por un lado,
los Chavez, Alvarez, Toledo y Duran, asociados miy@mente con loJsistéboy los
Xaxobhq por el otro, los Ortiz, Moran y los Soria, asdoia con lo€Canaboy los Sanibo
La comunidad, en suma, se divide espacial y sagitdinente en dos partes bien
diferenciadas; separados por la cancha de futhdh ano de estos lados se estructura en
torno a una constelacion de cuatro o cinco famijas intercambian sus hijos entre si,

respetando rigurosamente la uxorilocalidad.
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En la actualidad, aunque se registran casos pestud# personas que reconocen sus

origenesCanabq Xaxobq Isabg Xénaboy Xahuashibpla gran mayoria de los habitantes

de la comunidad declaran sEsistébo Esto no resulta extrafo, si consideramos que la

generalidad de loFaita, los ancianos fundadores de la comunidad, sornispreente de

filiacion Tsistébo-XaxoholLos Tsistéboparecen gozar, en el imaginario, del maximo

prestigio, en tanto que nadie se declara con gumta Comaboo Xénabo Una de las

acusaciones habituales en las rencillas internga@siguien que se declarsistébono es
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tal; y el acusador, en consecuencia, “lee” engfoco en la conducta del acusado que éste
es, por ejemploCanabd™.

Todo sugiere, en definitiva, que se ha reelabod®lformasui generisel antiguo
modelo de alianzas y oposiciones relativas. Alriotede ambas mitades, un ciclo de
prestaciones no sélo hace circular los conyuges tsimbién el alimento (en el circuito
mediado por las mujeres entre yernos y suegroi)etaa de trabajo (el servicio uxorilocal,
las mujeres no suelen colaborar para la elaborat@dla chicha para las fiestas “del otro
lado”) y las invitaciones festivas para los corwitée chicha: celebrados en diferentes
contextos, los convites expresan la sociabilidadoglos sus niveles: entre Ego y sus
parientes cercanos (cumpleafos), entre las distpageentelas o familias extensas (festejos
dentro de la “faccion” aliada), entre las distinteemunidades chacobo (las fiestas
comunales) e incluso en el plano interétnico (tosnele fatbol, aniversarios de las
comunidades, etc.).

Si bien, en contraposicion con lograyana toda la gente se declara “chacobo”, en
la vida cotidiana la oposicion de las faccionesdeuadvertirse con claridad. Los mayores
previenen a los jévenes de contraer vinculos “exig#s” con miembros de la faccion
contraria: asi el jovefashi perteneciente a una de las familias represeatatie la
faccion A, cortejaba dohi, una nifia de una familia claramente identificada B. Los
hermanos paralelos y primos de la joven tratareomgo de disuadir al pretendiente, y
luego, tras una discusion, lo apalearon violentaend¥o obstantelashiy Tohi se casaron
y cumpliendo con la tradiciéhashifue a vivir a la casa de sus suegros. Pero fingkne
tras otra rencilla, la madre dmhi le pegd y lo corrid6 delante de toda la comunidald.
matrimonio termind. Cuando le preguntamoBé&s padre deTashi las razones de estos
episodios, y a la vez por qué no habia hecho Hags@ecto, contestd que los agresores en
cierta forma estaban en su derecho, y que sudmij@ fa culpa por haberse metido donde
no le correspondia.

También se constata una cierta competencia ertiéleres mas representativos de
cada una de las facciones por los cargos politpaes,deben ser repartidos atendiendo a

8 En 2007, dos mujeres casadas con dos hermanesesegn porque el hijo de una incendio la casade |
otra de forma accidental. La rencilla involucréigarepisodios de violencia fisica generalizadaeeaimbas
familias. Durante mas de una semana, la gente opihde el “accidente”, la pelea y las posteriores
acusaciones entre ambas familias: muchas de k#fgcagones eran que las mujeres “son peleadovegue
sonCanabd.
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cierta ecuanimidad: si el “capitan grande” del poeaihacobo pertenece a la faccion A, el
“presidente” de la comunidad suele pertenecersa Bs encargados de las tareas sanitarias
son de A, los encargados de la escuela son deaBi sucesivamente. Mas alla del peso
estructural de ciertas familias prestigiosas, gaereh representantes en casi todos los
cargos de importancia, se procura mantener cigriiterio diplomatico entre los bandos.

Pero en ningun lado la l6gica facciosa es tan péide como en las imputaciones
de brujeria. En efecto, al intercambio positivorerias familias extensas dentro de las
facciones se contrapone nitidamente el intercamégativo entre las mitades, cristalizado
en una circulacion velada pero constante de aaussxide brujeria, que en ocasiones
origina un clima marcado por la tirantez de lasdgeines, la desconfianza y la tension
latente. La mayoria de las muertes, enfermedaddssgracias se atribuye a la accion
maligna de un shamapdbécd. En un pueblo en el cual la mortalidad infargiledta, todos
los viejos —o mas bien, aquellos que lideran lasidames contrarias— estan sospechados, y
la muerte de un nifio suele desencadenar un al@d@oéacusaciones y contraacusaciones
cruzadas. No obstante, la mayoria de las acusacgraen mantenerse en el plano del
rumor y la sospecha, y por lo general no llegam &nfrentamiento publico. El juego de
imputaciones se diluye en wtatus quoque al fin y al cabo canaliza el conflicto en un
plano simbdlico, ya que un enfrentamiento abierttveelos ancianos de prestigio, puntos
de anclaje de una red enorme de lazos de descémdealianza, implicaria un cisma, la
disolucién de la comunid&d

Sin embargo, no ocurre lo mismo con aquellos iddivs que carecen de peso
estructural en el entramado parental: los extranjelos considerados locos, los solteros
suelen ser las victimas expiatorias ideales, amgiallquienes se atribuyen —con violencia si
es necesario— los infortunios, las muertes y latdantes. En otras palabras, hay ciertas
personas que no pueden ser acusadas: la sospephad®caer dentro de un cierto circulo
convencional de distancia social trazado a pagliEgio perjudicado. Para que la acusacion
pueda expresarse publicamente, debera dirigirseagparsona externa o marginal en las
redes de parentesco -alguien cuyo significado, efinidva, radique en ser

sociolégicamente inocuo. Traducido en términos tpos, pueden existir “acusados

82 El viejo Tani andaba diciendo a quien quisiera escuchar que t#nja la “mano caliente”, asi que era
imposible que hubiera sido el culpable de la mugetan recién nacido que habia ocurrido en la catadn
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preferenciales” de brujeria, ubicados en una pmrsiexpiatoria por la relacion estructural
gue mantienen con la victima, o bien por su propizicion social.

En esta perspectiva, el matrimonio parece formaepe un ciclo de prestaciones
mas amplio que lo excede y que crea la trama aoidde la sociabilidad chacobo, ya sea
mediante la reciprocidad “positiva” (intercambio @e&nzas, bienes y servicios) o bien a
través de la retribucion “negativa” (intercambiostespechas y acusaciones de brujeria).

No intentamos postular una correspondencia autoamagintre la antigua
organizacién social, la patronimizacion misioneraely faccionalismo uxorilocal. Es
imposible deducir mecanicamente el actual patrénalignzas y enfrentamientos del
antiguo sistema de losaxobg y a la vez tampoco podemos dilucidar, a partilbdedatos
existentes, los modos precisos en los cuales lgagma de apellido puede afectar a la
representaciéon contemporanea de la antigua orgébrizgocial. Si algunos matrimonios
paralelos pueden explicarse en funcién de las impogs misioneras, sabemos también
gue quienes migraron desde el rio Yata hacia lasun@mlades centrales carecian de
apellidos, y adoptaron los de sus mujeres o indsale sus hijos; finalmente, es notorio
gue algunos chacobo cambian sus apellidos porqomplesnente, no les gustan. La
reconstruccion de la organizacién social pretérgth encadenada inevitablemente a los
limites nebulosos de la historia oral y la memamudectiva. Los ancianos a veces ni
siquiera estan seguros de su propia afiliacion arupn consecuencia, la atribucion de
afiliaciones al préjimo, mas alla de cierta distangenealdgica, tiende a ser tan parcial
como contradictoria.

Por otra parte, todo indica que los procesos de@fin cambian en funcion del
contexto, y que estas variaciones estructuraleggmusuperponerse, coordinarse o entrar en
tension en los casos particulares —por ejemplo,ctasunidades del Yata han estado
histéricamente aisladas, y por lo tanto son masgamas e independientes que las del
Benicito o las centrales. La asociacion entre iliaaihn demaxobg el uso estratégico de
los apellidos castellanos y el juego de proximidagedistancias sociolégicas entre las
parentelas es persistente pero variable. Lo queuesso, sin embargo, es que cuando
surgen problemas entre los chacobo, todavia sdati@ninterpretar el comportamiento
reciproco en clave dmaxobo Expresando la dialéctica de la distancia y laipn@lad de
modos cambiantes, las redes de alianza dan cuefdamhyoria de los enfrentamientos, las
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luchas politicas y las acusaciones de brujeria.

El analisis de la légica parental chacobo revelanjortancia del matrimonio de
primos cruzados, la afinidad serial y la absorai@relaciones interétnicas. El andlisis
también demuestra que la afinidad se traduce edpmsite —en efecto, desde el punto de
vista chacobo, la disociaciébn de la red genealédieb ordenamiento espacial carece
completamente de sentido. Pero por otra parte, isanan informacion sugiere que una
comprension adecuada de la red matrimonial no plieitarse a la estructura logica del
sistema de parentesco, sino que debe tomar enacuentonjunto de relaciones mas
amplias que incluyen fendmenos historicos comae@tlaje de relaciones interétnicas, el
impacto sociolégico de la actividad misionera o tastaciones contextuales de los

etnonimos y las afiliaciones sociales.
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Taita Maro Alvarez y familia (2000)

Iba destejiendo una hamaca (2001)
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Anoy Jémaen un dia con “surazo” (2007)
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Bahi conpitéxti (2005)
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¢Sociedad delaigualdad?

En las ultimas décadas, una auténtica explosidélogl@studios de género no alcanzé a
disimular una continuidad latente de ciertos dilemaaliticos Una primera paradoja es la
persistencia irreductible del universalismo: enaitexto de las aproximaciones pioneras a
las relaciones entre los sexos, el descubrimiamttopoldgico de la alteridad cultural hacia
suponer un repliegue del universalismo a manopalticularismo —lo cual, finalmente, no
aconteci6. Atentas a la singularidad cultural deHagen, los sherpa o los ilongot, teorias
innovadoras y sugerentes terminan postulando, ddoneasi inexorable, algun tipo de
estructura universal que regula las relacioneséterg. Por otra parte, como lo evidencia
una insistencia casi obsesiva en los simbolismbsuipo, la fertilidad, la gestaciéon o los
fluidos corporales, la huida programéatica del ly@smo no alcanza a encubrir tampoco
gue una comprension integral de las relaciones éeerg supone algun tipo de
reconciliacién del anélisis socioldgico con su mistmaterial, fisiolégico y “natural”

En consecuencia, la puesta en relacion de estedépenunciados generales con la
realidad de los casos etnograficos suele revedatifwultades de la sintesis. Si por ejemplo
interpretamos el caso chacobo a la luz del marabtao de Ortner, basado en una relacion
de analogia hombre: cultura:: mujer: naturalezagdionos que se basa en tres tipos de
datos: (a) elementos de la ideologia cultural quedi@tamente desvalorizan a las mujeres
(funciones, trabajos, etc.); (b) la calidad de esdetaminante que detentan las mujeres,
imbuidas de una valoracién inferior; (c) los ordei@ntos socio-estructurales que las
excluyen de participar en determinadas esferas moeopolizan el poder socfal
Podriamos aceptar la primera variable, a condid@®aceptar que la subordinaciéon no tiene
por qué estar necesariamente explicitada, y asiniEmtercera, pero dificilmente la
segunda: si en algunos casos parece haber uneratdntaminante de la biologia femenina

(el coito durante la menstruacion envejece al heinben muchos otros contextos el

! Tensiones que no impiden, claro esta, que lalagiat el espacio tematico haya sido ganada: “Dehasi
maneras las ideas generadas por la investigacidrinifga han sido aceptadas en las descripciones
antropoldgicas de otras sociedades. Nadie puettalyar inconscientemente sobre la posicion de lgmu
No se puede ya suponer que la mujer debe serpastal estatus que tiene en relacion a otro, gaela a un
capitulo que trate del matrimonio y de la famithestudio del género ha adquirido el estatus deaumpo de
investigacion propio” (Strathern 1993: 53).

2\éanse respectivamente Strathern 1979; Ortner F3hldo 1979.

® Stolcke 2004.

* Ortner 1979.
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tratamiento ritual de la sangre femenina (mensibndy masculina (ritual guerrero) parece
adecuarse a una légica bastante similar.

Otra posibilidad seria aplicar el esquema intégbre de Michelle Rosaldo, que
explica la asimetria de género en funcién de Isioion doméstico/publico:

“Sugiero que la asimetria caracteristica de la mepeia de hombres y mujeres —
asimetria que comprende desde sus orientaciones@rates hasta el hecho de que
los hombres tienen la autoridad publica— puede nderse en términos no

directamente bioldgicos, sino mas bien de un heasd universal en la experiencia
humana. El hecho de que, en la mayoria de lasdsmtas tradicionales, las mujeres
pasan una buena parte de su vida adulta pariecdalgndo a sus hijos, conduce a
una diferenciacion de las actividades que se ctm@e los ambitos doméstico y
publico™.

Cuando examinamos los datos chacobo, sin embam@amas que los procesos de
asimetria parecen obedecer a una configuraciémlég@a especifica y no a un factor

“universal” o “casi universal’. Parece simplistariglar la oposicion publico/doméstico del

hecho de criar hijos 0 no: lggxaboque no tienen hijos estan tan condicionadas caso |
gue son madres por la ideologia del género y stispeatidiana. Por otro lado, decir que la
mujer gueda relegada al ambito doméstico por hijas es tautolégico, pues lo mas seguro
es que “doméstico” se defina en funcidén de atribdfemeninos”, como por ejemplo criar

hijos®.

Sin embargo, también es cierto que, mas allaglmévitables tensiones, rupturas y
discontinuidades, los estudios antropologicos deeigé parecen haber alcanzado un
consenso en torno a ciertas ideas basicas. Enrpliigar, concuerdan en trascender la
interpretacién biolégica para explicar la desigadl@&ntre hombres y mujeres. Es decir,
existe un acuerdo basico sobre el hecho de queldardinacion femenina no puede
sostenerse, 0 no puede sostenerse uUnicamente, lastilderencias biolégicas entre los

sexos; el corolario es que el sexo no es percitiaoo una premisa natural, evidente, dado

® Rosaldo 1979: 159.
® Collier y Yanagisako 1987: 19.
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para cualquier sociedad y para cualquier épocaedgando lugar, la complementariedad
implicita en fend6menos como la familia nuclear dilasion sexual del trabajo no implica
necesariamente una igualdad entre los sexos, naalliga tampoco la operacion de
procesos de asimetria en el orden simbolico, ecmodmeligioso o politico. En tercer
término, persiste una justificada desconfianza ikBoa hacia las grandes estructuras
analiticas sustentadas sobre binomios y oposiciomiesrsalistas como naturaleza/cultura,
doméstico/publico, produccién/reproduccién,’etd partir de la combinacién de estos
grandes nucleos tematicos, entonces, parece pbsibdar algunas respuestas.

Podemos comenzar diciendo que en un caso combaebloo cualquier tipo de
pronunciamiento sobre las relaciones de géneroidenpgh consideracién conjunta de
diversas variables etnogréficas e histéricas. Sabeen primer lugar, que hablar de “los
chacobo” no es empresa sencilla, y que lo que @odd llamar “punto de vista chacobo”
es altamente variable. Hemos visto que este térsigifica diferentes cosas segun los
momentos y las circunstancias, y que seria errGmiwpretarlo como una categoria
cerrada, estable, homogénea; de hecho, la palédlwraadquiere sentido en un contexto
histérico concreto y puesta en conexion diacrénma otros “etnénimos” similares como
“pacaguara”, “caripuna’, “sinabus”, etc. Propusimcn consecuencia, una lectura
alternativa de la etnohistoria de los Pano meral®s) basada en la idea de que estas
categorias no reflejan entidades socioldgicas elissrsino mas bien una trama variable de
articulaciones, mediaciones y relaciones situatésneEn esta perspectiva, los nombres
étnicos no identifican a una poblacién estable gciga, sino que constituyen categorias
genéricas que traducen experiencias de relacione ctores sociales que varian en el
tiempo y en el espacio. No puede comprendersesaljg@ae “pacaguara’ a “caripuna”’ y
luego a “chacobo” separando los nombres, por uo, ldd las redes de intercambio que
conectan a diversos grupos indigenas de las tibajas bolivianas (tanto pano-hablantes
como también pertenecientes a otros stocks lingdgdt y por el otro, de los contactos
entre estos mismos indigenas y diversos agentesnizalores como misioneros,

caucheros, exploradores, militares, etc.

" Véanse, por ejemplo, Bock 1991; Collier y Yanakis2980; Conway, Bourque y Scott 1999; Farge 1991;
Lamas 1997; Ortner 2006; Rubin 1975; Scott 1992918tolcke 2004; Strathern 1993.
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Si se tiene en mente entonces el caracter fuentemrelacional de la identidad
étnica chacobo, se impone admitir al menos comébitidad el hecho de que la asimetria
de género pueda haber sido influida desde el exteffuando examinamos los
preconceptos subyacentes tras las intervencionesnag (las reducciones catdlicas a
finales del siglo XVIII, los patrones caucheross Imisioneros protestantes, la oleada
contemporanea de programas de desarrollo), noeswgrmpor qué, hasta el momento, las
“politicas de género” impuestas a los chacobo §@cao, peor aun, por qué confinan a las
mujeres a posiciones “femeninas” predeterminadas, i hacen mas que reproducir el
estado de cosas que pretenden cuestionar. Unaangiriachistoria de la colonizacién de los
chacobo, asi, impide descartar a priori que lagecid hacia la supremacia masculina haya
podido ser potenciada o retroalimentada por lagsittnes externés

Por otra parte, la aproximacion etnografica tambi@pone la duda sobre la
posibilidad de postular un punto de vista unificpdoa las mujeres chacobo. Si queda claro
gue la feminidad es un estado inestable, contipumcesual, también parece indiscutible
que el punto de vista femenino muta en funciénweerosas variables: la edad (no es lo
mismo una nifia, una joven no menstruante, una n@adrea anciana menopausica); la
ubicacion relativa en la red matrimonial (si la erugsta casada o no, y si lo esta bajo qué
modalidad especifica: alianza interétnica, matrimaoserial con su grupo de hermanas,
poliginia sororal, etc.); la posicion estructunab( ej. la capacidad de trabajo de una joven
recién casada, sin hijos, no es la misma que laumke mujer con varios yernos
uxorilocales); la pertenencia comunitaria (no esnismo una mujer de las comunidades
“centrales” como Alto Ilvon o Motacusal que las d& Yata, mas aisladas); v,
naturalmente, el grado de interacciobn con la sadiedxterna (por ej. bilingtismo,
interaccion con las misiones evangélicas, prograteatesarrollo, etc.)

Por otra parte, la definicion de lo femenino nopasamente egocentrada y no se
agota en la individualidad. Entre los chacobo laceptualizacion de la feminidad no
pueden limitarse a mecanismos de identidad abss;adivorciados de una configuracion
sociolégica concreta. Como la conformacion de ta@®, o como la relacién de un yerno

con sus afines, la feminidad es un proceso dinangoe con los nacimientos de los

8 Seymour-Smith 1991: 646.
® Collier y Yanagisako 1987: 26.
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sucesivos hijos se afirma y se vuelve mas estabieay completo —asi, sabemos las
prohibiciones rituales que modelan la persona lsgareprogresivamente en la medida en
que se afianza la humaniddd.a misma expresién de los sentimientos se vdicada, al
menos en parte, por la posicion relativa en lauesira del parentesco: un ejemplo es la
camaraderia burlesca, o la posibilidad de adopcfandadas sobre la base de la
homonimia; otro es la tensién latente —como vinmas.exenta de valoraciones morales—
entre una mujer que ocupa la posicion de suegtes yyarnos. Pero quiza la muestra mas
explicita de la configuracién socioldgica de laregion de las actitudes, los sentimientos y
los afectos sea la nocion denomiskj que puede traducirse como los celos que siente un
padre por la relacion entre su hija y su maridgug constituye una condicion afectiva
especifica, que no puede sentir por sus hijos easrbrEn este sentido, es casi imposible
dejar de pensar que los sentimientos y las acstugden especial aquellos que cifran las
relaciones entre los sexos, circulan por los miscassles clasificatorios que los nhombres
o los términos de parentesco.

La consideracion de las relaciones de génerogashdisociable de factores como
la afinidad serial, la absorcion de relacionesréttécas, el reciclaje onomastico y la
uxorilocalidad. En esta perspectiva, es imperiogibar un preconcepto que oculta el
caracter netamente interpersonal de la personaadaxua naturalizacion de la idea
occidental de “individuo”, la diseccion artificiaéntre la persona de la trama de
interconexiones que la vinculan con los defé&si todo hace suponer que el sentido de
categorias commohiria (gente) yyoxa (mujer) es fuertemente relacional, no podemos
pensar la construccion de la feminidad como un npeoceso simbdlico que actia sobre
una especie de atomo. La construccion de la persexizada depende de una serie de
procedimientos simbdlicos asociados con la corpla@l(tratamiento de la menstruacion,
modelado del cuerpo, saberes especificos), perbiéande instancias institucionalmente
reguladas dedicadas a establecer la afiliacionreso@ a un género, a una unidad
doméstica, a una clase onomastica, a una comunidad.

Mas alla de los atributos que definen la humaneladu acepcion mas general, la

condicién propiamente femenina “explota” entrenigiacion y la alianza. Lo femenino no

10 Evans-Pritchard 1965: 96-97.
11 prost 1983: 94-95.
2 Dumont 1980.
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puede analizarse como una propiedad inmutable, agiaomo se construye también tiene
una marca que cierra su ciclo de desarrollo: laopauasia lpaqué yamalit. “sin hijos”).
Cuando Heéritier escribe que “la mujer estéril np @ya no es, una mujer propiamente
dicha”, sus palabras merecerian sin dudas la agitobde los chacoBd La mujer lo es
desde la primera menstruacion hasta la Gltima, somopocos los chacobo que afirman que
las ancianas dejan de ser conceptualizadas coneestij Sin embargo, paradéjicamente,
la muerte resucita las marcas de la diferenciagdes los ritos fanebres introducen con
sutileza la variable del género: si con la ancatithyoxadeja de ser una mujer social al
perder su potencia reproductora, con la muertai@po reposa respetando su condicion
femenina. Muchos chacobo recuerdan que la costumnadicional prescribia que las
mujeres fueran enterradas de costado, mirando Iehaierior de la comunidad y en
especial hacia el agua; segun la explicacion masrgkizada, se debe a que “es el camino
que hizo durante su vida®. En cambio los hombres, por el mismo motivo, ematerrados
de cara al monte. Otros chacobo afiaden que tarsbi&m enterrar a sus mujeres con sus
hamacas, y a los varones con sus arcos y flecleasemtos que constituian marcas de
definicion del géner§. El doble criterio en las exequias parece reméir,un primer
momento, a una oposicion de orden sociolégico efieja la omnipresencia de la
uxorilocalidad: la conservacion de las mujeres emterior de la familia extensa y la
consecuente circulacion de los varones. Pero erseganda instancia, el arreglo funebre

parece remitir a un modelo simbdlico mas compreakiens

mujer : doméstico : agricultura: aldea : interiohombre : pablico : caza : selva : exterior

'3 Heritier 1996: 227.

14 Entre los matis, de modo similar, las mujeres admitidas en la casa de los hombres sélo despusis de
menopausia (Erikson 1999).

15 Segun algunos testimonios, el entierro tradicienalen tinajas (Philippe Erikson, comunicaciérspeal).

% Hay que reconocer, sin embargo, que a partir defli@encia misionera las costumbres funerarias han
cambiado drasticamente. Las diferencias de génerdaefunebria han desaparecido. Casi todas las
comunidades cuentan con cementerios y la praotcarderramiento en la casa y la quema de la miema
sido suprimida. Lo que se mantiene es que, cuangarun anciano que encabeza la familia extensa, el
household se atomiza y las hijas y los maridos gpa&itaban en torno de su casa se mudan a otras
comunidades, o construyen una nueva casa. Laigastin es la pena y la tristeza que provoca elaro

del difunto. La otra costumbre que se mantieneues logsta que transcurre un periodo de luto cardilde

una mujer puede elaborar “chicha dulce” para lalfampero no “chicha fuerte” para la fiesta. Despdé la
muerte de su hij¥oca por ejemploBaita esperd un afio para hacer chicha fuerte para gbleafios de un
nieto junto a sus hijas mayores; igualmente, esenmidia, sus demas hijas enfermaron o sofiarolf @ca y

el clima festivo brill6 por su ausencia.
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Omnipresente en la sociologia y la cosmologia di@cta uxorilocalidad no se define, o
no se define solamente, sobre la base de una cbagido de una regularidad estadistica:
Sus mismos practicantes sefialan sus ventajaségitest. Estas racionalizaciones ofrecen
claves invaluables para iluminar escalas de pned&as ideales. Incluso aquellos quienes
han abandonado la comunidad y residen en la ciddédnden la practicidad de la vieja
costumbre, afirmando que tener con ellos a la yig@ su marido compartiendo la casa
aungue con “ollas separadas” es muy convenients pinge como periodo “de prueba”
para el yerno.

Si la tendencia general consiste en la retenadlagsimujeres vy la circulaciéon de los
hombres, este dispositivo matrimonial se traducerenpolitica explicita de produccién de
afines y principalmente de relaciones suegro-yedesignadas reciprocamente mediante el
términoraisi'’. Debido al servicio que cada yerno debe tradidineate a sus afines, es
l6gico que cada jefe de familia procure aumentarfurza de trabajo mediante la
incorporacién de hombres jovenes a la economia widamiilia extens®. En estas
condiciones, no extrafia una inclinacion hacia &i¢e eficiente de la condicion de suegro,
ya que un hombre que tiene varias hijas disfrutleraina vejez tranquila. Pero no es la
Gnica razén. Podria pensarse que, si sus hijosusdatan a vivir con él, este mismo
hombre podria disponer de su lealtad y su ayudaesiasidad de yernos. Pero el punto es
gue, si un chacobo da una orden a otro hombre al probable es que el segundo no le
preste la mas minima atencién y siga descansando bamaca: un hombre no puede dar
ordenes a su hermano, a su primo ni a sus hijosoadpero un suegro si puede darlas a
sus yernos —el rol de suegro, en suma, es la {uis&ion estructural que garantiza un
cierto capital econdmico y politico articulado sobt trabajo de los demas.

En definitiva, la articulacion contextualizada méltiples subordinaciones —de las
mujeres a los varones, de una mujer a sus padrdesdernos a los afines— invita por lo

menos a problematizar la imagen indulgente de tziéslad de la igualdad” que el

" Recordemos que Ego, su WF y WM se llaman mutuamaisi, en tanto que ningdn término especifico
designa la relacion entre Wy F y M (Cérdoba yafilt002: 94).

18 Turner 1996: 46. Entre los tacana, cavinefio yraxaecinos, se acostumbra que el yerno regaleegtsu
elementos de valor, como una radio o una escopet,si bien no suprimen la uxorilocalidad permiten
acortarla (Mickaél Brohan, comunicacion persordya los chacobo, esto seria simplemente impensable
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misionero Prost creyd advertir entre los chacoboehméas de veinte affds Parece
indiscutible que la feminidad se construye progaasente, mediante ciclos bien
determinados de fabricacion social de la personaeliEaso femenino, la definicién de la
condiciébn sexuada involucra no sélo a sus propiostenidos, sino también, y
fundamentalmente, al trazado preciso de sus relesicon el sexo opuesto —relaciones,
como hemos comprobado, cuyo curso queda bien datatmpor la ideologia.

Una primera objecién ante este planteo podriaragneste ultimo eslabén. Es decir,
dejar de lado las valoraciones ideoldgicas impliitenfatizando las relaciones de
complementariedad entre los sexos por sobre Iasilolerdinacién. EI argumento tipico en
este sentido es que, si bien los hombres monopdézaesferas de las relaciones publicas,
las mujeres predominan en los roles informalesivagos, que sirven para mantener el
equilibrio y la integridad de la unidad doméstiParo, como han destacado ya numerosos
autores, la clave radica en no confundir la complariedad entre los sexos (por otra
parte indiscutible) con la simetria o la igualdadre ellos: “Incluso si la teoria local
presenta los sexos como complementarios (...) s&emen todos los lugares hay un sexo
mayor y otro menor, un sexo fuerte y un sexo d&iltrata, en este caso, del lenguaje de la
ideologia®. En otras palabras, es virtualmente imposible reepsl valor relativo de los
sexos de su misma distincion; como si se trata&randado, de una simple polaridad, y del
otro de un valor “agregado” a posteriori a unopo#s, cuando la misma diferenciacion
implica de por si una distincion ideolégica de valo

Un segundo tipo de cuestionamiento podria arguanente en los datos expuestos
existen pruebas de “estrategias” y “margenes deiomaai del sexo femenino; en
definitiva, précticas que equilibrarian o subvéatir el dominio ideolégico masculino.
Pensemos por ejemplo en las instancias concretpsodaccion de la feminidad, como la
ensefianza de las responsabilidades o los quehdesr@sinos durante la iniciacion. Pero,
tal como se evidencia en las fiestas, hemos vistoegas mismas practicas que definen las
esferas més intimas de produccién de la identidaghefiina quedan finalmente
subordinadas al control de los hombres. La valéradiferencial de los sexos opera,

precisamente, en los contextos que a priori sespienomo especificamente femeninos (la

19 prost 1983.
20 Hgritier 1996: 67. Véanse asimismo Bellier 1998:3 orrain 2000: 296; Riviere 1984: 92.
21 Dumont 1980; 239-245.
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procreacion, el embarazo, la iniciacion), natuaaddo el ordenamiento moral impuesto por
la ideologia. Las mujeres deben adaptarse a um adieléas cosas arbitrario e idiosincrasico
que, sin embargo, adquiere un aire de “obvio” yttr&"?%. Los hombres administran un
monopolio de las practicas de produccion y reproidmcsocial, manipulando en su propio
beneficio la fecundidad, la sexualidad y la divisgexual del trabajd. Lo paraddjico es
gue las diversas formas, sustancias y funcioneporales, asi como las diferencias
anatomicas Yy fisiologicas que nacen de las difeefunciones reproductivas de los sexos,
proporcionan los materiales mismos con los cuaefglsrican los discursos que justifican
las desigualdadé’ Incluso los abusos contra las mujeres se justifien términos de la
ideologia de las relaciones de género: en efettogrdrol masculino no siempre queda
circunscripto al plano simbdlico y hemos preserziasimbleas en las cuales se acusaba al
hombre de haber abusado de sus prerrogativas calegugegandole demasiado a su
esposa.

Resulta curioso, en este sentido, constatar eb"tde las practicas que definen las
cualidades de ambos sexos entre los chacobo. Canie@rapos de Nordenski6ld, los
hombres todavia se pavonean y se muestran orgaltessu condicién, mientras que el
sentimiento que predomina en las practicas propitanemeninas como el parto o la
menarca es claramente el pudor cuando no la verguéncluso cuando las estrategias
femeninas son mantenidas en secreto, tal como sweel caso de la administracion de
las hierbas abortivas y contraconceptivas, medianteclandestinidad no parecen sino
confirmar de manera tacita la omnipresencia del idiommasculino. Al hurgar los
intersticios de un orden casi monolitico no planteaa alternativa valorativa, ni un ideal
de mujer distinto, sino que sélo dificultan, obgemi o en el mejor de los casos niegan el
cumplimiento de aquél que cotidianamente imponeultura masculina: una condicion
femenina definida por la administracion de la uweslidad pero también por la alianza
matrimonial, el trabajo doméstico y la maternidad.

22 Turner 1996: 43-44.

23 Lorrain 2000; Mentore 1987.

>4 Godelier 1986: 10.

% Entre los kulina, las palizas dadas a las mujptesien justificarse porque no quieren tener méas hij
porque son promiscuas o por resistirse a las varlas; aun en los casos que son contradictorioge st
todos los pretextos se sirven del lenguaje culdlebfénero y la sexualidad (Lorrain 2000: 296).
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Historia de vida
Maro “Coni” Ortiz Alvarez
Relatada el 27 de enero de 2001, Alto Ivon.

“Mi esposa que es ahora, ella siempre vivia erf@ala, en aquél tiempo, yo vivia, y vivo
todavia, en Alto lvon. Hubo una fiesta, del cacigada comunidad, y en aquellos tiempos
yo estaba estudiando en Tumichucua [sede locahsid#uto Linglistico de Verano] y vine
por mi vacacién, y en aquellos dias habia unaafigsainde, aqui del pueblo, y siempre,
como la costumbre nuestra, es traer las ultimasopas que existen en el rincon, donde
sea, hay que traer a todos, todos hay que trdarladiestal.

Entonces, en aquellos tiempos, mi hermBabi habia hecho fiesta, y aquellos dias era su
primera fiesta como capitan. Y era, bueno, todgelate como en El Yata, como no lo
conocian a él, claro su ansia de la gente era gedaq ver al capitan nuevo. Entonces,
toda la gente tenia que salir. Cuando yo estoyiale, &l me conferencié [hablar por la
radio] y me dice ‘si vas a venir' y le dije ‘yo vayir, porque quiero ver esa fiesta también’.
Porque yo tengo que estar ahi porque era una @sm porque habia zampofia, o sea,
musica tipica nuestra, era muy lindo para mi, em@®rya estaba cansado de escuchar
musica que no era mia.

Entonces me vine, hablé con el misionero, y elaniio me dice ‘esta bien’. Yo le
expliqué la situaciéon, quiero estar y ver a misnfa@ros que estan todos desparramados y
esparcidos por la selva, le dije, tanto en el Benien El Yata, y como no los conozco a
ellos, quisiera conocerlos también. En aquelloap@s no habia nada de carreteras, nada, y
era por el vuelo, y me dice el misionero -en agseliempos nosotros mandabamos goma
[caucho] en avioneta- entonces ‘tal dia vas a ia@aneta, si vos querés ir, me avisas con
anticipacion, esta bien, te vamos a dar espacio/o Yedi ese espacio que me dieran una
semana antes de la fiesta, para ir a participar.

Entonces ya yo llegué y, como es dia especial, llodante de la comunidad mismo donde
hay la fiesta, nadie tenia que estar caminandd eangino porque eradhand... este, es
prohibido, dicen que es maldecir a la fiesta. Besoente ese dia que va a inaugurar la
fiesta, entonces ninguno de aqui de los comunarasprohibir para ir, por ejemplo, al
bafio en los caminos, y peor las mujeres. Y eraagtign grande que tenia que recibir si
uno va en el camino y lo encuentran las personayigmen a la fiesta, es como maldecir a
las personas que vienen a la fiesta. Y esto esdagsotros pensabamos.

Ya Rabi el capitan, ya se habia ido unas semanas antdsmpre el capitan tenia que
llevar ocho o diez personas, porque mas alla tamhaégente que estan esperando a él, y,
antes que él los haga venir a tomar la chichaedlod, tenian que hacerle primero tomar al
capitan. Porque si la persona no le invitaba ait&apes una persona que no merece estar
en la fiesta también. Entonces era obligado todpetde de hacer chicha también, aunque
no era mucha pero algo tenia que tomar el capitan.

Entonces, en aquellos dias me toc6 también pamniRabi,y yo estaba ahi, y yo me dice
‘me vas a acompainiar, vos te encargas de llevarud@ezho hombres’. Y yo me fui, nos
fuimos yo y él, y regresando de alla [de todo ebredo] y bueno, yo llegué a California
[comunidad chacobo], hasta el dltimo rincon de fGalia. Y yo me fui y, justamente,
donde vivia TaitaBari Roca, hubo una fiesta, y tomamos bastante chiah#hién, hasta
gue nos hemos emborrachado. Y tomamos, habia, fiegta Pedro [su suegro] estaba ahi
también, y toda su familia, y estaba elBaita, su mujer], también. Bueno, hemos
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empezado ahi, nos hemos conocido, y yo me preaegita y a Taita Pedro, y le dije ‘soy
Coni, o Maro que me llaman, y soy su hijo de fulana’, y bueflone dice: 'y bueno, tu
madre es mi prima, bienvenido a la casa, ésta easutambién’. Como mi suegro tenia
dos esposas, una se llama D@ y otra es Dofdohi, entonces, como DofiEohi en
aguellos dias no habia venido hacia la casa, ya & ella, que estaba bailando, y le
pregunté aMahug un compafero mio que también estaba estudiandamithucua, y le
dije, ‘¢ Es tu hermana?’. ‘Si, es mi hermana’ [dessegra,Tohil. Y le dije: ‘¢ Por qué no
me has dicho que tenias hermana?’ Como chiste, goveo ahi uno es chiste, siempre
¢no? Entonces nos reimos nomas, y él me dice ‘van@sasa’. Como casi todo el dia
habiamos tomado chicha, y teniamos hambre, megdieeen la casa hay harta carne, y
como él era su tio, entonces nos fuimos, y yo 8etjagamos mas o menos a las once de la
noche, en plena oscuridad, y ya tenia yo esa idiede verla nuevamente, porque a mi me
parecio...No habia hablado, pero en la vista yahat#a gustado ella, entonces fuimos,
Mahua me presenta nuevamente, a la madre de ella, yobixen nos sirvieron, y nos
invitaron a comer, y nosotros dormimos ahi, y al siguiente nos hemos vuelto porque
teniamos que estar obligados, si o si, ahi ersldaBari, porque el capitan tenia que salir
a las ocho otra vez hacia El Paraiso [otra comdhigdraer la gente.

Nosotros nos quedamos ahi, como encargados de dabddye una experiencia que he
ganado también, como el capitan tiene que guiamplan de trabajo como el capitan,
entonces yo aprendi de eso, y quizas de eso esstu@lanteando la gente quiere que yo
sea capitan de ac4, pero todavia yo, en mi persongyiero. Pero ahi yo fui aprendiendo,
estaba el ex capitan Taitduara, estaba con mi hermano guiandolo, como tenia que
invitarles, como tenia que llegar a una casa, adksla los paisanos, y eso era una guia
para él. Como era su primera fiesta como capit@vaumuy joven, como joven casi ho
tenia bastante experiencia, entonces era una graaép Entonces el capitan, el ex capitan
general, siempre estaba atras deRélbi fallaba, y él no tenia que decirle delante de la
gente, pero él lo llamaba ‘esto te falta, y esto’.

Y bueno, entonces yo volvimos aqui, después desan@mna que estuvimos fuera de la
comunidad llegamos otra vez, y terminamos la fidstadije a mi mama, claro, uno tiene
gue preguntar a su padre y a su madre, si est® llgecasarse o juntarse por la edad, y mi
mama y mi papa me dijeron ‘tU no tienes, todawWa,exlad de casarse o de juntarse. Yo sé
gue no la vas a mantener a la chica que vos vasrary Entonces hablamos, y bueno, yo
le conoci a ella, y le dije, yo le hablé ahi a,allae yo la queria a ella. Entonces, después,
como eran dos semanas de mi vacacion el plazoenfonces obligado, yo he regresado
hacia Tumichucua, a estudiar otra vez.

Ya con ese pensamiento, fui. En aquél tiempo, ditheo Prost, bueno, siempre hay ese
[comunicacidn con el] capitdn nuevo y le dice Gaini se ha regresado diferente, ya no
guiere estudiar, o parece que piensa mucho enmunidad, o no sé’. Mi hermari®abi
sabia porque le habia contado mi madre. Entontese élijo ‘hay que estudiar primero,
VoS sabes que siempre hay que estudiar primeroirogsnecesitamos unos jévenes que
tengan esa capacidad de dirigirnos a nosotrosayees su intencién de todo el pueblo
chacobo’. Entonces, ya, agradeci a ellos, y hedaenjue regresar. Pasé un afio en
Tumichucua; después de un afio regresé otra vampasemana para vacacion, y ahi yo le
hablé aTchiakaracomo hermano de ella, le dij@chiakarg eh, ta vas a ser mi futuro
cufiado’, le dije yo. Claro, como chiste, como totls muchachos, habia esos chistes,
siempre habia esos chistes.
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Entonces volvi otra vez, nuevamente era un 2 detagla fiesta de Alto Ivon, hicimos,
como aqui, volvi otra vez y yo ya la hablé a allze yo la queria a ella, y ella también me
acepto, y le dije si es que me podia esperar un®afiios mas, y después que salgo de mi
bachiller, y entonces nos podemos juntar, casalmalie yo a ella. Y yo hablé a su madre
de la chica también y ella se ri6 nomas, y no maesultado. Y ella se ri6, nomas vy, claro,
yo tenia verglienza, y no podia quedarme mas, vamiegtos ahi, y yo me regresé con
verguenza.

Y me vine, me regresé, nuevamente fui a mi estydsaqué mi bachiller, regresé otra vez.
Como en aguellos tiempos yo queria seguir estudjamal hubo la oportunidad de seguir
estudiando. Entonces mi hermano me dice ‘tU teavascargar de la cooperativa’, y yo me
guedé como encargado de la cooperativa, y casiartrabajé en la cooperativa. Como
administrador, tenia que vigilar a la gente tambg@rel capitan no tiene tiempo, y hay
veces que no va él, como obligado yo tenia queCaldornia, hasta El Paraiso, entonces
yo hice mi recorrido otra vez. Fui otra vez y, bmeoomo cuando uno estd enamorado
guiere estar a la noche, a cualquier hora, yo guledar de cualquier forma a su casa de
ella. Y casi no le he dicho a mi madre que ‘voysacde fulano’, sino que iba a visitar a mi
compafero Mahua, que es mi compafiero mio de esyudilmque sospeche de eso, yo
siempre me iba. Entonces, yo fui, y ahi estifahug me recibié bien y su madre de
Mahua me dio de comer, todo y me dieron un alojamientamanecimos ahi. Al dia
siguienteMahua me dice ‘en California... -Taita Pedro vivia mas enwms unos quince
minutos afuera de la misma central de Californi@javseparado-, y él me dice ‘En
California hay una fiesta, es un cumpleafios me daeos a tomar’. En aquellos tiempos
tenia mis diecinueve afios, y me fui, nos fuimdéahua y nos tomamos, claro, y siempre,
en aquellos tiempos, nosotros no teniamos que estat medio de la fiesta, y pedimos
permiso al presidente de esa comunidad, que edl@gtiempos era su tio de ella, Fidel
Chéavez,Hére le llamamos, pedi a él, y me dice que no hay proba| siempre y cuando
puedan tomar hasta un cierto punto, porque no queyeer a los jovenes que estan ahi.
Entonces volvimos otra vez, y bueno, regresé yuEsspe un mes de este recorrido que
hice hubo una fiesta —en aquellos tiempo teniamestros ganados aca y otra vez hubo un
Jéné-chaniEs larga la historia. En aquellos tiempos tenfamaxras y entoncéabitenia
gue hacer su segunda fiesta del afio, como capitdmig del pueblo. Entonces no habia
necesidad de quRabi vaya personalmente hasta alla, sino que él mancarasion,
nomas. Eramos nosotros teniamos que ir a nombék deraer toda la gente, entonces a mi
me nombré otra vez, tanto como administrador, cgdvenes que estdbamos en esta
comunidad, y uno tenia que ir hasta Californiap @émia que ir hasta cierto lugar, pero
siempre nosotros nos ibamos juntos casi unos gii@s;e jovenes, porque sabiamos que
siempre cuando uno esta haciendo su visita, ahmipsée hay chicha; entonces si uno va
solo, es mucho para uno.

Entonces yo fui otra vez como cabecilla de los nége ahi establlahug estabaCoya
Alvarez, y estab&abiChavez, habia bastantes. De la misma edad, entoosdgimos. A
veces nosotros nos acobarddbamos de tomar chiettaapeces nos enterabamos que iba
a haber fiesta: ibamos en nombre del capitan, eesprhemos venido. No tenemos tiempo
para quedarnos, nosotros pasabamos nomas’. Clarcsigimpre los ancianitos entendian
gue éramos jovenes Yy ellos no tenian que obligat@mpoco, porque era prohibido para
los jovenes. Claro que en ciertos casos tomabagmos,hasta un cierto limite. Llegamos y
todos [eran] familia de ella, sus padres vinieroa &iesta, y le dije a mi mama que -en
aguellos tiempo teniamos la casa ahi atras deli¢aradi era mi papa y una casa grande, y
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le dije a mi papa que le diera un alojamiento @appara Taitalani. Como mi mama es
su parienta, la ha invitado a una casa donde ell@salojado. Claro que como habia harta
gente, no tenia tiempo de habilitar los viveres deeimos nosotros, que casi no tenia
tiempo. Y de ahi hubo unos trabajitos también,amamos esto, todo esto era un potrero
grande y las chicas y los chicos tenian que semplaisio para el ganado, y entonces yo me
encargué de todos los jévenes, de cualquier comdnighle sea, y como yo era como
dirigente ya, y todos queriendo que sea dirigeet@a que demostrar mi responsabilidad.
Entonces yo invité a todos los jovenes, y las chiaabién y fuimos a sembrar. Ya ahi nos
conversamos con mas profundidad con ella, y ledilij® la queria a ella y ella me acepto
‘¢qué dird tu padre? y tu madre?’ Porque yo lerigtal fecha, tal afio a tu madre y no
me ha dado resultado, y no sé que vamos a hacetlaYne dice que hay que preguntarle
nuevamente, siempre y cuando que tu estés al kmatladpara que vea si tU me aceptas o
no me aceptas. Bueno, pero si no me acepta eladdae de la novia] ni modo, le digo, yo
tampoco, y a pesar que me gustaba ella. Y ya char@ompafiero me conocia, que yo
estaba enamorado de ella, y yo siempre estaba rajaldda hacer los pozos, a sembrar
plantines, todo, y mientras que estabamos trabajgaos hicimos mas amigos con ella, y
yo le invitaba para ir a bafar, y le decia a surmdQuiero bafiarme con Doflaita, si es
gue me permite’. Bueno, y primero antes de esgaft®s del trabajo y después de un
almuerzo vine a su casa a donde estaban alojddesyepregunté a MamEohi, que yo lo
queria a su hija, y ella me dice ‘no s€, ustedrtarglie hablar con su padre’. Pues nuestra
costumbre, claro, es siempre con el padre. El hertddne que entrevistarse; si el padre no
lo quiere, ni modo. Tampoco no se podia obligdtltonces yo tenia verglienza, y yo le
dije a su madre de ella que iba a volver a las aghda noche. Y, bueno, nuevamente
regresé a su cuarto, a donde estaban alojados glempre con respeto, saludé a Taita
Pedro -Taitarani y le dije, claro que él me recibi6 bien. Y cors@nos muchas cosas; €l
me preguntdé como andaban mis estudios, como érabaljo de atender la cooperativa, es
un trabajo sumamente fuerte, y él me empez6 a praguro expliqué las cosas. ‘Bueno,
yo tengo mi estudio, sali de bachiller, a pesaguieyo quiero estudiar mas pero no tengo
la posibilidad de donde’. Porque en aquellos tiesnpb estudio era a cuenta de los
misioneros, del Instituto de los misioneros en Tamcua. Muy bien, me dice, me felicito.
Y me dice: ‘de aqui al futuro, ¢qué va a hacerd?steNo sé -le dije- depende del pueblo,
si ellos quieren que yo me trabaje aca, en otra,zgm tendré que ir a buscar la forma de
seguir estudiando’, le dije. Entonces ‘Algun diaegu ser como promotor de salud, ésa es
mi intencién, le dije’ (...)

El misionero me dijo que hay un curso que iba aezapen Tumichucua, para aprender
como radiotécnico. He ido y aproveché para terminiarestudios como radiotécnico, sali
y llegué aqui nuevamente. Ahi dejé a ella, perdbatacto con ella. Estudiando tres afios
para salir como técnico de radio, de electricidgutendi algo. Entonces, no era la carrera
qgue yo queria, entonces el misionero me habiaaddigentonces yo entré en ese curso.
Entonces yo llegué nuevamente después de tres\agiatios afios ya, mayorcito, y llegué
otra vez quise trabajar aqui, pero como no halia da luz, corriente, nada, nada, no pude
trabajar como radiotécnico.

Aprendi a soldar, asi con fuego, pero me costabhahmtrabajo era. Entonces yo dije ‘esta
profesion no era lo que yo queria, no quiero’. Biea los comunarios: ‘a pesar que ya sali,
esta carrera no era lo que yo queria, obligad@ tguné hacer por parte del misionero’.
Entonces ellos me decian, me preguntaban duraateeumién general que tuvieron aqui
las cinco, seis comunidades, era harta gente.Ha@m®ra en ese tiempo como promotor de
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salud, dijo que no basta con un promotor de salagptros necesitamos como dos o tres
personasPaé Davalos. Preguntaron a varios jovenes y ninguntsigdvenes querian ir
porque no eran bachilleres, entonces ellos dijguea pesar que nosotros queremos pero
no podemos, nuestra capacidad no nos da. Clargaygeeria levantar la mano para pedir
si me dieran esa oportunidad y le dije a mi papdpitp yo, asi disimuladamente, esa
carrera es la que quiero, a mi me gusta, porquashe coOmo se trabaja en Tumichucua,
€s0 es mi gran intencidon que quiero hacer”. Mi gaigi#® la palabra y les dijo, les pregunté
gue la carrera que yo habia estudiado primero adoeque yo queria, no era para mi, él
explico a la gente, ‘él quiere cuestiones de erdeian algo asi como ser promotor de
salud’. Yo estaba en mi cuarto y la gente me ltamapensando qué voy a hacer, yo me
vine, le dije al Capitan, estoy a sus 6rdenes @aple dije ‘hay una cosa para mi’ pensé
gue me iban a llamar la atencién. El capitdn me ticgente va a proponer, yo no voy a
decir porque si yo digo la gente que diga que céhas el capitan esta haciendo estudiar a
su hermano, no quiero escuchar eso. El dio la maklbpublico, entonces, los ancianitos
como TaitaMaro, TaitaHuara, varios ancianitos, me hicieron unas preguntas, ¥ ellos

me dijeron si es qué usted quiere estudiar enféarpara salir como promotor de salud, yo
les dije sinceramente a ellos, esta carrera magostque esa carrera que me dieron no me
gusta, porque yo no lo he escogido. Entonces gaeékeQue pueda ir, ya él esta
acostumbrado a estar en la ciudad, en el pueblbay@roblema, yo agradeci a ellos. Yo le
pregunté al misionero que estaba presente en taoreuypor cuanto tiempo era esa clase,
ese curso que iban a realizar ellos. El me dicec&e tres meses, entonces durante su
vacacion él puede volver a la comunidad a ayud?al@ con la cooperativa para ganar un
poquito de “chipilo” [dinero] decimos nosotros adde gustd, fui nuevamente por tres
meses. Nuevamente yo fui, regresando de alla [gdsbt ese dia no habia preguntado a
Taita Pedro. Y fui, directamente al dia siguiepeesé hasta California. Y le pregunté y él
me aceptd: entonces que sea por un afio mienties estta estudiando o hasta que mi hija
esta capacitdndose conébichj ella tenia que aprender para hacer canastillst ltpue
termine su estudio. Esta bien le dije.

Cuando yo tenia diecinueve afios ella tenia tresiequee si yo tenia veintitrés, ella tenia
diecisiete afos.

Yo volvi muy contento porque ya me habia aceptadarilia de ella, llegué y le conté a
mi mama que queria a la chica, mi mama dijo qui ‘B&n, siempre y cuando no tuviera
problemas de mantener a ella’. Regresé a Tumichytersminé mi cursillo como promotor
de salud, sali para mi practica volvi aca a Altonlypara colaborar con DoRaé Medio

afo trabajé colaborandole a D&aé& recorriendo cada comunidad. Nuevamente yo la
invité a ella para un paseo a Tumichucua, le dipon Pedro donde yo trabajaba los
comunarios me pagaban, tenia mi dinero, yo le glie ‘yo quisiera hacerla pasear a su
hija, para que vea como es saliendo de aqui fyena que ella pueda ver las cosas’
‘Bueno, puede ir, yo no voy a dejar que ella vagé,ssino que ella va a ir con su
hermana”, estd bien, no hay ningun problema. A€ gos fuimos a hacer un paseo,
estuvimos en Tumichucua, Riberalta, por unos tr&s comas y nuevamente nos
regresamos y la dejé con su padre. A los tres qlies llegué tenia que regresar a
Tumichucua a seguir mi estudio y estudié como afexs asi. Ya sali como promotor de
salud y empecé a trabajar, ya no como ayudanfeadsino que trabajando yo solo. Ahi
como ya su padre me habia dicho que era por uryaflegaba los dias, la fecha y bueno,
como en aquel tiempo mi papa me habia dado unasligas también hicimos una fiesta
otra vez, y durante esa fiesta nos juntamos coraBaiita

254



Yo estaba en mi casa mi familia hicieron la fiegiechama el capitdn y los ancianitos
tenian que darnos un consejo a nosotros que rantesique estar peleando, muchas cosas,
€S0S coNsejos nosotros escuchamos y aceptamda @ajahacobo.

Después que nos juntamos yo no me he ido a ladeasa mama tampoco a la casa de mis
suegros. Ese dia que nos juntarReditenia una casa libre vacante, él me habia dado esa
casa para vivir aqui. No tuve esa experienciada de mi mama o al lado de mis suegros,
todo el tiempo desde que hemos juntado. Claro ggpuis de los tres meses nos hemos
casado, civil y religiosamente, somos casados”
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Cuadro deMaxobo

Maxo Traduccion Cualidades Objetos o0 animal¢sAsentamientq Estado
asociados
Tsistébo Gente— |Oscuro, moreno, serio, Carbon. Geneshuayg Vigentp
carbon |guerrero.
El Ntcleo (P)
Xaxobo Gente— |[Serio, guerrero, ruidoso. Mortero, batén, piedras - Extinto (P)
batdn |[Emplea ritmos como sefial
advertencia. grandes en el rio. Vigernge
Habitante de la selva.
Xénabo Gente— |Alegria, risa, malos guerrer{Gusanos de la planta - Extinto (P)
gusano xénana
Crian y comen gusanagna |Su fruto es comestible jy Vigente
semeja una boca riendp.
Canabo Gente— | Alegria, acento caracteristico. Guacamaywiton Alto Ivon (P)| Vigente
guacamaydMalos guerreros. California (P)
amarillo El Nucleo (P)
Isabo Gente— | Cabello canoso, erizado. Puercoespin, pajarp Alto Ivon (P)| Vigente
puercoespin| Olorosos. Emplean plantas
medicinales en sus axilas.
Xahuashibo Gente— | Cabello canoso. Habitante|@&iacamayo rojo El Yata Vigente
la pampa.
guacamayd
rojo
Capébo Gente— [Comen lagartos. Lagarto/ caiman. - Extinto|(P)
lagarto/
caiman | Adorno labial que semeja Ip
dentadura del lagarto/caimgn.
Habitante del rio.
Sanibo Gente— |Bueno, afable. Peces. California (P)Extinto
pescado
Comen preferentemente El Nucleo (P)
pescado.
Habitante del rio.
Comabo Gente—perdigranquilo, solitario. Perdiz. — Vigente
Usa silbidos caracteristicos
como sefales y advertencids.

! La “P” entre paréntesis designa informacion cital@rost 1983.
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Censo de anillos matrimoniales chacobo 2008
Puck 0.6 variant f

Maximo nro. de vinculos afinales: 2

Méxima distancia generacional: [3, 2, 0]
Todos los siblings asimilados

146 matrimonios (41.95%) en 146 de 348 configuregsomatrimoniales (41.95%) involucrando 1 vinc
afinal en 190 anillos de 39 diferentes tipos (fesmia promedio 4.87), para una maxima dista

generacional de 3

ulo
ncia

Lista detallada por anillo matrimonial

ID

©CoOoO~NOOOM,WNE

Tipo

HZ

HZD
HFZ

H FBD
HFZD

H FBDD
H FZSD

H FZDD

H MZ

H MBD

H MzZD

H MBSD
H MBDD
H MZDD
H FFBD

H FFzZD

H FFBSD
H FFBDD
H FFZSD
H FFZDD
H MFZ

H MFBD
H MFZD
H MFBSD
H MFBDD
H MFZDD
H FMBD
H FMZD
H FMBSD
H FMBDD
H FMZSD
H FMZDD
H MMZ

H MMBD
H MMZD
H MMBSD
H MMBDD
H MMZSD
H MMZDD

Matrim. Anillos
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Extensi Dravidiano
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262 matrimonios (75.29%) en 1759 de 11394 configanes matrimoniales (15.44%) involucrandq
vinculos afinales en 1418 anillos de 150 tiposrdifees (frecuencia promedio 9.45), para una distd
generacional maxima de 2

ID Tipo Matrim. Anillos Extebsi Dravidiano
40 H WD 4 2
41 HwWz 8 4
42 H WBD 8 4
43 HWzD 8 4
44 H WFBD 2 1
45 H WFzD 6 3
46 H WMzD 6 3
47 H BW 8 4
48 H BWD 2 1
49 H BWZ 47 35
50 H BWBD 26 14
51 H BWzZD 25 14

52 H BWFBD 21 14
53 H BWFZD 36 22
54 H BWMZD 17 10

2 =
3 =
4 =
4 =
5 =
5 =
5 =
3 =
4 =
5 =
6 =
6 =
7 =
7 =
7 =
55 H ZHD 6 3 4 =
56 H ZHDD 2 1 5 0
57 H ZHZ 44 27 5 =
58 H ZHBD 37 23 6 =
59 H ZHZD 39 31 6 =
60 H BDHBD 2 1 7 =
61 H BDHZD 6 3 7 =
62 H ZDHZD 6 3 7 #
63 H FWD 2 1 3 =
64 H FWSD 3 2 4 0
65 H FWDD 2 1 4 0
66 HFwz 5 3 4 =
67 H FWBD 13 7 5 =
68 H FWZD 10 5 5 =
69 H FWFBD 6 3 6 =
70 H FWMBD 11 6 6 =
71 H FWMZD 8 4 6 =
72 H MHD 3 2 3 =
73 H MHZ 6 3 4 =
74 H MHBD 4 2 5 =
75 H MHZD 4 2 5 =
76 H FBW 6 3 4 =
77 H FBWD 4 2 5 =
78 H FBWSD 4 2 6 0
79 H FBWDD 3 2 6 0
80 H FBWZ 26 16 6 =
81 H FBWBD 46 32 7 =
82 H FBWZD 31 20 7 =
83 H FBWFBD 28 19 8 =
84 H FBWFZD 11 6 8 =
85 H FBWMBD 22 16 8 =
86 H FBWMZD 9 6 8 =
87 H FZHD 8 4 5 #
88 H FZHDD 6 4 6 #
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89 HFZHZ 13 7 6 #
90 H FZHBD 38 25 7 #
91 H FZHZD 31 21 7 #
92 H FZHFBD 18 12 8 #
93 H FZHFZD 5 3 8 #
94 H FBSWZ 35 22 7 =
95 H FBSWBD 15 8 8 =
96 H FBSWZD 20 10 8 =
97 HFBSWFBD 29 16 9 =
98 HFBSWFZD 31 23 9 =
99 HFBSWMZD 20 19 9 =
100 H FBDHD 8 5 6 =
101 H FBDHDD 5 4 7 0
102 H FBDHZ 39 32 7 =
103 H FBDHBD 28 18 8 =
104 H FBDHZD 20 13 8 =
105 HFBDHFBD 25 14 9 =
106 HFBDHFZD 23 13 9 =
107 H FZDHD 8 5 6 #
108 H FZDHSD 5 3 7 #
109 H FZDHDD 7 5 7 #
110 H FZDHZ 23 13 7 #
111 H FZDHBD 19 12 8 #
112 H FZDHZD 22 13 8 #
113 HFZDHFZD 26 18 9 #
114 H FFWSD 4 2 5 0
115 H FFWBD 3 2 6 0
116 H FFWZD 2 1 6 0
117 H FFWFZD 2 1 7 0
118 H FFWMBD 2 1 7 0
119 H FFWMZD 2 1 7 0
120 H MBW 4 2 4 #
121 H MBWD 8 4 5 #
122 H MBWZ 37 22 6 #
123 H MBWBD 22 11 7 #
124 H MBWZD 39 24 7 #
125 H MBWFZ 7 4 7 #
126 HMBWFBD 12 6 8 #
127 HMBWFZD 23 13 8 #
128 H MBWMZ 8 4 7 #
129 H MBWMBD 33 18 8 #
130 H MBWMZD 26 17 8 #
131 H MZHD 13 8 5 =
132 H MZHSD 4 2 6 0
133 H MZHDD 4 2 6 0
134 H MZHZ 18 10 6 =
135 H MZHBD 27 15 7 =
136 H MZHZD 45 27 7 =
137 H MZHM 2 1 5 =
138 H MZHFBD 8 4 8 =
139 H MZHFZD 15 9 8 =
140 H MZHMZ 3 2 7 =
141 HMZHMBD 11 7 8 =
142 HMZHMZD 21 15 8 =
143 H MBSW 6 3 5 #
144 H MBSWZ 27 17 7 #
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145
146
147
148
149
150
151
152
153
154
155
156
157
158
159
160
161
162
163
164
165
166
167
168
169
170
171
172
173
174
175
176
177
178
179
180
181
182
183
184
185
186
187
188
189

H MBSWBD
H MBSWZD
H MBSWFZ
H MBSWFBD
H MBSWFZD
H MBSWMZ
H MBSWMBD
H MBSWMZD
H MBSWFM
H MBDHD

H MBDHZ

H MBDHBD
H MBDHZD
H MBDHFZ
H MBDHFBD
H MBDHFZD
H MBDHMBD
H MBDHMZD
H MZSwWZzZ

H MZSWBD
H MZSWzD
H MZSWFBD
H MZSWFZD
H MZSWMZD
H MZDHD

H MZDHDD
H MZDHZ

H MZDHBD
H MZDHZD
H MZDHFZ
H MZDHFBD
H MZDHFZD
H MZDHMZD
H MFWSD

H MFWBD

H MFWZD

H MFWFZD
H MFWMBD
H FMHD

H FMHSD

H FMHDD

H FMHZD

H FMHFBD
H MMHSD

H MMHDD

11
19
18
17
41
18
32
21

30
4
22

30
42
14
19
33
18
22
17
27
12

33
20
25

38
23
15
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Detalles de superposicion de roles
matrimoniales por pareja ( 26 ejemplos
tomados al azar)

Caco Moran X - Bahi Toledo Ortiz
FFBDD
FZHD
FZDHZ
FZDHZD
FZDHFZD
FZSWz
FZSWFZ
FZSWMBD
FZSWMBD
FZSWMBD
FZSWFZD
FZSWFZD
FZDHMBD

Héré Antelo Suéarez - Quéri Moran
Toledo

FBDHZD
FZDHFZD
MBWZ
MBWFZD
MZHZD
FZDHMZ
MZSWMZ
MZSWFZD
MZSWMZD
MZDHZD

MFBSD
FBWBD
FBWZD
FBWZD
FZHBD
FZHZD
FBSWFZD
FBSWMZD
FBDHZD
FZDHBD
FZDHBD
FZDHBD
MBWZD
FZSWBD
MBSWFZD
MBSWMZD
MBSWMZD
MBSWMZD
MZSWBD
FZDHMZD
FZDHMZD

FFZDD
FBWZ
FBWZ
FBWZ
FBWZ
FZHZD
FBSWMZ
FBSWFZD
FBSWMZD
FBDHFZD
MBWZ
FZSW
FZSWMZ
MZSWMZ

Caco Toledo Ortiz - Méha Duradn Chavez

Caco Ortiz Aviana - Rami Moran Toledo

Béna Ortiz Alvarez - Yoca Moran Toledo
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FZDD

BWZ

BWZ

BWZ

ZHZD
BSWZ
BSWMZ
BSWFZD
BSWMZD
FZHZD
FBSWMZD
FBSWMZD
FBSWMZD
FBDHDD
FBDHZD
FZDHDD
BDHFZD
FZDHFZD
ZSWZ
ZSWMZ
FZSWZD
MZDHDD
FBDHMZD

Paé Ortiz Soria - Baita Roca Chéavez

BDHM
FBSWZD
FZDHZ
ZSWZD
FZDHMZ
FZSWMZD

Bari Ortiz Alvarez - Bana Moran Toledo

FZDD

BWZ

BWZ

BWZ

ZHZD
BSWM
BSWZ
BSWFZD
BSWMZD
FZHZD
FBSWMZD
FBSWMZD
FBSWMZD
FBDHDD
FBDHZD
FZDHDD
BDHFZD
FZDHFZD
ZSWM
ZSWZ
FZSWZD
MZDHDD
FBDHMZD

Maro Toledo Ortiz - Bahi Soria Moran

FZDD
BWZD
FWBD
FBSWZ
MBWD
MBWZD
MBWZD
MBWZD
MBSW
MBSWBD
MBSWZD
FBDHMBD
MZSWBD
FBDHMZD
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Tani Toledo Chavez - Tomé Soria Moran

FZDD
FBWBD
FBSWZ
FBSWZD
FBDHMBD
MZSWZD
MZDHZ
ZHMZD
MZDHMZD
MZDHMZD

Coya Ortiz Alvarez - Baita Moran
Toledo

FZDD

BWZ

BWZ

BWZ

ZHZD
BSWZ
BSWMZ
BSWMZD
FZHZD
FBSWMZD
FBSWMZD
FBSWMZD
FBDHDD
FBDHZD
FZDHDD
BDHFZD
FZDHFZD
ZSWZ
ZSWMZ
FZSWZD
MZDHDD
FBDHMZD

Caco Ortiz Moran - Ona Toledo Chavez

MMBD
WMZD
FBWZD
FBWMBD
FBWMBD
FBWMBD

FZHBD
FBSWMBD
FBSWMBD
FBSWFZD
FBSWMZD
FBDHFBD
MZHFBD
MZHMZD
FZSWMBD
FZSWMZD
MZSWMZD
MZSWMZD
MZDHZ
MZDHFBD

Rabi Toledo Antelo - Bosi Ortiz Alvarez

FFZSD
BWBD
BWFBD
ZDHZ
ZDHZ
ZDHZ
ZDHZ
FWBD
FWEFBD
FWMBD
FWMZD
BSWFZ
FBWBD
FBWFBD
BSWMBD
FBWMBD
BDHFZ
FZHBD
ZDHFZ
ZDHFZ
FBSWZ
ZDHFBD
ZDHFBD
ZDHFBD
FZDHFZD
ZSWFBD
FZDHMZ
FZSWBD
FZSWFZD
ZHMBD
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Tashi Vargas - Tohi Ortiz Soria

FFZSD
MMBDD
BWMBD
FBWBD
FBWBD
FBWFBD
FBWFBD
FBWMBD
FBWMBD
FZHBD
FBSWZ
FBSWBD
FBSWMZ
FBSWFBD
MHMZ
FBDHMZ
FZDHMZ
FZSWBD
FBDHMBD

Mahua Chavez Moreno - Huani Duran
Toledo

BWFZD
BDHZ
BDHZ
BDHZ
BSWZ
FBWZD
FZHZD
FBSWZ
FBSWFZD
FBDHFBD
FBDHFZD
ZHFZD
ZHFZD
ZDHFZD
FZDHFZD
ZDHMZ
MZHZD
MBSWFZD
FZSWFZD
FZSWMZD
MZSWZ

MZSWZ
MZSWFBD
MZSWFBD
MZSWMZD
MZSWMZD
MZSWMZD
FBDHMZD
MZDHFBD
MZDHMZD

MZD
BWFZD
FZHZD
FBSWZ
FBSWFZD
FBDHFBD
FBDHFZD
FBDHFZD
ZHFZD
ZDHFZD
FZDHFZD
ZSWMZ
ZSWFZD
MZHBD
MBSWZ
MBSWZ
FZSWFZD
MBDHZ
MBDHFBD
MBDHFBD
FBDHMZD
MFWSD

Paé Chavez Toledo - Tohi Duran Toledo
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Maro Duran Toledo - Yoca Toledo Ortiz

MBD
BWFBD
BSWZ
BSWZ
FBWBD
BSWFZ
BSWFBD
BSWFBD
BSWFBD
BSWMZD
BDHFZ
BDHFZ
ZDHFZ
FBSWZ
FBDHZ
BDHFBD
BDHFBD
BDHFBD
ZSWMZ
MBWZD
MZDHMZ
ZDHMBD
FBDHMBD
MZSWFZ
MZSWMZ
MZSWMZ
MZSWMZ
MZDHZ
MZDHZ
BDHMZD
BDHMZD
FMHSD

Boca Duran Toledo - Bahi Toledo Soria

MBD
BWFBD
BDHZ
BDHZ
BDHZ
BSW
BSWZ
FBWBD
BSWFBD
BSWFBD

BSWFBD
BDHFZ
BDHFZ
FBSWFBD
FBDHFBD
MBSWFZD
ZDHMBD
FBDHMBD
FMHSD

Tani Chavez Toledo - Baita Alvarez

Duran

MZDD
BSWFBD
FBSWZ
FBSWBD
FBSWFZD
FBSWMBD
FBSWMBD
FBDHBD
BDHFBD
FBDHBD
FBDHBD
FBDHZD
ZDHFZD
ZSWFBD
ZSWFZD
MBSWFZD
MBSWFZD
MBSWFZD
MBSWMBD
MBDHZD
MBDHZD
ZDHMBD
FBDHMBD
MBDHFZD
MBDHFZD
MBDHFZD
MBDHFZD
MBDHFZD
MBDHMBD
MZSWBD
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Héré Toledo Antelo - Méha Chéavez
Moreno

MMZSD
BWZ
BWFBD
ZHZ

BDHZ
FWZD
BSWFZ
FBWBD
BSWMZ
BSWMZ
FZHBD
FBSWZ
FBSWMZ
BSWMBD
BDHFBD
FBDHFBD
FZDHFBD
ZHFZD
FZDHZ
ZDHMZ
ZDHMZ
FZSWFBD
FBDHMBD
FZDHMBD
MZSWZ
MZSWMZ
FZDHMZD
FZDHMZD

Paé Toledo Ortiz - Baita Mastorel
Chéavez

BWBD
BWBD
BWZD
ZHBD
ZHZD
BSWFBD
BSWMBD
BSWFZD
FBSWZD
FBSWMZD
FBDHBD
BDHFZD

FZDHZD
MBSWZD
MBSWZD
MBSWZD
MBSWMZD
FZSWSD
MBDHZD
ZHMZD
BDHMZD
BDHMZD
ZDHMZD

Bari Toledo Roca - Huiré Duran Ortiz

FFZSD
WFZ
FBWD
FBWFZD
FBWFZD
FZHZ
FZHZ
FZHBD
FBSWFBD
FBSWFBD
FBSWMBD
FBDHFBD
FZDHFZD
FZDHFZD
FZDHFZD
FZDHFZD
FZDHFZD
FZDHFZD
FZDHFZD
FFWZD
FFWFZD
FFWMZD
MBWZ
MBWFBD
MZHZ
MZHFZD
FZDHMZ
FZSWFZD
FZDHMBD
MZDHFBD
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Rabi Duréan Ortiz - Tomé Toledo Antelo

FMBD
MMBSD
BWZ
BWFBD
BWFBD
FWZD
MHZ
MHBD
FBWZ
FBWFBD
ZHFZ
FBDHFZ
FBDHFZ
FZDHFZ
FBSWFZ
FBSWFBD
ZHFBD
ZHFBD
ZHFBD
MBWBD
ZSWMZ
MZHD
MBDHMZ
FZSWMZ
MBSWMZ
MBSWMZ
MBSWMZ
MBSWMZ
MBSWMZ
MBSWMZ
MBSWMZ
MBDHD
MBDHZ
MBDHZ
MBDHFBD
FZDHMBD
MZDHD

Rabi Toledo Ortiz - Baita Ortiz Toledo

FZD
FFZSD
MFBD
MMBD
BWBD
BWFBD
BWMZD
ZDHZ
ZDHZ
ZDHZ
FWBD
BSWFZ
FBWBD
FBWFBD
BSWMBD
FBWMBD
FBSWFBD
ZDHFBD
ZDHFBD
ZDHFBD
ZDHFBD
ZSWZ
MZHZD
FZSwWz
FZSWBD
ZHMBD
ZHMZD
BDHMZD
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Mahua Peralta Suarez - Tohi Antelo

WMZ
BWMZ
BWZD
BWFZD
ZHZ
ZHZ
BDHZD
BSWMZ
ZHFBD
ZHFBD
BDHFZD
ZSWZD
ZSWMZD
ZSWMZD
FZSWMZ
ZDHMZD

Caco Chavez Suarez - Baita Antelo
Peralta

FZSD
MZDD
ZHZD
ZHZD
ZHZD
FBDHD
MZHDD
MZHZD
FZSWZD
MBDHZD
MBDHFZD
MBDHMZD
MZSWZ
MZDHBD
ZDHMZD
MZDHMZD

Cana Peralta Suarez - Méha Suéarez
Chéavez

MMBD
WMBD
BWFZ
BWMZ
BWMBD
BDHZ
FWMBD
DHFZ
ZSW
ZSWMZ
ZSWMZ
MBWMBD
ZHMZ
ZHMZ
ZDHMZ
MZDHMBD
MZSWZ
MZDHZ
MZDHZ

271



