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INTRODUCCION

En antropologia abundan las conceptualizaciones que asumen que la socie-
dad humana se divide basicamente en dos tipos generales. Se puede suponer
que tales dicotomias, como la del concepto “civilizacién” y el concepto, de al-
giin modo pasado de moda, de “sociedad primitiva” reflejan algo mds que los
prejuicios etnocéntricos de una antropologia occidental, pues en varias dreas
de la disciplina se reproduce continuamente esta dicotomia bsica en la termi-
nologia. A nivel de la organizacién politica la dicotomia se manifiesta en la dis-
tincion entre sociedades estatales y tribales.

Las sociedades estatales constan de una burocracia y sus miembros estdn es-
tratificados en castas o clases, divisiones que, en lo que se refiere a la estructura
econdmica, implican el acceso desigual a los recursos bésicos. En estas socieda-
des el acceso a los recursos estd controlado en diverso grado por instituciones
burocraticas. A su vez el control sobre dichas instituciones define el campo de
la lucha politica. Asi, en diferentes modelos de evolucion social, el haber logra-
do el nivel de organizacién estatal se define usualmente como el comienzo deci-
sivo de una transformacion estructural. Una vez logrado este nivel, se asume
que la velocidad del cambio social adquiere un nuevo impetu. Mientras que los
antropélogos que se adhieren a la ecologia cultural sefialan la tendencia al cre-
cimiento y expansién de los sistemas complejos en detrimento de los sistemas
simples, los marxistas sostienen que las cualidades dinamicas de las sociedades
estatales se relacionan con las contradicciones originadas por la division de cla-
ses y la explotacién econémica. Las sociedades estatales (de clases) resultan ser
“sociedades histdricas”.

Sin embargo, antrop6logos menos interesados en las teorias evolucionistas
también han notado las cualidades dindmicas de las sociedades estatales com-
paradas con las de las sociedades no estatales. Por ejemplo, esta dicotomia
coincide en parte con la distincién de Lévi-Strauss (1966:234) entre sociedades
“calientes” y sociedades “frias”. Para él, las sociedades historicas calientes son
la negaci6én del mundo “neolitico” en proceso de desaparicion, cuyas socieda-
des son “frias” y relativamente estables, y a las que principalmente se aplican
sus teorias sobre transformacién estructural (no-historica). Asi pues, la linea
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divisoria entre estos dos tipos de sociedad normalmente resulta ser tan marcada
que la transformacion de la una a la otra se vuelve quizd demasiado problemati-
ca.

En cuanto se refiere a la organizacién politica, Fried (1967) ha introducido
algunas sub-categorfas muy iitiles en este contexto. Los sistemas no estatales
no son de un solo tipo; pueden ser igualitarios, de rango y atn estratificados.
En las sociedades donde existe la distincién de rangos, las jerarquias no se ba-
san en diferencias econdmicas. Fried utiliza el concepto “sociedades estratifica-
das™ para referirse a las sociedades no estatales en las que existe diferenciacién
econémica. Aunque Fried presenta “estratificacién”, en un esquema de evolu-
cion general, como el escalén hacia la formacién del estado, la aparicién del es-
tado dependera en casos especiales de muchos otros factores.

Sin embargo, atin asi resulta dificil entender c6mo surge la estratificacién
en una sociedad. Se podria suponer que la gente de una sociedad simple
(“fria”), ya sea igualitaria o de rango, impediria el desarrollo de una incipiente
desigualdad econémica y de una estratificacién. Yo intentaré argumentar lo
contrario; es decir, las sociedades simples no reproducen el conservadorismo
cultural que se requeriria para inhibir el desarrollo de la estratificacién.

SOCIEDADES INDIGENAS EN LAS LLANURAS
Y SELVAS DE AMERICA DEL SUR

Las caracteristicas igualitarias y comunitarias de las sociedades indigenas
contempordneas de América del Sur parecen tener conexién con el impacto de
la conquista europea. La despoblacién masiva debida a enfermedades extranas
traidas del viejo mundo y la imposicién de impuestos comunales a los que las
comunidades sobrevivientes y reorganizadas tenian que sujetarse, causaron la
desaparicién de las estructuras jerdrquicas existentes. El imperio Inca era una
sociedad altamente compleja. Ademis, es sabido que antes del aparecimiento
de los Incas, sociedades estatales habian dominado la cordillera andina. Sin
embargo, aparentemente este no era el caso en cuanto a las llanuras al este de la
cordillera. A pesar de varios intentos, el imperio Inca no logré expanderse a
esta regién, y el poder colonial europeo y los sistemas modernos estatales que
le sucedieron no lograron durante mucho tiempo mds que un control nominal
sobre estas dreas. S6lo a finales del siglo XIX, con el boom del caucho, los esta-
dos modernos sudamericanos extendieron su control y trataron de incorporar a
las sociedades indigenas tribales de las cuencas del Amazonas y del Orinoco.

Aunque no surgieron formaciones estatales, pareceria que las sociedades
pre-colombinas de las llanuras y selvas variaban considerablemente en cuanto
al grado de complejidad. Los relatos de viajeros sugieren la existencia de altas

1. La definicion de Fried es la siguiente:

A stratified society is one in which members of the same sex and equivalent age status do not
have equal access to the basic resources that sustain life. (Fried 1967).
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concentraciones de gente a lo largo del Amazonas'y de otros grandes rios, ade-
més de una red extensa de comunicacién y comercio. Ciertos grupos tales como
los Omagua, quienes vivian a las orillas del Amazonas, parecen haber estado
estratificados, de acuerdo a la terminologia de Fried. La sociedad Omagua in-
clufa un grupo de personas cuyas actividades estaban determinadas de acuerdo
a su status de sirvientes y no de acuerdo a las lineas de parentesco. (Meggers

1973:144).

Debido a que las sociedades indigenas de las llanuras y se!vas sudaq\er}c?-
nas no tenian un estado, existe laidea de que su cultur.a, de algin modo, inhibia
su desarrollo. Esta idea combina muy bien con la nocién pop.ular .clc.qqe el sen-
tido comunal de las sociedades indigenas es una caracteristica distintiva de la
cultura indigena que contrasta con el orden de la sociedad occidental o capita-

lista que las domina.

Tales ideas romédnticas y ahistoricas que conciben el igualitaxjsmq como una
cualidad inmanente a la cultura y sociedad indigena aparecen implicitamente
en los escritos de algunos antropdlogos, especialmente en el trabajo de Pwrrg
Clastres, en el cual un concepto positivo de “sociedad” se contrasta con una vi-
sién muy negativa del “estado”. De acuerdo a esta vision, las spc1edac_les ‘mflf-
genas de las llanuras parecen estar guiadas por una determinacién casi mistica
por parte de sus miembros en contra del desarrollo de estructuras politicas je-
rdrquicas integradoras. Los caciques intentan a menudo obtener mas poder,
pero la “sociedad” les retira en seguida su apoyo s?c1al. La get}te,.usualmet‘lt't:
guiada por la vision de los shamanes, nunca permite ta}eg aspiraciones golm-
cas, y el sistema social permanece por ello variado y mu]tlple. Clastres da una
dimensién filoséfica a la distincin bdsica entre estos dos tipos de la sociedad
humana. El contrasta el principio de la “realidad multiplural” de la’ dlxe’md’?d
tribal con el principio opuesto de “lo unitarig” (o absoluto; en francés, “I'Un”),
cuya expresién en la organizacién politica es el estado (vedse Clastres

1974:161).

La regla de exogamia que rige para cada grupo local es la institucion basica
del sistema social multiplural.

En bref, la communauté de résidence en une grande maison et I’appartenance cultu-
rellement reconnue 2 un méme ensemble de parents, posent les groupes de la Forét
tropicale comme umnités sociologiques entre qui s'opére_t!t les échanges et se con-
cluent les alliances: I’exogamie, qui en est 1 a fois la condition et le moyen, est essen-
tielle a la structure de ces unités et 2 leur maintien comme telles. (Clastres 1974:55)*.

Clastres en esta cita resume algunos de los aspectos basicos de la sociedad
tradicional en las llanuras suramericanas; sin duda alguna, las précticas de exo-

2. Enresumen, la residencia comiin en una casa comunal y el sentido, culturalmente determi-
nado, de pertenecer a un grupo de parentesco local son factores que estabk?cen alos grupos huma-
nos de los bosques tropicales como unidades sociolégicas, las mismas que mt_ergambmn y &itflblc-
cen alianzas entre si. La exogamia es asi una condicién y un medio y tiene un slgmﬁcado esencial en
la estructura de estos grupos y en la continuidad de su existencia. (Mi traducci6n).

143



gamia y la problematica consiguiente sobre el manejo de las relaciones origina-
das en las alianzas matrimoniales son aspectos importantes de la organizacion
tradicional de estas sociedades. En este contexto etnografico Lévi-Strauss
(1979) formula su teoria segiin la cual la exogamia y las alianzas conforman la
estructura basica de los sistemas de parentesco, los cuales son en efecto la base
de la sociedad humana como tal. Mientras la mayoria de antropologos partian
del supuesto de que el elemento esencial de las estructuras de parentesco era la
filiacion, para Lévi Strauss lo era en cambio el intercambio de mujeres entre
grupos de hombres.

Se puede suponer que las relaciones de alianza son m4s “basicas” que la fi-
liacién pues al parecer no implican ninguna diferenciacién de ran go. Cuandose
da un intercambio directo de mujeres entre distintos grupos, se establecen
alianzas simétricas; el cardcter del intercambio no implica ninguna diferencia
de status. Las ideas concernientes a la filiacién tienden por su parte aestablecer
una diferenciacién de rango entre las personas.

Sin embargo, la teoria de alianzas sobre el origen de la sociedad humana yel
parentesco es un modelo ideal de categorias, el cual nos da solamente una ima-
gen sin contexto de la politica tribal y, por lo mismo, a mi parecer, en ¢l mejor
de los casos una imagen esquematica de la evolucién social. Es dificil imaginar-
se sociedades que practiquen formas regulares de intercambio matrimonial al
menos que los miembros del grupo reconozcan una identidad simbélica comuin,
es decir, compartan ideas sobre la filiacién. En sociedades estructuradas de
acuerdo a sistemas de parentesco, como es la sociedad contempordnea de los
Yukuna en la Amazonia colombiana, las ideas sobre la filiacién se combinan
con las ideas relacionadas al intercambio matrimonial tradicional. Es dificil
imaginarse uno de estos elementos aisladamente. Por otra parte, estos dos ele-
mentos de la ideologia general del parentesco pueden al mismo tiempo expre-
sar igualdad y diferenciacion en las relaciones humanas. Incluso relaciones en
las que se manifiesta una incipiente estratificacién pueden encontrar su expre-
sion ideoldgica dentro del esquema conceptual de la teoria nativa del parentes-
co de los Yukuna. Sorprendentemente se trata mas bien de una elaboracién de
las ideas relacionadas al intercambio matrimonial mas que de una manipula-
cion de la ideologia de la filiacién.

En América del Sur, la importancia de las relaciones de alianza se expresa
por medio de tales caracteristicas de organizacién social, como en el matrimo-
nio de primos cruzados, terminologia de parentesco de tipo iroqués o dravidia-
no y en algunos lugares, con la existencia de mitades exogdmicas (moieties).
Entre los Yukuna las alianzas de afinidad implican idealmente un intercambio

equilibrado entre grupos de filiacién denominados localmente como “tribus” o
“gente™3,

3. Merijoaqui por la préctica local y denomino a estas entidades “tribus” o “grupos tribales”,
los cuales corresponden a “grupos de descendencia patrilineal exogamica” segun la denominacion
de Christine Hugh-Jones (1979). Entre los Tukano del Vaupés dichas unidades son también “gru-
pos linguisticos™ (Jackson 1983), pero este no es el caso de los Yukuna. La lengua yukuna la hablan
personas que pertenecen a cinco tribus diferentes.
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La diferenciacién de rango interna del grupo tribal se b’asa en l‘a 1dgologul§
de filiacién. Los subgrupos (sibs*) establecen una jerarquia t<1ie acuerdo :no_
modelo en el que Jos hermanos mayores son superiores a 195d erx::;grs‘ g{ oy
res. La jerarquia de los sibs se define en base a una jerarquia et: e " ragn i
po de hermanos ancestrales. Sin embargo, las nociones mallsJ ex rclmas ladonge ’
se definen en base a las relaciones intertnbale_:sf esdeciren base a a'sb rei o
de afinidad. El caricter de las uniones de afinidad entre grupcl)s tri .z; g.i; Sse T
cionaliza por medio de tradiciones orales sobre el origen de tales uni ,

LOS YUKUNA CONTEMPORANEOS.
HABITAT ACTUAL Y ORGANIZACION SOCIAL

El idioma yukuna pertenece a la familia lingiistica Araw?k i\},o‘ t!ablan gz;s:
600 personas. La mayoria de las Yukuqa vivena lo largo del rio Miritiparan o
el Amazonas colombiano. El rio Miritlpara‘ng es un rio dg aguas nle(g:ras, gt(; N
en nutrientes, el cual fluye hacia un rio ecolégicamente mas rico, el Laqu . "ar
comienzos de este siglo, antes de que los_ Yukuna fue‘ran forzad'ods’a tral e;; e
para el blanco “barén del caucho”, Oliverio Cabrera Sanchez, residian ae Zs s
go de la parte alta del rio y en las regiones _de las cabeceras. Hoy, estals ar g
tan inhabitadas®. La mayoria de la poblacién actua{ se conf:entra en los ii e
dores de la escuela catdlica ubicada en la zona media del rio (El Im.el.-;’i“ 0l ‘el
Antonio de Mirit{). Este sitio es también la sede de la.autonfiad cllv1 qﬁis -
corregidor). Los Yukuna también viven en la parte baja del rio, a :es g;x _—
su afluente, la quebrada de Guakayd, y a lf’ largo del cercano rllo < Iq uka.
No obstante, otras tribus comparten estas areas, especnalmem'e‘ 0s kammA l(;
los Letuama y los Makuna, los cuales hablan idiomas de 12'1 famnl;;a tukano.
largo del rio Caquetd viven los Mirana y algunos colombianos blancos.

Los grupos de filiacién de lengua yu!(uqa_del Mmtlpgrana.zor:1 losJCf‘r‘n"e;jie(;
ya, los Jupichiya y los Jeriiriva. algunos individuos, cuya ldentll ad es l.:: i
Jimiquepen, también utilizan el yukuna como su lengua. Con la e:it.ccp sy
los Jupichiya, la mayoria de los miembros de todos estos ngUpOS.l:ltl ‘;z’a[ :ica s
palabra “Yukuna” como apellido, y Yukunaes también su |§ler!l,t.1 a el ‘d‘ -
obstante, s6lo los Camejeya se consideran “Yukunas propios’; plero’ adl gtlll -
dad Yukuna puede restringirse ain mas. De gcuerdo con la ideo oglaE ncsenti_
ci6n Camejeya, ellos tampoco son realmente los propios Yukunas . s
do més estricto, se cree que los “propios Yukunas desaparecieron hace y
tiempo. Asi que, cuando se dice que los Camejeya contemporaneo; so‘;!r . ;);g;
pios Yukuna”, esto puede significar que ellos son los herederos mas ¢

4. Voy asometerme aqui a la terminologia de Murdock (1949:47) y usar el té.nnino j‘mb a
cambio de “clan”, pues es un grupo descendiente puro sin implicaciones de residencia comun y sin
genealogias elaboradas.

5. Es posible que un grupo indigena de lengua ygkuqa, todavia no_comactatlio, rizld:l :1?1 e;
area. Esta tribu se conoce localmente como “los Jurumi”. Si este grupo e)u.ste actlfi men ,d [ca):, :
descendientes de aquéllos que escaparon de las labores forzosas que los primeros barones de
cho” impusieron a los indigenas.
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del conocimiento y las tradiciones de los propios “propios Yukuna” de épocas
remotas‘. Por otro lado, los Jupichiya, “parientes politicos” (o aliados) de los
Yukuna-Cz}!mcyeya, no son realmente Yukuna, excepto por la lengua. Se los
llama cominmente “Matapi”, y utilizan esta denominacién como apellido’.

Eluso de la denominacién tribal como apellido, es el producto del contacto
con los blgncos y refleja cémo los primeros explotadores del caucho entendie-
ron las unidades tribales y como usaron sus nombres. Ahora algunos usan tam-
b’lcn apellidos espanioles y todos tienen un nombre cristiano (“Pablo”, “Ma-
ria”, etc.) dado por el padre catdlico. Entre ellos usan principalmente l,mo de
los dos_“n.ombres indigenas”. El primero se le da al nifo muy pronto, después
del nacimiento; el segundo nombre se le da ala personacuando él o elI; llega
la adolescencia. e

Los Yukuna practican la roza y quema. El producto principal es la yuca bra-
va, pero 'tam.blén cultivan yuca dulce, plitanos, pina, aji, tabaco y coca. El
hombrfa limpia o abre las chacras, pero el resto de la actividad agricola el:l su
mayoria, es realizada por la mujer. Se considera que las chacras son el e’spacio
de la mujer*. S6lo si se abren para el cultivo de la coca, se consideran como el
espacio de} hombre. Sin embargo, este tipo de huertas es un fenémeno recien-
te. El crecimiento de la produccién ilegal de cocaina ha hecho de ésta, en los ul-
timos anos, un producto del mercado. ,

En este siglo, la vida econémica ha sido dominada por periodos de incrmen-
to creados por la demanda variable de varios productos naturales. El auge del
caucho, a comienzos del siglo XX, revive durante la Segunda Gueﬁa Muﬁdial
Luego, la extraccién del chicle obtiene mayor importancia que la del caucho.

) ‘16. En el lenguaje Yukun.a, el término yukuna significa “historia hablada” o “lo que es narra-
0”; por lo tanto, a los Camejeya Yukuna también se los denomina “Gente de Cuentos”

7.‘ El significado variable del término yukuna, cuando se utiliza como designacion tribal, es
porsi pmb‘lemético. Pierre Jacopin, que trabajo entre estos grupos, lo utiliza todavia en un sent}d
mas inclusivo que el que yo uso. Eldescribe a los Yukuna como un grupo consistente de cuatro sub(?
grupos c;:xogémicos: los Yukuna (i.e. “Yukunas propios” o Camejeya), los Matapi (i.e. Jupichi a)
los Tanimuka y los Letuama (Jacopin 1972:109). Estos cuatro grupos comparten r-m..lch(r))s rasy s
cul:urales ¥y pueden entenderse como una unidad cultural, pero utilizada asi la designacién “Yuim
na’” no corresponde a su uso local, ni tampoco a criterios lingiiisticos. Por eso, no consid ‘o
los Tanimuka y a los Letuama como “Yukuna”. : s

Ademég es discutible si los cuatro grupos referidos son entidades exogdmicas al mismo nivel
Aunque ?msten algunos matrimonios entre Jipichiya (Matapi) y Letuama, la tradicién Yukun'
dice que éstos no deben realizarse. Se dice que estos dos grupos descienden :: pertenecen a la mi:
ma “boa del agug" (1.e. anaconda). Esta nocién parece ser un vestigio de tipo fratria supratribal
como todavia existe en el Vaupés, y que atin tiene alguna importancia en determinar los zmtn'mo—,
nios entre los miembros tribus diferentes de la regién (Jackson 1976).

; 8 Pa:a’ una documentacion mas completa sobre el cultivo de roza y quema practicada en el rio
Miritiparand, ver Patricio von Hildebrand (1975).
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Durante los afios 60 y 70, el comercio de pieles produjo la casi total extincion de
algunas especies. En los inicios de los afios 80, la mayoria de los habitantes del
Amazonas colombiano se vio afectada de varias formas por el comercio desa-
rrollado de la coca.

En estos periodos de crecimiento econémico, los indigenas se convirtieron
en esclavos deudores de los tratantes blancos. Los barones del caucho lograban
que las personas se endeudaran a través de la distribucion de productos indus-
trializados. Asi fue como los indigenas se vieron obligados a trabajar para los
patronos. La deuda garantizaba a los patronos el dominio de sus trabajadores.
Mientras tanto, las mujeres llevaban a cabo la produccién de subsistencia basa-
da en el cultivo de la yuca, y complementada con la recoleccién de frutas silves-
tres. Cuando el hombre no trabajaba para los patronos, cazaba y pescaba.

Los Yukuna todavia utilizan casas de tipo tradicional, grandes malocas re-
dondas (en yukuna, paji)°. Las grandes malocas servian anteriormente como
casas comunales para grupos de filiacién comtn. Se dice que anteriormente es-
tas viviendas albergaban a 100 o mads personas. Hoy, las malocas generalmente
no albergan a mas de dos o tres familias nucleares, y algunas sélo a una familia
nuclear. Sin embargo, algunas personas construyen grandes malocas, de mane-
ra que puedan ser utilizadas para bailes. La posicién del duefio de maloca (“ma-
loquero”) estd intimamente ligada al patrocinio de danzas tribales. Al hacerlas
frecuentemente, el duefo de la maloca construye su posicion ante la sociedad.
Hoy, muchas familias viven en casas pequeiias propias. Sin embargo, ellos sien-
ten que “pertenecen” a una cierta maloca, donde se los toma en cuenta en el
grupo anfitrién, en conexion con las danzas ceremoniales. El nicleo del grupo
social de una maloca como tal consiste normalmente en la familia agndtica del
dueiio: sus hermanos, hijos y sobrinos. Ademads puede incluir otros partidarios
del dueno.

Se invita a los bailadores. Normalmente el grupo invitado se centra, de igual
manera, en el duefio de otra maloca. El debera pertenecer a la tribu con la cual
el grupo anfitri6n se relaciona como cufiados, pero también puede pertenecer a
la misma tribu y atin al mismo sib del anfitrion. En todos los casos, los hombres
mds importantes de los dos grupos deben demostrar, en estas ocasiones, su do-
minio sobre la tradicion oral perteneciente a su grupo. Los saludos rituales in-
cluyen largas secuencias del didlogo ceremonial, y el hombre mds importante
de ambos grupos deberi recitar largas secuencias de los mitos de origen de sus
grupos respectivos. La identidad tribal se centra en el mantenimiento de una
tradicién oral particular. Cada mito postula el origen comtin (“nacimiento”) de
los miembros de la tribu. Este define al grupo como diferente de otros grupos.

9. La palabra “maloca” es una de las tantas palabras en el espanol local, tomada de la lengua
geral, una lengua escrita por los misioneros portugueses en base a los dialectos Tupi del Brasil. En
el Amazonas se da este nombre a las casas grandes comunales de tipo tradicional, como a las que
Clastres se refiere. Las malocas Yukuna son basicamente del mismo tipo que las malocas de los Ta-
nimuka descritas por Martin von Hildebrand (1983, 1983/84).
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El mito de origen se considera, por tanto, en cierto sentido, como propiedad
comunal. En un sentido mds amplio, el concepto de “nacimiento” cubre todo el
corpus del conocimiento ritual, incluyendo canciones y técnicas shamanicas,
las cuales el duefio de la maloca, solo 0 con la ayuda de sus dependientes, debe

controlar. Por eso, ser “maloquero” se considera lo mismo que ser administra-
dor de la totalidad de la tradicién tribal.

LA DIFERENCIACION DEL GRUPO DE FILIACION

Aproximadamente en 1910, los Yukuna fueron forzados a trabajar como
recolectores de caucho. Esto implic6 reubicacion y concentracién de la pobla-
cién. Muchos murieron de enfermedades epidémicas, que brotaron especial-
mente a comienzos de los afios 30. Mientras que los hombres eran entonces tra-
bajadores de patronos blancos, los nifios eran enviados a la escuela catdlica de
La Pedrera. Estas fueron experiencias traumaticas, que transformaron muchos
aspectos de su vida cotidiana y, por lo tanto, de su organizacién social.

Antes de que se dieran estos cambios, el grupo local vivia en una maloca y
se constitufan alrededor de un centro de parientes agnados. Hoy, es éste el mo-
delo.segiin el cual se define al grupo que forma una maloca, pero la realidad
hoy, es usualmente un tanto diferente. La participacién en las actividades ritua-
les del linaje central de la maloca se determina ahora mads por la residencia que
por el parentesco. Hoy, algunos grupos de maloca se integran de maneras muy
poco ortodoxas. Debido a que muchas personas, que anteriormente eran resi-
dentes de malocas con muchos habitantes, ahora construyen malocas propias,
es generalmente dificil definir los limites entre los diferentes grupos de maloca.

Ademds algunos miembros marginales cambian ficilmente su adhesion al gru-
po.

Hoy, algunas malocas han sido construidas por personas que, segiin algunos
Camejeya y Jupichiya, no tienen “derecho” de actuar como duenos de maloca.
Este es el caso, ante todo, de los miembros de la tribu Jeruriva, Al igual que los
Jurumi y los Jimiquepen, se dice que este grupo carece de “nacimiento”. En
este sentido, las personas que pertenecen a estos tres grupos no se las conside-
ran como seres totalmente humanos. Su posicién tradicional es ser siervos (o
como se dice, “esclavos”) de los Camejeya, los “propios Yukuna”. Aunque al-
gunos Jeruriva ahora se han establecido como dueiios de maloca, se dice que
ellos han pedido prestado o hacen uso del “nacimiento” que realmente perte-
nece a los Camejeya. En teorfa se necesita permiso para poder hacerlo. Se dice
que tal permiso se le dio a un Jeruriva unas generaciones antes, pero no todos
estdn de acuerdo con que este permiso sea valido para sus descendientes.

Aun cuando un grupo de maloca no delimita una clara entidad social, el
concepto de la maloca define para los Yukuna, la idea de “sociedad”. Los Ca-
mejeya creen que sus primeros ancestros residian en la misma maloca. Este ar-
gumento nace siempre en conexion con cualquier discusién entre los miembros
de un mismo grupo tribal. Se cree que esta maloca se localizé en un determina-
dossitio geografico, y estuvo habitada por el primer grupo de hermanos de la tri-
bu. Caracteristicamente, el mito del origen Camejeya se introduce por una se-
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cuencia, en la cual se cuenta como los hermanos menores del grupo,_un::1 ;rlzs
; -
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ey o e ayor, Periyu, se dice a
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su vez que abandond esta tierra tan p ) :
hermagos menores estaban los que podrian mantener sus propias malocas y
conservar la tradicion Yukuna.

Este mito se cuenta a veces de tal manera que pod.ria ser unz:: exph.ceac;(::nS :;;
bre el orden jerdrquico existente entre los sibs Cz‘lgme]eyzt; Lgs amcga;Jl L estan
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i : individuos en un grupo de hermanos™.
laciones mutuas; como los individu i e . !

i i 3 cuerdo a esta
i i : b “mayor” y otro “menor”"'. De a
chiya consiste de dos sibs: un si y otro “menor B
concepcion, las entidades creadas en base a lafnhacnon siempre sg ord:r;zrr:l,ma
: &
una jerarquia. Cada sib es en este sentido un “hermano d];ntro & :2era i
“tribu” entera. Deunam -
caso, corresponde a la “tribu” enter !
Sl e : i iali es que antiguamente
i on las especializaciones q
lar los sibs pueden estar asociados ¢ e« :
podian haber estado determinadas por la posicion relatt_u,"a de ﬁg ?g{:rs\::jr:rzr;) Zl:
i iliacié naticia, se
2 mpleta, al grupo de filiacion ag ) i
D s b e ¥ b iaal mbros masculinos
re se referia a los mie
lo tanto como “hermanos”, y un hom ¢ T o
i . ” (0’0hue) o como “hermano m
de su tribu ya sea como “hermano mayor” ( ‘ g seriel
i), si il sib pertenece o la distancia genealog
numeremi), sin preocuparse a cua ; a g
Eeal —la cuai pocas veces se conoce mas alld de la tercera generacion ascenden
te.

i it ibal en
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£ a ‘brujo”). Aun cuando estas dos posicione
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nes 1979:54-75). Aun cuando hoy no se manifiesta claramente, Ja sociedad Yukuna podria
estado antiguamente estructurada de una manera similar.
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mito de origen de los Camejeya, el culto del Yurupari estaba originalmente
controlado por mujeres de valor (“mujeres buenas”) que abandonaron el rio
Miritiparand después de su pérdida del control de los instrumentos. Se dice que
las mujeres contemporaneas no tienen valor. Los Camejeya creen haber obte-
nido el culto y los instrumentos después de que Kanumd, un personaje mitico,
obtuvo su control. La posicién de los Jupichiya en esta linea hereditaria es mas
incierta, pero algunos dicen que ellos solamente obtuvieron el culto por medio
de su relacién de alianza matrimonial con los Camejeya.

FORMAS EQUILIBRADAS Y NO EQUILIBRADAS
DE INTERCAMBIO MATRIMONIAL

Hoy, los Camejeya y los Jupichiya se consideran colectivamente “cunados”
(nutelo)'*. La mayoria de los hombres Camejeyas tienen mujeres Jupichiyas, y
la mayoria de los hombres Jupichiyas tienen mujeres Camejeyas. Sin embargo,
se dice que esta relacién de alianza matrimonial entre las dos tribus es un arre-
glo reciente. Las tradiciones de ambas tribus dicen que sus respectivos “cufa-
dos” originales se “perdieron” hace un tiempo'*. Hasta el comienzo de este si-
glo, los Jupichiya parecen haber residido primeramente en el rio Yapeyay sus
quebradas. El Yapeya es un afluente del Apaporis. Ellos se trasladaron o fue-
ron trasladados al rio Miritiparana cuando este rio se volvi6 un centro de explo-
tacion del caucho. Sin embargo, su relacién de alianza matrimonial con los Ca-
mejeya parece datar de tiempos algo mas remotos. Las circunstancias histori-
cas del origen de esta alianza no pueden averiguarse con certeza, pero su esta-
blecimiento tiene su relato en la tradicién oral de los Camejeya.

La cultura general de los Jupichiya es ahora muy similar, o casi idéntica, ala
cultura Camejeya. Muchas cosas indican que los Jupichiya antes tenian una tra-
dici6n cultural diferente, la cual ha sido en gran parte abandonada. Se sabe que
los Jupichiya, en el pasado, hablaban su propia lengua (probablemente una
lengua tukano). Con la excepcién de unas pocas palabras conocidas por algu-
nos de los mds viejos miembros de la tribu, hoy es una lengua olvidada. Los Ju-
pichiya, al igual que los Camejeya y los Jeruriva, hablan actualmente el yuku-
na. Sin embargo, se dice que los Jupichiya tienen su propio “nacimiento”. Ellos
conocen su punto de origen geografico y tienen una serie de relatos acerca de
sus ancestros, los cuales son diferentes de los ancestros Camejeya (ver Herrera
Angel, 1976), pero la mayoria de sus tradiciones parecen compartirse con sus
“cufiados” actuales. En efecto, una asumida carencia de conocimiento ritual
por parte de los Jupichiya antiguos, sirve ahora para explicar el origen de la
alianza de matrimonio entre los dos grupos. Se dice que los Jupichiya obtuvie-
ron el Yurupari de los Camejeya. Estos dltimos, al obtener mujeres de los Jupi-

14. Se usa este término para designar a todos los miembros de las tribus aliadas, que en este
sentido colectivo, son hermanos politicos. Para designar a su propio cufiado, el hombre utiliza el

término nupulape.

15. Los Camejeya dicen que sus “cufiados” originales eran los Kawawiri o los Pusaruya. Los
Jupichiya conocen a sus “cufiados” originales como los Yanatua.
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chiya, consintieron en iniciar a sus cuiados en los rituales del Yurupari. De
acuerdo con esta teoria, la relacion de alianza no se establecié mediante un pri-
mer intercambio de mujeres, sino més bien como un intercambio de la mujer
por cierto conocimiento ritual. Debido a que la posesion del Yurupari se valori-
za mas que las mujeres de ahora (quienes, al contrario de sus “apreciadas” her-
manas de tiempos miticos, no poseen el yurupari) la tradicién sobre este inter-
cambio peculiar sugiere una nocién de rango que favorece a los Camejeya.

Pero en la medida en

que varias tribus Tukano Oriental, vecinos del norte
de los Jupichiya, también

practican el Yurupari, pareceria natural asumir que
los Jupichiya, antes de establecer su alianza matrimonial con los Camejeya,
también lo hacian. Por ello, el relato sobre el primer intercambio entre los dos
grupos presentado en este articulo, podria entenderse como una justificacion
(un poco etnocéntrica por parte de los Camejeya) de una relacion casi de equili-
brio entre los dos grupos. Contrariamente a los Jeruriva, los Jurumi y los Jimi-
quepen, que también se casan con los Camejeya, se asume que los Jupichiya
tienen su propio “nacimiento”. Esto los coloca en un nivel casi igual al de los
Camejeya. Una tradicién de “nacimiento” no se considera mejor o peor que
otras tradiciones; se considera diferente. El relato del intercambio de mujeres
por el.Yurupari convierte a los Jupichiya en duefios “legales” de la maloca, y
por ende, en administradores de ceremonias y tradiciones de los “propios Yu-
kuna” (como las practican los Camejeya). Debido a que los Jupichiya y los Ca-
mejeya practican ahora el intercambio matrimonial basado en un principio de

igualdad, se podria decir que la relacion corriente entre los dos grupos es de
equilibrio.

Los Jeruriva, los Jurumi y los

Jimiquepen también se podrian considerar
“cunados” tradicionales de los Ca

mejeya, pero en su caso implica una posicién
subordinada en su relacién con el grupo de los Camejeya, pues no se considera
que tienen un “nacimiento” propio. Si ellos alguna vez tuvieron sus propias ce-
remonias y mitos de origen, los habran perdido hace tiempo. Esta pérdida pue-
de entenderse como un producto de los primeros intercambios matrimoniales
entre estos grupos y los Camejeya. Por lo menos en lo que concierne a los Juru-
mi, la tradicién Yukuna dice que sus primeras relaciones de parentesco con los

Camejeya eran relaciones de tipo patrén (Camejeya) - cliente (véase Matallana
& Schackt 1988).

Se dice que los Jurumi originalmente fueron duefios de sus propias malocas,
Pero que sus miembros fueron exterminados a causa varias guerras internas y
externas, quedando solamente diez sobrevivientes, los cuales solicitaron refu-
gio en la maloca de Keyaco, un jefe legendario de los Camejeya. El los invit6 a
vivir en su maloca y a casarse con sus hermanas o hijas. Tres de los diez Jurumi
aceptaron la oferta hecha por Keyaco's. Al aceptar este matrimonio uxorilocal,
ellos aceptaron una posicién de dependencia en la maloca del suegro.

L6. Sedice que los otros siete Jurumi prefirieron ir a casa “morir” en su tierra tradicional, en el
rio Meta. Hoy en dia, se dice que un grupo aislado de los Jurumi vive en esa drea.
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Es sabido que a partir de 1a mitad del siglo XVIII esta regién de la cuenca
amazonica se vi6 influenciada por una creciente trata de esclavos. El mercado
de esclavos originé guerras e incursiones entre las diferentes tribus. Enlo que
concierne a las comunidades a lo largo del Caqueta, Pineda Camacho (1985) ha
mostrado que muchas de las malocas incluyeron gradualmente, ademds del
grupo de hombres pertenecientes al linaje principal, de sus mujeres y nifios, a
una clase de huérfanos, quienes podian ser vendidos a los comerciantes de es-

clavos, o en algunos casos adoptados por la tribu. La adopcién ocurria con gen-
te que demostraba ser guerreros valientes o shamanes.

Las guerras que diezmaron a los Jurumi parecen estar relacionadas a las in-
cursiones para obtener esclavos; estas mismas circunstancias tal vez han dado a
los Camejeya la oportunidad de colocarse en una situacion de superioridad, a
través del establecimiento de una alianza, segun la cual grupos remanentes fue-
ron adoptados en las malocas a manera de yernos dependientes. En la medida
en que la regla de exogamia de los Yukuna se aplica al grupo de filiacién patrili-
neal y no al grupo local (a los habitantes de la maloca) como tal (como en esque-
ma ideal de Clastres), los yernos dependientes y sus descendientes masculinos
nunca se convirtieron en miembros de la tribu Camejeya. Los nifios siempre
heredan la identidad tribal de sus padres; los yernos/clientes continuan porello
reproduciendo una clase de afinados de segundo rango, un grupo de gente,
quienes, a pesar de sus lazos de afinidad con el linaje central de la maloca, atin

ahora se lo categoriza como una especie de subhombres o “esclavos”.

Las circunstancias que rodean el origen de tales clasificaciones, —a pesar de
las aseveraciones de Clastres de que los principios igualitarios son cualidades
inmanentes de las culturas indigenas de las llanuras suramericanas—, proveen
perspectivas nuevas sobre el desarrollo del rangoy de drdenes sociales estratifi-
cados. La dindmica social de los sistemas que no tienen estado puede a pesar de
todo no ser tan diferente a la de las sociedades estatales. Es decir, sociedades
muy simples poseen también un campo politico y sus culturas contienen com-

ponentes ideol6gicos. Tal vez nunca han existido sociedades realmente “frias”.
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