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INTRODUCCION

Este trabajo es la primera parte de mi tesis orientada hacia la con-
cepcion socio-territorial del grupo Kawillary del Vaupés. Las informacio-
nes y el mito que analizo son el resultado de una serie de investigaciones
de terreno que se desarrollaron desde agosto de 1974 hasta enero de 1977.

La territorialidad es uno de los conceptos fundamentales de los grupos
indigenas del Vaupés. Este concepto recubre toda una serie de factores
geograficos, sociolégicos y culturales que generalmente son analizados se-
paradamente y no en su interaccion.

¢+ Qué es entonces un territorio? Podriamos definirlo como un espacio
organizado y delimitado por un cierto grupo humano que lo habita. Pero
mas alla de esa definicion general, un territorio es el resultado de un
proceso de inscripeién de un grupo sobre la tierra, de su insercién en un
espacio que €l codifica, organiza y orienta segin caracteristicas especificas
que dependen de su filiacion al origen de su organizacién social, de sus
relaciones de alianza y de su pensamiento.

Estudiar entonces un territorio es tener en cuenta todos esos elemen-
los y analizar las interacciones en las cuales ellos entran desde el origen,
con el fin de determinarlo.

Los diferentes grupos de esa regién poseen en comiin una rica mito-
logia. Pero si la tela de fondo, el cuadro de esa mitologia es comiin, cada
una esta particularizada. La interpretacion del cosmos, el sitio dado a cada
elemento y su importancia mitologica varian segun los grupos. Cada uno
cuenta a su manera su descendencia del universo, de esas entidades prin-
cipio: los grandes personajes mitolégicos. La descendencia es uno de los
puntos fundamentales de la identidad del grupo; es la historia de su naci-
miento y de su afianzamiento territorial desde el origen.
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El objeto del estudio es la concepceién socio-territorial de los Kay
llary y con el fin de precisarla se seguiran los diferentes caminos mito
gicos de la creacién de su territorio y de su sociedad; pues cada uno |
€s0s caminos organiza y pone en sitio toda una serie de caracteris e
fundamentales que inscriben el grupo en un espacio definido: el territori
Cada uno de ellos es un recorrido especifico del espacio, del tiempo y ¢
la sociedad, que viene a concluir el mundo, a clausurarlo, constituyéndol
en sus partes, en sus momentos fundamentales y en su unidad. |

Esos caminos no son paralelos; por el contrario se disocian organ
zando los aspectos fundamentales del grupo. Como lineas de fuerza geg
logica ellos actiian en interaccién, modelando la sociedad Kawillary cuy
nacimiento como unidad territorial Y como grupo, no es un proceso linea
ni histérico. Cada uno de esos caminos pertenece a una esfera especifie
que ellos atraviesan, estableciendo asi una red de conexiones, de atraccio
nes y de repulsiones entre si, que se encuentran finalmente para forma
el ser Kawillary. Ellos en efecto convergen al centro territorial, al cora
de las malocas, estructurandolos y diferencidndolos en la vida practica.

\'
¢ Cudles son estos caminos de la creacién Kawillary? Estos se dividen
en cuatro: ;

— camino del mundo primordial.

1 - Camino de los

— camino del centro del mundo Pira-Parana '
Hijos del Cielo

— camino del Apaporis.

2 - Camino de ASHA, la anaconda.

3 - Camino de KERI, la luna.

'S
1

Camino de la maloca.

Los dos primeros caminos corresponden a la definicién territorial de
la identidad patrilineal y los dos tltimos a la definicién territorial de la
alianza. Analizaremos el primer camino de la creacién Kawillary: el de
los Hijos del Cielo.

Los caminos de los Hijos del Cielo, son, segun los Kawillary, la crea-
cién del espacio, de la tierra y de los rios sobre los cuales vendrs a pro-
yectarse el grupo. Esos caminos son el recorrido de la creacién del asiento
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lerritorial, del soporte y de la orientacion del espacio. Es el recorri@o
breativo de lo que Reichel-Dolmatoff llama “el sentido que toma el medio
mbiente para el indigena, su inteligencia del medio” (De§a{1a, 1968).
Un largo mito Kawillary describe la organizacién de los t6picos _f'unda-
mentales del espacio, su sentido y orientacién,_ antes de la. aparicion del
grupo. En ese sentido este camino es primordial y se ar.tlcula sobre .las
relaciones hombre-naturaleza que va a desarrollar la sociedad; nos dice

nos da el medio de “aprehender la realidad y de insertar al hombre en
a biosfera™. (Reichel-Dolmatoff, Desana, 1968).
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CARACTERISTICAS ESENCIALES DE LOS GRUPOS
civilizacion del Vaupés

El conjunto de los grupos indigenas del NW Amazénico y mas
rticularmente de la regién del Vaupés colombiano ha sido ya objeto de
umerosos estudios. Todas estas investigaciones, sean extranjeras o na-
gionales, han dado como resultados una serie de caracteristicas comunes
N esos grupos. Estos puntos en comin en el tiempo y en el espacio nos
permiten tener una imagen global de la civilizacién y culturas de NW
Amazénico, haciendo posible la articulacién de esos grupos entre si y
particularmente en la vision del grupo Kawillary.

La regién del Vaupés colombiano es una region de selva tropical
hiimeda atravesada en direccion oeste-este por una red hidrografica que
forma parte del gran conjunto fluvial del Amazonas. Selva y rios son los
os elementos geograficos determinantes; las regiones montafiosas son raras
y las de sabanas casi inexistentes.

Si bien es cierto que existe un pequeiio niimero de grupos némades
al interior de la selva —los Makue— definidos como indios de ‘““monte”,
la gran mayoria de los grupos indigenas de esa region se caracterizan por
un habitat riberefio, con un alto grado de sedentaridad. Esta localizacién
a los bordes del curso de agua y su afianzamiento a su tierra y a su rio,
caracterizan la civilizacion indigena del Vaupés. Sus integrantes se defi-
nen ellos-mismos como “‘gente de rio” y las diferentes culturas se orientan
espacial y culturalmente sobre esas vias de agua.

A ese tipo de habitat riberefio viene a afadirse la gran casa colec-
tiva tradicional —la maloca— que es a la vez centro de habitacion y
centro economico y ceremonial. La maloca, de forma redonda o rectangu-
lar, es también el objeto de un rico simbolismo y considerada como el
microcosmo del universo y de la sociedad.
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La maloca como centro econémico se articula sobre varias actividades
por una parte un tipo de agricultura de “tumba y quema” la cual asoei
la yuca brava y una produccién frutifera; las parcelas horticolas o “ch
gras” son cultivadas por las mujeres y la tumba y quema es hecha
los hombres. Por otra parte, la caza y la pesca que son practicadas po
los hombres en proporciones diferentes segtin los grupos y su localizacié
geografica. j

Cada grupo, por otra parte, estd dividido en segmentos jerarquizados
v especializados, Esta jerarquizacion se basa en el orden de nacimiento,
real o mitico, entre mayor y menor.

La filiacion es patrilineal y los miembros de una misma linea viven
generalmente bajo un mismo techo. La residencia es patrilocal y virilocal,
tlando asi al grupo un cardcler exclusivamente masculino, caricter re-
lorzado por el hecho de que las mujeres nunca pertenecen al mismo grupo

a se s estudios de la organizacion socio-politica de o / g : : il
Ya sea que lo s o-politica de esos grupt dle sus maridos, después de su matrimonio van a vivir a la maloca de ellos.

no esté muy desarrollada y que se encuentre todavia como objeto d
controversias y polémicas, uno puede, a pesar de eso, considerar que cadi
grupo constituye “una entidad social segmentaria y exégama, habland
una lengua particular y ocupando a lo largo de uno o varios rios un terri
torio especifico” (P. Bidou, 1976). Parece entonces dificil dar un nom
bre a ese tipo de entidad socio-politica, la terminologia empleada no s
halla todavia definida: la denominacién de “tribu” no parece correspon
der de una manera satisfactoria a la realidad. J. Jackson (1972) emple
para definirlos el término “language group”, apoyandose sobre la ident
ficacion del grupo a su lengua. P. Clastres en “La societé contre 1’Etal
(1975:50), prefiere llamarlos ““demes exogamiques” fundando su def]
nicién sobre la unidad social de base de los grupos: la maloca. '

El régimen de alianza matrimonial tampoco ha sido objeto de estu-
dios muy profundos y los que hasta ahora se han hecho se orientaron
esencialmente sobre la linea patrilineal, pero se encuentran algunos fac-
lores comunes que determinan las reglas de alianza: la vecindad (los
hombres de un grupo van a buscar sus mujeres en los grupos vecinos), el
intercambio de hermanas; los matrimonios por rapto, y el matrimonio
“politico™ siendo preferencial el matrimonio entre primos cruzados bila-
lerales.

En fin, como criterio global a los grupos de esta region del Vaupés
podemos incluir un sistema mitolégico asi como un aparato ceremonial y
ritual que se encuentra retomando la expresién de la identidad indigena
“en toda parte y en todas las tribus’; pues esas caracteristicas civilizacio-
nales son los criterios que los mismos indigenas emplean para diferenciar-
e primeramente entre ellos y, lo mds importante, para marcar la dife-
rencia profunda del Ser indio frente a la civilizacién blanca, definiendo
el “*nosotros los indios™ caracteristica de esa identidad civilizacional, pues
los indios no son los tinicos habitantes de esas regiones. Desde el principio
del siglo ha aparecido oiro tipo de poblacién: la blanca, que no tanto
por su importancia numeérica como por su implantacién ha sido la fuente
de cambios fundamentales en el modo de vida v la cultura indigena,
reduciendo su fuerza.

Cada una de estas definiciones corresponde a un aspecto de la reali
dad. Se ha retomado, por ahora, la definicién de P. Bidou, pues ella tien
al menos el mérito de dar cuenta de una serie de criterios comunes apli
cables a la casi totalidad de los grupos de esa regién. Debemos anotar qu
algunos grupos no responden exactamente a la totalidad de esa definicior
Es el caso de los Cubeo y de los Macuna que forman entidades marcada
por un fuerte grado de endogamia entre fratrias, pero como ellos se casai
también fuera de las fratrias, la definicion ahi empleada cubre una part
de la realidad social.

El criterio lingiiistico es, sin duda, uno de los elementos fundamen:
tales de la identidad: se encuentran en todos los grupos como criterio de
pertenencia y de diferenciacion. El etnocentrismo lingiiistico es la ma
de esa civilizacién que practica un multilingiiismo sistematico y est
turado.

Tucano / Arawak

Se han trazado a grandes rasgos las caracteristicas de esta civilizacion,
pero el conjunto formado por los grupoes del Vaupés estd muy lejos de
ser tan homogéneo. Si bién hemos podido dar una serie de caracteristicas
comunes, hay que reconocer que cada grupo es.en si mismo una expresion
v una forma particular. La especificidad de cada grupo en el seno de
ese conjunto da una imagen de la riqueza y de la complejidad de esa
civilizacion.

El eriterio de la territorialidad y del afianzamiento de un grupo a
un rio, a una ‘“‘tierra’’, a su “‘lugar de nacimiento” es, en la totalidad de
los grupos, la marca de una inscripeién cultural y social en el espacio.
Esta inscripcién se basa sobre una socializacién compleja y sobre la filia«
cién césmica y mitica de un grupo a sus lugares. ‘
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A nivel lingiiistico, los grupos indigenas de la regién del Vaupés &
dividen en dos grandes conjuntos: El grupo Tucano Oriental y el A
wak. Existen algunos vestigios de grupos Karib, pero los representante
de este complejo lingiiistico han casi desaparecido; tal es el caso de lo
Karijona, antiguamente instalados en el Apaporis.

Los Tucano orientales son el conjunto mas importante con
veintena de grupos, muy superior en numero al conjunto Arawak
comprende solamente seis.

 Més alla de la diferencia numérica, estos dos conjuntos se diferen
cian en varios puntos: Los Tucano, llamados antiguamente Betoya,
nen conciencia de una identidad y de un origen mitolégico y de
historia comun a todos los grupos, formando asi un conjunto cultural
homogéneo y unificado. Territorialmente notamos sobre el mapa que to:
dos ellos estan situados sobre una misma area geografica, limitada
varios rios: el Vaupés, el Papuri, el Tiquie y el Pira-parana.

Sus territorios son continuos y ellos entre si mantienen un conta
permanente, bien sea por el intercambio de sus mujeres, o a través
actos ceremoniales o de relaciones econémicas, aunque cada grupo
afirma diferente y habla lenguas diferentes.

de concentracién y de unidad. Estos estdan dispersos sobre toda el &
del Vaupés, desborddndose hacia el sur sobre el Amazonas y sobre
Guainia hacia el norte. Estédn repartidos de norte a sur como una franj
o cordén alrededor del drea geografica formada por los Tucano, .
deandolos también al este y ai oeste. Al norte del Vaupés se encuentrar
los grupos Kurripako y Baniva sobre los rios Isana e Inirida; los Cube
sobre los rios Querari y Cu duiyri; al oeste, los Kawillary, sobre los
rios Apaporis y Casanari, y al este los Tariana en la confluencia del Pa~
puri y del Vaupés; al sur los Yukuna y Matapi sobre el rio Miritis
parana.

Alejados por grandes distancias y separados por otros grupos lin-
giiisticos los Arawak no tienen- ningilin contacto entre si. Parece que
antiguamente existia un cierto- tipo de intercambio econémico entre al-
gunos grupos; los Yukuna intercambiaban curare y carayuru (pintura
vegetal) con los Kawillary. Estos tltimos iban a buscar los rayadores de
yuca a donde los Kurripako del Isana. En la actualidad podria conside-
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rarseles como ‘‘islotes” a las orillas de los grupos Tucano si tuviesen
conciencia de una identidad Arawak que los uniese, pero éste no es el
caso, en razon a su dispersion, ellos no forman un conjunto homogéneo,
ni una unidad territorial definida, pues cada grupo Arawak es una
unidad en si misma, diferenciada cultural y geogréficamente de los
otros grupos. El tnico criterio que podria emparentarlos es el lingiiisti-
o pero, si ese criterio es valido a nivel de clasificacion de grupos, so-
bre el terreno no es tenido en cuenta. Para un Kawillary como para un
Kuripako el Yukuna y el Tariana no son solamente dos lenguas dife-
rentes sino también ‘“‘otras gentes” sin ningun origen mitologico o his-
lorico comun y por lo tanto sin ninguna relacion mitolégica o real. Ellos
viven en la ignorancia completa de sus ‘“hermanos” lingiiisticos.

Aunque los grupos Arawak no mantienen ninguna clase de rela-
ciones entre ellos, si estdn en estrechos contactos con los grupos Tucano.
Es el caso de los Yukuna Matapi que tienen alianzas fuertes y numero-
sas con grupos Tucano con los Tanimuka y los Letuhama, pero que no
lienen contacto con el pequefio grupo Kawillary, instalado en el bajo
Miriti-parané; es también el caso de los Kawillary del Canari que esta-
blecen sus relaciones de alianza con los Barasana, los Tatuyo y los Tai-
wano del Pira-parana.

Las orientaciones de alianza como su vecindad, sitian a los Ara-
wak en la orbita de esos grupos. Sin calificarlos de “‘satélites’” debemos
aceptar que esta orientacion implica una cierta dependencia hacia los
grupos Tucano.

Este tipo de orientacién es debido sin duda al hecho de que los
Arawak, al parecer, llegaron mas tarde a esta regién teniendo que ins-
talarse en las mérgenes de los grupos més importantes y luchar por los
territorios que hoy ocupan, como lo dicen las historias de las tierras in-
digenas. Tanto los Kurripako como los Kawillary tienen la reputacién de
guerreros temibles y sus incursiones en territorio Tucano ain estdn pre-
sentes en la memoria de los grupos del Pird-parand. Esta hipdtesis es
reforzada por las tradiciones mitolégicas de los diferentes grupos que
reconocen la llegada posterior de los Arawak en relacion a los Tucano.

Esa dispersion, esa individualidad e.independencia de los grupos
Arawak es bastante importante, pues da a cada-grupo Arawak una espe-
cificacién propia y hace de ellos una entidad distinta, con una cultura
y una sociedad aparte.
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LOS KAWILLARY:
SITUACION GEOGRAFICA Y ORGANIZACION

En su parte inferior estd poblado por los grupos Kawillary y Taiwano.
En razén del obsticulo que representa a la navegacién y a las comuni-
caciones los rapidos de Chiribiquete y el salto del Jirijirimo, esta region
osta aislada al ceste del drea de colonizacién del Caquetd y del Vaupés
¥, al este, de la regién del Caquetd amazénico. Este aislamiento es una
de sus caracteristicas importantes que ha determinado el poco conoci-
miento cientifico de esta region. :

. El grupo, sujeto de este estudio, es el Kawillary de la fami-
lia Arawak. Antes de comenzar, queremos determinar el medio geogra:
fico en el que se inserta el grupo y determinar sus caracteristicas esen-
ciales.
El bajo Apaporis o Apaporis amazénico
y su afluente el Cananari o sobre las lagunas que los bordean. Este es
su “lugar de nacimiento” sus rios y la tierra de fundacién de sus malo- |

cas. Para una mayor comprension estudiaremos esos dos rios, primero .
separadamente y luego el conjunto que ellos forman.

Después de pasar el salto del Jirijirimo, en la Serrania de Isibu-
curie, el Apaporis baja a la planicie del Caquets, la atraviesa y luego

exclusivamente por grupos Tucano orientales, los Letuhama, los Tani-
El Apaporis muca y los Macuna. Ella depende administrativamente de la comi-
. B saria especial del Amazonas acentuando asi su cardcter amazénico.
El Apaporis no hace parte del conjunto hidrografico Vaupé.s-RiOQ : ;
Negro. Si bien al comienzo, las dos hoyas se aproximan bastante, sx’endo |
posibles. numerosas vias de pasaje terresire, al llegar a la Serrania de
Chiribiquete, el Apaporis cambia de orientacién, de Oeste-Este pasa a
una direccion NO-SE, yendo a desembocar al Caquetd en la frontera
Colombo-Brasilera, ligandose asi al conjunto Caqueta-Japura-Amazonas.
La hoya del Apaporis atraviesa en una gran parte de su curso el escu-
do de las Guayanas en la parte que Camilo Dominguez llama “la Gua-
yana Colombiana™ (Rev. Colombiana de Antropologia, Vol. XVII’I, 4
1976:133) antes de terminar la Planicie del Caquetia. Su curso, segin |
Camilo Dominguez, puede dividirse en tres partes: )

El Cananari

La regién que nos interesa es la del medio Apaporis y maés parti-
cularmente la regién baja, porque algunos kilémetros antes del salto
del Jirijirimo al Apaporis recibe sobre su orilla izquierda las aguas del
Cananari, rio de aguas negras que bordea al oeste la Serrania de' Isibu-
curie. Esta Serrania de 750 mts de altura forma parte, segiin Camilo Do-
minguez (op. cit.), del Macizo de las Guayanas y estd compuesta de
varias alturas importantes: de sur a norte, encontramos el cerro de la
Bocana (ipapanumana); el cerro Isibucurie que tiene una forma alar-
gada y posee del lado oeste vertientes muy abruptas; el cerro Trampa
(Weti) y més al norte bordeando el Cafio Miriti, el cerro de Wiripo.
El Cananari, toma sus fuentes al pie del cerro Ipawi-Ipapa y corre en
NO-SE luego de su encuentro con el cafio Miriti, se orienta hacia el sur

y sigue bordeando la Serrania de Isibucurie hasta su desembocadura en
el Apaporis. '

El alto Apaporis o Apaporis caquetefio

-El rio Apaporis, llamado también rio Macaya, toma sus fuentes al
pie de la cordillera Oriental, cerca de San Vicente del Caguén, impor- |
tante poblacién de la Intendencia del Caquetd, luego atraviesa una re-
gion de sabana, y solamente penetra en la regién selvatica a la altura
de la Serrania de Chiribiquete. Esta regién estd poblada en su mayor |

El alto Cananari es el trayecto comprendido entre su lugar de na-
parte por colonos.

cimiento, cerro Ipawi-Ipapa, y la cachibera Miriti. En este trayecto re-
cibe en su orilla izquierda, las aguas del cafio Miriti que nace al pie de
una Serrania donde se establece el partaje de las aguas entre las hoyas
del Vaupés y del Apaporis, y donde también nacen los cafios Ty y Uy,
ofluentes del Vaupés y el Pird-parani afluente del Apaporis bajo. Es
decir que el Cananari en su nacimiento estd muy cerca del Vaupés y de
la alta hoya del Piri-parani. Numerosos “varadores” unen los dos rios
a esta altura. il

" El medio A})ﬁporis o Apaporis Vaupecieno
-~ Esta -regién dé selva tropical himeda estdé comprendida entre la
cachibera de Chiribiquete o'salto del Venado y el salto del Jirijirimo.
Antiguamente habitada por poblaciones Karijona, hoy desaparecidos,
su parte alta esta actualmente habitada por algunos colonos caucheros.
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desemboca en el rio de su mismo nombre. Esta region estd habitada




El medio Cananari principia a partir de la cachibera de Miriti, y
corre a lo largo de la Serrania de Isibucurie hasta la confluencia con el
caiio Paca. En este trayecto el rio estd entrecortado por los numerosos
répidos del Cananari, que tornan bastante dificil la navegacién y a don-
de estd concentrada gran parte de la historia de los Kawillary. A esta
altura existen también “varadores” que lo comunican con el Pira-pa-
rand.

El bajo Cananari comienza en su confluencia con el cafio Paca en
el sitio llamado Uripichuna (golondrina), més adelante recibe las aguas
del cafio Cucura que permite el pasaje al cafio Tatu (afluente del Pird-
parand) y luego continiia hasta su desembocadura en el Apaporis. El
curso del bajo Cananari es regular y aparte de las dos pequeiias ca-
chiberas de Morrocoy y de Paca estd libre de accidentes, razén por
la cual es facilmente navegable tanto en verano como en invierno.

El conjunto Cananari-Apaporis: tierra de los Kawillary

El conjunto del Cananari y de la regién baja del medio Apaporis
corresponde al territorio Kawillary. Este territorio se organiza alrededor 1
de la vuelta formada por los dos rios abarcando la totalidad del Cana-
nari y sus afluentes y la porcion del Apaporis comprendida entre el
Jirijirimo y el lugar llamado Nabaru es decir lo que es ahora el peque-
fio poblado pista de Pacoa, centro cauchero de la region.

Reparticion de la poblacién |

El grupo Kawillary es un grupo muy reducido Y practicamente en
via de extincién. Los Kawillary se reparten en seis malocas con una.
poblacién estimativa de 40 personas incluyendo hombres, mujeres y ni-
fios. Si la mayor parte de la poblacién Kawillary vive sobre ese territo-
rio hay que anotar que una familia de su segmento Maniari habita aho-
ra a las orillas del bajo Miriti-parand. La razén de esa emigracion no
es muy clara pero parace haber sido provocada por querellas entre los
diferentes segmentos Kawillary. La poblacién total incluyendo ese seg-
mento lejano sumaria un total de 50 personas. Esa débil densidad nu-
mérica es sin duda debida a dos factores: de una parte el espiritu gue-
rrero de los Kawillary que los llevé a sostener multiples guerras contra
sus vecinos Tucano del Piré-parand y contra los Karijona del Apaporis,
conocidos en toda esta region del Vaupés por su belicosidad. De otra
parte los contactos con el mundo blanco y sus enfermedades que segu-
ramente ha sido uno de los factores determinantes en el descenso de-
mografico. La implantacion de cazadores de pieles y caucheros y con

1
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ellos la colonizacién es bastante antigua, se remonta a los comienzos del
siglo y fue sin duda muy violenta pues trajo como consecuencia la de-
saparicién completa de los Karijona y la reduccién bastante importante

de los Kawillary.

No fue posible obtener una estimacién precisa de la importancia
numeérica de la antigua poblacion Kawillary, pero si nos atenemos a los
comentarios de los informadores, ellos “‘eran de harta gente’. Esta esti-
macion y esos comentarios no se limitan a la cuota de poblacién antigua
y actual Kawillary, va més alld. En efecto ellos subrayan que en com-
paracion a los grupos Tucano, los Kawillary era uno de los grupos mas
importantes numeéricamente. Estas informaciones son confirmadas por
la extension excepcional del territorio Kawillary. En la actualidad ocu-
pan solamente una parte de ese territorio. La sociedad reducida numéri-
camente no puede proyectarse y extenderse mas en la totalidad que le
corresponde mitolégicamente. Ese territorio se parece a un vestido de-
masiado grande que ellos, reducidos en niumero, no pueden llevar mas;
se han concentrado en la confluencia del Cananari y del Apaporis. Esa
concentracion es debida a miiltiples factores resultantes del funciona-
miento mismo de su sistema segmentario. De una parte la débil los ha
forzado a reunirse al centro de su territorio a fin de que, gracias a esa
misma concentracion, la estructura social pueda sobrevivir y, tal vez,
un dia vuelva a extenderse en el espacio y ocuparlo nuevamente en su
totalidad. De otra parte parece que esa desorganizacion demografica ha
suscitado una serie de adaptaciones jerarquicas en el seno de los dife-
rentes segmentos Kawillary. ‘

Los Kawillary se dicen hermanos entre si. Esa relacién de her-
mandad forma la base de la coherencia social. Ella le es dada por una
filiacion comin a Asha, la anaconda primitiva ancestro mitolégico del
grupo. Del cuerpo mismo de Asha segmentarizado van a aparecer y a
nacer los diferentes segmentos del grupo. Estos se dividen en cinco je-
rarquizados de mayor a menor:

Los PAAMARI o gente del Colibri grande.

Los PIMIARI o gente del pequefio Colibri.

Los PACHAKUARI o gente de Pachaku (un pez).
Los MITAPERIARI.

Los MANIARI.

Todos esos segmentos no hacen parte intrinsecamente del Cuerpo

de Asha. Es el caso de los dos segmentos Maniari y Pachakuari. Los
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primeros son llamados “‘la sombra de Asha” y los segundos “la tripa de
Asha”, dandoles en esta forma la calidad de religamiento de Asha.
Estos cinco segmentos se hallan casi reducidos a la unidad: cada une
se limita a un linaje y a una maloca. En fin, la sociedad Kawillary pa-
rece casi acéfala. El segmento que asume actualmente la direccion de
la sociedad, los Paamari, no es el segmento de los capitanes. Ellos son
el ultimo linaje del segmento mayor; el primero los MARIJI desapare-
¢i6 hace dos generaciones y la carga de direccién del grupo fue devuelta
al segmento mis alto en la jerarquia del grupo. Como vemos los dife-

rentes segmentos son especializados y cada uno tiene una funcién deter-
minada en el conjunto, g

A los Paamari les corresponde la direccién de la sociedad en con-
traposicion a los Maniari que se dicen los mayores, pero que ocupan el
cargo de guerreros del grupo. Los Pimiari estin encargados de conser- |
var las tradiciones; los Pachakuari, llamados “gente Abuelo” son los
brujos o payés, y los Mitaperiari son los organizadores de la economia

del grupo utilizando para esto a los Makue de los cuales ellos se dicén""
capitanes, "

A nivel de relaciones de alianza, los Kawillary se ligan con los
grupos Barasana, Tatuyo y Taiwano del Pira-parana y con los Taiwan_'d}’
¥ Kuyuwi que viven dentro de su territorio, por razones no muy claras
al nivel actual de investigacién. En efecto hubo un intercambio de te-
tritorio en el pasado entre Kawillary y Taiwano; un cierto niimero de
Kawillary fueron a vivir en el Pird-parani mientras que algunos Tai-
wano vinieron a vivir en el Cananari. Este intercambio de territorio
llamado entre ellos “intercambio de abuelos” ha llevado a una alianza

te;-ritorial entre los dos grupos. L

Ese tipo de relacion de alianza abre una nueva perspectiva de ins

vestigacion que pensamos desarrollar en el curso de nuestros préximes
trabajos de campo. g

Las politicas de alianza son determinadas por varios factores, de
una parte por la orientacién global del grupo frente a los otros grupos
en la cual el capitin Kawillary parece jugar un papel importante y de
otra parte por las orientaciones especificas de cada maloca. Cada malo-
ca o segmento parece en efecto haber ligado relaciones especificas no
con otros grupos, sino con sus malocas, determinando asi una articula-
cion especifica de cada segmento con los segmentos de los otros y crean-
do unos “grupos locales” involucrados independientemente del conjun-
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lo del grupo en alianzas especificas. Lo que rige a esas alian.zas es de
una parte el matrimonio, preferencial entre primos cruzados bilaterales,
y el intercambio de hermanas. Ese problema de la especificidad de.}as
nlianzas hara parte de un desarrollo posterior de nuestra investigacion.

LOS CAMINOS DE 'LOS HIJOS DEL CIELO
Introduccion

La historia de Munully, nombre colectivo dado por los Kawillary
4 un conjunto de cuatro hermanos, organizadores del mundo, es comin
a todos los grupos de la region, pero al interpretarlos, cada uno lo hace
de una manera especifica:

Entre los Tatuyo son llamados Adiawaroa y parece juegan un pa-
pel menor en la génesis de la sociedad, donde el sitio principal de lfa
creacion corresponde al sol y a sus hijos, la anaconda y el Tapir payé.
(P. Bidou, op. cit.).

Donde los Barasana los Adiawa son los hijos de Umuari, el cielo/
dia universo, llamados también los truenos o gente del cielo. Alli jue-
gan un papel un poco mas importante, pero el personaje central de su
mitologia parece ser Dyeba, el jaguar, hijo del sol. (Steve Huges Jones,
1974).

En la mitologia Yukuna, los cuatro hermanos, llamados Kahipula-
kena juegan un papel fundamental en la creacion; generalmente son
llamados “hijos de nadie”, otras veces se les llama hijos de la tierra,
pero el mito precisa bien que ellos han aparecido en la tierra y que no
tienen filiacion precisa.

Vemos entonces, en el seno de esos tres grupos, que la importan-
cia y la filiacion de los cuatro hermanos varia profundamente. Deter-
minar esa importancia es fundamental para entender la filiacion y el
sitio que ocupa cada grupo en relacion al origen. En el transcurso del
estudio analizaremos primeramente el mundo primordial y luego los
caminos de Munully a fin de tener una visién clara del sitio, de la im-
portancia y del papel que los Kawillary dan a los cuatro hermanos en
su creacion territorial. . .. , ; .
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El mundo primordial La tierra sin tiempo

*“Sobre la tierra, al principio, no habia gente,

Sin espacio, ni delimitacién, ese universo es también atemporal,
el tunico es Hehechu, el jaguar”.

pues el sol y la noche, si existen, son entidades fuera del tiempo.

“El sol no caminaba, el estaba en un solo punto”

El mundo primordial es el mundo de antes del origen, de antes di
“No habia noche, la noche estaba en un solo punto”.

la creacion de ‘“‘esa tierra’”. En ese mundo no existe todavia nada en 8
forma, en su realidad actual. Es todavia un mundo integrado.

El tiempo, el reloj césmico, el movimiento del sol y la alternan-
pia diurna/nocturna, no han principiado. El sol es sedentario, la noche

Hehechu, la tierra sin espacio y ¢ n
o8ta localizada en un solo sitio.

L4 . ” }
Hehechu, el jaguar, representa la tierra en su totalidad, él es si
simbolo. Es la tierra jaguar, de la “‘gente animal”, la tierra primordial ' i . an o e
Sobre esa tierra no hay arboles, no hay rios, ni suelo; la noche, el ue adquiere su propio movimiento, su propia dimension, forma un con-

y el sol no existen todavia. Hehechu el jaguar es el soporte de rocas unto espacio-temporal que los pondra en comunicacién y los orientara
de piedras del mundo, el duefio de esa tierra : ‘entre ellos. Para eso, los elementos deben pasar por un proceso de trans-
A .

formacién radical. Ellos van a tener que ser despegados de sus soportes
para adquirir asi su sentido universal. Para los Kawillary llamados a
nacer sobre esa tierra es el proceso de la creacion: separar, disociar,
nombrar y dar una tangibilidad, una existencia a los elementos, es el
proceso propio a toda filiacion césmica, a todo génesis.

Una vez separados de la masa informe del universo, cada elemento,

Esa tierra-jaguar es sin dimensién, ningin cielo viene a de
tarla, sin relieve, inmensa, semejante a ese espacio de la tierra primot
dial de los Tatuyo, la tierra de ‘“la hierba blanca” que no tiene termi
nacion. El espacio, si €l existe, esta ilimitado, indeterminado, él es Hi
hechu en su totalidad: el jaguar. ¥ by ihiinagia

Los elementos césmicos no son todavia materializados universe
mente en el espacio. Ellos son limitados a puntos-seres, puntos-entids
des, delimitados y encerrados en unos lugares y seres: la tierra-suelo |
a donde Mapitare, la noche a donde Karu, la maloca a donde Peri, &
cielo a la cepa del mundo. Mapitare, Karu y Peri son respectivament
la lombriz, el sapo y el gavilin. Todos esos animales existen ya sobre I
tierra-jaguar, pero sin ninguna relacion con el universo. Esos anima
tienen la posesion de esos elementos césmicos formadores del espacio.
ro es una posesion exclusiva y limitada a su propia territorialidad di
Ser al mundo: a su individualidad. Ellos son la noche, la tierra-suel
y la maloca, confundidos, unidos a sus posesiones y a sus principes,
Ellos son fuera del espacio, limitados al lugar de sus presencias, er
nados en un lugar, en un ser. Ellos son fijados a esa tierra-jaguar,
moviles guardianes de sus especificidades de elementos.

Sobre esa tierra jaguar sin coordenadas, aparece Yakamamukute
el Cielo/mundo. Esa aparicién es capital pues con ella el mito nos da la
primera orientacién, el primer limite al espacio: su origen, Yakama-
mukute, nos dice el mito: “vive a la cepa del mundo, a la cepa del
cielo”.

[1lal

Para comprender esa imagen tal cual la conciben los Kawillary, nos
toca analizar el concepto de cepa. Pues a través de el, la posicién y la
conformacién de Yakamamukute se clarifica. En efecto para los Kawillary
la cepa de un arbol, es su lugar de origen, su lugar de aparicién. Es
concretamente el sitio preciso a donde el drbol sale de la tierra, es el lugar
limite entre su parte subterrénea, invisible y escondida, y su parte apa-
rente. La cepa es la final, el lugar de materializacién.

Yakamamukute, como todos los elementos de la tierra-jaguar, de
este mundo primordial es limitado a su lugar, ellos no han todavia ad-
quirido su forma actual. Viviendo al origen del mundo, del cielo, €l vive
en el punto de contacto entre el mundo y el cielo, ahi donde se confun-
den, donde se separan, donde se materializan. Este sitio que une en un

Sobre esa tierra-jaguar no hay todavia ninguna coordinacién unis
versal, los elementos son todavia sedentarios, no se han materializado
bajo sus formas universales. Ellos pre-existen, podriamos decir, al mo=
vimiento que los pondri en sitio y los articulara entre si.

118 119




Yakamamukute van a ser los agentes de esta transformacion. Ellos van a
grear el espacio, ellos son el origen de esa gran disociacién de la terri-
prialidad de los elementos. b

lugar, la tierra y el cielo es Yakamamukute. Los retine en él, esta a |
origen. En ese sentido Yakamamukute es el punto limite del espacio
la tierra jaguar, que él viene a circunscribir por su presencia. El es
origen, el origen mismo del espacio, el que lo delimita y el que vend

Jen La muerte de Yakamamukuie
a limitarlo.

v 5
YAKAMAMUKUTE Y HEHECHU son entonces antes del génesil
entidades principios, limitados a su territorialidad. Pero vemos que
kamamukute va a donde Hehechu, se desplaza. Ese desplazamiento
fundamental para la comprension del mito. El establece en efecto la pr
mera comunicacién, el primer movimiento aparente sobre este mund
del origen. s

Mientras trabajaba en su chagra, Yakamamukute venia a donde
y bailaba con sus hijos. Antes que Hehechu regresara a su maloca,
volvia al origen, a la cepa del mundo.

J

Yakamamukute invade la territorialidad de Hehechu. Es un intru-
p y ocupa un sitio que no es el suyo. Se sale de sus limites, mezcla
lns localizaciones, las territorialidades del mundo primordial e introduce
| desorden al estar donde Hehechu, en la tierra-jaguar, él no estd mas
#n su sitio, La presencia de Yakamamukute sobre esa tierra va a traer
muchas consecuencias.

f

El desplazamiento de Yakamamukute de la cepa del mundo
donde Hehechu, viene a forzar el establecimiento de esas coordenadi
primordiales dadas por la presencia de Yakamamukute. Pues él est
blece una distancia entre dos puntos, una superficie y un eje de cre
cién. Es el primer movimiento del génesis que inaugura la transform
cién del Yakamamukute, pues viviendo a la cepa del mundo y del cie
era todavia soldado a ese origen. Estaba pegado a su adimensionalidal
a su sentido, todavia informe. Su desplazamiento lo libera de esa fiji
cién y es preludio de la separacién de los elementos, de la disociacio
de su ser. !

Yakamamukute piensa uinicamente en bailar con los hijos de He-
pchu. Pero esas danzas con nifios, sin chicha, sin coca y sin invitacién
#on sin forma, absurdas y sin sentido. Son unas danzas de muerte. Son
#l negativo de los bailes rituales de los Kawillary que son las represen-

ciones espaciales del camino del origen, la gran comunién con el géne-
8 y la celebracién consciente del gran proceso genético del universo.

Las danzas de Yakamamukute concluyen con la muerte de los hi-

Podemos representar ese mundo de antes del génesis por un @ Jos de Hehechu. Matando a estos niflos aparentemente sin razén, Ya-
quema: ' tamamukute viene a interrumpir todo un proceso de filiacién, de gene-
cion. El no baila en efecto con Hehechu, no es a él a quien mata, sino
sus hijos. Los hijos de Hehechu son asociados a gusanos Yaruma, a
108 que no estan todavia formados pero que estin ya sobre el camino
fle la “Eclosién”, del porvenir y del nacimiento. Ese porvenir de los
hijos de Hehechu es la prolongacién del mundo primordial, su filia-
ion y continuacién eterna del origen del mundo sin limites.

s p
Primero Hehechu la tierra-jaguar, soporte todavia vacio, reducid
a su territorialidad propia y que contiene en su seno la tierra, la noche
la maloca: ‘

‘luego con la aparicion de Yakamamukute y su desplazamient

aparece la creacién de un limite, de una distancia, de una superfieit : p :
coordenada: P Yakamamukute viene entonces a interrumpir ese proceso de con-

linuacién del mundo primordial; pues la muerte de los hijos de Hehe-
thu es asociada a un pasaje, a una transformacién de estado. De los
hijos de Hehechu muertos, quedaran los pedazos, las formas. Pues la
muerte los hace pasar de ser entidades, unidos a Hehechu, al estado ‘de
formas particulares.. Uno: ‘de- los: hijos de: Hehechu alcanza a escaparse
de los dedos de Yakamamikute y se forma, se ‘transforma en:pajarito
TIPI. Esta sera desde entonces su forma definitiva. El otro hijo de He-
hechu, el que no ha podido escaparse, Yakamamukute lo mata, botan-

Hehechu Yakamam
s L SRR e P AR b X Cepa-origen

Pero se trata todavia de una superficie vacia, plana, lineal, es
camente un eje de orientacién. Vamos a ver ahora cémo esos dos
tos se organizan y se estructuran para formar una realidad espacios
temporal.y cudl ‘es el proceso de la creacién del mundo real. Hehechu y
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dolo en el agua hirviendo como un gusano. Hehechu rejuntara sus pe
dazos, lo formara y lo transformaréd con algodén en “Mure mari nana™
en mico:

El espejo plicido de este mundo primordial en donde las entidas
des principio reinan en su territorialidad ilimitada estd desde entonces

partido. Yakamamukute introduciendo el desorden y la muerte viene

poner un cierto limite a este mundo primordial. Este principia enta n-

ces a transformarse y a tomar su forma actual.

La ruptura que introduce Yakamamukute es definitiva, Hehecht

puede hacerse el que olvida la muerte de sus hijos y Yakﬂmamu.ku :
puede hacerse el inocente, los dos saben muy bien que na(.lz'l es ig
que antes. Pues con la muerte principia la gran desarticulacién de est
mundo, la gran transformacién de los elementos en formas.

La organizacién del espacio

Hehechu después de la muerte de sus hijos organiza un be

manda a hacer chicha e invita a Yakamamukute. El movimiento empe

zado por Yakamamukute, su desplazamiento en el espacio es .desde el
tonces reconocido, los seres-entidades no son ya aislados, sino esta
en comunicacién. Esta fiesta que organiza Hehechu no es en ningun
forma comparable a los bailes absurdos de Yakamamukute, pues es
baile dentro de las reglas, con invitacién, chicha y coca. Su aspecto fo

mal, refuerza el aspecto de la comunicacién y viene a institucionalizarl

y reconocer el movimiento, la relacién entre las dos entidades es el ba
le de la creacion.

En el curso de este baile Hehechu peda, el juega con su cuerpt
con su ano. Eso intriga fuertemente a Yakamamukute que no tiene an

La configuracion de Yakamamukute se precisa: Yakamamukuf

es todavia una entidad sin conclusién, él no puede por esa razén ni €
mer, ni tomar, ni pedar. El no es el proceso de ninguna transf
cién. Es un cuerpo lleno, sin organos, sin abertura, es un mundo cle
surado en si mismo, auténomo e improductivo. Tenemos aqui bien 1

presentado bajo una forma metaférica, corporal, lg. imagen de esas entl
dades del mundo primordial sin formas. Ese ser sin érganos es como k
dicen Deleuze y Guatari “el improductivo. No es el testigo de un nad
original, tampoco de una totalidad perdida, y en nada una proyeccion

no es una imagen del cuerpo, es el cuerpo sin imagen” (1972: 14)..

122

Yakamamukute intrigado por el ano de Hehechu, quiere tener uno.
Pero este deseo no se limita a un sencillo juego, va mas alld. Yakama-
mukute desea su abertura, desea esa separacion primordial. Hehechu le
abre el ano pero al mismo tiempo lo mata. Yakamamukute muerto, se
separa, se disocia, se abre de la tierra y va a ocupar su sitio. El se vuel-
ve el cielo, se realiza en una forma: la béveda celeste: Inati. Los peda-
zos de su cuerpo y su sangre se quedan sobre ‘“‘esa tierra”. Con su
cuerpo se forma una loma: la del Tatu, su sangre sirve entonces de
barro.

Inmediatamente operada esa disociacién, el mito pone en sitio un
montén de representaciones de Yakamamukute. El no es mas este cuer-
po sin imagen, ahora esta encarnado en varias configuraciones. Desde
entonces el mito opera la separacion semdntica original estableciendo las
diferencias entre Yakamamukute cielo-principio e Inati el cielo forma.

Esa transformacién se produce a través de una imagen: la repre-
sentacion del cielo. El cuerpo de Yakamamukute y su sangre son desde
entonces el barro, la materia prima que servira para modelar las ollas.

La imagen de la olla no es fortuita, pero estd rica de simbolismo.
El cielo forma Inati, resultado de la disociacion de Yakamamukute, es
nsociado segin los Kawillary a una olla volteada sobre el mundo. Inati
¢s él mismo una olla, lugar de coccion y de transformacion del mundo.
El esquema se completa y toma toda su dimensién:

.

INATI

Disociacién de Yakamamukute

Mundb
.hecl?u . W, QUMD ¥ e S A AR ) R R r: X Yakamamukute
lerra-jaguar Cepa del mundo

Desde entonces Inati viene a limitar y a cerrar el espacio ilimitado
de la tierra-jaguar.

El cielo-mundo, Yakamamukute estd muerto, esa muerte por aber-
tura y disociacién inaugura la creacién del espacio delimitado. El cielo
y la tierra estén desde entonces separados. Su muerte es el pasaje del
mundo primordial a “este mundo”. Ella es la condicién esencial a su
desarrollo. Después de la muerte de Yakamamukute el mundo existe ya
como espacio, todavia virgen, no recubierto por el sentido, pero existe.
El no es mas ese espacio ilimitado de la tierra jaguar a donde las cosas
y los seres estaban confundidos en su territorialidad, pero es en esa su-
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perficie de inscripcion encantada, a donde van a inscribirse los elemen-
tos necesarios a la formacion de este mundo. La muerte de Yakama:
mukute pone en marcha toda una serie de coordinaciones desde enton-'
ces necesarias, de organizacién y de transformacion del mundo. Los ar-:
tesanos de esta coordinacién van a ser Munully los “hijos del Cielo”.

Munully los hijos del cielo

“Yakamamukute tiene hijos alldi a la cepa del
mundo, los restos del mundo son los hijos

de Yakamamukute, como ahora existe este cielo
(Inati), ahora los pedazos que quedan eran

Munully™.

Los Munully son los hijos de Yakamamukute, cielo/mundo, son los'
restos, los pedazos de la disociacion de Yakamamukute. Del desmem-
bramiento de la entidad Yakamamukute hemos visto que: se separa
el cielo de la tierra, se forma este mundo limitado por la béoveda celes-
te, de su sangre se forma el barro y de unos pedazos de su cuerpo una’
loma, la del Tatii; de los otros restos de Yakamamukute aparecen le

como los Kahipulakena de los Yukuna, seres de este mundo, sus pro-|
ductos, la primera gente. huérfanos, los niitos del origen.

Ahora que existe este cielo, que existe este mundo, los hijos de’
Yakamamukute van a principiar sus caminos. Esos caminos recorridos
por los Munully son los caminos de la organizacion de este mundo y de
sus elementos fundamentales. Es el camino de la organizacion del espas
cio y del tiempo universal y particularizado. Los Munully en efecto van
a formar a lo largo de su recorrido, el asiento natural del universo, su
configuracion césmica, geolégica, hidrografica y social. Pero el mito va
mas alla de la sencilla formacion y organizacion del espacio. A través
de los caminos de los hijos del cielo, él viene a recorrer todos esos dife-’
rentes niveles e impulsar el movimiento, la orientacién y el sentido. Los
Munully vienen a estructurar el universo e insertarlo en un sistema de
coordenadas especificas a la visién y a la orientacién de los Kawillary.
Ellos forman a lo largo de esa etapa el soporte creativo del Kawillary,
esa superficie del universo, esa tierra que el Kawillary tiene que reco-
rrer para clausurarla e insertarse al sitio que le corresponde. Se trata
aqui de insertar al hombre en la biosfera, de hacerlo reconocer los ele-
mentos 'y de- darle su sentido. . = £ w wo i bell S0 0N

‘De la: orgaﬂnizaciﬁnﬂ‘dél espacm culturalmente -co;lificé'tllc;, los Mu. \

nully van a formar las tierras sobre las cuales se inscriben los territorios
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de los grupos. Ese camino fundamental es el camino que va de lo ecols-
gico hasta lo social, de la participacion profunda de los elementos natu-
rales a la definicion social y cultural especifica del Kawillary. Se trata
de dar al espacio del mundo el sentido y la orientacion propia de los
Kawillary, determinar su filiacién y situarlos en un lugar del universo.
El camino de los Munully va a ser en ese sentido el camino del origen
desde la cepa del mundo hasta el Cananari y el Apaporis, tierra de los
Kawillary.

Los caminos de los Munully
El primer camino
El centro del mundo; Pira-parana: organizacién universal.

“Ellos vinieron, buscando como estaba este mundo,
vinieron mirando en toda parte”.

Los hijos de Yakamamukute se encuentran entonces sobre este
mundo, pero estan todavia al origen, a la cepa, alli donde se separa el
cielo de la tierra. Ellos vinieron perdidos, desorientados:

“Vinieron mirando, llegaron a la mitad del mundo, ya
como existe toda mitad, asi atravesada de mitad, asi
derecho de mitad”.

Ellos buscan el centro del mundo, pues este mundo esta todavia
nuevo, el centro no esta todavia delimitado. Los Munully van entonces
a medirlo a fin de encontrar su centro, estableciendo asi una serie de
coordenadas, pues los Munully son geémetros. A través de sus caminos
en busca del centro del mundo, ellos lo cuadran en un sistema de orien-
tacion cardinal. El informador explicindonos cémo los Munully esta-
blecieron el centro del mundo, trazaba con sus manos dos lineas per-
pendiculares, indicando el centro formado por la interseccién de estas
lineas. Estas palabras, “‘atravesada de mitad” y “derecho de mitad” se
refieren a esa cuadrangulacién del mundo y a la determinacién de su
centro. Ese centro asi delimitado es el Pira-parand. Los Munully van a
instalarse aqui. Es desde ahi que van a organizar sus elementos.

Los Munully al centro del mundo.— ‘“‘ellos hicieron una maloca”.
Los Munully deciden vivir en el Pird-parand, pero en ese centro del
mundo no hay todavia nada:
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“no hay bejucos para amarrar los estancillos;
no hay arboles, como todo estaba de piedra,
faltaba tierra, faltaban hojas”.

No hay ningiin elemento material para hacer una maloca, ni arh
les para hacer la estructura, ni hojas para techar. i

“el tinico arbol, el mayor palo era Teviji,
tnico que habia”.

Sobre esa tierra sin nada, de pura roca, ellos van a tratar de hacer
funcionar este universo bruto que han heredado. Cortan Teviji pa
construir la maloca. Con esos elementos primordiales construyen &
que se parece de lejos a una maloca:

“hicieron un techo sin pendientes”.

Hicieron una casa de techo plano que a la primera lluvia, a
primera tempestad se cae. Esta casa, esta maloca hecha con los elemento
de este mundo no sirve. Este mundo a donde todavia no hay nada sing
la piedra es impropio a la vida y la primera tentativa de vida en @
Pird-parana fracasa. Los Munully se deciden entonces a organizarlo un
poco, pues el mundo esta demasiado desnudo, demasiado vacio. E o
van a buscar los elementos que lo hardn habitable. Van a empezar @
largo recorrido de la organizacién que los llevara hasta el Cananari y €
Apaporis.

La organizacién universal del mundo.—El espacio sobre el cus
viven los Munully es todavia la tierra-jaguar, la de Hehechu, la de I
gente animal. Son ellos quienes la pueblan, es aqui donde ellos tienen u
casas. Pero esos animales primitivos son todavia territorialidades indivi
duales, cada uno posee un elemento formador del mundo. Los elemente
de la vida organizada, se encuentran todavia separados, individualiza

y limitados a la posesién de Mapitare, Karu y Peri.

El trabajo de los Munully va a ser el trabajo de extension de estos
elementos en el universo y la de territorializacién de cada uno: su ums
versalizacién. Los animales son celosos de sus posesiones, los Munull
tienen que comprarselas, casi arrancarselas, a fin de liberar los elemens
tos. Los animales al fin aceptan, pero les mezquinan, les dan poco y bajo
una forma clausurada: en cajitas. Les indican también todo el modo de
empleo como la brujeria, las palabras a decir, a fin de que puedan “mas

126

nearlos”, hacerse sus duefios. Pero los Munully no hacen caso de las
recomendaciones, abren las cajitas y liberan los elementos sin decir las
palabras, sin hacer la “‘conservacion’.

Sin esta conservacion, los elementos invaden el mundo y ocupan
todo el espacio disponible. La dimensién de los Munully, de sus palabras
no es la de esos poseedores egocéntricos de elementos, sus palabras como
hijos del cielo y del mundo son universales y recubren la totalidad. Los
Munully extienden entonces todos estos elementos en el universo. Los
liberan de sus territorialidades y organizan el espacio y el mundo tal
como es ahora.

La tierra liberada de Mapitare, se extiende sobre el mundo “llega
hasta alla al lugar de los blancos, alla a donde esta Bogota”. Ahi donde
principian las montaiias, las rocas. Pasa lo mismo con las hojas de la
maloca; las plumas de Peri, que liberadas de su caja se extienden sobre
el mundo. Si se hubiesen limitado a las palabras de Peri, no habria hojas
para los hombres. Ahora que esas hojas estan dispersas en el mundo,
los hombres pueden seguir haciendo malocas.

La noche una vez liberada de Karu cubre el mundo. Las tinieblas
estin en todas partes y los Munully tienen que organizar ese universo
de 1a noche. Pero con el episodio de la noche los Munully no extienden
{inicamente la noche sobre el universo sino que organizan el tiempo.

El Tiempo.—El tiempo, lo hemos visto, todavia no existe. El sol,
inmévil, en un solo punto, significa ausencia de tiempo, ausencia de
movimiento. Lo que pone en marcha la mecanica solar, su movimiento,
es la aparicién de la noche. La noche, el tiempo, son y estin donde Karu.
En su maloca se oscurece y se amanece. El dia esta dividido entre perio-
dos de vigilia y de suefio, la gente esta instalada en el tiempo, come y
se retine segiin las normas de ese tiempo.

Los Munully no duermen, no tienen suefio y no han repartido las
actividades segun esas periodicidades. Karu posee todo eso, es el unico
que disfruta de ese elemento. Los Munully van a visitarlo y tienen cono-
cimiento de la noche y el tiempo, con sus periodicidades. Esta organiza-
cién les gusta y piden a Karu la noche. Este exige un pago y ante la
negativa de los Munully les entrega una olla de heridas. El precio fijado
por Karu, es otro resto de Yakamamukute, el oro del Brasil. Los Mu-
nully una vez en posesion de la noche, la liberan sin la “‘conservacion’’,
ésta invade el universo, apaga al sol y se establecen las tinieblas. El tiem-
po se dilata y los Munully parecen haber caido en el otro extremo. Des-
pués del dia sin fin los amenaza la noche perpetua.
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Répidamente los Munully reaccionan y se ponen a organizar |
mundo nocturno y le dan su periodicidad. Para esto crean los anime
nocturnos quienes con sus cantos imprimen su ritmo a la noche.
noche en efecto los Kawillary cuentan el tiempo a partir de los cantos ¢
pajaros o de sapos especificos que se suceden y marcan la.s‘horas ha
el alba anunciada por el canto del paujil blanco y el gavilan. Una ¥
organizado ese universo de los animales nocturnos, el sol reaparece.

Por haber liberado los elementos de las palabras de sus duefios,
ollos son agredidos en todas partes, victimas de la brujeria de los elemen-
los de la tierra jaguar. La vida en el Pira-parana se torna entonces im-
posible. Los Munully se enferman y salen casi muertos de una ceremo-
nia del Yurupari celebrada en el alto Pira-parana, su maloca se quema,
¢l agua del Pird-parani ahora es demasiado caliente y ellos no pueden
tomer peces bajo el peligro de enfermarse mas. No pueden vivir mas
Aqui, deben ir a buscar otro rio y otro sitio. Pero sobre ese espacio origi-
nal existe solamente un rio, los otros rios no estdn todavia materializados,
#on arboles de agua, localizados en un solo punto, ligados a sus duefios.

El gran reloj césmico regula deS(_le entonces el tiempo .ur.live sal
tiempo diurno, marcado por el movimiento del sol y sus posiciones b
el cielo, y tiempo nocturno marcado por los cantos de los amma-les j
como consecuencia, aparece el tiempo social, marcado por las period

Buscando la salida del Pira-paran4, ellos lamben a Ure-ipina, la raiz
dades de las comidas.

de un érbol, el arbol remedio, Itchuna que los alienta. Ure-ipina se ha
vuelto la salvacién, el camino a seguir para salir del Pira-parand, para

iversales y natu o 5 v ! '
Los Munully han creado entonces los elementos un M encontrar el rio que los libera de la brujeria de la tierra-jaguar.

rales de este mundo, pero esos elementos no son todavia chificado’s.
espacio no estd recubierto por su sentido y su orientacién social especlf cé
Es al curso del segundo camino de los 'Munu!ly —camino del A_papo
que aparece la orientacion del espacio segun las d{ferta.rftes tierras
van a formarlo. Después de este trabajo de umvex:s’ahzacmn, los Mun ‘
se ponen a particularizar, a especificar esa creacion, a hacer de ella‘\

creacion de los Kawillary por venir.

Itchuna no se encuentra en el Piré-parana, pero si alld a lo lejos,
en lo que es hoy el salto del Jirijirimo. Para llegar a la cepa de Itchuna,
ellos deben seguir su raiz Ure-ipina debajo de una montafia para llegar
ol lugar de su materializacién: a su cepa. En este proceso similar al que
hemos visto en el episodio de Yakamamukute, volvemos a encontrar el
simbolismo de la cepa del arbol, muy propio a la creacién de un espacio,
fl un cambio de dimensién, al paso de un nivel geo-coésmico al otro. Asis-
timos a un segundo génesis, al punto origen de los espacios diferenciados
en tierras especificas, propias para recibir en el futuro los grupos y sus
lerritorios.

El segundo camino: el Apaporis

pensarse. Los Munully se han dado cuenta que es imposible vivir en ¢
Pira-parana, pues esa tierra pertenece a otra gente, aﬂla gente jaguar qu
junto con Mapitare —tierra/suelo—, son sus duen?s. gQue hacen
Munully sobre esa tierra? ;Por qué el Plra-_parana esta determinag
como centro del mundo? Porque es la tnica tierra existente y el uni
espacio delimitado geograficamente por un rio: el Pira-parana.

Ure-ipina aparece como el lugar de esa disociacién de tierras y de
territorios. En Ure-ipina también hubo otra separacion. Anticipando so-
bre el segundo camino de creacion, el de la creacién del grupo en si
mismo, podemos anotar que cuando la gente vino a nacer, bajo la forma
de la anaconda primitiva, Asha, ésta se paré en Ure-ipina, en el Pira-
parana y la gente lambi6 una cuya de aji y de sal y se pusieron a hablar
¢l Kawillary, la otra gente que no se paré en Ure-ipina, habla desde
entonces otro idioma. Asi Ure-ipina aparece también como un lugar de
separacién primordial de los grupos, sobre un aspecto fundamental, el
de la identidad de cada uno: la diferencia lingiiistica.

Los Munully necesitan una tierra y los diferentes elementos indi
pensables para organizarse sobre el mundo, para forn?ar luego su prog
tierra, la de los Kawillary. Para eso van a pedir la tierra/ sueloc a do‘ ,
la hay, a donde sus duefios. Pero ellos les dan un pedazo de_tlerra
pequefio que los Munully estin descontentos y a fin de'ver si no se
ha enganado abren la caja y liberan la tierra del espacio que Mapi
le habia asignado, circunscrito por sus palabras de brujeria. Los Mun

" Llegando a la cepa de Itchuna, los Munully encuentran a Kamana-
aparentando tonteria desobedecen a los duefios de los elementos, dispe

tana, la duefia del arbol, es quien lo “maneja”. Ella es la mujer de
Mapitare, el duefio de la tierra. Ella niega a los Munully el acceso al
dgua y no los deja comer peces, ni caceria, pues ella es también duefia

del Apaporis y del Cananari y comienzan asi la organizacion de su propig
de la caceria. Los Munully se alimentan de hormigas y de “minguao”

mundo.
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que los prepara Kamanatana. Pero se cansan de esa comida y dejan
entonces al mas joven de ellos, Mamitiri, en la maloca de Kamanatax;:l‘
bajo la forma de un lagarto, a fin de averiguar cémo ella saca “_
uao”’. Descubren asi que esta hecho con el propio semen de Map.l :
Los Munully frente a ese descubrimiento, matan a Mapitare y siguen
pidiendo a Kamanatana el arbol rio. Como ella se niega, Mami ‘
transforma en chupa-flor, la sigue y descubre esa llave de agua y
peces que come Kamanatana. Por un subterfu.g’io, le r?ban una ol
de peces y se la comen. Queriendo comer también caceria, destapan
hueco de animales a donde Kamanatana los guarda, los liberan en el
monte, organizando asi la fauna de caceria del Cananari y del Apag(:fil:
Después de eso ciegan a Kamanatana y la mandan a Duisi, al rapido
de la Libertad en el bajo Apaporis. «»
Mapitare muerto, Kamanatana ciega y la fauna de caceria asi libe=

. - ”
rada, los Munully tienen entonces el campo libre para organizar su rioy
-‘

La organizacién del Apaporis y del Cananari. — Al estar Mapi ’_
muerto y Kamanatana ciega, ellos se ponen a tumbar érboles de agua,
Después de haber tumbado varios arboles, dando asi nacimiento a ot o
rios, ellos comienzan a tumbar el Apaporis. Pero como éste no cae
mandan a Maniritare, la ardilla blanca, a cortar los bejucos que lo -."'
nen amarrado al cielo. Este al fin se cae y arranca en su caida un beju
co, Kumaka, que forma el Cananari. Maniritare se queda en el ciel ‘L“
los Kawillary lo identifican con la caida del dia al oeste. Cuando el cie

1 4 o
lo se colorea de rosado ellos dicen ‘‘ese es Maniritare’.

;Qué representa esa tumba de drbol? Tumbar érboles, es abri
chagra, instalarse sobre una tierra, es lo que hacen los Munully y comt
lo hacen los Kawillary en la actualidad. La tumba del Apaporis repre
senta para los Kawillary la toma de posesién por los Ml_mully del ri
y de las tierras que los rodea. Aqui los Kawillary van a abrir sus chag
a instalar sus malocas. A

Una vez formados esos rios, los Munully van a organizarlos. Seme
jante al tronco recto de Itchuna, el Apaporis no tiene vueltas. La recti
tud del curso del Apaporis lo vuelve ilimitado, sin puntos de refe
cia especificos y los Munully no pueden subirlo. Llaman entonces a 18
culebra, a fin de torcer el rio. Como ésta nada haciendo vueltas, forma
el curso sinuoso del Apaporis y del Cananari, dando asi una tangibi *
dad a ese espacio acudtico organizandolo en su distancia. @

I

Pero los rios no estin todavia terminados, les falta su parte '1

sus fuentes y sus afluentes a fin de tomar una forma definitiva.
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Munully van entonces a terminar el trazado de los rios, haciendo pri-
meros sus lechos y yendo luego a buscar el agua faltante hacia el rio
Juansoco, en la cepa del agua, al mar. De las ramas partidas del Apa-
poris forman los afluentes. |

Una vez organizado el espacio de los rios, los Munully los recorren
dando nombre a sus diferentes partes y afluentes. Ellos principian en el
Jirijirimo —Papuri Apare— la raiz del Apaporis, a donde el rio salta
una desnivelacién de 100 mts y se hunde en la tierra. Después llaman .
la cepa del Apaporis, Pukumi, Papuri, Pukumi, después el tronco, Pu-
kumi. Ellos dan forma a una isla arriba del Jirijirimo y un poco abajo
de la confluencia con el Cananari dan nombre al ripido Mavavaripina
(carpintero). Ahi se ponen a organizar los afluentes del Cananari: cafio
Mukureva, cafio Kajmuroupu (uva), cafio Pureari (verde) después el
Tenari o el cafio Paca, llamado también camino de tapir. Una vez el Ca-
nanari organizado pasan al Apaporis en donde organizan los lagos que
bordean el rio: lago de Pawua (hacha) después lago de Numea y lago
de Pitira o de los chimbes.

'Es durante este altimo episodio en el que se aclara la significacién
de esa formacién de los lugares del Cananari y del Apaporis. Los Mu-
nully al dar nombre a las diferentes partes de los rios, no se limitan a
organizarlo, sino que reparten los lugares de implantacién de la gente.
Sobre el Cananari, en el Cafio Uva, ellos organizan la tierra de los Pa-
chakuari, un segmento de los Kawillary. Sobre el Apaporis, en las lagu-
nas, reparten el nimero de malocas y de Kakuri. Ese pasaje es capital
pues creando los lagos, los Munully reparten los futuros lugares de im-

lantaciones de malocas segun el ancho de la bocana de la laguna y de
ﬁ)s Kakuri necesarios para taparlas. Un Kakuri es una represa que ha-
cen los Kawillary en el periodo de aguas bajas a fin de detener los peces

risioneros de la laguna. Cada maloca tiene su Kakuri y la instalacién
Sel Kakuri y la pesca que siguen son colectivas. Asi segin la importan-
cia de la bocana del lago, los Munully instalan un cierto niimero de Ka-
kuri y las malocas correspondientes. Esa reparticién tan minuciosa de
ln gente segiin los Kakuri pone en sitio la organizacién socio-econémica
de los Kawillary, instalindose en un tipo de habitat especifico a los Ka-
willary, haciendo de ellos gente de lago.

Una vez terminada esta creacion, los Munully van donde Pirupi-
ruaka el trueno y le roban su relampago Wapeka y aprenden su mane-
Jo. Después ellos reparten ese trueno a la gente. Sin entrar a analizar el
detalle del simbolo del irueno, podemos anotar que es un atributo sha-
manico de los Kawillary. Cada maloca, cada sitio de implantacién de
los Kawillary recibié su trueno.
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#e trata de territorialidades exclusivas y auténomas, sino al contrario de
la participacién de todos los elementos en la creacién de la tierra Ka-
willary y de sus relaciones estrechas entre ellos. La tierra de los Kawi-

ary aparece entonces como un sub-capitulo de la creaciéon universal,
vomo el resultado de una filiacién, de un proceso de generacién sucesiva.

Una vez la tierra de los Kawillary, del Cananari y del Apapo
organizada, los Munully se instalan definitivamente en esta region. M
mitiri el mds joven y el mas sabio vive desde entonces un poco abaje
de Pitira. El es el duefio del rio. Asi se termina el gran camino de I
creacion de la tierra de los Kawillary.

La definicion del territorio no se limita a un espacio abstracto. Ella
#¢ incluye, de una parte, al proceso cosmico de formacién del universo y
de otra parte, a toda una serie de articulaciones concretas. Esas articula-
giones se producen dentro del mismo territorio. Se trata de particularizar
los diferentes elementos entre si: el suelo, las hojas, los rios y los ani-
males que formaran “‘una tierra” un sistema ecolégico particular. Pues
#egun los Kawillary “la tierra’ no es el espacio abstracto, el suelo, pero,
mas alla son los diferentes ‘“‘habitantes” de esa tierra. Los drboles, los
tios y los animales son partes formadoras de una identidad territorial,
fue ellos comparten con los hombres. Una tierra es entonces antes de
todo un ecosistema particular.

CONCLUSIONES

En el transcurso de esos caminos de creacion, asistimos, primers
mente a un proceso fenomenal y fantastico de desterritorializa.c'ién
universo primordial, que se produce por el estallido, por la fisién
ma de territorialidades exclusivas y primitivas que lo forman: Yakams
mukute y Hehechu. El resultado de esa fision es la materializacion de
espacio limitado universalmente por el cielo.

De ese espacio se disocian y se desterritorializan luego los elemer
tos todavia clausurados —Ila noche, la tierra y las hojas— y se form
los elementos universales, una vez liberados de sus duefios.

Ese espacio ecologico estd delimitado en varios niveles:
~—a nivel geocoésmico:

Asistimos al fin a la disociacién, esta vez mas discreta, de los e
mentos en ellos mismos y a una serie de articulaciones especificas, qu
concluyen en la creacién de nuevas territorialidades: las tierras del G
nanari-Apaporis y del Pira-parana. ’

Los Munully tienen que pasar de un nivel al otro para llegar a las
lierras del Cananari-Apaporis. El simbolismo del arbol, de la raiz y de
Ia cepa es aqui clara: existen sobre este mundo varios niveles geolégicos.
Las tierras no son situadas sobre el mismo plano pero si en pisos sucesi-
- vos, separados y limitados por cerros o escalones, la Serrania de Isibu-
ouri, separando las tierras del Pira-parand y del Cananari-Apaporis mar-
tn ese paso de la planicie del Caquetd al escudo de las Guayanas. Los
Kawillary, conscientes de esos niveles se definen como gente “encima
te los cerros™.

Estas nuevas territorialidades no tienen nada que ver con las pr
mitivas. Pues ellas son el producto de la desarticulacion y descompos
cién misma de lo universal. Los Munully han reorganizado los elemer
tos, agrupados los pedazos disociados y creado en su articulacién mis
ma nuevas territorialidades. Ellas son entonces el resultado de una sit
tesis disyuntiva, no exclusiva, que afirma los términos disyuntados
sus articulaciones, en todas sus distancias, sin limitar el uno por
otro, ni excluyendo el otro del uno.

Si las tierras son separadas geo-cosmicamente, ellas son articuladas
entre si. Pues es en el mismo Pird-parand que los Munully encuentran
la raiz de Itchuna, el pasaje y el camino para pasar de un nivel al otro.
inpsh . I ~~a nivel hidrografico:

Si todo se divide, todo tiene que dividirse en si mismo y
larse sobre la base misma de esa divisién. Esas territorialidades nue
son creadas de lo universal y de sus articulaciones entre si mismas
lo universal.

El eje de orientacién de los territorios y de las tierras es dado por
los rios, que no se limitan a una tierra, pero que las atraviesan, pasan-
fo de un nivel geolégico al otro. Esos pasos son marcados por los saltos
o ripidos, que delimitan sobre los rios, las fronteras geolégicas, ecold-
gicas y territoriales. Los saltos y los rdpidos son los escalones geolégicos
entre las tierras y también las barreras que los peces no pueden pasar,
tlelimitando asi una ecologia acuatica.

Los Munully, con la tierra universalizada, organizan el suelo de
Cananari y del Apaporis sobre el cual se inscribe una ecologia especifis
ca —las hojas y la caceria— y un sistema hidrografico particular.
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El salto del Jirijirimo representa ese limite para los Kawillary. |
nosotros examinamos la formacion del Apaporis tal cual ella aparece
el mito, vemos claramente que el Apaporis-Cananari estin separados
Pira-parana. Itchuna se levanta a lo lejos, a otro nivel césmico, today
sin tumbar, inexistente. Pero los rios tienen la particularidad de &
vesar los niveles cosmicos y de articularse entre si. Ese tipo de articull
cién es bien diferente a nuestra visién de la confluencia de los rios. F
efecto, si para el gedgrafo el Pird-parand es afluente del Apaporis,
los Kawillary, como para los otros grupos de la regién las cosas son bi
diferentes: el Apaporis estd concebido como afluente del Piri-parand

Esa visién puede aparecer extrafia cuando se sabe que los indi
son excelentes gedgrafos y conocedores del trazado y de la importane]
de cada rio y de sus afluentes. Pero esa visién se clarifica si la situame
en la visién espacio-temporal de los indios. Habiamos visto que el Piri
parana es el primer rio del mundo, los otros existian todavia en pote
cia. Es dnicamente cuando se tumba Itchuna que las aguas del Apapori
se unen al Pira-parand, haciendo asi de él un afluente del primer
La concepcion del espacio hidrografico esta entonces determinado pe
la visién del origen y de la formacién temporal y sucesiva del espacil
Ahi también la unién y la articulacién de los rios se hace a traves de
simbolismo del arbol y de la cepa. Si examinamos la concepcion d
Apaporis de los Kawillary, vemos que el Apaporis principia ahi a doj
de Itchuna fue tumbado en el Jirijirimo. Segiin los Kawillary ahi pris
cipia la raiz del Apaporis, el rio en efecto cae de una desnivelacion d
100 mts. y se hunde en la tierra para reaparecer abajo. La parte com
prendida entre el Jirijirimo y su confluencia con el Pird-parana es 1l
mada Papuri Apare o raiz del Apaporis.

Esos rios que estaban al principio desarticulados se unen al fin §
componen la hidrografia actual. :

—a nivel social:

Organizando los rios y las tierras de los Kawillary, los Munully
recubren de toda una escritura social: escritura real, grafia del espacio
codificado socialmente. Ellos organizan en efecto los sitios de implan
tacion futura de los Kawillary: los lagos y organizan toda la toponimia
especifica del territorio. Los sitios del Cananari y del Apaporis van en-
tonces a ser el receptaculo de la historia de los Kawillary, ella esta des
de entonces escrita sobre la tierra. Todo el espacio del territorio es oriens
tado, significado y articulado entre si, la geologia, la hidrografia y la
ecologia determinan de una manera irreductible los sitios de implantas
cion socio-econémico y la reparticién de los Kakuri y de las malocas. '
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Sobre esa creacion del espacio territorial basico pueden entonces
aparecer las gentes e implantarse globalmente. Mamitiri dando el ejem-

plo se quedan abajo de Pitira.

Pero esa tierra especifica de los Kawillary estd articulada a través
de todo el proceso de creacién con los otros territorios y los otros grupos.

Los Munully antes de llegar al Apaporis-Cananari se demoran en
el Piri-parani y se enfrentan con los duefios de la tierra y de los ele-
mentos. Ellos tienen que robarlos para conseguir su tierra y sus rios.

Habiamos visto en la introduceién que los grupos Arawak parecen
haber llegado mas tardiamente a esa regién del Vaupés y que tuvieron
por eso que instalarse al margen de los grupos Tucano y peleal_' por sus
tierras. La situacion de los Munully en el Pird-parana y la artlcu].am?n
del Cananari-Apaporis con este rio confirman esa hipétesis; pues la tie-
rra de los Barasana, la gente jaguar. Ellos ocupan ese territorio de ori-
gen, de la tierra jaguar, del Pira-parana por su filiacion al jaguar. Ellos
son Dyeba masa.

De otra parte los Munully estén ligados por relaciones de alianza con
Mapitare el duefio de la tierra-suelo. Ellos son yernos de Kamanatana
y de Mapitare. Mapitare esta asimilado por los Kawillary 2 los grupos
Tucano, viviendo sobre el Papuri y el Tiquie, quienes son sin duda unos
de los grupos mas potentes.

Los Munully tienen que pedirle la tierra y el acceso a los rios, in-
troduciéndose asi en toda una articulacion socio-territorial origina?,
anunciando la aparicién de los grupos organizados y las alianzas matri-
moniales que van a realizar entre si.

Por un proceso particular, el mito nos indica la orientacion primaria
de las tierras a través de una pre-inscripcion y codificacién del espacio en
términos geografico-sociales.

Luego de todo ese proceso de fision 'y de territorializacion espec'ifico
asistimos a todo un proceso de inscripcion profunda del aspecto social y
de la cultura en el espacio geolégico, ecologico e hidrogrifico. Es la marca
de la dimension del espacio y de los territorios segiin Kawillary.

Podemos entonces concluir ese primer camino definiendo el territorio
como un espacio, una tierra, creada de la fisién y de la articul.acié.n de
los elementos desde el origen, determinando una serie de codificaciones
exclusivas de cada grupo.

\No %
A 135

S
.




tentro y nudo de conexion del universo, de la gente y de sus actividades.
' Ella es el microcosmos del universo y de la sociedad, un laboratorio en
tlonde se combina esa quimica particular de la creacién. Un largo mito
le corresponde, el de Kua. Ese mito de una estructura diferente de los
Otros se sitila aparte en la creacion. El estd esencialmente centrado sobre
In maloca y la concepcién de la reproduccién del grupo. En ese sentido
6l sintetiza todas las creaciones anteriores y las hace funcionar en la ma-
loca. La maloca estd asi delimitada como “arca de alianza”, pues ella
Mintetiza en la practica la articulacion de la sociedad patrilineal y las
conexiones de la territorialidad y de la alianza.

Una vez puesto en sitio ese sustrato geolégico de la sociedad: su i
fraestructura, vendra el segundo tiempo de la creacién del territorio.
aparece concretamente delimitado con la creacién del grupo en si-mism
Es un camino de agua recorrido por Asha la anaconda que vendri a @
ganizar la sociedad patrilineal sobre su territorio. Es un camino fraccion:
do, marcado por varios altos y arranques: es el camino de la reparticié
de la gente, de los segmentos, de la proyeccién y segmentarizacién de |
estructura social interna del grupo en el espacio. Es el camino del si-mism
de la identidad del grupo y de su afianzamiento definitivo y sedents
en el espacio. Le esta asociado un ritual, el del Yurupari, exclusivo de .

linea patrilineal.
P Al final ese camino de creacién de la maloca viene a organizar la

realidad concreta del grupo Kawillary: sus malocas. Es la concrecién sin
la cual ““the line of descent... would otherwise be an unaceptable abs-
tract statement” Irving Goldman (1976). Pues es en las malocas en
donde viven los Kawillary, es aqui donde ellos practican sus actividades
#ociales. La maloca es asi la unidad de funcionamiento del conjunto de
la estructura socio-territorial, su punto de aplicacién y de convergencia.

Después de esa fase vendran los otros dos caminos mitolégicos, 1o
caminos de la alianza. A través de ellos se pondra en sitio la organiza
de la alianza. Esos caminos se dividen en dos:

La maloca, agrupando una linea de un segmento particular de la
sociedad Kawillary y estableciendo sus alianzas particulares con los otros
grupos, representa uno de los miiltiples centros o corazones segmentariza-
dos del territorio Kawillary. Pues cada maloca determina en su compo-
sicion especifica un campo filiativo y un campo de alianza particular. Es
lo que da a la maloca su caracteristica de autonomia y de independen-
cia, como punto de conjuncién y de disyuncion de la linea vertical de
 liliacién y de la linea lateral de alianza.

De otra parte, el camino de la maloca que organiza concretament
los diferentes elementos y los articula entre si para formar esa ‘“‘arca de
alianza” que es la maloca. 3

El camino de la luna. Los dos primeros caminos de la creacién orga:
nizaban la inscripcién de la sociedad y del territorio patrilineal, defin
do exclusivamente un aspecto de la sociedad, el aspecto de la filiacion

unilateral a una tierra o a un grupo: el de los hombres. _ 3 AT, ! i
grup : ikl La imagen final de ese territorio es, sin duda, esas malocas Kawillary

repartidas en las orillas del Cananari y del Apaporis, metidas cada una
en una practica social compleja, segiin su posicién en la linea de filiacién
jerarquizada del grupo y de las alianzas particulares que ellas han en-
contrado con las malocas de otros grupos, estableciendo mas alla de la
identidad territorial patrilineal, grupos locales estructurados.

El mito de Keri viene a disociar ese territorio, a sacarlo de su de
cion exclusiva y unilateral a través de la prohibicién del incesto y de
ley de exogamia. Pues el territorio no es unicamente formado por la inss
cripcién de la sociedad patrilineal, las alianzas que realizan los hombres
con los otros grupos vienen a inscribirse sobre él y a formarlo en su totas"
lidad. Sobre el territorio se ‘‘declinan desde entonces filiacién y alianzas”,:

u

El camino de la maloca es el iiltimo camino de creacidn, es la puesta

en sitio de la ““arca de alianza”.

- Esa articulacién discreta de los elementos de la vida social que alia
la dimensién del si-mismo y la dimensién del otro, sin confundir, ni
mezclarlos, pero particularizandolos a cada nivel es sin duda la conclusién
de todos esos caminos de creacién y la marca del Ser Kawillary y de su

ol S 4 i | entidad soci ritorial.
Lo que esta dicho aqui es la alianza entre dos mundeos, dos universos, d socio territoria

el de la linea patrilineal —de los hombres— 7y el de la linea matrilineal

le las mujeres— en un punto particular: la maloca. La maloca es el Esos tres otros caminos serdn analizados en préximas publicaciones.
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MITO DE LOS MUNULLY

—*“Bueno, dijo, voy a cortar palo”.

1/1 — Principio cuando no hubo gente, tunico es Hehechu, .~ Se fue llegé y lo amarré al estancillo. Yakamamukute no podia
Jaguar. Entonces él tenia maloca y hijos. Bueno él estaba trabajando | pmer, ni tomar chicha, porque no tenia ano. Entonces se fue y se clavé
alld para tumbar chagra. Entonces un hombre que venia de por alla palo, el se chusé.
la cepa, Yakamamukute, bailaba con los nifios todo el dia. Cuando ve
regresando Hehechu, él recogia las maracas y regresaba a la maloca de
por alla a la cepa del mundo. Cada dia llegaba, entonces el niiio le cox
el carguero de la canasta de maracas, cuando él recogié para cargar
irse otra vez, entonces se revento el carguero. Yakamamukute se e
se fue. Después de tres dias volvié a llegar.

—**Aguante”, dijo Hehechu.

—*“Bueno ahi esta bien”, decia Yakamamukute.

—*“No, falta todavia’’, contestaba Hehechu.

1/2 — Llegé con gusano que se llama Yaruma, mandé a sacar &
al nifio; el nifio sacaba agua y la echaba en una olla grande. Cuant
hirvié el agua, entonces Yaka llamé al nifio para echar los gusanos ent
agua. Ahi mismo los eché a la olla. El menorcito de ellos se salié ent
sus dedos y se formé pajarito TIPI, se volé. Llego a donde Hehechu g
estaba trabajando por alld en el monte y se puso a chillar encima de ¢
Entonces Hehechu supo lo que estaba pasando en su casa. Se regres
Yakamamukute ya se habia ido a su casa, alla a la cepa del cielo. Heh
miré al nifio que estaba cocinando. Entonces €l corté una hoja de platar
y sacé el nifio, lo junté con algodén y lo formé Mure mari nana (mico

Se lo clavé todo y el palo le reventé la cabeza, se murié.
—"“Pago de hijos”, dijo Hehechu.

1/5 — La sangre que botaba quedé toda parte, barro de olla,
pura hacer olla nosotros. El cuerpo lo botaron por alla parte de loma de
‘Fatu, ahi el cuerpo. Bueno asi queds. Como es Yakamamukute, ya tiene
hijos por alla cepa de mundo, restos de mundo era hijos de Yakamamu-
ute, como ya estuvo ese cielo (Inati), entonces resto que quedaba era
unully. Entonces ellos venian buscando.

1/6 — Vinieron mirando como quedaba el mundo, vinieron miran-
tlo en toda parte. Ellos vinieron buscando la mitad del mundo, llegaron
tad del mundo, como ya mitad toda mitad: asi atravesada mitad, asi
erecho de mitad.

1/3 — Yakamamukute tenia hijos alla, el cielo, después de 4
afios Hehechu no estaba brave, él mandé a hacer chicha reunia gen
para hacer baile. No decia nada de lo que habia pasado estaba conten
Ya Yakamamukute no tenia mas miedo y decia:

1/7 — Ahi principié, pusieron maloca, én el Piri-parand. No habia
lerra, ni arbol, ni hojas habia pura piedra no més. Habia unico palo
Heviji, que tiene hoja grande, mayor palo que hay, tinice a donde hay
pledras. Lo cortaron y pusieron hojas que llama KUPIPA., Ellos no hicie-
ton techo con pendientes.

—*‘‘tengo que ir a visitar mi paisano”.
Se vino a donde Hehechu, llegé saludo:
—“HO NUARI WAYI HAHETA" (vengo a visitarlo paisano);‘
—**Tengo chica de niame, estoy tomando”, le contesté Heh: ‘ —“Que viene agua” dicieron ellos.
1/4 — Hehechu siempre tiraba pedo, jugaba, cada vez que t

pedo. Yakamamukute no tenia ano —como olla cocinada no tiene
Amanecié Hehechu jugando. Entonces Yakamamukute dijo:

Venia agua, con viento, se tiré la casa, se moho todo.

1/8 — Entonces tocaba ir a pedir tierra a donde lombriz, Mapitare,
o4 el que tiene tierra. Entonces daba un poquitico. Decia hacer la conser-
vieion y después si podian soltarla. Entonces ellos no hicieron caso, sol-
luron asi no mas. Entonces la tierra hacia marea, haciendo loma. Primero
vuando no habia tierra se miraba la casa de animal, tigre, diablo, todo

—**;como hace ano paisano?”’

—**Con ese palo”, dijo Hehechu.
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lo que hay, uno miraba todavia; entonces la tierra las tapd, ya no se mi
queda loma, el payé si puede mirar. Entonces buena t.1e’1'ra se gue y se
quedé de este lado del Cananari y del Apaporis, en Pu'a’-parana quedd
tierra arenosa, con piedra, casi la tierra no alcanzé por alla a donde es
los blancos, por alla Bogota.

1/9 — Faltaba hoja grande para techar.
—*“Vamos a pedir hojas a Peri” dicieron ellos.

Llegaron a donde estaba él y le pidieron, entonces él mandé pog
tico. El les dijo que rezaban, que conservaban:

—*“Primero cortar estancillos, ponerlos, poner varillas, cumbrera,

decia el gavilan.

Como ellos no creian no le hicieron caso, entonces no conservaro 1,
Cuando solté, se fueron las hojas, se pasaron por el Cananari y 'el’ A' :
poris, alld en el Pira casi no hay. Las hojas eran plumas de gavilan
bejucos los nervios de gavildn, cuerpo de ¢l era maloca. Entonces ahort
toca buscar hojas para tejer, para hacer techo.

1/10 — Faltaba la noche, ellos no se durmian. No oscurecia,
sol no caminaba, él estaba en un solo punto. Ellos se fueron a donde e
duefio de la noche, se llama Karu (sapo); es el tinico que tenia, a donds
estaba el se oscurecia, amanecia, sol daba vuelta, pero a donde ellos |
estaba en un solo punto. Llegaban a donde él, entonces por la tarde o8
curecia mandaba a comer y después la comida daba coca. Estaba m
savoroso la vida a donde Karu, conversando por la noche. Despl-xes
mandaba a dormir, pero ellos no estaban acostumbrados a dormir. S
levantaron de madrugada; Karu se desperté, mandé a sacar casabe,
cupi. Comieron después se fueron a mambiar coca. .Entonces ellos e
gresaron a la maloca de ellos, y trataron de hacer lo mismo, pero no daba,
no tenian suefio. Entonces pidieron la noche. Karu le dio olla de heridas
abrieron se les cubrieron el cuerpo de heridas.

—*Porque esa gente no me pagaron nada” decia Karu. i
Entonces ellos volvieron a pedir y le entregaron AI\_TATA TIATA (res-
to de mundo, que era oro de Brasil). Entonces ahora si enh:egaba, se les
pidi6 de conservar. Pero ellos no creian. Salieron y en el camino abrlt-aron |
Se fue la noche, apago el sol. Se oscurecié. Vino entonces aguacero y viento
se moharon. El menor de ellos si se abrigé debajo, el se quedé seco.
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A media noche, ellos formaron paujiles, para que madrugaba. Paujil
blanco se apreté mucho las plumas para no moharse, entonces se quedo
con las plumas del pecho blanco, y el paujil negro no se apreté entonces
queds negro. Por eso paujil negro no sabe la hora, paujil blanco si sabe.
Gavildn no sabe a donde sale el sol. “bohe bohe” decia, no sabia a donde
iba a salir el sol, se puso del otro lado diciendo bohe bohe, se iba aclaran-
do, amaneci6, por eso se les quedé las plumas blancas.

1/11 — Llegaron a donde hicieron maloca, entonces ahi oscurecia
ya. Entonces el agua del Piri-parand era muy mala, era muy caliente,
daba muchas enfermedades. Entonces ellos siguieron buscando hasta la
cabecera volvian, pescaban y muquiaban, entonces se quemo la casa de
ellos. Comian peces sin hacer conservacién —Munully casi se murieron
mirando Yurupari, arriba mitad del mundo, en el Pira-parana.

1/12 — Encontraron raiz de ese palo Apaporis, cortaron la raiz, a
donde Ure-ipina, estaba raiz de Itchuna palo remedio. Se alientaron, se
vinieron entonces a donde iba formar rio, siguieron esa raiz, pasaron por

debajo de tierra para no soltarla y llegaron a la cepa de Itchuna a donde
Kamanatana.

1138 Llegaron, entonces como ellos le decian suegra, ahi vivieron.
Ella tenia hueco de palo Itchuna, ella tapaba agua. Siempre Kamanatana
se iba a bafiar. Como a la raiz de este palo era un Matapi (trampa para
peces) ella abria, entonces caia agua y pescado en el matapi. Ahi mismo
sacaba, lo cocinaba y lo comia. Munully se formé colibri, se fue mientras
ella estaba bafiande. El colibri se cayé a bafiar. Entonces Kamanatana le
echo agua encima, entonces colibri cayé con fiebre.

1/14 — Como ellos siempre tomaban minguao. Parecia minguao,
pero no era MAPITARE TATA (semen de Mapitare). Mapitare era
marido de Kamanatana. Entonces menor de ellos se quedo a ver cémo
ella sacaba minguao. Este se volvié lagarto y miré cémo ella sacaba
minguao que era semen de Mapitare. Entonces no quisieron tomar mas.
Adonde siempre se quema ceniza, en el centro de la maloca, el entraba
(Mapitare), salia de la tierra. Entonces dicieron ellos:

—"‘vamos a coger hojas de Yarumo para ceniza”.

Ellos preguntaban a Kamanatana:

—*“sa donde podemos guemar?”

—"“queman aqui al lado” decia ella.
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Pero ellos no quisieron, querian quemar en el centro para matar
Mapitare. Era lombriz. Bueno se pusieron a quemar, hasta que se prend
harto. Entonces ahi se totié. Entonces ahi encontraron un grillo. Ella
recibié y formé ahi un tintin. Ya se habia formado animal. '

1/15 — Ellos comian puro hormigas, no comian peces. Ella 8
comia, pero no dejaba comer. Ella tenia olla de peces, ellos se fueron &
buscar huevos de avispas y los echaron en la olla de peces. Tape
Cuando ella volvio, dicieron:

—*“su comida esta gusaniando”.

Ella miré y sali6 mosca. Entonces ellos dicieron:
—*“dame, nosotros vamos a botar’’.

Se fueron y comieron. Después regresaron y dicieron:
—*nosotros lambiamos manos de peces”.

Ella entonces conservé para ellos para que no se enferman.

1/16 — Ella tenia hueco de animales. Pero ellos no comian caceria.
Entonces un dia abrieron el hueco y se fueron todo animal para el monte.
Se asustaron y se pusieron a gritar. Lleg6 entonces Kamanatana. Y volvi
a tapar, ella les dijo: '

—*‘vengan a comer”.

Ellos se vinieron y ella los encerré en el hueco, tapé bien con un
pedazo de tiesto y los dejo. Ellos se formaron zancudos. Vivieron asi.
Después un tiempo le dic 13stima a ella y volvi a abrir el hueco. Salieron’
ellos como zancudos y le mataron los ojos. Se quedé ciega. i

1/17 — Entonces volvieron a pedir Itchuna. Ahi empezaron a
tumbar. Estaban tumbando. Arriba mandaron a cortar a Maniritare, la
ardilla blanca. Como ese palo de agua que llama Itchuna, entonces ella
(Kamanatana) lo habia amarrado alld al cielo con bejucos. Maniritare -
se subié y lo corté alld arriba, se rompié el mundo arriba. La ardilla
blanca se quedo en el cielo. Un bejuco de Itchuna que se llama Kumaka,
se cay6 al lado y formé el Cananari.

3
*

Munully se formaron Chicharra que grita por agua.
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1/18 — Cuando se cayé ese palo se quedé derechito. Ellos hicieron
noa. No habia vueltas y ellos remando, pero no rendia, el rio era
rechito tocaba torcerlo. Entonces mandaron abuelo de ellos, una culebra
lapa maripe, para torcerlo, entonces como culebra nada haciendo vueltas
ntonces se torcié el rio. Entonces miraron otro rio Cananari y hicieron
b mismo. Hasta termino, como faltaba para seguir, no seguia el rio por
rriba, lo mismo Cananari. Entonces se fueron a traer agua del rio Juan-
Moco (mar) que estaba alld a la cepa del agua, para echar a la punta
flo esa rama partida. Entonces ahi partieron camino otra vez para que
Mgue agua. Después partieron ramas y hicieron los cafios.

1/19 — Entonces sobre rio dejé Papuri Apare, ese es raiz de Apa-
poris, entonces la cepa para tronco PUKUMI PAPURI PUKUMI; ese es
tronco Pukumi; ese es una isla. Entonces por donde salia ahi cachivera
Mavavaripina (carpmtero) bueno arriba entra cafio Mukureva, seguia
Pushanashi pana; siguiente parte cafio Uva Kamuruopu, llegaron Pure-
rai ese cano Verde. Siguiente llega Paca, cano Tenari, ese es donde era
eamino de danta que formé cafio.

1/20 — Entonces para ella, Kamanatana ellos dicieron:
—*ud mas bien puede vivir alld en Duisi”.

La mandaron alla.

1/21 — Después se fueron a mirar trueno Piru piruaka. Se forma-
ron guacamayas y vinieron dar vueltas encima de casa de trueno. Entonces
ellos entraron, al lado de Piru piruaka estaba parado relampago, como
ese trueno que tenemos se llama Wapaka. Ellos sacaron pluma de cola de

guacamaya y la cambiaron con relampago y se pusieron el trueno. Se
salieron y se volaron.

1/22 — Despues subieron, llegaron a Pawua, dejaron tres personas
haciendo Kakuri, asi cuando nosotros hacemos Kakuri, tiene que poner
tres Kakuri. Bueno siguieron, hicieron otra vez canoa y iban formando
otra vez el rio, haciendo lagunas, asi dejando pura tierra Kawillary,
haciendo lagunas y dejando Kakuri. Subieron hasta arriba Numea, frente
cafio Churuco, dejaron dos personas, dejaron dos Kakuri. Pasaron a Pi-
tira, dejaron aqui diez personas y diez Kakuri. Asi hicieron ellos, eso era
para capitdn, propio duefio de rio. Entonces Manitiri, quedé debajito de
Pitira, ahi vive él, propio duefio del rio. Asi quedé. Después vinieron
por el Cananari, mirar todo, claro hicieron lo mismo dejando gente.

Entonces es trueno que tenian, tocaba repartirlo. Mitad y otra mitad
y otra para cada parte, asi quedé trueno. Ya se paraba en toda parte.
Asi dejaron.
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