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Violencia y Orden Social: Conflictos y Guerra entre
los Yanomami de Venezuela

Catherine Alés*

Introduccién!

Después del primer testimonio recogido directamente de Helena Valero por E. Biocca
(1965), son las descripciones y andlisis esenciales® de los trabajos de N.A.
Chagnon (1966, 1968a, 1968b, 1968¢) los que hacen que la guerra y la violencia en-
tre los yanomami sean conocidas y tengan un lugar de importancia en la literatura
antropolégica, aun cuando bayan sido utilizados varias veces de manera reductora.

b

Francesa. Antropdloga. Ha realizado numerosos estudios entre los indigenas de las selvas de Vene-
zuela, Brasil y Ecuador. Pertenece al equipo académico del Centro Nacional de Investigacién Cienti-
fica (CNRS), de Paris, Francia

La primera versin de este texto aparecié en el nim. 95-96 de {a revista Erudes Rurales, bajo ¢l titulo
“Violence et Ordre Social dans une Société Amazonieane: Les Yanomami du Venezuela”. Nosotros
presentamos aqui una traduccién revisada y actualizada. Agradecemos a Nalda Sifva Monterrey v
Alexander Mansutii 1a (raduccién del texto definitivo.

La autora estuvo por primera vez entre tos yanomami en el Alto Orinoco en 1975: desde entonces
ha efectuado numerosos viajes a las tierras altas de la Sierra Parima, en 1z {rontera venczolano-brasileea,
acumulando cerca de tres anos y medio de investigaciones de campo.

Descamos agradecer vivamente, en Venezuela, al Ministerio de Relaciones Exteriores, a

CORDIPLAN, a {2 Direccidn de Asuntos Indigenas del Ministerio de Educacién (DA, a la Univer-
sidad Central (UCV) y, en Francia, al Centro Nacional de la Investigacién Cientifica (CNRS), al Mi-
nisterio de Relaciones Exteriores, a la Escuela de Altos Estudios en Ciencias Sociales (EHESS), y a la
Fundacion Fyssen, quienes han permitido, gracias a su apoyo financicro ¢ institucional, las estancias
en el campo.
Nosotros no podemos, sin embargo, scguirlo totalmente, en especial en lo que conciernc al infanticidio
sclectivo de los recién nacidos de sexo femenino, 1a escasez de mujeses, ¢l rapio de mujeres y ¢l tipo
de relacién causal sugerida entre estos difcrentes tipos de hechos y 1a guerra. Detaliaremos en otra
parte €s10s punios que no parecen corresponder con los datos que nosolros hemos recogido al centro
de 1z etnia ca la Sierra Parima. El mismo (véase Chagnon, Flinn y Melancon, 1979) revisa su posicidn
sobre ¢l infanticidio, pero la compeiendia por las companeras sexuales permanece en el cealro de sus
discusiones. Desde este momento, sus trabajos (ver Chagnon 1979, 1980, 1982, 1988, 1990b) se ins-
piran esencialmente de 1a teoria de 12 evolucién y son tomadas del finalismo biogenético: las guerras
s¢ explican, en definitiva, en términos de comportamientos de los hombres —particularmente jos
homicidios— seleccionados de manera que maximizen su iniclusive fitness {capacidad de dejar una
numerosa descendencia) (ver ]2 nota 25),
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El fenémeno guerrero propio de esta sociedad no puede, en efecto, ser asimilado a
relaciones de hostilidad mantenidas entre grupos que compiten entre si por el uso de
territorios, la obtencién de bienes o de mujeres. Ciertamente los grupos yanomami
combaten y ejercen la violencia dentro de un marco espacial, a fin de garantizar su
seguridad y afinmar su soberania dentro de limites territoriales. Pero, en la mayoria
de los casos, la guerra yanomami tiene su génesis en los conflictos internos, en oca-
si6n de los cuales la violencia, que se alimenta de si misma, desarrolla una l6gica de
enfrentamientos constituyente del orden social y reveladora de su estructura.?

Etica y préctica de la violencia entre los yanomami

Los yanomami conforman un subgrupo dialectal de alrededor de 10,000 personas, lo
que los hace el mis grande de la familia yanoama (20,000 personas), y controlan un
territorio que se extiende a uno y otro lado de la frontera que separa a Venezuela y
Brasil.

Su patrén de asentamiento refleja los diferentes tipos de relaciones socio-politicas
que mantienen. Viven en pequeiias comunidades semi-endégamas de sesenta indivi-
duos en promedio. Cada comunidad representa un grupo de parientes y afines clasi-

> Eltexto presentade aqui sobre la génesis de ia guerra debe contribuir a mostrar que ésta no podria ser

determinada por las limitaciones de orden ecoldgico como la escasez de recursos animales o de fierras
fértiles. Nosotros remitimos a Ia respuesta de N.A. Chagnon (1968b) a Vayda (1961) quien, a partir de
dos modelos (los Iban y los Maori) cuestiona jos anlisis sobre Ja guerra en las sociedades de tierras
bajas en América del Sur (especialmente los de J. Steward sobre los Tupinamba y de R. Murphy sobre
los Mundurucg), y establece que las sociedades de roza en expansién hacen la guerra para obtener
territorios (ver también A, Vayda 1976). Més recientemente, en lo que concierne a los yanomami, ver
las respuestas de J. Lizot (1977) y de N.A. Chagnon y R. Hames (1979-1980) a jas tesis de M. Harris
(1971, 1972, 1974, 1977, 1979) y de D.R. Gross (1975). La problemética de 1a influencia de ja limita-
cién de los recursos continda alimentando los debates, ver por ejemplo, Beckerman (1979); Hames
(1983); Harris (1984, 1987); Good (1987); Ferguson (1984, 19892, 1989b). Contrariamente a lo que
proponemos en este articulo, los modelos de causalidad materialista o ecologista (ver también Ferguson
1990b) que han sido propuestos para explicar ¢l fendmeno guerrero, asf como los modelos de causalidad
biocultural (Chagnon 1990D), histérica y coyuntural (Ferguson 1990a), sobrestiman {os tipos de
causalidad simbélica ligados a las representaciones relativas a la agresién y a Ia muerte, asi como las
formas de respuesta cultural refativas a la transgresién. Es notable que dentro de cada uno de estos
marcos de andlisis ia eplogia de la guerra depende de restricciones exdégenas a una cultura dada.
Si esto fuera asi, las formas de guerra encontradas en Amazonia deberian ser todas iguales. Porlo tan-
1o, distintos sistemas de gestidn de la transgresién y de la agresién (real o simbélica) conducen a for-
mas diferentes de pricticas de hostilidad. Cuando pardmetros de orden ecolégico, cconémico o histérico
intervienen en la explicacién de una guerra, se adscriben todo el tiempo dentro de un marcoe cogritivo
y simbélico propio a la cultura. El enfrentamiento es una manera de identificarse como cuerpo social, y
dentro de cada caso las 16gicas de canalizacién de los conflictos internos, as como las de enfrentamiento
fisico con unidades més o menos distantes social y espacialmente, son fundamentales para la repro-
duccibn real y simbdlica de estas sociedades (Ales 1991). Aquf queremos mostrar que Jos conflictos
¥ 1as guerras son un factor determinante de 1z estructura social a la cuat confieren su carfcter remarcablce
de flexibilidad y fluidez (ver también Alds 1990a). La agresividad y la guerra tienen, en efecto, ¢na
funci6n estructurai, pues organizan la sociedad en términos de proximidad/distancia a la vez social y
espadial, y contribuyen de mapera decisiva a la definicién de los grupos discretos.
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ficados segln una terminologfa de parentesco y de alianza de tipo dravidiano. Tales
asentamientos son las Gnicas unidades reconocidas y nombradas por los yanomams.
Alrededor del cspacio circular de habitacidn shapono, uno o varios segmentos de
parientes se ordenan sucesivamente; cada uno de elios estd integrado por una serie
de hogares sobre Ja base de un nucleus agndtico. En las comunidades de gran tamaiio
podemos observar la existencia de diferentes bandas, guiadas cada una por un homn-
bre mayor. Este nivel de organizacién social se distingue por la distribucién de los
espacios residenciales y de cultivos, y sobre todo durante los periodos de nomadismo,
cuando se disgregan para instalarse en campamentos provisionales en la selva.*

Se observa también que algunas comunidades, con frecuencia tres o cuatro, for-
man una especie de asociacién, separadas unas de otras por algunos kildmetros sola-
Iente, y a veces mds estrechamente agrupadas. Su cercania les permite ¢l contacto y
la comunicacién permanentes.’ Estan unidas principalmente por el intercambio matri-
monial y ceremonial y por la solidaridad militar —sin que esto conslituya una garantia
para Ja ausencia de hostilidades entre ellas—, y desarrollan un consenso para repar-
tirsc los recursos vegetales y animales que se encuentran en un territorio eXtenso que
todos podrian aprovechar. Estas asociaciones se separan de otros conjuntos de comuni-
dades o vecindarios que fas rodean, por una distancia que puede variar de dos horas &
tres jornadas de camino. La constitucion de estos conjuntos es producto, generalmente,
de la division, por fisiones sucesivas, de una sola y Unica comunidad originarix.

En una escala territorial més vasta, un cierto niimero de comunidades surgidas de
las fisiones consecutivas de una comunidad originaria, o de un mismo vecindario,
constituyen lo que N.A. Chagnon llama un “bloque” de poblacién emparentada; éste
se dispersa sobre un territorio diferente al del bloque vecino. Este principio de la for-
maci6n de los blogues de poblacién no excluye, en las fronteras, los solapamicntos
entre los bloques vecinos.® Al interior de un bloque lus relaciones entre las comunids-
des, asi como las que se mantienen con los grupos vecinos que pertenecen a bloques
distintos, pueden ser pacificas u hostiles.

Las bandas son definidas m4s nitidamente cuando ha habido fusién de dos o varias comunidades. Bs
sobre {a base de este esquema de divisién que se constituyen en general, en caso de conflicie
intracomunitario, ias paries adversas ¥ que se operan las fisioncs (para mas detalles sobre cste tema
véase Alts 1990a).

Segiin el criterio yanomami, estas casas estan al aleance de la voz cuando uno grita (sc puede escuchar
cuando se advierte algo; Ias visitas ficnen un elevade grado de frecucncia).

Estos conjuntos de poblaciones no son totalmente homogénceos; existe 12 posibilidad de reclutamicnto
al interior de un bloque de scgmentos de poblacién de origen diferente, ¢ inversamenie, la posibiti-
dad de unidn de algunos de sus segmenlos 2 otros bloques; esto quiere decir que en las zonas de cp-
cuealro con grupos de origen distinto se pueden establecer refaciones de alianza. ¢ intercambiar
cdnyuges de Ja misma manera que con grupos emparcalados; pueder formar asi paulatinamiente uni-
dades locales mixias. Elo mucsira que 1a formacion de “bloques de podblaciancs empareniadas” co-
rresponde a un efecto diacrdnico de su modcio de expansién y de fisién-fusién, ¥ no a la organizacidn
de un tipo de unidad supralocal. Pero los indigenas mismos utifizan esos criterios —<jue son refativos—
para diferenciarse enire ellos. Es con relacidn a esle marco de referencia que nosotros habiamos de un
grupo de origen comin.
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Las relaciones de alianza y de amistad entre los grupos locales se establecen y se
mantienen gracias a los intercambios de visitas y de bicnes, a las invitaciones reci-
procas a las ceremonias funerarias y por medio de los intercambios matrimoniales. Ellas
se traducen también en un cierto grado de solidaridad econémica en los casos de es-
casez y/o de excedentes, y militar en las situaciones de beligerancia. Siendo a Ja vez
funcién de las distancias gencaldgica y geogréfica y del tipo de unidad de referencia,
las relaciones entre co-residentes, entre miembros de comunidades vecinas y entre
miembros de comunidades distantes, presentan grados variables de solidaridad y de
alianza que son reglamentadas por una cicrta relacién de evitacién y temor. En cada
uno de estos niveles puede romperse el equilibrio de las relaciones sociales y apare-
cer la violencia. Pero, ;cudl es el sentido de esta violencia sobre la que sc sustenta intra
¢ intertribalmente la reputacién de Jos grupos yanomami?

La guerra es siempre la prolongacién de hostilidades previamente desencadenadas;
es esencialmente una venganza destinada a reparar una ofensa ¥ & compensar un dafio
afectivo; de forma més particular, el que uno de los suyos haya muerto o ecnfermado
gravemente a consecuencia de la magia o luego de un combate,

La existencia y la formacion de un éios agresivo y guerrero entre los yanomami
se inscribe entonces en el marco de un sistema reivindicatorio. Uno de los principales
componentes de la ética yanomanmi es la reversién. E} espiritu de venganza es incul-
cado al nifio desde Jas edades més tempranas como un valor totalmente positivo y
primordial, y la venganza, que se realiza en la mayorfa de los casos bajo la forma de
una destruccidn de cosas o de seres, es legitima y legitimada. Expresa el sentido
yanomami de la justicia y obedece también a motivos religiosos: la venganza repre-
senta un intercambio entre los vivos y los muertos, y no puede ser disociada del culto
a estos Gltimos. Una vez iniciadas las hostilidades, la parcja agresor-agredido es
ambivalente en la 16gica de la venganza: quicn se venga, por considerarse agredido,
se convierte en agresor para el otro y asi sucesivamente. Como, ademds, la compen-
sacién obtenida por la venganza no permite nunca reparar totalmente fa ofensa, se
entiende el porqué de la existencia de un clima permanente de persecucién y de agre-
si6n que se traduce sociolégicamente en Ja sospecha, el rencor y la hostilidad mutua
entre las pares que se han opuesto.

Los hombres son educados para el combate, para manipular las armas y para des-
preciar ¢l miedo; el verdadero coraje consiste en dar golpes, pero también en no tener
micdo de recibirlos en su momento. Tal es el verdadero sentido del término waitherd,
que en este contexto califica a la gente de audaz, combativa, agresiva o violenta. Esto
se opone a Jas conductas de miedo, evitacidn y temor (kirii) asociadas al género fe-
menino.’

7 No queremos decir que las mujeres son incapaces de combatis o que no infervienen ni participan de

ninguna manera en el sistema de agresién. Opuesto al término kirii (tencr miedo, lener vergiienza, no

ser 0sado), el érmino waitheri quiere decir “no tener miedo”, “'sin miedo™, en 10dos sus campos de
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Accfala, esta socicdad cstd desprovista de instiluciones de autoridad fuertcinente
jerarquizadas a nivel local y supralocal, y responde por ¢l enipleo de la fuerza, la sc-
paracion y el alejamiento territorial a los conflictos que surgen. Dicho de otra manc-
1a, la violencia es una forma institucionalizada de control social destinada a hacer
respetar el derecho. Su uso modifica Ja composicién y Ia mscripceidn territorial de Jos
grupos locales y la orientacién de las redes de alianza politica y matrimonial. La vio-
lencia es, porlo tanto, el elemento motor de la dindmica de Jas relaciones sociales inter
e intra-comunitarias. La violencia y la guerra, que se encuentran en ¢l origen de préc-
ticas coyunturales y delimitadas en el tiempo, revelan la existencia de una correlacidn
de fuerzas permanente. Esta correlacién de fuerzas no sc instaura solamente por la
utilizaci6n potencial o efectiva de la fucrza abicrta, sino también porelusodela fucrza
oculta. La violencia manifiesta y la violencia invisible no pueden, en efecto, ser
disociadas, y s¢ expresan en ¢l seno de una misma ¥y @nica logica de la agresién. Con-
siderada desde un punto de vista estructural, de Jo wmds cercano a Jo mas lejano, la
alteridad sociopolitica entre los yanomami se organiza asi en una seric de conjuntos
concéntricos, cada uno representativo de un 1ipo de intercambio de violencia real y
simbdlica (véase el esquema infra en las conclusiones). Estos intercambios contribu-
yena la formacién de comunidades integradas a un sistema de hostilidad cronica, fu-
tente o manifiesta, en el cual la obsesién por la agresin virtual o real orienta Ia mavor
parte de los comportamicn(os cotidianos.

Los yanomami viven enclaustrados socialmente en su comunidad, y desarrollan
paralelamente la desconfianza y el desprecio hacia todos los que no forman partc de
su parentela {cognados, divididos en consanguineos y afines), o de su comunidad
de pertenencia (yafitheri, esos de Ja vivienda); cllo incluye a los miembros de las co-
munidadces no enemigas {noff: amigos), especialmente si se trata de comunidades de
origen distinto. Esta desvalorizacion del otro crece a medida que nos alejamos dentro
del parentesco y del espacio. La terminologfa de la agresion se deriva del érmino nupe,®
que designa a la vez a Jos extranjeros y a los enemigos. Este conforma una parcja de
opucstos con ¢l término yarnomani, que designa a fos seres humanos, v recubre una
categoria que, semanticamente, tiene el valor de infrabumanidad.

Pero la violencia puede cjercerse tambicn al interior mismo de una comunidad, entre
partes preferencialmente aliadas y entre parientes proximos. En todos los niveles (los
individuos y los segmentos de paricates, la comunidad, ¢l grupo de comunidades), la
posicion particular en el seno de las redes de alianza y solidaridad, fundadas cn las

aplicacién. Alguicn es waitheri. por cjemplo, cuando no ticre micdo de las consecuencias al desaciio
de una prescripeién, i de ser herido: ademés son wairkeri aquetlos que gritan, los que hablan directs.
mente sin subterfugios, ctc. Un animal lambién es waither: si no J¢ licne micdo al hombre, cunndo
muerde. cuando no tiene micdo de alacar a 0tros animales o al hombre, cie.

Por ¢jemplo, ¢l hecho de agredir se dice napémon {(napé: cnemigofextranjero: mon: tener ¢i compor-
lamicnto de) y volverse enemigo napéprou (napé: encmigo/extranjero: pror: cambio de estado/trans-
formarse en).
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relaciones de consanguinidad y afinidad —que abren la posibilidad de alianzas
pluridireccionales—, proporciona a cada uno los medios para, por una parte, proteger
sus derechos y vengarse de las ofensas y los dafios sufridos, Yy, por otra parte, de ser
ayudado y defendido si €l cs el ofensor o el transgresor. En ausencia de nexos de con-
sanguinidad o afinidad, o de relaciones de alianza y amistad establecidas durante un
largo periodo, la violencia parece ser ejercida de una manera mis fuerte, mas durable
y mis fécil entre grupos de origen diferente. En lo que concierne a los grupos de Parima,
los raros casos de masacre reportados (ligados a una traicién en el momento de una
invitacién o de la quema de la vivienda) hacen intervenir actores que pertenecen a
grupos de origen distinto. Sin embargo, si la guerra practicada entre estos @ltimos
difiere de la que se practica al interior de un grupo de origen comiin, se trata de una di-
ferencia de grado pero no de naturaleza.

Los conflictos que conllevan el uso de la violencia son principalmente el adulterio,
¢l robo de comida o de productos recolectados, de bienes (notablemente del perro} y
de mujeres casadas, la destruccién de plantaciones y bienes de todo tipo, y el dafio
parcial o total a la integridad de perros o personas por medio de Ias armas o de la bru-
jerla:

Una setie graduada de combates-duelos, batallas colectivas e incursiones permiten
saldar cuentas, o dicho de otra manera, hacer pagar el precio de las pérdidas, el dolor
o la sangre, intentar anular el efecto de la cilera (Juishuo: estar furioso/estar afligi-
do). Sin embargo, las venganzas no toman solamente la forma de Jucha abicrta; dife-
rentes pricticas de brujerfa interficren en el sistema vindicatorio. Parece que ¢i
conjunto constituido por los combates abiertos caracterizan suficientemente la tenta-
tiva de arreglo directo de conflictos, en los cuales la identidad de} ofensor es mani-
fiesta o designada, y que el conjunto constituido por las agresiones ocultas remite por
su parte al arreglo indirecto de conflictos sordos, o a la realizacién dc venganzas in-
terminables o bacia alguien de quien se picnsa es responsable del dafio sin estar abso-
lutamente seguros. Con relacidn a los primeros, el arreglo es reciproco, es decir, que
la parte ofendida admite el principio de la reversion; en el segundo caso es unilateral,
es decir, que la parte perjudicada trata de evitar las represalias.’

Los combates convencionales

Los yanomami practican diversos combates, en duelo o en batalla colectiva, que po-
demos clasificar en dos tipos distintos: los combates patikai (golpear sobre) y los com-
bates con garrotes (naprushi) o con macanas (fiimo). Se trata de enfrentamientos que
obedecen a reglas precisas a las cuales las partes involucradas aceptan someterse, bajo

°  Este dato no deja de tener importancia, ya que permite entender por qué los yanomarni pueden sospe-
char qué précticas de brujeria estén siendo realizadas en su contra sin que et agresor sea identificado,
como s¢ vers més adelante.
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i

la mirada de la colectividad y de hombres influyentes que velan por la regularidad de
los combates.

Los combates patikai

El combate patikai es un duclo durante ef cual los golpes son alternativamente dados
y recibidos. Los combatientes se golpean el mismo nimero de veces hasta que uno
de ellos se retira y es inmediatamente reemplazado por un pariente o un aliado.

Los golpes son asestados sobre ¢l pectoral conel puiio, la palma o con la ayuda de
una piedra tenida en la mano,! o sobre ¢l costado con Ja palma; mds raramente con lo
plano del machete o con el dorso de una hacha.! Eslas téenicas de combate son
Jerarquizadas en funcién del dolor provocado,’* ligeras cuando el arma es ¢l pufio, mas
fuertes y pudiendo alcanzar hasta ¢l desvanecimiento en los duclos con picdras, ma-
chetes o hachas. Existe una correlacién entre los medios utilizados, el grupo de edad
de los combatientes y Ia gravedad del delito que baya causado el combate. Las justas
son ejecutadas por los hombres; las njeres participan por medio del arengamicnto o
de las injurias que elias prodigan a las partes presenics. Los hombres maduros indican
a los combatientes cudndo eatrar en e} torneo y cudndo salir en funcién de sus
magulladuras (cada uno debe recibir tantos golpes como haya dado, a menos que no
baya sido gravemente herido antes de que todos los golpes le hayan sido dados), cémo
adoptar la postura apropiada para recibir ¢l golpe, y son ellos también quienes deben
hacer cesar Jos combates.

Estas justas tienen lugar a menudo en ¢! curso de fiestas (reafit) a las cuales han
sido invitadas comunidades vecinas o lejanas pero aliadas. Estas fiestas ocurren du-
rante una ceremonia funeraria en el curso de la cual una parte de las cenizas de un
difunto, conservadas dentro de calabazas, son consuniidas, mezcladas en un atole de
plétanos o derramadas sobre e] fogdn y a cuyo término los invitados recibirdn un re-
galo en comida preparada. El combate se desarrolia a veces €omo juego, generalmente
después de haber cumplido un rito {unerario, para demostrar la valentia, pero mas {re-
cuentemente porque en ¢l pasado hubo un litigio catre anfitrioncs ¢ invitados (calum-
nias, acusaciones, robo o daio a la cosecha, a un perro 0 a una mujer; pricticas de
brujeria, heridas u bomicidios perpetrados en ef curso de una guerra pasada). Son los
anfitriones los que golpean primero a los visitantes; muchas parcjas pueden batirse

' Elarma que se tiene en la mano puede ser un cacho de cérvida, un hueso de apimal {el témur de us

jaguar, por ejemplo) tallado en punta, 1a extremidad seccionada de la madera de un arco o su equiva-
lente fabricado en madera de palmera.

Lo que requiere una posicién diferente. Hay variacioncs ¢n las pricticas de combate al interior del
conjunto del territorio yanomami, Por ejemplo, algunos practican ¢l mismo tipo de ducio abofctedn-

" dose (véasc, por ejemplo, Taylor 1977).

Existe oira técnica de combate (¢kayou o akrimou) que nosotros describimos mas adelante. Esta es
practicada durante las (iestas reafir con la ayuda de armas cortanics y precede generalmente un con-
bate patikai. Corresponde a una forma cxacerbada de violencia con reincidn a oste tipo de Jucha.
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simultdneamente, segiin el caso. Las comunidades que aceptan una invitacién de este
tipo saben que un parikai Ic pucde cstar asociado, sin que ¢so implique una cnemis-
tad entre los dos grupos. El sufrimicnto soportado y la accién misma permiten arre-
glar un diferendo, guardando o salvaguardando las relaciones de alianza y amistad,
lo que expresa el contexto ceremonial del combate. Para el grupo ofendido no solici-
tar reparacién, como para el grupo contendiente no aceptar combatir es mostrarse
pusilinime y cobarde, y por eso mismo incitar en su contra cl irrespeto y la agresidn,
mientras que mediante la provocacién prueban mutiamente su combatividad.

Cuando un grupo desea arreglar asi una cuenta a través de un combate patikai, invita
primero a la comunidad adversa; después, 2 su turno, esta i}tima invita a sus anfitrio-
nes a su comunidad para participar a una fiesta en el curso de la cual tiene Jugar otro
combate patikai, de manera tal que las cuentas se compensan. El ciclo de reciproci-
dad violenta se cierra asi y el litigio es en principio arreglado. Entre anfitriones e invi-
tados las luchas patikaison posibles en todo momento, a consecuencia ce un diferendo
(acusaciones, mentiras, utilizacién del nombre personal, conducta provocadora o pro-
blemas con mujeres casadas). Al momento de la partida de los invitados, cuando se
efectiian los intercambios de biencs, puede ocurrir una fucha patikai & consecuencia
del reclamo insistente de los invitados por algunos bienes.

Aparte de las fiestas reafi, tales combates pueden tener lugar también centre co mu-
nidades cercanas e incluso entre co-residentes a fin de arregiar un con’licto inmedia-
to (robo, cuando un hombre que presta servicios de yerno en la comunidad de sus
suegros protesta porque su esposa mantiene relaciones sexuales con otros hombres del
grupo, siendo que €l ha sido rechazado por ella con el consentimienio de.su grupo
familiar, o cuando un hombre le quita la esposa a otro). Un duelo patikai, scgu:d?
eventualmente de varios combates en cl seno de fiestas ceremoniales. pucde ocurrir
entre dos grupos hostiles; en este caso una de las partes acepta ir al ascntamier'lto de
la otra, o al de otra comunidad aliada de ambos. El hecho de aceptar prac.licar;‘unlas
esos tipos de lucha es la muestra de que no desean continuar siend(.) enemigas nj tam-
poco atacarse con flechas. Ello permite restableccr, luego de antiguas hostilidades,
relaciones que hasta ese momento estaban congeladas y entablar nuevamente tratos
pacificos.

Los combates con garrotes

Otra clase de combates son los que se practican con los garrotes naprushi, que son
simples trozos de madera descorticados (pueden ser largos o cortos). Estos también
pueden efectuarse con la ayuda de macanas mejor elaboradas en madera de palmera
(fiimo), dotadas de un borde cortante que podria utilizarse como venablo.®

3 El garrote naprushi puede set puntiagudo en ia base para ser también utilizado comw un chuzo en caso
de que el combate se tornara desfavorable. Nosotros no hemos tenido conocimiento de batallas cam-
pales en las que se hayan utilizado chuzos, lo que representaria un grado superior de violencia con
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Un duelo simple se practica esencialmente entre co-residentes o entre comunida-
des muy cercanas. Ocurren lucgo de que se descubre un robo de alimentos o un robo
en ¢l conueco, cuando hay un altercado por la pronunciacién de un nombre personal,
por un adulterio, por un perro herido o mnuerto, por defender a una hermana a la que
el marido golpea en exceso, o cuando un hombre se quicre apropiar de una mujer va
casada o viuda. Asi, son los hombres quiencs combaten, pero ca el caso de una gue-
rella hogarefia dos mujeres pueden arreglar también de esta manera sus diferencias,
como por ¢jemplo, en los caos de celos o de robos. Armado de Ut garrote o de una
macana, el ofendido se dirige a la plaza central del asentamicnto ¢ insulta al agresor.
Si éste acepta el desafio, entonces se dirige hacia la plaza con su garrote. Inmediata-
meante son rodeados y sostenidos por sus paricnles y aliados, quicnes sc acercan co-
rriendo armados de hachas, machetes, arcos o garrotes. En cste estadio el conflicto
puede desactivarse y los grupos dispersarse por el cfecto simple de Ja inminencia del
enfrentamicnto. Si elios deciden combatir, el ofensor se pone en posicion de ser gol-
peado; inclina la cabeza y presenta e} craneo al ofendido.* Herido, devolverd el golpe
si aln es capaz; si no, lo substituye uno de sus hermanos o cu nados reales o clasifica-
torios. En general, ¢l combate cesa despuds de que Jos dos han sido golpeados. Fre-
cucntemente, Jas mujeres impiden una segunda ronda de golpes al apoderarse del
garrote. El conflicto queda, en principio, arreglado definitivamente.

En general, Jos combates revisten mucha mayor amplitud cuando se utiliza ¢l ga-
rrote para enfrentar a otra comunidad. Los hombres, acompaiados de Jas mujeres, se
dirigen bacia la otra casa comunal blandicndo sus garrotes. Una vez alli, se dirigen a
la plaza central y exigen Ja presencia de los hombres del grupo que los ha ofendido.
Se enfrentan entonces varios hombres de cada grupo que se relevan pars golpearse;
generalmente, un golpe contra olro golpe. Los combates cesan cuando varias perso-
nas han sido beridas o estdn desmayadas. Un estado de tensién extrema acompaiia a
cslos duclos con garroles o macanas. Estos sangricntos combaltes pueden degencrar
rapidamente si uno de los conlendicntes cs golpeado de mancrs irregular o estd gra-
vemente herido. Incluso, aunque la escogencia de este tipo de arreglos responda a la
preocupacién de controlar Jos niveles de violencia, la escalada pucde producise en
cualquier momento, creando entre Jos dos grupos relaciones hostiles atn més graves.

relacion a la batalla con garrotes nuprindii, Su prictica parece ser exiremada
feporta un solo case [1963b & 1968¢]). Los yanomeami disponen ademds de o1eas arimas para enfrenia:
s¢, como Jas puyas de madera de paimers o de bambd, La puya s sobre todo utiizada contra las mu-
jeres o los visitantes cuando se esta encolerizado, para amenazas cuando un combate degenera, o para
defenderse contra los incursores. En lo que concierne al fusil. o8 yanonnoni 00 tienen 10davia, on su
mayoria, acceso a este lipo de arma. Del lade venczolano, las feentes de aprovisionamicnto eveniua-
Ies esldn limitadas a las zonas de contacto con Ias misiones. Esias son mucho mds pumerosas dof lado
brasileio y eventualmente esos grupos liegan armados de un Tusil p

REA &Y UDIET R YR EEUPO veRezobiao,
St un hombre, furioso porque ha enconirado que su connca ha sido piltada o dafudo, o su perro herido
© muerlo, se precipila para destruir 01ro conco 0 matar ¢} perro el presunio culpable {es frecuenie
que s¢ cquivoque de objetivo), serd ¢l quien deberd bajar peimero 1a cabieza e calidad de olensor,
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Los duelos a garrote pueden terminar en una batalla campal, en Ja que los dos grupos
s¢ golpean andrquicamente. Si ocurre una muerte durante el combate, la consecuen-
cia serd un ciclo de venganza y gucrra. En un conflicto intracomunitario, ello implica
que uno de Jos dos grupos ird a refugiarse en la selva o en otra corunidad.

Los duelos, que acabamos de analizar, pueden ocurrir luego de otro tipo de
enfrentamientos. En el seno de una casa comunal o entre dos casas pueden enfrentar-
se dos grupos anmados de garrotes (yarikayou), en cuyo caso un grupo golpeara al otro
haciéndolo retroceder y/o viceversa.

Estos combates toman la forma de verdaderas expediciones cuando los yanomami,
armados de largos garrotes, van al encuentro de una comunidad que Jos ha despojado
de una mujer (punto que nosotros detallaremos mas adclante), o que ha destruido sus
conucos. Este Gltimo hecbo es considerado una verdadera provocacion y esta frecuen-
temente ligado al primero: para vengarse, el grupo despojado va a destruir el conuco
del seductor, pero al bacerlo, es frecuente que se equivoque de parcela, pues no cono-
ce bien los conucos de las otras comunidades, el grupo agredido ird, a su turno, a des-
truir otros conucos o que ocasionard que varios grupos entren en un estado de franca
hostilidad. El término empleado para referirse a este caso es similar al que utilizan
para designar las incursiones guerreras: napéua, ir como enemigo, 0 wayrliu, ir como
agresor, como guerrero.!* Ambas comunidades piden refuerzos de otras comunidades,
que se les unen ¢l dia de la batalla para combatir a su lado. El grupo de los ofendidos,
incluidas las mujeres, sale temprano en la mafiana hacia Ja otra casa comunal, o duer-
me, con frecuencia, en la selva aledafia de donde parte al amanccer. Pintados con
colores oscuros (negro o violeta) como si fueran a una incursién guerrcra, van arma-
dos de garrotes decorados y pintados. En oportunidades, cllos pueden atacar por sor-
presa y destruir los bienes de los contrarios. En otras, ] grupo de los ofensores puede
salir de su comunidad para hacerles frente (algunos grupos que viven en la Sierrs
Parima combaten en plena sabana, pero en todo caso un sitio despejado de vegetacion
es necesario) y se alinea para conformar otro grupo. Los golpes seran recibidos sobre
el crineo, en la cara, en los hombros o en los brazos, pero evitando la nuca o producir
heridas graves. El grupo de los ofendidos haré retroceder al grupo adversario, que a
su turno replicaré para hacer retroceder a los atacantes, y asi sucesivamentc, hasta que
el ndmero de heridos impida la continuacién del combate. Cuando los micmbros del
grupo local han rechazado a sus adversarios con éxito suficiente como para hacerlos
abandonar la partida, el combate cesa bajo las diatribas de las mujeres de Jos dos ban-
dos quienes se retan y amenazan, unas prometiendo que regresardn méas nUmMerosos y
con nuevos aliados, y las otras respondiendo que estaran listos esperdndolos sin mie-
do para pelear.

Segiin la correlacién de fuerzas presente y el grado de cdlera de la parte perjudica-
da, pueden haber numerosas batallas consccutivas antes de que se proceda al arreglo

5 De napé, enemigo, huw, ir y de wayn, ofensivo, peligroso, agresivo, violento; hut, ir. El término wayu

se opone al término okewé: inofensivo, incficaz, desabrido, que reencontraremos més adelante.
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del litigio por un duelo con garrotes cortos. Ejecutado al interior de la casa, este dlti-
mo cancelara ¢l diferendo si el ofensor, o uno de sus representantes, acepta inclinar
la cabeza primero para recibir ¢l golpe del mazo. Sucede que algunos grupos que han
sido derrotados abandonan las hostilidades después del primer combate. Otros nego-
cian por intermedio de hombres influyentes que median entre Jas partes (ya que csas
batallas son muy peligrosas y en ellas se producen bendas graves), cuando el grupo
que los ha ofendido se presenta para combatir. Se puede decidir entonces posponer ¢l
combate para las fiestas reafic: invitardn tres veces al grupo ofensora su comunidad v
alli combatirdn dos veces a pufietazos; luego una vez a pedradas para tenminar. La regla
expresada por nuestros informantes es la de efectuar primero dos batallas con garrote
largo antes dc combatir una vez con el corto. Pero algunos vana pelearse cn numero-
sas oportunidades; otros, persuadidos de que la correlacidn de fucrzas les es desfavo-
rable, se devuelven antes de llegar al sitio.

Cualguiera que sca la salida, estas batallas pucden tambicn conllevar una cscalada
de hostilidades. Un grupo furioso a causa de las heridas recibidas practicando una
incursién contra otro grupo, puede desencadenar en conlrapartida otras operacioncs
belicosas.

Es dificil formalizar de una mancra mas precisa la forma de compensacién de Jos
dafws; diferentes factores intervienen simultdncamente cn este sistema de reparacion
por golpes. El ofendido cvaldia por si mismo ¢l valor de Ja ofcnsa y ¢l monto de la
reparacién. Sus propios sentimientos jucgan, pero también debe considerar las fuer-
zas que €] es susceptible de aglutinar, asi como Ja influencia que ejerce su entorno. A
la vez, la distancia genealdgica y geogréfica entre las partes, ¢l estado gencral de las
relaciones cntre las personas y las comunidades, asi como los sucesos exiernos puc-
den influir en el modo y el grado de las represalias cjercidas.

En general se hace un duclo con garrotes naprus/ii por un adultenio, uno o varios
robos, un perro berido o muerto, y por el uso de hechizos entre co-residentes o miem-
bros de comunidades muy cercanas geograficamente. Nosotros veremos mds adelan-
te Jo que ocasiona el rapto de una mujer casada.

Durante los treinta meses continuos (desde marzo de 1980 hasta agosto de 1982)
quc nosotros pasamos entre los yanomami de la Sierra Parima, hubo cuatro casos de
batallas intercomunitarias con garroics a causa de una nwjer (siwé noa /ia). En uno
de estos casos ¢l motivo fue también la destruccidn de parcelas de pldtanos y de ocumos
(kuratha, 6fina noa ha). Generalmente las relaciones eatre las faccianes opuestas s
reinician més adelante, cuando hombres influyentes deciden visitar a los bombres de
la otra comunidad ¢ intercambiar discursos limou para reconcihiarse.

Sin eabargo, las hostilidades asi desarrolladas, impidiendo ¢l paso a un modo mis
radical de violencia como ¢l flechado, y a pesar de conservar las relaciones relativa-
mente pacificas, marcan y cristalizan los conflictos entre individuos, entre facciones
y entre comunidades. Los combates con naprushi, sabre todo cuando son el resultado
de conflictos intracomunitarios, presiden el estallido de las casas comunes y al
desmembramiento de los grupos locales, ¢ inducen el mecanismo de atomizacion que
provoca la multiplicacién de comunidades independicnics.
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En general, luego de hostilidades que han provocado uno o miltiples combates entre
co-residentes, una faccién constituida por todos Jos que se han unido a Ia faccién per-
judicada, demuestra sus sentimientos rechazando continuar viviendo en Ja misma casa
comunitaria; se instalan un poco més lejos a fin de diferenciarse territorialmente: s
la distancia no excede los diez minutos a una media hora de camino, scrin siempre
considerados como parte constitutiva del mismo conjunto de comunidades. Si se ins-
talan a2 méds dc dos horas y hasta a una media jornada de marcha, eso indica una esci-
$ién importante, una verdadera ruptura de relacioncs y entonces no serdn considerados
més como una parie del mismo conjunto de comunidades. Pueden ta mbién, sison poco
NUMEroses como para permanecer aislados, reunirse (waroked) con sus parienies
0 aliados que viven en otra comunidad a la que se unirén, o cerca de la cual se insta-
larin. Cuando una escisién se produce después de los combates patikai, o en ¢l
naprushi, dos facciones co-residentes se pueden separar permancciendo vecinas, mien-
tras que dos comunidades vecinas se separan més netamente dejando asi de ser parte
del mismo conjunto de comunidades. Desde el momento en que ellas se separan so-
bre una base conflictual, las comunidades tienen las pricticas de brujeria. Si la enfer-
medad o la muerte sobreviene, esas comunidades pueden considerarse sospechosas,
lo que ocasiona en gencral un ciclo de represalias.

Los lifigios a propésito de las mujeres

Las disputas por las mujcres son, junto con los conflictos ligados al robo de cose-
chas, Jas causas més frecuentes de combates con garrotes entre los yanomami. Son efias
las que causan el mayor nimero de fisiones en el seno de las comunidades o de sepa-
raciones entre comunidades préximas. Nosotros no pensamos que el problema pueda
ser planteado en términos de competencia por las mujeres o que Ja frecuencia de con-
flictos se deba al nGmero de mujeres disponibles, o incluso que las incursiones gue-
rreras sean motivadas por el rapto de mujeres.

Contrariamente a una idea extendida, los yanomami no hacen gencralmente la
guerra para obtener mujeres. Entre los grupos de la Sierra Parima, el rapto de mujercs
no se practica entre enemigos.*® Sus vecinos meridionales inmediatos, a los que ellos
denominan Shamatari, se han llevado algunas mujeres durante una la Iga guerra que
Jos ha opuesto en el pasado, pero tampoco para estos Gltimos el rapto de mujeres es e}
objetivo inicial de las incursiones que intentan. Es més bien, junto con los pocos bienes
que pucden ser anexados eventualmente, un beneficio secundario. Es fundamental-
mente una de las formas de la prictica vindicatoria. Ademds, como generalmente las

Decir que hay 0% de rapios practicados entre grupos enemigos no cs decir que cllos no ocurran enlre
grupos sliados. Estos casos corresponden a una forma de prictica matrimonial y no implican hostili-
dades si la mujer raptada no est4 casada o prometida {casos que consideramos a continuacién). Es la
raz6én por la cual no hablaremos de cllos ¢n esie texto. Seialamos, sin embargo, que, ¢l matrimonio cs
vivido siempre —real o metaféricamente— como un raplo.
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mujeres raptadas tienden a fugarse, ya sea durante el trayecto de regreso de la incur-
si0n, 0 mis tarde una vez instaladas y casadas, un némero minimo de entre ellas vie-
ne efectivamente a acrecentar ja capacidad de reproduccidn del grupo de raptores.

Por otra parte, el empleo del término competicién, semanticamente asociado a una
nocién de competencia y escasez, sesga la comprensién del fenémeno guerrero den-
tro de la sociedad yanomami. En efecto, los yanomami se pelean en el momento en ¢l
que se les priva de los derechos que detentan sobre una mujer, o en la medida en que
se les priva de los dercchos que ejercen sobre los platanales o sobre un perro, y afir-
man también que pelearfan si un grupo los provocara viniendo a cazar o 2 instalarse
sinsu acuerdo dentro del territorio que ellos explotan. Pero no s trata alli propiamente
hablando de una competencia para obtener mujeres, bicnes o tierras fértiles someti-
das a la ley de la escasez. La violencia responde cn todos Jos casos a una ofensa v a la
privacion del derecho de uso potencial o efectivo.

Es preciso distinguir ¢l objeto o causa de la disputa, el objeto de la transgresion,
la naturaleza dc €sta, que es ella misma la verdadera causa de las formas de violencia
cjercidas dentro de la sociedad. Dentro del marco de las disputas que intervienen a
proposito de fas mwjeres, ¢l motivo que provoca los combates comresponde a la viola-
cién de un derechbo matrimonial en ¢jercicio.

Es necesario considerar un nimcro determinado de casos de lo que los yanomami
denominan suwé noe hia (problema a causa de una mujer), y que sita bajo una mis-
ma categoria todos los conflictos Jigados a Ja cuestidn de la apropiacién de Jas muje-
res por los hombres, cuestion que de hecho es tambiéu 1a de la ruptura del vinculo
matrimonial por parte de las mujeres.

Primer caso: una mujer, casada o viuda, se fuga a la selva con un hombre que per-
tenece a su propia comunidad o a una comunidad vecina para imponer este nexo a su
esposo 0 a la familia de su difunto marido. El asunto se arregla a su regreso: si ¢l os-
poso estd muerto o si ela vive scparada de su marido desde hace mucho tiempo, Ia
parte ofendida puede solicitar que ¢l combate sc efectiic a pufictazos. Pero si ¢l mari-
do exige el regreso de la mujer al hogar y ella rechaza regresar para permanceer con
su amante, ¢i duelo entre ¢l marnido y ¢l amante se hard a garrotazos. Cabe destacar
que a su regreso Ja mwjer es generalmente golpeada por su marido, quemada con ti-
zones del fogén o pincbada con una punta de flecha o un punzén, incluso en el caso
cn el que ella quiera regresar con €1, lo que consuma a menudo la ruptura.

Segundo caso: un bombre toma una mujer casada dentro de Ja comunidad de sus
parientes.’

Y Sea cuando su marido regresa a su comunidad después de haber cumplido un periodo de servicio nariial
(siyoframou), sca cuando ella regresa de visita a su casa después de haber vivido cn la comunidad de
su marido (incluso si él 1a acompaiia estd en posicién de minusvilida, y se deja moler a golpes si estd
sblo para defendersc), sca todavia duranie un periodo en el que clla ha regresado a vivir a su casa,
embarazada o peleada con su marido.
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Tercer caso, més complejo: una mujer casada huye (shuuafiayou, dejar, huir de su
residencia) de la comunidad de su marido para unirse generalmente a una comunidad
en donde ella tiene parientes. Allf, no tarda a ser tomada por un hombre de esta co-
munidad o de una comunidad vecina, a veces después de haber sido violada por to-
dos los bombres que no son sus consanguineos clasificatorios. Dejando su residencia,
ella actia de acuerdo a su propio criterio, sea que quiera simplemente rechazar un
esposo con el cual no se entiende y que la ha golpeado, sea que, conquistada, desee
reunirse con un hombre preciso. Puede ser también que haya sido seducida y huya para
seguir a un visitante o a un hombre de un grupo invitado a vivir algin tiempo en la
comunidad de ella.

Estos iltimos casos son los que provocan principalmente las grandes batallas con
naprushi sila mujer no es devuelta al marido. La patte ofendida, armada de garrotes,
viene a buscarla. Se trata entonces de sacarla mientras que las mujeres de esa casa la
retienen por el brazo (shaiat). Ella es asf jalada por los brazos, como en la lucha con
lianas (tug-of-war) entre dos grupos que disputan, uno por recuperarla, y el otro por
conservaria. La intervencién de hontbres influyentes puede evitar los enfrentamientos.
Pero si el hombre que se ha apoderado de la mujer se niega a restituirla, sus parientes
y aliados expulsan de la habitacién a los asaltantes a golpes de garrote. Cuando la mujer
es recapturada, o bien entregada a consecuencia del asalto, es muy a menudo fuerte-
mente castigada, y hay casos en los que ella sucumbe a los golpes. Si la primera ten-
tativa para recuperar a la mujer fracasa, otra batalla arreglada tiene lugar una vez que
se han curado las beridas del primer enfrentamiento.

De esta manera s¢ pueden enfrentar muchas veces hasta que los ofendidos se esti-
men vengados. Los intercesores, hombres que pueden tomar parte en favor de los
ofendidos, pero que se encuentran en relacién de alianza con el grupo infractor, pueden
proponer un combate en duelo al interior de la casa a fin de que la célera del ofendi-
do pierda su fuerza, se disipe, y que las relaciones de amistad puedan restablecerse.
Después de este arreglo de cuentas, la mujer objeto de la disputa, si no ha huido, es
mantenida en pie por la fuerza, por Jos hombres, con fos brazos en cruz mientras se le
asestan MUMErosos garrotazos (tres en general) sobre el crineo. En cuanto al amante
y su grupo, ellos aceptan ser los primeros en inclinar la cabeza para recibir los gol-
pes. Esta efusion de sangre permite entonces calmar Ja célera del marido desposeido,
para que ella se vuelva okewé, inofensiva. A partir de ese momento el problema des-
aparece.,

Asi, las disputas entre los yanomami a propésito de Jas mujeres son ciertamente
las primeras causas de escisiones importantes intra e intercomunitarias, y por elio son
también Jos motivos mds frecuentes que pueden provocar hostilidades belicosas en-
tre las partes, si una escalada de violencia y un flechamiento o una muerte ocurren en
el transcurso del arreglo de cuentas.!® Pero no podemos decir, sin cmbargo, que ¢sos

" Este pasaje {ue tedactado precisamente en relacién con las tesis de Chagnon, quien hace de la compe-
tencia por fas mujeres la causa principal de los conflictos y las guerras. Por lo tanto, distinguimos bien
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sean los motivos Gnicos y dircctos que desencadenan la guerma con mas frecuencia,
ya que uno de los primeros motivos de las guerras cs probablemente ¢l cibrujamicnto
de un individuo, Ia otra cara del sistema de agresion dentro de la socicdad yanomami,
el cual trataremos a continuacidn.

Las agresiones ocultas

El mal, el malestar, 1a enfermedad y la mucrte son frecuentemente imputadas a Ja
accién maligna de otros que toma la forma de una agresion de tipo mégico. El emor
a la brujeria csté profundamenlte arraigado en la vida cotidiana de los yanomami, ya
que su prictica sc supone corriente. Es para ellos una de las formas principales de
criminalidad. No existe brujo cn lanio persouaje panticular entre los yanomams: 1odo
¢l mundo puede dedicarse en unmomento v otro a la brujesin. Asi, aunque de mancrs
mds limilada, las mujercs ticnen tambiéu acceso a los gestos que afectan la integri-
dad fisica de los individuos. Cada uno de los hechizos (féri) cmpleados provoca sin-
tomas particularcs y se cjecuta por un moltivo preciso: celos, venganza scxual,
scduccion, odio. Son utilizados segin tres téenicas diferenciadas que corresponden tam-
bién 4 Ja distancia espacial entre las personas concernidas. El contacto puede hacerse
primeramente de forma directa sobre la persona por proyeccidn, frotamiento, espol-
voreo de féri o también mezclindolos con Ja pintura corporal o en los alimentos. Pucde
hacerse también frotando entre las palmas de las manos, mezcelada con los hechizos,
una porcién de ticrra obtenida de la huclla de pasos de aqucl a quien se quiere afec-
tar, una mascada de 1abaco, restos de productos chupados por la victima o lambién
{rotando Ja buella que se ha hecho morder por una serpiente. Esta prictica se deno-
nmina raraprai. Se pucde finalmente soplar (forad) los bechizos o una persona, un conuco
o una casa comunal a través de una cerbatana (yoroamay).

La primera téenica es empleada para afectar a las personas con las que se codean
y a las que se pucde afectar fAcilmente: co-residentes, vecinos cercanos o gente que
estd de paso. Busca dafar, enfermar, pero no suprinur al individuo. Es la que sc prac-
tica mds facil y comidnmente. Cada quien posee en su conuco varias plantas magicas
utilizadas para hacer encantos benéficos (avudando a la caceria de ciertas presas, cf

aqui los combaics de las guerras: si bien ¢s cierto que —2i interior de los cambales. Caso resicingido
a los aliados— las mujeres son uno de los principales protivos de dispulas ¥, Como consecyencia, una
de 1as causas més [recuenics de las guerras que resultan de una escalada de violencia (ecn ocasidn de
un combate en el cual ocerrid una muerte: caso todavia mas restringido ). no sor ¢l motivo invocado
mds {recuentemente en ¢l origen de fas guerras. Nosotros desiacamas que, por una paric, no decimes
que fas mucrtes que ocurren a lo largo de combates sean frCCUCRICs, ¥ POT 011a paric, Que &0 CSIC Ca50
nos enconlramos cn la situacién general en la cual hay una mucrie que vengar, Indicamos, en cambio,
que los motivos invocados mis a2 menudo de una guerra son las mueries atribuidas a 10s atagues por
brujeria. Nuestro articulo se propone justamente resaltar este aspecto sshestimado por Chagnon. No
TCCONOCLnos catonces nucstro discurso ca fa cita de Chagnon (1990a:51): "Aids argucs ... that much
of the violence stems from sexual conflicts that escalate and lead (o deaths and often 10 wars motivaics
by revenge™.
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crecimiento, la voluntad de trabajo, la seduccién o su impedimento), o maléficos (con-
tra los incursores, la gente detestada, las mujeres que se rechazan). Otras sustancias,
de origen vegetal o animal, son obtenidas de Ja naturaleza. Las mujeres cultivan tam-
bién algunas plantas féri que emplean de acuerdo con sus odios, sus celos o sus de-
seos; algunas de estas son utilizadas especialmente contra los hombres. Contra las
mujeres, estos Gltimos hacen hechizos también para provocar la consuncién y la este-
rilidad. Hechizos mortales, entremezclados en Ja sopa de platanos que se ofrece, pue-
den ser empleados para atacar a Jos visitantes. Luego de los combates, tal cual lo
veremos mis adelante, los encantandentos pueden ser empuiiados o frotados sobre las
armas como las piedras, los garrotes o las macanas. Ellos son, incluso, adheridos a
las puntas de las flechas utilizadas contra los enemigos.

La segunda técnica (raraprai) es mas dificil de practicar, pues requicre tener a mano
un soporte intermediario, sustituto de }a persona. Ella se realiza a distancia, de noche
y en secreto, dentro de la casa, y ticne por objeto destruir fisicamente. Una vez des-
cubierto un gesto como éste se generan represalias y un ciclo de venganzas. Es una
actividad esencialmente masculina y puede cjercerse contra hombres o mujeres. La
huella es obtenida generalmente del suelo del conuco, luego que el individuo ba pa-
sado. Cuando se habita demasiado lcjos, se puede solicitar a un complice ¢l procurarse
la tierra de la huella de 1a victima elegida. Se busca entonces una serpiente en la sel-
va a la cual se Ie hace morder la porcién de tierra que ha sido mezclada con los fériy
después amasada: otra serpiente morderd a Ja victima a distancia. La tierra es enton-
ces frotada dos noches seguidas para garantizar el efecto mortal. Sin la mordedura de
serpiente, la tierra debe ser amasada y frotada una decena de noches para ser eficaz.
Esta puede ser dividida en dos trozos, y una o varias personas en dos pueblos distin-
tos pueden participar en la noche en el encantamiento, mezclando los féri con tierra.
Cada dia la victima adelgaza un poco, y al final de una decena de noches sucumbe.

De la misma forma, en tiempos dc guerra una mascada de tabasco olvidada en el
campamento, 0 por un guerrero en el Jugar de una emboscada, puede ser recuperada
con la finalidad de ser cortada en dos y frotada con los féri mortales. Dos pueblos se
pueden entregar asi a un hechizamiento que serd fatal para el guerrero distraido.

Esta técnica de agresidn se practica entre enemigos mortales, pertenecientes  con-
juntos de comunidades diferentes. No es utilizada al interior de una casa colectiva o
entre vecinos préximos (¢llos saben que eso conlievard al flechamiento). En ese caso
existe una férmula méas suave (si irurukei): a Ja parte de tierra mezclada con los féri
serd integrado un hueso de mono, o que provocaré, por ejemiplo, un dolor agudo en
la pierna de la victima, pero no podrd matarla.

Las practicas raraprai se encucntran a menudo en ¢l origen de las discordias entre
grupos vecinos cuando un grupo sospecha que otro es fa causa de la mucrie de uno de
sus miembros. Esta sospecha puede concretizarse largo tiempo despuds del deceso,
cuando alguien brinda el nombre del supuesto asesino. De estas acusaciones de bru-
jerfa raraprai se piden cuentas en los discursos formales, y por el hecbo se pclean a
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puitos o con piedras durante las ficstas ceremoniales, ¢f grupo afectado mvitando al
grupo sospechoso.

Cuando la acusacidn recae precisamenic sobre alguien, ¢l acusado puede ser invi-
tado por e} mensajero que viene delante de los ofendidos a ir a 13 casa para buscar
alimentos. Luego, en ¢l lugar, tomado como oponente por jos paricntes del muerto,
es desafiado a un combate sangriento. En un combate como éste Jos dos hombres se
sithan cara a cara, el uno contra el otro, abrazdndose, y se clavan en la espalda un arma
confeccionada con tres puntas de hueso talladas, enmangadas en una madera o en ¢l
fi1lo de un trocito de madera de palma, de un hacha o de un machete. Un combate parikai
se cfectiia a continuacidn con Jos otros miembros de su grupo.

Cuando los yanomami practican esta lucha cuerpo a cucrpo para herirse (akrial)
demuestran su inmensa célera, reproducicndo el combate mitico de Coati y Jaguar,
dos de los seres mds agresivos e igualmente combativos: combate que simboliza asi
una carga suprema de violencia.

En numerosos casos también, las sospechas caen sobre un grupo con ¢l cual fax
relaciones son ya distantes a causa de los conflictos pasados. Cuando uno o varios
muertos le son atribuidos, la venganza sc efectuard cntonces de manera oculta segin
los modos raraprai o forai. Si estas técnicas de destruccion se muestran ineficaces
despuds de numerosas tentativas, se procedera a represalias abiertas con arcos y tle-
chas. Puede que asi un grupo, convencido de Ja identidad del o de los asesinos, se
entregue directamente a una incursion guerrera.

La técnica forai se asimila, mas que Jas otras précticas de brujeria, a una téenica
de agresién guerrera. Es raramente practicada de mancra individual. Verdaderas cx-
pediciones son organizadas (dkraluai: ir como brujo, dkra) por algunos hombres, tres
o cuatro, partiendo de noche sin prevenir a su comunidad. S6lo algunos hombres im-
portantes son enterados del secreto. Los agresores se pintan de negro, como para las
incursiones armadas, pero parten desarmados. Sélo Hevan consigo una o dos cerbata-
nas y un paquete de hojas que contienen los féri. Cuando llegan a la residencia de su
victima, situada a uno, dos o tres dias de marcha, se esconden ¢n la maleza cerca de
los caminos de paso, particularmente esos que llevan a los conucos, ya que desde este
Jugar podrin distinguir a su victima. Soplan, turnéndose y desde lejos, los hechizos
que cada uno ha preparado. Estos alcanzan su objetivo, ya sca que pasen delante, detrds
o sobre Ja cabeza de la victima, o quc sean proyectados ¢n la noche sobre el conuco,
ia selva o la casa comunal, si es que no se ha visto a alguien duranie ¢l dia. Cuando
se efectiian numerosas incursiones sin cncontrar el objetivo, o cuando los féri no ticnen
efecto, transforman su accidn en hostilidades abicrtas, armados consus arcos y ficchas.
El fracaso de las practicas de brujeria y la necesidad de su repeticién se justifica. Por
una parte, el poder deletéreo de los féri puede ser aniguilado por la intervencion de
shamanes capaces de deglutirlos féri, armas del crimen, en ¢l momento de la cura. Por
otra parte, ¢l féri empleado esa vez puede carecer de eficacia —la prucba estd en que
en otras experiencias es eficaz— y dejar a la persona una oportunidad de escapar.
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Existe en cambio otra forma de shamanismo que es puesta al servicio de la agre-
sion. Esta sélo es practicada por algunos shamanes, los mis poderosos, los que son
capaces de desencadenar Jas tempestades sobre las plantaciones y habitaciones, de pro-
ducir accidentes en Ja sclva, y de provocar borrascas de vientos y tormentas inten-
pestivas, Ellos hurtan, cuando se desplazan bajo la forma de espiritus, las almas de
los nifios para enfermarlos y matarlos. Los shamanes operan también en los ritos
de agresidn y en las incursiones guerreras para garantizar c] €xito de una expedicién
y hacer fracasar las de sus enemigos.

El shamanismo, en tanto medio de destruccidn, se practica gencralmente contra
enemigos virtuales, comunidades lejanas Cuya existencia es conocida pero sin tener
relaciones efectivas con ellas, o contra comunidades con Jas que la enemistad perdu-
ra, como por cjemplo aquellas que en ¢l pasado han debido desplazarse a varios dias
de camino, como consecuencia de hostilidades. En este sentido, ¢l shamanismo de
agresién ¢s una relacién de intercambio simbélico entablada con el Otro, ¢f mis lcja-
no de los Otros conocidos de manera precisa, y significa el reconocimiento sociai de
este Otro.

Fuera de esta esfera de interaccidn, los yanomami desconocen relativamente fa gente
y la regidn que los circundan. La agresién y el intercambio de violencia simbélica se
prolonga por medio de la agresién al animal que es su doble-animal, analogon vital
de cada yanomami, cuyo homicidio equivale a provocar fa muerte del ser humano que
encarna. Se suponc que los dobles de un grupo viven en estas regiones habitadas por
los yanomami, que ellos desconocen, mientras que los dobles de estos timos o de
otros yanomami pueden permanecer —no piensan que sea necesariamente simétrico—
en cl drea de los primeros.

Las diferentes técnicas de destruccién oculta no se excluyen unas a otras y pueden
solaparse parcialmente. Su empleo es funcién del grado de alejamicnto y hostilidad
de las partes presentes. Dentro del marco de una tipologia esquemdtica podriamos decir
que la brujeria ordinaria es la que se practica sobre todo aquf; la brujeria de tipo
raraprai la que se practica alli, y algunas veces allé; la de tipo forai s¢ usa a veces
allf, pero sobre todo alld, mientras que ¢f shamanismo de agresion se practica alld y
sobre todo en otra parte. El ataque a un doble-animal cs, en lo que a ¢} respecta, un
hecho gencralmente fortuito que afecta exclusivamente a la gente de otra parte.

Como lo hemos mostrado (C. Alés y J. Chiappino 1981-1982 y 1985), la enferme-
dad y la muerte son vividas como una agresién que viene del exterior, y participan
del sistema que genera ta represcntacién de ta agresion crénica. El dolor, cl malestar
y fa enfermedad, sucesos disarménicos que pucden comportar a muerte, correspon-
den —dentro del sistema de representaciones— # una concepeidn del mal como per-
secucién. Los objetos y los factores patdgenos siempre remiten a una potencia hostil

en accién (shamén encmigo, espiritu maligno, demonio o brujo) que ¢ el verdadero
agente del mal.
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En la vida cotidiana los yanomami conservan permanentemente en el espiritu el
hecho de que ellos pueden ser alcanzados sin estar concientes, y ticnen en cuenta esta
eventualidad en todos los desplazamientos préximos o Jejanos. En su habitacién, como
en Ja selva, estdn atentos a todo ruido que pueda sugerir Ja presencia de brujos éka o
de guerreros wayu. Cuando hacen visitas descondian de los alimentos ofrecidos y te-
men que se tome su huella en la tierra (mayd yurarei). Dentro de esta légica de pen-
samiento fundada en el principio de reversin y de no-compensacion definitiva de la
venganza, se puede entender que todos los conflictos intra ¢ infercomunitarios, que
hayan sido oficialmente arreglados por una disputa, un combatc o una {isién, y todas
las agresiones pasadas conllevan un sentimiento de persecucién. Este temor a Jas préc-
ticas ocultas de agresién determinan y singularizan las conductas de evitamiento o, a
la inversa, de trato de cada individuo con relacién a los miembros de cada una de las
otras comunidades.

La brujeria, asi como la amenaza de ataques armados, organiza la inscripeidn en
el espacio, ¢l evitamiento y ¢l distanciawmiento entre individuos y grupos.

Violencia y distancia social

Ademds del caso que acabamos de ver, donde Ja muerte es atribuida a un acto de bru-
jeria, para comprender cémo los yanomami liegan a practicar esa forma extrema de
agresion que es la incursion armada, es necesario tomar en consideracion ¢f hecho
de que la violencia puede escapar al control, al cual s intenta someterta en ¢l marco de
los combates regulares; lIa hostilidad puede intensificarse y conllevar a la utilizacién
de arcos y flechas.

En el transcurso de un combate, si un golpe irregular cs dado o0 si un participante
es herido gravemente, uno de sus parientes puede utilizar un ¢chuzo o un hacha para
vengario de inmediato. Puede suceder también que los duclos & pufictazos, con pie-
dras o con mazos provoquen la muerte del adversario.!® Asi, cuando nosotros comen-
zamos nuestro trabajo de campo en 1980 en las tierras altas de la Sierra Parima, los
grupos de la “Parima A” acababan de entrar en guerra con los grupos de Ja “Parima
B”. En ¢l transcurso de una visita efectuada a fas comunidades de Ja sabana de
Niyayopé, un grupo habfa robado los frutos de palmera de una plantacion que sc cn-
contraba en el camino. Una querella estallé y ocasiond de entrada un combate a pu-
fos; después, habiendo aumentado Ja tension, los bombres, provocados por el robo,
locos de rabia, reactivaron jos combates a garrotazos. Uno de los visitantes sucumbid
a los golpes. Esta fue Ja seiial de apertura de las hostilidades guerrcras que finalinente
provocaron la muerte de tres hombres de cada parte.™® En este caso, como cn el de cada

' Estos casos son imputados frecucricmente a fa uiilizacién de hechizos moslales tenidos en ¢f pudo dei
combaticnic o bien frotados sobre la piedra, 2 macana o el garrote.

2 Laequivalencia del ndmero de muertos dejé ver la posibilidad de un armisticio. Después de un perio-
do de relativa calma los intercesores aliados de ios dos campos promovicron paulatinamente iz
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muerte atribuida al otro, la reparacion serd obtenida al causar un dafio al menos equi-
valente al grupo de agresores. En ¢l transcurso de los ciclos de venganza, las heridas
por flechamiento —letales o no—— son cuidadosamente contabilizadas, de la misma
manera que los ataques a las casas comunales (shurukei), sobre las cuales, en situa-
ci6n desesperada y en caso de no haber encontrado al enemigo, los guerreros dispa-
ran un lote de flechas al vuelo.

Cada crimen ocasiona incursiones y contra-incursiones guerreras que son intenta-
das por ambas partes. Igualmente, la identidad de los incursores y de aquellos que
matan o de la comunidad a Ia que pertenecen, influye en la seleccién de los hombres
y de los asentamientos atacados.

Pareciera que provocar la mudanza de un grupo (yashuprai) corresponde a sancio-
nar socialmente al grupo expulsado, mientras que separarse voluntariamente de un
grupo (sherereprai) cobra sentido como una sancién ejercida contra los co-residentes
o los vecinos por parte dc aquellos que se auto-excluyen.®

Fisiones y separaciones obedecen a un mecanismo complejo que es también {un-
cién del tamafio de la comunidad y del estado de sus relaciones con los grupos veci-
nos. Una situacién de beligerancia intensa incitard a los yanomami, mis allé de las
disensiones internas, a permanecer reagrupados en el seno de un mismo asentamiento
0 a instalarse a corta distancia. Como consecuencia de incesantes disputas, una fac-
cién puede también decidir separarsc del resto del grupo antes de que las tensiones
internas se vuelvan demasiado fuertes y provoquen hostilidades marcadas. Y si cilos
se instalan a proximidad, contindan suficientemente ligados para prestarse ayuda en
caso de ataque del exterior. Otros se separan también a consecuencia de desacuerdos
a propdsito de un conflicto que opone sus co-residentes a otra comunidad. Se evita
asi la participacion en los combates y el scr objeto de los oponentes en el momento
de las incursiones. La distancia espacial entre las casas yanomami traduce el grado de
autonomia en las acciones y la soberania cn las decisiones: mientras mas se alejan,
menos solidarios son, y viceversa.

Cada ctapa dentro de la separacion espacial, por minima que sea, est fuertemente
codificada: entre mds proxima sca la relocalizacién, mayor serd la relacién de amis-
tad; cntre mds alcjada sea, més significard que Ja relacién de hostilidad cs fuerte. La

reapertura de visitas amistosas (sobre los procedimientos de paz, ver Alds 1990b). Los yanomam: no
son un pueblo dvido de guerra y de violencia; ellos quicren, al contrasio, vivir tranguilamente, Los
tiempos de guerra son sinénimo de miscrias [isicas, afectivas y psicolégicas, pero también de miseria
econémica: los yanomami dicen que padecen hambre. Efectivamente los hombres ea particular no
pueden sealizar libremente y sin riesgos las actividades de produccién de las cuales dependen en gran
parte Ia diefa cotidiana. Tienen micdo de ira los conncos, lugares privilegiados de emboscada, La pro-
ductividad agricola decrece por la falta de trabajo. Temen fambién ir a 1a selva a pescar, recolectar y
cazar. Tumos de guardia son organizados y permiten movimientos externos pero fos dos campos pa-
decen de estas restricciones. Eslo es lo que determina en numerasas oportunidades la bisqueda de
una salida para la cesacién del conflicto, por una retocalizacién y/o un compromiso como en e} caso
que referimos en ¢l cual fue el motivo invocado para hacer la paz.

3 Casos de [isién son analizados en Alés 1990a.
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variacién de las distancias entre las diferentes unidades residencialcs se cjerce al in-
terior de una gama muy fina: toda distancia intermedia entre dos circulos de habita-
cibn, ya sca de algunos metros o que clla se evale en horas de camino, permite medir
las relaciones de amistad y caracteriza, cualquiera que sea la naturaleza de las rcla-
ciones actuales, el pasado dc cnemistad y de hostilidades cntre dos grupos. Vemos
entonces que el alejamiento entre los diferentes grupos estructura las relaciones so-
ciales; uno de los objetivos del intercambio de vialencia y guerra es asi ¢l producir
distancia social —por distanciamiento espacial— entre si y sus cnemigos.

Es importante insistir en ¢l becho de que los yanomami no se desplazan ni camn-
bian de territorio de explotacidn facilmente. Fuera de Jos raros casos de movimientos
mds importantes que los acostumbrados, cuyo fin es asentarse en una regién méas
fértil, los yanomamino se desplazan sino muy progresivamente para implantar su casa
en la proximidad de os nuevos comicos y de los territorios que ellos explotan. Es
N.A. Chagnon (1968a) quicn ha distinguido primero lo que €] ha Hlamado los micro-
movimientos y los macro-movimientos, que se refieren, respectivamente, a Jos des-
plazamientos a consecuencia de la mudanza de las plantaciones horticolas, y a los
desplazamientos efectuados entrc una y tres jornadas de marcha bajo presién militar,
Sélo, en cfecto, los comportamientos agonisticos de parte de sus co-residentes o de
sus vecinos pueden incitar a los yonomami a reinstalarse en otra parle, y sélo el mie-
do a las flechas y a una guerra intensiva gue diezme a su grupo, Jos puedc empujar a
efectuar undesplazamiento de una jornada de marcha. Si las hostilidades no cesan y ¢l
rlimero de muertos se incrementa, serd necesario alcjar atn mds su lugar de residen-
cia, a dos o tres jornadas de marcha del de sus enemigos mortales @

Durante Jas guerras, las coaliciones pueden ser relativamente importantes, reuniendo
a los miembros de entre scis y ocho comunidades distintas, y tropas que comprenden
hasta unos cincuenta guerreros. Las comunidades en coalicion, atin cstando proximas,
tienden, mientras duran las hostilidades, a aproximarse sensiblementc unas de otras
para reforzar su segunidad. De csta manera pueden presentar una mejor situacion de
fuerzas encaso de ataque y alternarse para efectuar tumos de patrullaje. Ellas sc poncn
de acuerdo ademds para toda actividad guerrera, para todas las actividades econdmi-
cas que las llevan a alejarse de las casas ——como las expediciones de caza que duran
varios dias—, y sobre todo para las estancias peridédicas en campamentos de selva.

Los periodos dc nomadismo son determinados por la importancia de los recursos
disponibles en la selva, pero, en tiempos de incursiones intensas, éstos pernyten cvitar
los ataques y frustrar al enemigo que efectla incursiones en vano. Las comunidades de
pequeha talla pucden reunirse con otra casa en un solo asentamiento o campanento
de selva. Después de haberse fusionado, ias comunidades pueden separarse de nuevo
y volverse independicntes, una vez que Jas hostilidades hayan finalizado.

2 Ladistancia relativa cs indicada en dias confinuos de marcha, como s¢ hace cuando se visita olra co-

munidad directamente sin realizar aclividades de subsistencir ¢n ¢f camino.
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Pero la guerra entre los yanomami, més alld de las consecuencias centripetas pun-
tuales que borran las disensiones internas pasadas y presentes, ejerce principalmente
una accion centrifuga sobre la organizacion de la sociedad; los grupos mds débiles
prefieren finalmente alejarse mas que mantener su posicién.

Palabra, violencia y control social
La mediacion de la palabra

La palabra, tanto como la violencia, estructura ¢l orden social entre los yanomami.
En e} arreglo de conflictos es utilizada como instrumento de mediacién, hasta el mo-
mento en que sc emplea la fuerza. Conviene por lo tanto abordar brevementc este
punto.

Al interior de la comunidad yanomami existen dos formas de tomar la palabra con
objeto de arreglar los diferendos o de prevenirlos: hirai, gritar, vilipendiar,® y
kanoamou, discurso en forma de mondlogo para informar, educar, influenciar, que-
jarse o arengar.

Esta ititima manera de tomar la palabra es prerrogativa de los pata (mayores, “gran-
des bombres™) y puede dirigirse a los niembros de su faccidn, o, de manera més amplia,
al conjunto de los miembros de la casa comin. Este tipo de discurso trata sobre los
asuntos internos de los grupos de residencia y también los asuntos intercomunitarios.
Se busca influenciar mis que imponer: cada uno permanece libre de adherirse 0 no a
la opinién expresada y de manifestar opiniones diferentes. Esto permite armonizar las
decisiones y coordinar las acciones comunes, principalmente para las actividades eco-
némicas y los movimientos colectivos. El discurso kanoamou transmite informacio-
nes, esperanzas, deseos, frustraciones o reproches, pero puede incluir también
advertencias, acusaciones o negaciones. A través de ¢l se pueden defender en caso de
disputa, responder a las calumnias, a las imputaciones de robo, a los asuntos sexua-
les; se ejerce al interior de Ja comunidad, en el marco de diferendos inter-comunita-
rios.

A propésito de las disputas o de las discordias interindividuales, los yanomami, hombres o mujeres,
hirai piblicamente en la casa comin. Esta palabra, de un tono particularmente agresivo, tiene por objelo
expresar inmediatamente, el desconienio en presencia del ofensor y denunciar los comportamientos y
fas actitudes jrrespeiuosas o contrarias a sus derechos (insubtos, burias, mentiras, pronunciacién del
nombre personal de un muerto o de un aduito, robo o dafio de bicaes, de alimentos. de mujeres).
Estos discursos son pronunciados en un fono esteseotipado. habtado o gritado, segin que clios estén
en una actitud pacifica o agresiva, y son acompafiados de una gestualidad format. Se efectitan prefe-
rentemente en la tarde o en la noche cuando tode el mundo se acuesta en su hamaca, pero pueden
ocurrir en todo momento del dia siempre y cuando 1odos Jos interesados estén presenles. Ticnen un
indice de escucha y una duracién que varian en funcién del sujeto evocado, y de Ia edad de los orado-
tes; varios hombres pueden hablar sucesivamente. Las mujeres de cierta edad (ambién pueden expre-
sarse, evenluaimente, en karoamou. Ellas, en general, afiaden (yétémou) a lo que se dice cuando el
marido o un hijo kanoamon esté gritando (hirai).

bl
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La toma de la palabra (fiirai o kanoamou) constituyc un poderoso medio de con-
trol social, ya que con ella se¢ llama al orden y se le enfatiza. Su {recuencia y la im-
portancia de su papel temporizador varian siempre en funcién del tamafio de las casas
comunes y del ndmero de facciones presentes; la probabilidad de aparicién de des-
acuerdos o de conflictos es més fuerte dentro de las casas que albergan mas de sesen-
ta personas.

Entre comunidades, Jos yanomami practican diferentes tipos de discursos forma-
les en ocasién de visitas y fiestas, que les permiten arreglar los diferendos, asi como
crear, mantener y reafirmar las relaciones pacificas de alianza v de anustad. Himou
s un discurso diurno mantenido alternativa y piblicamentc por dos hombres que se
quedan cerca del hogar. Motivado por una razén precisa, tiene por objeto informar,
discutir proyectos militares o dar a conocer las posiciones de cada uno en ¢l marco de
un diferendo que opone a las partes que cada cual representa (asuntos scxuales entre
yerno y suegro por cjemplo, en el caso de noshi imapouw: rechazo a dar una hija o una
hermana al marido). Este tipo de discurso permite expresar el descontento y de péyéprai
—disputar, acusar, amenazar— en ¢l caso de mentiras (foremou}, de palabras repeti-
das (wanomou) que han suscitado problemas, y de divuigacién del nombre personal
(sipoai).

En ocasién de ficstas, Jos duelos verbales nocturnos wayamou se desarrollan hasta
el alba con la participacién de una sucesién de oradores en la plaza central. Estos
conciernen més especificamente al intercambio de bienes, de noticias y de amistad.
Pero durante estos discursos los yanomami pueden también péyéprai si hubiera un
problema. Esto puede producirse cuando un hombre, a solicitud de sus anfitriones, llcga
como emisario a buscar comida antes de que ¢l grupo entero se presente para bailary
sea recibido. Desde el momento mismo de su llegada, este hombre entabla un duelo
verbal con uno o varios de sus anfitriones durante el cual estos Gltitos manifiestan
sus quejas y péyéprai.

Cuando la fiesta termina con combates patikai, los anfitriones y los visitantes puc-
den pronunciar inmediatamente después, por pares, un discurso de reconciliacidn, de
promesas de alianza y de intercambio de bienes aofiaomou, 0 aun yaimou. Todos cstos
discursos tienen un tono, un ritmo y una gestualidad formal, y remiten a referencias
simb6licas que sélo Jos hombres maduros manejan con profundidad. Las mujeres cs-
tan totalmente excluidas de estas practicas retdricas, aun cuando pueden intervenir a
veces para ayudar a su esposo en dificultad.

El conjunto de estos discursos pablicos, que obedece a normias determinadas, con-
tribuye a la regulacién de los comportamicntos de cada individuo con respecto & sus
co-residentes, 0 con respecto a sus vecinos, con los cuales manticne relaciones de slian-
za y amistad. Bstos discursos permiten formular quejas y reproches, atacarse verbal-
mente, siempre evitando el deterioro de las relaciones. Cualquicra que sca el objeto
(solicitud de bienes o peticién de cuentas), corresponden a lo que podriamos llamar
un alegato: cada uno defiende su causa, niega las acusaciones, acusa a su vez, elude
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los problemas y argumenta su propia versién de los hechos, manipulando hibil-
mente las palabras para defender su causa, su opinién o a una persona. Los discur-
sos son la base del mantcnimiento de las relaciones pacificas. Es la razén por la cual
los intercambios de discursos son sisteméticos en ocasién de visitas que se hacen los
bombres pertenccicntes a conjuntos difcrentes de comunidades, y numerosos intercam-
bios de discursos presiden sicmpre la apertura de relaciones de amistad, o su reapertura,
al término de las hostilidades. Vemos entonces que en esta socicdad acéfala Ja pala-

bra ejerce un poderoso control social ¥, en ese sentido es, junto con la violencia, uno
de los medios mis importantes de regulacién.?

El paradigina de la violencia

Como hemos visto, los combates regularcs pueden ser interpretados como procedi-
riientos de tipo judicial y penal, en los que la compensacion con relacién a la ofensa
no se efectiia bajo Ja forma de una recuperacién (alimentacidn, bienes, mujeres, por
ejemplo), sino bajo la forma de una destruccién generada por los golpes dados
(bematomas, heridas, {racturas). En otros términos, fa compensacién para ¢l ofendido
reside en el hecho de que el ofensor acepte recibir los golpes y autorice al ofendido, de
esa forma, a expresar su c6lera y sancionar a su agresor. Para este dltimo, la compen-
sacién reside en la posibilidad que Ie es ofrecida de regresar a su turno los golpes re-
cibidos.

Podemos preguntarnos sobre la naturaleza de este procedimiento que concede un
derecho de reciprocidad al ofensor. Parcceria, en efecto, que s6lo un procedimiento
que integre la reciprocidad de la destruccién haga aceptable el combate a fos ojos de
aquellos que son interpelados asi —es decir, vuelve aceptable la idea de dejarse goi-
pear voluntariamente~, y permite idealmente acabar con Ja aplicacién del principio
de reversion. El intercambio de golpes ocupa un lugar intermedio en el conjunto de
las relacioncs sociales y cumple una funcién de mediacién que se opone, sin embar-
80, a la toma de la palabra y al intercambio de palabras en la vida cotidiana y en las
ficstas. Los combates se sitlian entonces [uera de lo que podriamos Hamarel intercam-
bio positivo (intercambio de biencs, visitas, discursos, fiestas, comida, mujeres), cons-
titutivo de la relacién de alianza, y participan del intercambio negativo (intercambio
del mal, del malestar, de la cnfermedad y de Ja muerte), constitutivo de la relacién de
hostilidad. Pero tienen un papel de mediador en las relaciones de hostilidad, pues
permiten canalizar Ja violencia de mancra que no se rompan definitivamente las rela-
ciones de alianza entre amigos, o que se reanuden las hostilidades entre antiguos ene-
migos.

Por su parte, las agresiones ocultas representan una compensacién por la destruc-
cién (el mal, ¢l malestar, la enfermedad y la muerte) que tiende a evitar que a su vez

¥ Nosotros hemos desarroliado este tema considerando las diferentes maneras de dirigir Ja palabra y los

discursos monologados y dialogados en Alds 1990b.
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el otro destruya. Permiten temporizar en la medida en que son una estrategia para no
provocar la apertura de bostilidades annadas, pero crean y mantienen la distancia y
el evitamiento, ya que alimentan la conrcepcidn del infortunto, Ia enfermedad y
la muerte como persecuciones, lo que al mismo tiempo favorece las reacciones agre-
sivas.

E} flechado y el bomicidio voluntario, finalmente, son las formas de violencia més
acabadas en tanto que procedimientos programados de exterminacidn de las partes.
En ¢l transcurso de Jos combates regulares la violencia puede escapar al control al que
es sometida, pero en las incursiones guerreras es premeditada y organizada. Sin em-
bargo, la violencia no es sisteméticamente ejecutada: las venganzas pueden perder
vigencia en virtud de que los yanomami hacen compromisos buscando la tranquili-
dad. Pueden tener miedo de jas flechas o temer una correlacién de fuerzas desfavora-
ble cuando en el campo adverso participan uno o varios waitheri, hombres reputados
por ser particularmente ofensivos y combativos, mientras que en el propio no bay nin-
guno. Las presiones que empujan hacia la hostilidad son también contrarrestadas por
fas que actiian en el sentido de la paz que se ejerce en cl marco de las relaciones de
parentesco y afinidad. Asi, las facciones pueden no querer tomar partido por uno de los
dos campos porque cuentan con parientes y aliados tanto en uno como en ¢l otro. En
el transcurso de los hechos, mientras alguros hombres influyentes exhortan al cum-
plimiento de venganzas y a la guerra, otros, al contrario, interviencn para solicitar el
cese de hostilidades (wasii, no hacer).

La agresién guerrera y la violencia simbdlica que la sostienc bacen de la muerte
por flechamiento el grado mis alto de violencia. No obstante, en esta sociedad no sc
da un valor particular al nitmero de homicidios perpetrados. La proeza guerrcra no
es especialmente exaltada, festejada, cantada o celebrada, y ningin sistema de ran-
gos es asociado a la prictica guerrcra. Los guerreros no adquieren titulos de nobleza
ni aumentan su prestigio acumulando las victimas como en otras sociedades
amerindias.® Para las yanomami se trata mds de un deber a cumplir con los parientes,
sus suegros, los co-residentes y las comunidades aliadas.

La imagen del asesino no es halagiiciia ni balagada, pero la conducta waitheri res-
ponde a un valor esencial de Ja sociedad, ya que ¢l coraje, la valentia y la agresividad

% Subrayamos que esie dato es contradiciorio con Ja argumentacion preseniada por Chagnon cn.u n Az
ticulo reciente (1988) donde intenta hacer de los bomicidios el simbolo de los hombres valorizacdos
entre l0s yanomami. Sostiene, inscribiéndose en la corriente de 1a sociobiologia (:1979), que el Sn’an.xs.
¢l prestigio, hace més atractivos a ciertos hombres, los cuales ticnen mis parcjas y descendencia,
Asi, los homicidas tiencn un éxito matrinonial y reproductivo mas eicvad{o quc los otros hombres
(1988). Nosotros no hemos encontrado ninguna evidencia de una correlacion de c.stc orden. Por otra
parte, Jos hombres “unokai” (homicidas) no son mis atractivos que olros y las mujeres expresan cla-
ramente su preferencia por los hombres que 00 sean especialinente violentos: cllas temen a !os hom-
bres waitheri, por fos cuales saben que existe una mayor probabilidad de ser golpeadas. Véanse los
comentarios, por ejemplo, de Carnciro Da Cunha (1989), Ferguson (1989¢), Albert y R?mos (1989),
Albert (1939), Alds (1991) y las respuestas de Chagnon (1989a, 1989b, 1989¢ y 1990a).
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declarada y demostrada permiten establecer una reputacidn que fuerza hacia al res-
peto de los derechos; dicho de otra forma, permiten inspirar temor hacia la correla-
cién de fuerzas, evitando asi las agresiones.

Ninglin yanomami mata o otro sin exponerse a si mismo a riesgos extremos? y
poner en peligro la vida de sus parientes y la de los miembros de su grupo. Las incur-
siones para vengar los muertos estin asociadas particularmente a las fiestas ceremo-
niales, en el curso de las cuales serd consumida en una bebida de platanos, o bien
vertidas en un hogar, una parte de las cenizas de un cadéver incinerado, La venganza
tiene lugar en la medida en que hayan cenizas. Algunas calabazas que las contienen
son conservadas durante suficientes afios como para que los hijos del muerto, una vez
alcanzada la edad, sean informados y cumplan la venganza. Es el asesino el que debe
pagar preferiblemente y quien serd el objetivo privilegiado. Su nombre es dado a un
maniquj de hojas amarradas (ni uwé) que se flecha antes de un ataque; este acto cons-
tituye una de Jas condiciones simbélicas que asegura el €xito del flechado real, practi-
cado a continvacién. Sin embargo, un miembro de la familia de] asesino o de su pueblo
puede ser utilizado en nombre del principio de responsabilidad colectiva,

Después de todo homicidio, efectuado en solitario o entre varios, los asesinos efec-
tian el rito unokaimou. Este estd destinado a contrarrestar los efectos nocivos del ase-
sinato perpetrado, y a desbaratar los ritos de agresion intentados por medio del cadéver,
que deben garantizar la muerte préxima del o de los asesinos. Desde el mismo instan-
te del golpe mortal, se puede considerar que el cuerpo del asesino es la ima genespecu-
lar del cuerpo de la victima: el asesino resiente los efectos del malestar del cuerpo de
su victima que sucumbe a sus beridas, de la misma manera en que posteriormente
éste resiente los efectos de la descomposicién y/o de la cremacion del cadéver. 2 Es
asi que €l sabe —si es que nadie le ha informado— de Ja evolucién del estado de la
victima. Bajo la influencia del muerto, el asesino atormentado pierde su energia,
su vivacidad y su capacidad de estar atento; también debe observar reglas muy estrictas
(especialmente ayunar y evitar frotarse o rascarse fuerte y directamente).

El cadéver puede ser suspendido varias semanas dentro de un entramado de palos
atados (pé ki roomakei) para que se descomponga y sus cames se deshagan putrefactas,

¥ Cada vez que un yanomami mata a otro realiza un ritual. Ello ocusre también cuando mata ua animai

susceptible de ser el doble de otro yanomami. Pero en ¢l caso de las agresiones oculias, el asesino
preficre esconder su fechoria para no arriesgarse a ser denunciado; no realiza el ritual, 2 menos que ia
victima sea alguien de una comunidad alejada. Si su victima estd demasiado proxima, ir4 a llorar ai
muerto a fin de no ser descubierto. Nosotros decimos aqui que el ritual unokaimou sealizado por tos
bomicidas concietne tanto a los asesinatos reales como a los simbSlicos realizados con brujeria o a
los asesinatos de los doble-animal; sin embargo, debemos precisar que los shamanes no siguen et ri-
tual unokafmou luego de los asesinatos que han perpetrado en el curso de sus précticas shamdénicas.
Cuando se quema el cuerpo, las manos del asesino se cubren de ampollas, y cenizas salen de su boca
y nariz. Cuando el cadiver es suspendido para que se pudra, el asesino se cubre de una capa de mugre y
de sus cabellos caen los gusanos, Cuando se separa 13 carne de los huesos de iz victima, €l vomita
y deglute los cabelios, lo que no sucede sin evocar la pelota regurgitada por e] carroiiero,
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antes de proceder a la limpicza de los huesos scparéndolos de las carues, y al
desmembramiento del esqueleto. Esta operacién tienc por objeto retardar la crema-
cién del cuerpo del muerto y prolongar otro tanto la duracién del rito realizado para-
lelamente por €] asesino, cuyo cuerpo reacciona por analogia. Durante ese periodo, a
la aplicacién de diferentes sustancias y materias (como aquellas que provocan come-
zones) sobre partes especificas o en relacién con el cuerpo del difunto, se correspon-
den reacciones particulares en el cuerpo del asesino (como dolor de vientre, probicmas
digestivos ——amokumou— y ulceraciones —washéai— consccutivas a lesiones de
picor).” El tratamiento del cuerpo del difunto tiene por objeto impedir que ¢l asesino
tenga €xito en la prueba y salga sin dafios de la experiencia. Las heridas, el enfria-
miento, luego la descomposicidn, el goteo de liquidos por el cuerpo suspendido v fi-
nalmente la cremacién, son resentidos por el asesino gracias a un efecto de
desdoblamiento del cuerpo del muerto sobre su propio cuerpo. La imagen del cuerpo
penetra en €], le da pesadilias y le impide cumplir el ritual unokaimou, que debe per-
mitirle evitar los efectos deletéreos de esta influencia somatizada. Podemos pensar que
st €] asesino resiente Ios cambios de estado de su victima cs porque el asesinato es
vivido metafdricamente como una incorporacién del despojo.

Ya que no podemos tratar aqui el conjunto de los ritos funcrarios y de los ritos de
agresién y su simbolismo para comprender el tratamiento ritual del asesino, exami-
nemos el rito de agresion efectuado a la vispera de una incursidn waitherimon (tener
el comportamiento de seres agresivos y violentos). En el transcurso de este rito Jos hom-
bres clanian su sed de venganza, su deseo de matar, y cllos naikiamou: declaran que
son naiki, que tienen “hambre de came”, que van a bacer una expedicién de caza, ¥
prometen que no regresardn con las manos vacias. En el transcurso de este rito clos
watupamou, hacen como el buitre, el carrofiero, practica que simboliza la puesta al
desnudo de las osamentas. Los hombres watupamou antes de la cjecucidn de una in-
cursibn y a su regreso (lo que anuncia su éxito), cuando se suspende el cuerpo de un
individuo muerto por flechamiento o por brujeria y cuando se procede a la separacién
de los buesos de la carne. Este rito representa en cada uno de Jos casos el éxito ¢n la
realizacién del homicidio de un enemigo.

Las numerosas metéforas que asocian al yanomami (al ser humano) flechado y a
la presa cazada muestran que la violencia ¢jercida consiste en rebajar al enemigo al
rango de animal. Pero si las actividades de caza son asi confundidas, la presa humana
se distingue implicitamente de Ja presa cazada: de una son las cames crudas y/o cn
descomposicidn las que se consumen; de la otra son las cames ahumadas y/o cocidas.
Por otra parte, no se consume la carne de una presa que ha emitido un ruido particu-
lar (i.e., todavia viva) cuando ba sido cortada, ni de la carne ahumada que se ha des-
compuesto (i.e., podrido) anles del regreso de los cazadores a su casa, ya que ¢so

¥ Dela misma forma, no se toca la sangre de un muerto. ni se 10¢a 3 un asesino que realiza o rito, para

evitar tener ulceraciones.
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presagia en cada uno de los casos la mucrte proxima de un guerrero. Si e] canibalismo
figurado de los encmigos muertos por flechamiento representa una violencia extre-
ma, es porque el canibalismo real de los parientes y aliados préximos se opone de
manera distinta al canibalismo metaférico de los enemi gos. Por un lado se consumen
los huesos, por el otro se consumen las cames y los érganos. Mientras que ¢n un caso
¢l cuerpo es quemado, sus huesos triturados y reducidos a cenizas y mezclados son
tomados en una bebida a base de plitanos, la totalidad de su ingestién se hace en un
periodo largo; en el otro, el cuerpo es devorado de inmediato sin ninguna preparacién.
Los huesos representan la parte imperecedera del cuerpo y la continuidad, las carnes
y los 6rganos la parte perecedera y la discontinuidad. La ingestidn de unos corresponde
a la recuperacién de la “cficacia vital” del difunto, mientras que la ingestién de los
otros corresponde a su destruccién. Vemos asi que, al contrario de 1a antropofagia de
los parientes y de los aliados préximos, el asesinato y el flechamiento de un yanomami
constituyen —en el plano de lo real y de lo simbdlico— las relaciones extremas de
bostilidad y de distancia cultural.

Conclusiones

En la sociedad yanomami el sistema de agresion es un elemento constitutivo de la
estructura social. La violencia, cuyas principales formas hemos descrito —comba tes,
brujeria, guerra~, sean virtuales o reales funciona como una relacién de fucrzas
disuasiva al servicio de la defensa de los derechos privados y colectivos. La violacién
de los derechos y el atentado contra la integridad corporal de los individuos son san-
cionados fisicamente por medio de golpes y muertes, y socialmente por fisiones y
desplazamientos. Se puede cxpresar por medio de un esquema las difcrentes formas
de violencia, patente u oculta, que corresponden a las difercntcs esferas de rela cioncs
sociales y politicas.®

Este punto es desarroliado en Ales 1990a. Se trata de un modelo autocentrado que licne, como se ha
comprendido, una casa comunal cualquiera como punto de referencia, A algunos dias de marcha, se
abre tradicionalmente para los yanomami el espacio de! mundo desconocido: éste se vuelve conocido
a medida que s¢ van teniendo contactos o conocimiento sobre sus pobladores yanomami ¢ de otras
sociedades. En este universo social se distinguen primero los yafithers, los co-residentes; los vecinos
inmediatos son varias veces antiguos co-residentes, y en este caso se llaman también yafitheri;
mis adelante se encuentran los ahetewé thé pé, los (veci nos) préximos, después vienen los héwe
thé p&, los (vecinos) lejanos; y més icjos todavia viven los shomi thé Pé, 1os otros, los que no s¢
frecuentan. Yo wtilizo tas nociones de aqui, alli, alld Y en otra parte para ilustrar este modelo de alte-
ridad creciente de 1a sociedad y subrayar ¢l hecho de que ésta juega con la distancia espacial para sig-
nificar una distancia que se establece en el marco de las relaciones sociales. Desde tuego, el criterio de
proximidad/distancia espacial es tan esencial para fa definici6n de las relaciones sociopoliticas, como
¢l de proximidad/distancia parental o el de proximidad/distancia social.

No hay, sin embargo, que deducir de este modelo que tas clases de relaciones espaciales recubren
totaimente Jas relaciones sociales: todos fos grupos alejados no son enemigos. Como consecuencia de
los conflictos y de la guerra, las relaciones sociales son méviles; Jas relaciones hostiles separan a jos
grupos y las amistosas los pueden acercar. Ello significa que se puede ser el enemigo mortat de un
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Distancia aqui alli alld en otra parte

relativa >
2h.al/24d 14 3-4 4.

combates regulares

._._.._._._..._.__..______._.,___._> ............... '

agresion armada

<._____...__<., __________ > ............... |

agresion por brujeria

e St S

agresion shamanics

=

ugresién al doble-aninal

l ......................................................................... <___. _<_....._>

separacién fuga evitamiento

Relocalizacién l,__ —— ..> ____________ _> — _>

Dentro de esta J6gica, violencia y guerra aparecen mas bien como uua institucién
que garantiza la existencia y la reproduccion de una ley, esto es, de una relacidn sim-
bélica que unc a los diferentes grupos Jocales entre si.

En contraste con este sistema, que se despliega como una {uerza centrifuga, jas
relaciones de parentesco y alianza matrimonial actian como fuerzs centripeta. Per-
miten el restablecimiento de relaciones pacificas e impiden Ja exacerbacién de la vio-
lencia desarrollada en los conflictos. Son a Ia vez un factor de acercamiento y deunién
en caso de desunién, y un factor que frena en Ja eleccién y en la prictica de las {or-
mas de resolucién de conflictos. Pero ni el nexo de consanguinidad ni el de afinidad
son suficientes para eliminar todos los riesgos de enfrentamiento v separacién. Esta
impotencia impide toda fijacién en el espacio y perennizacién en el tiempo de los

vecino préximo y el amigo de vecinos lejanos. Pero aun cuando ia segunda proposicién pucde perma-
nceer también verdadera, of efecio de los intercambios de violencia serd crear una disiancia cspacial
entre dos grupos enemigos de manera que ellos sean separados espacialmente por una distancia acar-
de con Ia calidad de sus nuevas relaciones.

Subrayamos, finalmente, que el grado de hostilidad decrece mis alls de una cieria distancia con
las comunidades no frecuentadas. Hacia cllas las evenruales agresiones son de orden simbélico, ¢l
cuat decrece al minimo cvando se trata de comunidades desconocidas, conira las que los yanomami
no alimentan animosidad particular,
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grupos locales: conlleva el cambio de localizacién y de composicién de los grupos, y
los induce a la realizacidn de alianzas matrimoniales fuera de la afinidad préxima
clasificatoria.

Sin embargo, las pricticas de la violencia pueden intervenir de manera muy dife-
rente para constituir el orden social.

En las relaciones intra e intercomunitaria, en ausencia de sistemas de autoridad cons-
tituidos, producen orden y permiten responder a las miitiples tensiones que atravie-
san la sociedad.

Por el contrario, la violencia ejercida por un sexo sobre el otro reproduce un orden
previo. La autoridad de los hombres sobre las mujeres es perpetuada por una relacién
de miedo basada en el uso potencial o efectivo de Ia fuerza. Esta violencia serd un hecho
en el seno de la familia; del padre y de los hermanos de la mujer, de su marido y de
sus hermanos; en una palabra, de los hombres de su grupo de residencia. Se practica
entonces de manera unilateral y funciona como sistema penal. La desigualdad que
observamos en el ejercicio de la violencia entre los sexos corresponde a una estructu-
ra de autoridad y de poder, y permite reproducir la dominacién masculina.
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