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Varios estudios que abordan la historia del Noroeste Amazdnico concuerdan en que
esta macroregion se pobld v logrd su configuracion actual luego de, al menos, 10.000 afios
de oleadas migratorias de grupos con tradiciones socio-culturales diferentes, pertenecientes
como minimo a los ancestros de las familias lingUisticas Makd-Puinave, Arawak, Tucano 'y Caribe.
Dichos estudios también concuerdan en que estos grupos mencionan en los mitos, en otras
narrativas orales (como las curaciones chamanisticas), en ciertos cantos y rituales, las jornadas
primigenias de sus antepasados, las cuales, a su vez, codifican el proceso de poblamiento de la
regién. Ademas, estas narrativas orales y cantos se inscriben en la topograffa y retienen la
historia de estos grupos en forma metaférica o analdgica'. Los lugares en donde esto ocurre
son llamados en el espafnol regional “sitios sagrados”.

Con respecto a la secuencia, rutas y direccién de las migraciones, la hipdtesis que cuenta
CoN mayor consenso, y que en gran parte siguen las propuestas pioneras de Nimuendaju
(1950), Lathrap (1970) y Reichel-Dolmatoff (1997), plantea que los primeros pobladores del
Noroeste Amazdnico fueron los ancestros de los grupos Maku-puinave, luego penetraron
los de los Arawak y después lo hicieron los de los Tucano oriental. Estas migraciones se
realizaron en varias oleadas, partiendo del valle del Amazonas v siguiendo los cursos de los
rios, desde las partes bajas en direccion a las cabeceras. Sin embargo, sobre la cantidad, los moti-
vos Y la cronologfa de estas migraciones no existe alin consenso (cfr. Zucchi 2002 y Mora 2003).

Los grupos MakU-puinave narran que sus ancestros también eran némadas caza-

dores y recolectores, que ingresaron a pie a la macroregiéon por el Bajo Rio Negro y que se

" Para profundizar en las hiptesis sobre el poblamiento de la region véase entre otros a Cabrera et al. (1999) y Mahecha et
al. (1996 -1997 y 2000) para una sintesis de esta discusién vista desde los Maku-Puinave; a Reichel-Dolmatoff (1997) vy a
Mahecha (2004) desde grupos Tucano oriental; Hill y Santos (2002) desde los Arawak; y a Franco (2002) desde los carijona,

un grupo de filiacién lingtistica Caribe.
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desplazaron en direccién a las partes altas de los rios de esta cuenca. Argumento que guarda
cierta correspondencia con la distribucién espacial de sus lenguas (Mahecha et al. 2000). Por
su parte estudios arqueoldgicos muestran que grupos de cazadores y recolectores, ocuparon
tempranamente la Amazonia colombiana, al menos desde el 9300 A.P (Cavelier et al., 1995,
Correal, Piferos y van der Hammen 1990, van der Hammen y Castafio 1998, y Mora 2003).
No hay ninguna evidencia que permita relacionar o descartar cualquier vinculo entre esos
habitantes con los ancestros de los grupos Maku-puinave, aunque se confirma que la Amazonia
fue poblada tempranamente por grupos que desconocian la agricultura, la cual parece haberse
desarrollado entre 4500 y 3000 A.P. (Mora 2003).

Al parecer, los grupos Proto-Arawak también ingresaron por el Rio Negro, prove-
nientes de alglin lugar en el Medio o Bajo Amazonas, para ubicarse inicialmente en el Medio
y Alto Aiary (Lathrap 1970 y Zucchi 2002). Alli desarrollaron un sistema de organizacion
social con fratrfas territorialmente localizadas y con jerarquias nitidas al interior del mismo
grupo linglistico, asociadas a especialidades rituales y a determinados recursos; asi como el ritual
del Yurupari (Wright 1992 y Reichel-Dolmatoff 1997). Este proceso implicd varias oleadas
migratorias que originaron las ramas en que esta familia lingistica se divide, siendo la Proto-
Maipure la que ocupd la macroregién del Noroeste Amazénico y del Alto Orinoco.

Zucchi (2002) propone que estas migraciones empezaron entre 4000 y 3500 AP,
periodo en el que se separd la rama Proto-Maipure, uno de cuyos subgrupos, el del Norte
ingreso en la cuenca del Rio Negro y se instalé en el Isana. Entre el 3000 y 2500 A.P, arribaron
aesa misma regidn otros grupos Proto-Maipure del Norte con técnicas agricolas mas eficientes
y se posicionaron en el rea con una estrategia de matrimonios interétnicos y otros mecanismos
de incorporacién y agregaciéon étnica, lo cual contribuyd a incrementar la poblacién local. El
aumento demografico motivd la expansion de estos grupos al Alto Rio Negro y Bajo Guainia,
al Medio Orinoco, a los llanos orientales de Colombia y al Norte de Suramérica. Entre el A.D.
800y 1300 la poblacién del Alto Orinoco, Bajo Ventuari y Atabapo se incrementd enormemente,
para comenzar una nueva etapa de expansiéon entre el A.D. 1500y 1700.

Es posible que durante la penetracién de los grupos Proto-Maipure del Norte se presen-
taran luchas a raiz de las cuales los vencidos Proto-MakU-Puinave se refugiaron en los interfluvios
y cafios marginales, cediendo a los conquistadores el control de las riberas de las principales
corrientes de agua. También que durante la oleada migratoria del 3000 al 2500 A.P, algunos
grupos Proto-Maku-Puinave fueran asimilados a los Proto-Maipure del Norte, integrandose
en su estructura social como clanes de trabajadores con bajo rango.

En algiin periodo indefinido de estas épocas, Reichel-Dolmatoff (1997) plantea que
arribaron los ancestros de los grupos Tucano oriental y se encontraron con los de los aln
némadas Makd y los de los sedentarios Arawak, quienes ademas de ser horticolas y
jerarquicos, eran matrilineales, uxorilocales y endégamos.? Los Tucano oriental ingresaron
al drea también en diferentes oleadas por los rios Negro y Vaupés, provenientes del Amazonas.

Los primeros en arribar eran grupos de cazadores y pescadores preagricolas o con agricultura
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incipiente, que lucharon e interactuaron con los Maku y los Arawak. Derrotaron a unos
grupos MakU y/o establecieron alianzas temporales con ellos, pues al consolidar relaciones
con los Arawak, la influencia Makd se tornd vergonzosa e incorporaron a sus descendientes
como clanes de trabajadores (cfr. Mahecha 2004).

Las relaciones entre los Arawak y los Tucano oriental no fueron faciles y pasaron por
“...periodos de hostilidad intertribal y establecimiento de reglas de matrimonio exogamico
acompafadas por el paso de la matrilinealidad a la patrilinealidad [y de la uxorilocalidad a la
patrivirilocalidad]” (Reichel-Dolmatoff 1997: 281). Pues los Tucano oriental se vieron
inicialmente obligados a vivir en los asentamientos Arawak, sometidos a penosos trabajos en
las chagras y bajo la dominacién de sus afines, entre quienes las mujeres gozaban de un
estatus alto. En este proceso, los Tucano oriental adoptaron el complejo ritual del Yurupari,
aunque lo modificaron: de antiguo rito de fertilizacion de palmas paso a expresar el rechazo
del poder de las mujeres y de la endogamia (Reichel-Dolmatoff 1997: 29 1-293). Finalmente,
luego de la “arawakizacién” de los Tucano oriental, algunos grupos Arawak, como los cabiyari
y los yucuna, se “tukanizaron”. Mientras que los otros se retiraron, con lo que la “frontera”
Tucano oriental-Arawak se establecié en los rios Vaupés, Cuduiary y Querari (Wright 1992).

El origen de los grupos mejor estudiado es el de los Arawak (cfr. Hill y Santos 2002).
Mientras que sobre el de los MakU-Puinave y el de los Tucano oriental se tienen planteamientos
basados ante todo en datos linglisticos, etnohistoricos y etnoldgicos (cfr. Mahecha et al.
1996-1997y 2000, Reichel-Dolmatoff 997, Franky 2004 y Mahecha 2004). En estas hipStesis
no se mencionan los carijona, el Unico grupo Caribe del area. Franco (2002) propone que
en el drea que ocuparon los carijona, (entre el rio Caguéan y el Cananari, y entre el Caqueta
y el Alto Apaporis), vivieron grupos Arawak que luego desplazaron los Tucano. Por Gltimo,
penetraron los carijona y partieron en dos conjuntos a los Tucano, hoy en dia conocidos
como los Tucano oriental y los Tucano occidental. De otro lado, los indigenas del Miriti-Parana,
del Pira-Parana, del Apaporis y del Bajo Caqueta consideran que los carijona estan emparentados
con los tanimuca, compartiendo un mismo origen mitico (Hildebrand 197%a: 5-6 y van der
Hammen 1992: 54), lo cual contrasta con su filiacion linglistica Tucano y con la negacién que
hacen los tanimuca de este parentesco.

En este articulo examino algunas hipétesis sobre el origen de los tanimuca a partir de
su etnografia, tradicion oral y, en menor medida, su lengua, las cuales pueden contribuir a

nuestro entendimiento sobre el poblamiento de la macroregién. Argumento que estos

% Sélo conozco una referencia temporal de las migraciones de los Tucano oriental. Esta proviene del lingtiista Swadesh (1959),
quien “calculé una fecha lexicoestadistica de 45 siglos minimos de divergencia interna para el grupo tukano, lo que segin la
terminologfa del propio autor, corresponde a un tronco” citado en Alain Fabre [Ultima modificacién: 18/08/06], Diccionario
etnolingtiistico y guifa bibliogréfica de los pueblos indigenas sudamericanos, (http://butler.cc.tut.fi/~fabre/BookinternetVersio/
Dic%3DTukano. pdf#search=%22Fabre%2Btukano%22).
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datos aportan elementos que confirman tanto la secuencia como la direccion de las
migraciones expuestas anteriormente, aunque sugieren que algunos grupos pudieron ingresar
por el rio Caqueta (Japurd) y algunos de sus afluentes como el Apaporis. Igualmente argumento

que los tanimuca presentan algunos elementos que permiten asociarlos con un origen Arawak.
Los Tanimuca del bajo Apaporis

Los tanimuca tienen su territorio tradicional en el cafio Yaari, un afluente del Bajo
Apaporis (véase Grafica |). Actualmente viven dispersos en comunidades multiétnicas

que no sobrepasan las 350 personas, en los rios Apaporis, Miriti-Parana o Bajo Caqueta

colombiano. En esta regidn, que se constituye en el sur del complejo socio-cultural del

Gréfica |
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Vaupés, la maloca, o casa comunitaria, sigue siendo el principal referente ritual y uno de
los mas importantes en lo social y politico. Los indigenas son ante todo agricultores y
pescadores, actividades que combinan con la caza, la recoleccién en el bosque y el eventual
trabajo asalariado para el Estado o los colonos blancos asentados en el cacerio de La
Pedrera. Segln los tanimuca, la dispersién poblacional desde su territorio tradicional
empezo en la segunda década del siglo XX, a consecuencia de la explotacion del caucho
y otras gomas (cfr. Hildebrand 1979a y Dominguez y Gémez 1994).

Los datos de este articulo® se basan ante todo en los tanimuca que viven en el Bajo
Apaporis, en donde viven aproximadamente |.500 indigenas de varios grupos étnicos
pertenecientes principalmente a tres familias lingtisticas. Estos grupos son: yujup (familia
Maku-Puinave); ide masd, tmia masd, jeanara, emoa masd (llamados genéricamente
macuna), yairimajd (tanimuca), yuwiwejémajd®, letuama, yauna, taiwano, itana, barasana,
carapana y tuyuca (entre otros grupos de la familia Tucano oriental); y cabiyari, yucuna y
matapi (Arawak). A pesar de esta diversidad, los macuna, los tanimuca, los letuama, los
yauna y los yujup son los demogréficamente dominantes.

Por esta razén, los tanimuca del Bajo Apaporis se han relacionado més con los
letuama, los yauna y los macuna, a diferencia de sus parientes del Miriti-Parand, quienes
han convivido mas con los letuama, los yucuna y los matapi. No obstante estos procesos
histéricos de interaccién han generado diferencias socio-culturales vy linglisticas entre los
tanimuca, (las cuales han llegado a ser causa de controversia entre los mismos tanimuca®),
ellos aun comparten elementos que les permiten reconocerse como una unidad étnica.
Muchos de estos elementos reposan en su cosmologia y chamanismo, los cuales son
valorados por los indigenas como “esenciales” para mantener su identidad. En la siguiente

seccion abordo entonces algunos de estos elementos.

% Para un desarrollo detallado de los datos e ideas aqui expuestas véase Franky (2004). Los datos provienen de los proyectos
de investigacion “Conflictos territoriales y mecanismos de convivencia en sociedades amazénicas” (2001-2004), realizado
por Carlos Franky y Dany Mahecha, y “Territorio y territorialidad indigena en la Amazonia colombiana” (200 1-2004) llevado
a cabo por Carlos Franky. Estos proyectos fueron financiados por el Instituto Amazénico de Investigaciones Imani, de la
Universidad Nacional de Colombia Sede Amazonia, y sus trabajos de campo fueron apoyados por la Fundacién Gaia Amazonas.
Sobre los tanimuca véase también Hildebrand (1979a, 1979by 1984) quien realizé trabajos etnograficos especificos con este grupo en
aspectos como la cosmologfa, la organizacién social y la maloca, y el chamanismo vy los rituales. Véase otras referencias sobre los
tanimuca en trabajos etnogréficos sobre el Miriti-Parand, por ejemplo, Reichel (1987b), Oostra (1991) y van der Hammen (1992).

* Con la palabra “macuna” me refiero al conjunto de unidades exogamicas de habla macuna (/&rhem 1981).

° Hoy en dfa a los yairimaja y a los yuwiwejémajé se los llama “tanimuca”, sin embargo son dos grupos étnicos diferentes,
segln los parametros nativos. En este texto utilizo “tanimuca” para referirme sélo a los yairimaja.

¢ Por ejemplo, los tanimuca del Miriti-Parand sefalan que el tanimuca hablado por sus parientes del Bajo Apaporis se esta
“macunizando”, es decir que presenta interferencias gramaticales y Iéxicas del macuna. A su vez, los del Apaporis afirman que
el del Miriti-Parand se estd “yucunizando”. A partir de sus estudios lingliisticos del tanimuca y el yucuna, C. Robayo, (com.
pers. 2003), concuerda con las apreciaciones nativas. Cfr. Hildebrand (1979b), quien ya habfa notado estas variaciones

locales entre los tanimuca.
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El camino del pensamiento

Todas las curaciones chamanisticas de los tanimuca implican evocar sitios sagrados y
recitar oraciones relacionadas, entre otras cosas, con los eventos miticos que alli sucedieron. El
conjunto de sitios nombrados es lo que forma el Camino del Pensamiento. Las deidades
creadoras recorrieron este camino “dos veces” o en “dos etapas”, que se recrean en las
ceremonias de Curacién del Mundo’. La primera etapa fue de creacién y de preparacion del
futuro mundo de la gente humana. La segunda fue después de la creacién de la gente humana
en la Maloca de la Cepa del Mundo, en jad'tika, en la desembocadura del Amazonas. Esta
etapa fue para dejar a los ancestros humanos de cada grupo étnico en el territorio que las
deidades les habfan asignado. El viaje fue por otro nivel del cosmos y termind en su respectivo
“sitio de nacimiento”, es decir en el lugar en donde emergieron a este mundo y en donde
recibieron todo lo que les pertenecerfa y definirfa su identidad, como el territorio, la lengua,
los conocimientos chamanisticos y rituales, los nombres grupales y los personales, etc.®

Los tanimuca afirman que el Camino del Pensamiento empieza en la Cepa del Mundo,
por esto alli inician las dos “etapas” de las curaciones. En la primera, nombran todos los sitios
con Duefio y nombramiento de los rios y sus afluentes principales que delimitan el macroespacio
chamanistico, siguiendo cada corriente de agua desde la boca hasta determinado punto de la
cabecera, para pasar luego a otro rfo. Esta etapa termina en la boca del Amazonas. Seglin mis

datos, el orden de algunos de estos rios y los sitios hasta donde se nombra son:

-) Amazonas - Ikitoka wi'ia

-) Putumayo - Legisamo wi’ia

-) Negro - Kukuika wi'ia (Piedra del Cocui)
-) Vaupés - Mitd wi'ia

-) Tiquie - Akarikuaraka wi'la

-) Caqueta - Jauratosia (“Nido de Guacamaya’, Raudal de Araracuara)

-) Miriti-Parané - Wamurikabuya wi'ia (Raudal de Tequendama)

7 En las ceremonias de Curacién del Mundo se nombran todos los sitios sagrados. Es tal la cantidad de sitios que se recitan,
que los rezos empiezan entre diez y quince dfas antes de cada ritual. La Curacién del Mundo se realiza en rituales asociados
al manejo de las épocas del calendario ritual/ecolégico (los bailes grandes “baya pakiaka"), al ciclo de vida (el bautizo, el paso
a la adultez y el luto) o a ambas funciones (El Yuruparf). Estos rituales son grandes reuniones sociales que se celebran entre
dos y cuatro veces al ano, que duran tres dias y en los que participan miembros de mas de una maloca y comunidad, llegando
a veces a reunir mas de 300 personas en una misma maloca.

8 En este texto defino lo que es un “grupo étnico” a partir de los criterios nativos e incluyo en esta categorfa cada uno de los

grupos que recibié de las deidades las herencias antes mencionadas.
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En el Apaporis

-) Taraira - Komeka (Raudal del Hacha)

-) Ugd - Ukaokorokasatei (boca del Ugd)

-) Aguablanca - Opirikataria

-) Rikapuya - Opirikataria (el mismo sitio del anterior, por la cercania de las cabeceras).
-) Pira-Parana - Aukopea (Raudal de Cazabe)

-) Cotudo - ljiyakd (boca de Cano Cotudo)

-) Popeyaka - Wiririta (Remanso e isla)

-) Yapiyaka - Purisua wi'ia (Cerro)

-) Apaporis - Parikuaka (Raudal de Jirijirimo)
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Ikitoka wi'ia, Legisamo wi'ia, Mit( wi'la y Akarikuaraka wi'ia son lquitos, Puerto
Leguizamo, Mitl y Acaricuara respectivamente, todos ciudades o pueblos, la primera en
Perl y el resto en Colombia. A su vez Kukuika wi'ia evoca la Piedra del Cocui, en la
frontera entre Colombia, Venezuela y Brasil (véase Gréfica 2). Este aspecto lo verifiqué
varias veces con Dionisio Tanimuca’ y sélo en una ocasion me aclard que para el caso de
Mitd wi'ia, el punto que realmente nombraba es Butuaka, ubicado “més abajo de Mitd,
cerquita”, pero que cuando no esta curando lo “nombra asi no mas Mitd wi'ia”.'°

Esto me lleva a explorar dos posibles alternativas, no necesariamente excluyentes.
La primera, siguiendo el caso de Mitd, es que estos sitios no son exactamente los que se
nombran en las curaciones, pero que se mencionan asi por fuera de los contextos rituales
para no invocar sus poderes chamanisticos. Ademas se nombran en lenguaje chamanistico
que es distinto al lenguaje cotidiano y es conocimiento especializado. La segunda remite a la
forma en que los tanimuca construyen e interpretan su historia étnica y la historia regional y
con ellas la de sus relaciones con los blancos y con otros grupos étnicos, “ampliando” asf su
mundo e incorporandolos a él, para poder actuar chamanisticamente sobre ellos. Los
tanimuca, al igual que otros grupos de la regién, explican que cuando un pensador cura el
mundo “lo ve chiquito, como una pelota que cabe en sus manos”, lo cual les permite
manipularlo y tratar de controlar las relaciones con los otros seres del cosmos. También
afirman que en estas ceremonias, el Camino del Pensamiento pasa por ciudades como
Bogota y Paris, o paises como Estados Unidos, Inglaterra o Japdn. Paises y ciudades, que
salvo Bogotd, no han visitado, pero de los que tienen referencias por su contacto con

nativos de estos lugares y con otros blancos (Franky en prensa).

? Dionisio Tanimuca tiene aproximadamente 60 afios. Esta casado con una eduria y es padre de ocho hijos. Es un reconocido
pensador curador del mundo, duefio de maloca y capitan de una comunidad del Bajo Apaporis. Nacié y ha vivido la mayor
parte del tiempo en el Bajo Apaporis. Actualmente, entrena a su hijo mayor, Teodoro, en las especialidades que domina, pues
sera su sucesor. También instruye a su hijo Hermes en las artes propias de los pensadores tigre, una especialidad chamanistica.
'°Van der Hammen (1992: 134) sefala que los pensadores yucuna antes recitaban todos los sitios con Duefio y nombramiento
desde la desembocadura del Amazonas, pero que ese conocimiento se esta perdiendo. Igualmente, cita un trabajo de Oostra
(1987), quien afirma que los indigenas del Miriti-Parana, (lo cual incluye a los tanimuca y letuama alli asentados), recitan en sus
oraciones sitios ubicados en Brasil, Ecuador y Per. Segiin Caydn (2002: | 16-120), el Camino del Pensamiento de los ide
masd (macuna) tiene dos rutas, una fluvial y otra aérea. La fluvial es subacuatica y sélo sale a la superficie en el raudal de La
Libertad, donde empiezan a curar su espacio chamanistico; este tiene como limites raudales en los rios que conforman la
cuenca del Apaporis y algunos del Caquetd. La ruta aérea empieza en el raudal de La Libertad y va por los cerros formando
un circulo que es el cerco de la maloca-cosmos. Algunos de los cerros que nombran son: Yupati (rfo Caquetd), Yaigtke (rio
Taraira), Menegti y Wekobojesarik (en Brasil), Ruji * gtita (“Cerro Paujil”, rfo Vaupés, frente a Mit(i) y el Candn de Araracuara
(rio Caquetd).

'" Leonidas Tanimuca tiene 49 afios, su esposa es una matapf, con quien tiene nueve hijos. Naci6 en el Miriti-Parand y hace
més de una década que migrd al Apaporis. Es profesor comunitario y ha desempenado varios cargos relacionados con la
organizacién comunitaria, por ejemplo, en las juntas de accién comunal que funcionaron hace unas décadas en la regién.
Tiene una sélida formacién tradicional, aunque nunca ha practicado la especialidad chamanistica para la cual fue bautizado,

pues asegura que por envidia le “dafiaron el pensamiento”.
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Ademds, Leonidas Tanimuca'' me contd que sus ancestros iban a comerciar hasta
la desembocadura del Amazonas o “mas arriba de pronto no se bien en que parte, pero
decfan que en ese tiempo no habfa ni una casa en donde es ahora Manaos”. Para Leonidas,
estos intercambios eran anteriores a la presencia europea en la regién y en uno de estos
vigjes fue que sus ancestros se enteraron del arribo de los portugueses. Sobre un viaje de

Wayupina, uno de sus ancestros humanos, me relatd que:

“Seglin mi abuelo Wayupina decia que habfa visto todo el proceso de lo que él contaba,
la parte de como decir pura teorfa, el aprendizaje tedrico [en las oraciones de Curacion
del Mundo].

Donde que él fue, como él era Payé también, vefa mejor donde que era como una
isla, pero asi decfa: ‘Este se llama asf’.

Los muchachos que estuvieron con él, pues ya se localizaba a decir:

Ahl, esto es la verdad que decimos, este es sitio sagrado, este se llama asi, asf’, hasta terminar.
Entonces pues esto lo tenfa en cuenta todo y actual todavia se hace la curacién, se acepta.
Pero nosotros como no tenemos posibilidad también es muy lejos, pero no se cémo.
Aunqgue habia dificultad este sefor hacfa su vuelta de mirar todo este territorio, que
nosotros hoy en dia no lo podemos hacer.

Entonces en este Amazonas hay bastante lugares sagrados de los que nosotros
nombramos de la bocana o puede ser el mismo Mar.

Incluso nosotros sabemos que hay alld, en el mar, en pensamiento hay y comenzamos
a subir por este rio, el rio Amazonas.

Entonces toda esa nuestra mitologia cuenta subiendo por el Caquetd, cogiendo Caquetéd
hasta Araracuara, por Apaporis hasta Jirijirimo, es hasta donde nosotros me compete

lo que es lugares sagrados”.

Un punto relevante de este relato es como los tanimuca conocfan “en pensamiento”
(“en pura teorfa”) los sitios sagrados del rio Amazonas, pues en las curaciones del mundo
los nombran desde las bocas. Al mismo tiempo, el orden para recitar los rios y los sitios
sagrados en ambas etapas esta representado en la maloca y se evoca en los bailes rituales.
Durante el viaje, Wayupina asocia los sitios que ve con los que recita en sus oraciones y se
los ensefia a sus acompanantes. Ellos al verlos, reconfirman la veracidad de lo que hany
estan aprendiendo. Mi experiencia en los trabajos de campo me dio una idea de cémo
pudo ser este viaje, pues mientras se navega por el rio es comin que se instruya a los mas
jovenes sobre los referentes territoriales —ya sean miticos y de la historia grupal o
individual— por los que se pasa o que los adultos intercambien conocimientos al respecto.
Esto forma parte del sistema regional actual, pues existen elementos comunes que coexisten
con las versiones particulares de cada grupo étnico.

Retomando el orden del Camino del Pensamiento, en la segunda etapa y en la misma
secuencia de la primera, se mencionan los nombres y los lugares de nacimiento de cada grupo

étnico, incluidos los blancos. En el bautizo y en la iniciacién a la adultez la oracién termina en el
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sitio de nacimiento, y por ende en el territorio del grupo étnico del padre, recreando el
nacimiento de los primeros ancestros humanos a este mundo. Mientras que en la ceremonia
de luto se termina en la Maloca de los Espiritus, ubicada en uno de los niveles superiores del
cosmos, Y el espiritu del muerto se “guarda” en el lugar asignado a su grupo étnico.

Los tanimuca afirman que una Curacién del Mundo tiene impacto cdsmico. A
grandes rasgos, este cosmos es compartido por todos los grupos del Bajo Apaporis y
algunos puntos que delimitan el macroespacio chamanistico coinciden entre los tanimuca,
los letuama, los yauna y los macuna'?. Incluso, grupos étnicos de cuencas vecinas como el
Miriti-Parana', el Medio Caquetd, el Pird-Parand y el Vaupés'* mencionan en sus curaciones
sitios comunes, aunque tengan connotaciones diferentes. Pues cuando los pensadores de
algunos grupos étnicos los nombran realizan curaciones prolongadas, mientras que los de
otros sélo los evocan brevemente.

Segln los tanimuca, esto tiene que ver, entre otras cosas, con la cuenca en donde
esta el sitio de nacimiento étnico y con los eventos miticos alli desarrollados, cuyos
protagonistas pueden ser ancestros miticos de dichos grupos. Desde mi punto de vista,
también tiene que ver con la historia de las relaciones interétnicas regionales y sus variaciones
locales, porque el chamanismo es una forma de control de asuntos de todo orden que se
ajusta con las circunstancias. Esto es lo que sucede con el raudal de La Libertad, sobre el

cual Leonidas Tanimuca me explicd que:

Leonidas (L): “Yucuna viene solamente hasta ahf [La Libertad] como proteccion, no es
lugar de ellos sino viene como proteccién. Como yo venirse aqui o le pido un permiso
para que usted me haga un papel para defenderme. Entonces ellos vienen hasta aht.
Carlos (C): “iPero los abuelos de los yucuna no salieron por ese lado [no emergieron
en La Libertad durante el recorrido en el que los grupos étnicos nacieron a este
mundo]?”.

L: “No”.

"2 Mis datos sobre los limites del macroespacio chamanistico de los letuama, los yauna y los macuna coinciden con los de los
tanimuca en rios como el Caqueta, Miriti-Parand, Apaporis, Popeyakd y Pird-Parand, pero desconozco si ellos nombran sitios en
el Amazonas y el Putumayo. Algunos macuna mencionaron que su pensamiento también empieza en la Cepa del Mundo, en la
boca del Amazonas, pero que de alli pasa directamente al Raudal de La Libertad, aunque afirman que “ingresan” por el Rio Negro
y por el Vaupés. Estos puntos coinciden con los presentados para los ide masa (macuna) por Cayén (2002: | 16) y Mahecha
(2004) y solo se diferencian en el Taraira, pues Caydn sefiala que el punto limitrofe es imakafi * giita “Raudal del Sol”.

1% De los planteamientos de van der Hammen (1992: 103y 134-136) se desprende que los principales limites del macroespacio
chamanistico yucuna son: en el rfio Amazonas al menos hasta la desembocadura del Caquetd; en el Caquetd, el raudal de
Araracuara; en el Miriti-Parand, Jewaita, un punto en las cabeceras; en el Apaporis, el raudal de Jirijirimo o el Chorro de
Charapa, en el Cananari.

'* Segin Cayén, algunos limites “para los Tucano (Reichel-Dolmatoff, 1978. 129) son Jirijirimo, Yuruparf sobre el rio Vaupés,
Meyu (el mismo naju goje en lingoa geral) sobre el Pird-Parand y Sdo Gabriel sobre el Vaupés” (2002: 120). Ademés, plantea
que los limites que definen el “cerco de la maloca-cosmos” que maneja cada grupo se van desplazando, y unas veces colindan,

mientras que otras se superponen.
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C: "Abuelo de tanimuca y de macuna si”.

L: “Si, pero aunque no brotaron todo, esos quedan como lugares sagrados”.

C: “{Pero ahf salieron asf, como un submarino, usted distingue un submarino?”.
LS,

C: "Ellos salen ahi y miran esa vaina vuelven y se meten en lo profundo y...”.

L: "Asi es. O sea que donde que ellos salian a brotarse es que se forman como lugares
sagrados. Va quedando un personaje ahi, personaje, personaje, personaje. Entonces
tienen comunicaciones del manejo. Uno no lo ve pero los lugares tienen siembras o
cosas, tienen sus gallinas, son sus animales para poder matar y dejar alrededor de
lugar sagrado. Entonces se hacen curaciones como pidiendo permiso”.

C: “iLa Libertad entonces es importante para quién? Para tanimuca, macuna, letuama,
yujup, yauna, barasana. Pero ya los yucuna son de otro lado”.

L: “Si, aunque ellos también hacen partecita de ellos”.

C: “Pero no es tan importante como para ustedes.

L: “No”".

C: “[Para los] carijona tampoco es tan importante La Libertad?”.

L: *Si, carijona es muy poco también, pero mas que ellos subieron a Caqueta. Entonces
ellos querfan brotarse también un poquito en [el raudal de] Cérdoba, aunque Cérdoba
pertenece a todos también. Los propios [carijona] si vinieron por [el rio] Yari, alla por
la cabecera donde que tienen asentamiento [sitio de nacimiento] los diferentes grupos

de ellos”.

Leonidas muestra que unos sitios se asocian con un grupo étnico especffico, que
es su duefio, y otros “pertenecen a todos” los grupos de una o de varias cuencas. Una u
otra relacién de propiedad se define por las rutas del poblamiento mitico. Asf, mientras
que el raudal de La Libertad es de crucial importancia para los grupos del Bajo Apaporis,
por ejemplo, en las curaciones de los recién nacidos, para grupos como los yucuna y los
carijona sdélo se desprenden curaciones adicionales de proteccidon. No obstante, el
significado de un sitio estd dado por el conjunto de eventos miticos asociados a él, los
cuales pueden cambiar entre los diferentes grupos étnicos. En el caso de La Libertad, alli
se desarrollan y superponen otros pasajes miticos, como algunos del Yuruparf, y por ello
este sitio también se evoca en curaciones de este ritual.

Uno de los criterios de mayor diferenciacién entre los grupos étnicos de una
cuenca esta dado por el territorio étnico. Pues si bien es cierto que entre los grupos de
cuencas vecinas o de la misma cuenca hay sitios comunes que nombran en sus oraciones,
al parecer éstos se asocian con los mas notables accidentes geograficos, como cerros y
raudales, y con las rutas miticas de poblamiento de la regién. En contraste, cada grupo
evoca en sus curaciones un detallado conjunto de sitios de su territorio étnico, que sélo
ellos nombran, sin importar el lugar en donde esté la maloca o si los conocen
personalmente. En el caso de los tanimuca, esto es lo que sucede con el Bajo Apaporis, el
cual forma parte de su Camino de Pensamiento, es decir la ruta que siguieron sus ancestros

durante el poblamiento mitico. Al respecto Dionisio Tanimuca sefalé que:
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“Nuestro pensamiento nace en la cepa del mundo.

De ahi venimos nombrando, nombrando, nombrando [sitios sagrados] saltiadito.
Cuando entramos al Apaporis es mucho lo que hay que nombrar. Ese rio es muy
sagrado. Muy delicado para su manejo.

Pero nuestro pensamiento va es por el Amazonas, no lado del Vaupés.

Nosotros no sabemos muy bien lo del Vaupés, eso es macuna.

Nosotros nombramos sélo hasta cierto punto por ese lado.

Uno nombra ligerito los duefios de esa parte. Uno no se profundiza mucho en esos
sitios. Eso es de ellos.

Ellos tampoco saben todo lo de nuestro lado.

Asf nosotros nombramos sélo la bocana del Ugd, pero no entramos alld.

Eso es de los makujes [yujup], ellos si saben completico lo de alla.

Eso es de ellos”.

Aunque esta explicacion muestra la importancia de “nombrar” en la apropiacién y
construccién territorial, introduce un matiz en el manejo territorial definido por la jornada
ancestral, pues de ella dependen el nimero de sitios mencionados vy lo “detallado” de los
rezos. Asi, Dionisio afirma que recita minuciosamente los sitios que se encuentran en el
Bajo Apaporis, mientras que en los demas rios sélo menciona los mas importantes y sin
profundizar, porque pertenecen a otros grupos étnicos'®. Me aclararon ademés que “se
nombraba salteadito” (de saltar) porque es como “cuando uno va caminando y da pasos
grandes, largos. Va rapidito”.

Dionisio anade una referencia que delimita alin mas sus curaciones. Pues el Amazonas
y el Vaupés remiten a la actual divisién politico-administrativa de Colombia, de la cual el
Apaporis es el limite departamental. Por ello, cuando afirma que “nuestro pensamiento va
es por el Amazonas, no lado del Vaupés”, alude a que el territorio tanimuca esta en la
jurisdiccion del departamento del Amazonas, mientras que el macuna y el yujup estan en el
del Vaupés, con las consecuencias en el nivel de detalle ya expuestas (véase Gréfica ).

En sumay paralos fines de este articulo quisiera destacar que el Camino del Pensamiento
y los relatos tanimuca sobre el poblamiento mitico de la regidn sugieren que: ) Los ancestros
de este grupo migraron desde el Bajo Amazonas, la Cepa del Mundo, lugar en donde ubican
el origen de todos grupos étnicos. 2) Su ruta de ingreso a la regién fue por el rio Caquetad
(Japurd) y por el Apaporis, dado que allf es donde nombran més sitios sagrados. 3) Se evidencia
una memoria y conciencia histérica, que habla de las vivencias de los ancestros humanos del

grupo en distintas épocas prehipanicas y coloniales, las cuales a su vez ratifican los plantea-

'>Van der Hammen (1992: 134) destaca que los yucuna tienen un detallado conocimiento del paisaje del Miriti-Paran4, rio al
que consideran su territorio étnico. Este conocimiento se refleja en los sitios nombrados en las curaciones, asf nunca los hayan
visitado. En contraste, sefiala que los miembros de los demas grupos étnicos no los saben en detalle, asf vivan en el Miriti-

Parand. Para los macuna, Caydn (2002: |134) reporta una situacién similar.
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mientos sobre las grandes rutas de comercio prehispanicas. Y 4) Los referentes geogréficos
de los sitios sagrados, las curaciones chamanisticas, los bailes rituales v las actividades cotidianas
contribuyen a recordar y memorizar los pasos del Camino del Pensamiento, es decir la
historia “mitica” y “humana” del grupo, asi como la personal de cada quien, la cual a su vez

es parte de su identidad, aspecto que entro de examinar en la siguiente seccién del articulo.

Vivencias de la gente humana

Anteriormente mencioné que los tanimuca son clasificados como parte de la familia
lingtistica Tucano oriental, aunque los grupos vecinos los asocian con un origen Carijona
(Caribe) y yo encuentro algunos elementos que me permiten asociarlos con un origen

Arawak. Al respecto Hildebrand plantea:

“De acuerdo con todos los grupos del drea y en particular seglin los Macuna, tienen
un ancestro comun, los Tanimuca, los Carijona y los Colombianos: el tigre Yainakahi
(ver mito de Umabarf{ y Yainakaht).

Los Tanimuca no dan esta explicacién pues para ellos Yainakahi es Unicamente el ancestro
de los Carijona y de los colombianos. Sin embargo, esta clasificacion indica tal vez que
para los demds grupos de la regién, los tres grupos arriba mencionados tienen algo en
comun; posiblemente sea el haber llegado hace poco tiempo a la regién y en forma
belicosa o impositiva” (Hildebrand 1979b: 16-17).”

Como ya sefialé, los tanimuca no comparten esta apreciacion y sostienen que
ellos “nacieron” (llegaron) al mismo tiempo que los otros grupos Tucano oriental. Aunque
afirman que la Unica vez que los carijona estuvieron en el Bajo Apaporis fue en tiempos
humanos, luego del poblamiento mitico y antes de la presencia de europeos en América.

Al respecto, Franco (2002) analiza dos hipdtesis sobre el origen de los carijona. La
primera postula que vendrfan de las Antillas, con una ruta de migracién por el Alto Magdalena
y el Guayabero o el Caguan. La segunda, ubica su origen en las Guyanas y propone dos
posibles vias de penetracién; una por el Rio Branco-Rio Negro-Vaupés-Apaporis y la otra
por el Orinoco-Guaviare. La segunda hipdtesis tiene a su favor que recientes estudios
linglisticos muestran que la lengua carijona es muy cercana a la de los trio de Surinam, en
una zona de histdrica presencia Caribe (cfr. Robayo 200 ). Segln las estimaciones lingisticas,
la separacién de las dos lenguas habria ocurrido entre 500 y 900 afios atras. Y aunque se ha
planteado que su didspora serfa efecto de las expediciones esclavistas, Franco (2002)
argumenta que ésta debid ser anterior a la conquista espafiola, lo cual concuerda con mis
datos provenientes de la tradicién oral tanimuca.

Por su parte, Hildebrand respalda su hipdtesis en que los tanimuca no presentan
rasgos culturales caracteristicos de los Tucano oriental, como el vivir en malocas de base

rectangular (las tanimuca son circulares), el uso del kapi (Banisteriopsis caapi) o el complejo
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mitico de la anaconda ancestral. Y aunque entre grupos Tucano oriental hay variantes,

Reichel-Dolmatoff sintetiza asf el nlcleo del complejo:

“‘Los mitos relativos al origen de los indios Tucano hablan de ancestros tribales
procedentes de una regién que se extiende hacia el este, en algin lugar brasilefo, y
que en cierto momento se embarcaron en grandes canoas en forma de enormes
anacondas, que los llevaron rio arriba hacia el interior del territorio del Rio Negro vy el
Vaupés. La Primera Gente se sentd en las canoas-culebras segin precedencia de fratrfas
y rangos. Cada anaconda la imaginan dividida longitudinalmente en seis secciones: la
parte de la cabeza de la culebra llevaba como guia la ‘blancura’ creativa del Padre Sol;
en seguida estaba la seccién donde iban sentados los jefes; tras los jefes venian los
bailarines y cantores; a continuacién segufan los guerreros, que a su vez precedian a
los chamanes y, finalmente, la parte de la cola de la culebra estaba ocupada por sirvientes.
En determinados puntos a lo largo del rio algunos desembarcaban vy se establecian, y
esta lenta penetracién del sistema fluvial del Vaupés constituye el tema principal de un
amplio conjunto de mitos de origen. Ocurrid que las anacondas primigenias eran seis
que, extendidas como rios, comenzaron a circundar el futuro habitat tribal entre el Rio
Negro, el Vaupés, el Apaporis, el Pira-Parand, el Tiquié y el Papuri. En cada vértice del
hexagono, donde la cabeza de una serpiente encontraba la cola de otra, se halla un

hito importante en forma de raudales o grandes saltos” (1997: 152-153).

En la literatura etnografica sobre la regidn se plantea que en cada corriente de
agua, los grupos de mas alto rango se ubican en las partes bajas (la cabeza de la anaconda)
y asi sucesivamente, hasta que los de menor rango ocupan las cabeceras (la cola). Lo
anterior es un motivo mas que lleva a Arhem (1981)ya Correa (1996) a precisar que el
sistema se funda en unidades socio-espaciales (y no sélo sociales). Ademas, autores como
Chernela (1993) destacan que la descendencia crea unas jerarquias y derechos territoriales
que sirven para controlar la propiedad y el acceso a los recursos, pues las zonas mas
productivas estan en las partes bajas y las mas pobres en las cabeceras; también resaltan
cdmo la alianza y la manipulacion de la descendencia posibilitan redes de intercambio,
acceso y redistribucion de recursos.

Mis datos concuerdan con los de Hildebrand en lo que respecta a que los tanimuca
no comparten el complejo mitico de la anaconda ancestral, ni reconocen una relacién agnatica
con los carijona. Pues, para los tanimuca, el Camino del Pensamiento de cada grupo y sus
viajes ancestrales son distintos. Ademas, afirman que aunque ambos grupos son descendientes
de tigres, entre esos personajes miticos no hay ninguna relacién de parentesco, ya que “son
otra gente”.

Los tanimuca plantean que hoy en dia en el Bajo Apaporis hay principalmente dos
grandes conjuntos de gentes, definidos por los ancestros miticos: los nietos de tigre (como los
tanimuca, los yuwiwejémajd, los yauna, los eméd (macuna), los yujup-makd y los yucuna) y los

nietos de boa (como los letuama, los ide masd (macuna) y los matapi). Los nietos de boa son
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grupos Tucano oriental que comparten el complejo mitico de la anaconda ancestral, mientras
que los nietos de tigre son grupos de tres familias linglisticas: Tucano oriental, Makd-Puinave y
Arawak. Esta distincion también implica especializaciones chamanisticas v rituales regionales.

Seglin Hildebrand (1979%a: 5-6, 1979b: 27-30 y 1984) otra caracteristica que
diferencia a los tanimuca de los Tucano oriental es la endogamia. En la década de 1970,
registra para las tres Ultimas generaciones de la época que el 20% de matrimonios tanimuca
eran endogamicos. Estos datos y las explicaciones nativas lo llevan a proponer que las
unidades exogamicas son los dos clanes del grupo, el de los mayores y el de los menores,
y a plantear que la ideologia de la exogamia linglistica de los Tucano oriental tiene una
influencia creciente (1979%a: 16-20).

No obstante, hoy en dfa los tanimuca, ain los hijos de esas uniones endogamicas,
indican unanimemente que esos matrimonios fueron incestuosos y aclaran que éstos se pre-
sentaron en una época de escasez de mujeres intercambiables para el matrimonio. Ademas,
defienden el modelo exogdmico Tucano oriental y afirman que los letuama son sus “cufados
tradicionales” o “propios cufados de nacimiento”. Los letuama comparten esta idea y juntos
explican que luego del nacimiento étnico, los primeros ancestros humanos de ambos grupos
establecieron unas relaciones de alianza e intercambio matrimonial que atin mantienen. '¢

De los otros grupos étnicos de este conjunto con quienes los tanimuca
intercambiaban mujeres sélo sobrevive el clan mayor yauna, pues el resto de grupos,
entre los que se cuentan los kuerd y los yariwana, se extinguieron. Sin embargo, los tanimuca
no tienen consenso frente a las relaciones de intercambio matrimonial con el clan mayor
yauna. Algunos sostienen que antes éstas no se daban, que son relativamente nuevas y
que sus abuelos trataban al clan mayor yauna y a los yuwiwejémajd como “hermanos”. En
contraste, otros tanimuca sefialan que el clan mayor yauna sf es un “cufiado tradicional” y
ademas aclaran que no tenfan alianzas con los clanes menores yauna, hoy extintos, pues
eran, en sus palabras “muy problematicos y guerreros”. Como sea, los tanimuca
concuerdan en que las alianzas matrimoniales con grupos como los macuna y los yucuna
son recientes, o como dicen ellos: “son de ‘horita no mas”.

La anciana Diana Yauna alguna vez me comentd que los yauna, los tanimuca y los
yuwiwejémajd no se deberfan casar entre sf, pues, en la maloca de la Cepa del Mundo, sus
bancos de pensamiento son contiguos, lo cual, implica una relacién basada en un origen
mitico comuin al momento de la creacién de la gente humana. También sefald que antes:

“a los yauna les gustaba casarse entre ellos mismos, para que la sangre no se mezclara y

'® Hildebrand (1979ay 1979b) visit6 y trabajé en todos los asentamientos tanimuca que se ubicaban en el Bajo Apaporis, el
Bajo Caqueta y el Miriti-Parand, aunque tendié a concentrarse con los del Miriti-Parana, en especial con los del cafio Guakaya,
quienes tenfan un contacto mas estrecho con los yucuna. Mis datos, como ya mencioné, provienen de los tanimuca del Bajo

Apaporis (aunque la mayorfa de miembros de la comunidad de La Playa migraron del Miriti-Parana hace mas de diez afios).
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no se regara”, y que el matrimonio de un hombre con la hija de su hermana era socialmente
aceptado. Es dificil establecer a quiénes se refiere Diana con “casarse entre ellos mismos”,
debido a que tanto los clanes menores yauna como otros grupos con los que
intercambiaban mujeres se extinguieron. A los desaparecidos grupos afines de los yauna
son llamados por el comin de la gente como “yauna”, siendo las distinciones y relaciones
entre estos grupos un conocimiento especializado. Por ejemplo, los peyard y los wamara
son descritos como grupos étnicos cufados de los yauna, “que hablaban parecido a los
yauna, pero muy diferente” o que eran “como yauna, familia misma de ellos, pero de otra
etnia”. Sin embargo, si Diana se refiere a una endogamia yauna, con clanes exogamicos,
su planteamiento apoyaria la hipdtesis de Hildebrand (1979a: 5-6, 1979b: 27-30).

Seglin mis registros, en el 2002, el 55.56% de los hombres tanimuca del Bajo
Apaporis estaban casados con mujeres letuama; un | |1 19 con mujeres ide masd (macuna)
y en igual proporcidon con mujeres matapi; y un 5.56% con mujeres taiwano, piratapuyo,
yucuna o yujup respectivamente. A su vez, el 30% de las mujeres tanimuca estaban casadas
con hombres letuama, el 20% con hombres yauna o emdd (macuna) y otro 10% con
hombres jeafiard (macuna), itana o tucano, equitativamente. Aunque estos datos no reflejan
las relaciones e historias locales que subyacen a estas alianzas matrimoniales, si me permiten
constatar la tendencia a que los tanimuca del Bajo Apaporis se casen preferencialmente con
los letuama, sus propios cufados de nacimiento. También muestran que hoy no existen
matrimonios tanimuca endogamicos. Por lo tanto es posible que, de ser cierta la hipdtesis
de Hildebrand, en las tres Ultimas décadas, lapso aproximado que separa nuestras respectivas
investigaciones, entre los tanimuca se consolidé el modelo exogamico Tucano oriental.

Los tanimuca sostienen que sus clanes nunca fueron unidades exogamicas al interior
de su grupo étnico y que la pertenencia a uno u otro clan no tuvo nada que ver en los matri-
monios incestuosos de hace unas décadas. Asimismo, explican que los clanes surgieron
cuando sus primeros ancestros humanos emergieron a este mundo como hermanos y
no podian casarse entre ellos. Pero si tenfan una relacién jerdrquica dada por el orden
de nacimiento. El primero en aparecer fue considerado como el hermano mayor, y sus
descendientes fueron los mayores, y asi sucesivamente hasta que el Ultimo en emerger
a este mundo fue el hermano menor, rango heredado a sus sucesores. También sefalan que
los dos clanes actuales son el resultado de un proceso que, a lo largo de la historia humana,
implicé momentos de exterminio y resurgimiento, en los cuales los otros clanes desaparecieron.

Al respecto, Héctor Tanimuca'’ planted que antiguamente todos los hermanos

aprendian los mismos conocimientos, aunque cada uno desempenaba alguna de las siguientes

7 Héctor Tanimuca tiene aproximadamente 54 afios, est4 casado con una letuama y cinco de sus ocho hijos atn viven. Migré
del Miriti-Parana, en donde nacié, hace mas de una década. Es pensador y aunque también est4 entrenado para ser duefio

maloca, hasta el momento no ha construido ninguna.
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especialidades, asignada seglin el orden de nacimiento: curador del mundo; defensa de curador
del mundo o curador de curador mundo; cuidador de coca; cuidador de tabaco; y cuidador
de almidén de pifa. Ademas agregd: “Tiempo, todo era parejito. Todos tenfan su oracién
completa. Los menores sabian lo mismo que los mayores. Tenian igual fuerza. Esas funciones

eran por maloca. Cada maloca debfa tener esos funcionarios”. Seglin Leonidas Tanimuca:

‘Antes todos eran tigre y todos saben curar [bautizar] bebecito y arreglar el mundo.
Pero era derecho del mayor. Si se moria le tocaba al segundo, asf.

Hoy esto ya casi no se cumple. Antiguamente se nombraban todos [las especialidades]
en la misma persona. Todos sabfan.

Se morfa uno y seguia el hermano menor. Se morfa ese hermano y le segufa el menor,
luego otro, otro y asi. Pero hoy en dia se nombra cualquiera de esas.

Entre los tanimuca uno solo puede tener un cargo, asi sepa lo de las otras.

Cada uno debe saber la oracidn de su cargo, pero eso también se estd acabando. Se

esta dejando mucho”.

Los testimonios anteriores sugieren que la vida en maloca implicaba la independencia
ritual y chamanistica de cada asentamiento, aunque existieran relaciones jerarquicas y
solidaridades rituales entre las malocas cuyos duefos eran agnados, asi como alianzas
ceremoniales con las malocas de los afines. Ademas, el ejercicio de una especialidad no
involucraba una educacién o conocimientos restringidos, pues el desempefio en una u
otra funcidn dependia de la historia y del contexto de cada localidad. Estas representaciones
del pasado insintan cierta ambigliedad en torno a las relaciones jerarquicas, pues las
matizan al tiempo que las ratifican.

Por una parte, las matizan porque las relaciones jerarquicas no se basaban en el
monopolio de fuentes de poder tales como bienes rituales o conocimientos especializados.
Al parecer, y en una época de guerra permanente, primaba el interés de evitar el colapso
del asentamiento al no contar con los especialistas indispensables para garantizar la defensa
y el bienestar de los habitantes y, por lo tanto, del grupo étnico. Inclusive, los tanimuca
afirman que aunque cada nueva maloca surgia como una disgregacién de otra, contaba
con sus propios cultivos, especialistas y bienes rituales y domésticos. Estos elementos
aseguraban su independencia, aunque en asuntos como la “politica exterior” del grupo o
en ciertos rituales se reconocia la autoridad del duefo de la maloca original. En otras
palabras, plantean que antes existia una especie de “federacién de malocas”. Esta vision

del pasado la comparte Leonidas Tanimuca:

“Pues en el mito dice que nosotros no éramos muchas personas, pero sf habfa cerca
de unas cuatro malocas grandes que se hacfan.
De esas cuatro malocas tiene que ser una Maloca donde es propio jefe que corria con

todo, el principal, la cabecilla.
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Cuando se hacfa guerra entonces a él tenian que llamarlo para poder hablar con él
para que paré la guerra. Porque todo se entiende que es la mayor, la cabecilla grande.
Es el Jefe de todos los grupos donde que los maneja.

Cuando él ordena acabarse, entonces asf terminaban [la guerra] los diferentes grupos”.

Sin embargo, y por otra parte, las relaciones jerdrquicas se ratifican, porque esta
vision del pasado muestra una vida en maloca sustentada en el “respeto” que existia entre
hermanos y aunque “todos sabfan lo mismo”, cada quien asumia el ejercicio de la
especialidad que le correspondia segin el orden de nacimiento, obedeciendo a los mayores.
Ademas, los derechos adscritos también soportaban estas relaciones, ya que el derecho a
ser duefo de maloca reposaba en el mayor de los hermanos, quien la legaba a su
primogénito. Por ello, si el hermano mayor morifa y su heredero aln estaba pequefo, el
hermano que le seguia en edad asumia el cargo de duefio de maloca, pero quien heredaba
el derecho a ser el duefio de maloca era el hijo mayor de su hermano mayor y no su hijo
mayor (cfr. Hildebrand 1979b: 34-47).'8

lgualmente, diversos planteamientos de los tanimuca sugieren que éstos tampoco
reconocian que las relaciones jerarquicas entre grupos étnicos fueran dadas por el orden
de nacimiento mitico. Argumentan que todos los grupos nacieron igual, tanto al momento
de ser creados en la Cepa del Mundo, como al emerger a este mundo. Y explican que
estas jerarqufas surgieron de los eventos que condujeron a la destruccion y resurreccion
de Pakiaki “Yurupari”, y a la instauracién de este ritual.

En el mito del Yuruparf se narra que este ser “surgié en este mundo en el chorro
de La Libertad... Cuando nacié se voltearon los mundos y el mundo de Tuvana [Tupard]
quedd abajo vy el del Yuruparf arriba. Ahf, en el chorro de La Libertad, estaban todas las
tribus...” (Hildebrand 1979a: 310). Héctor Tanimuca aclard esta idea al recalcar que
Yuruparf instauré un nuevo orden, pues anuncié que este mundo le pertenecia, organizé
el calendario ritual y le dijo a la gente: “Yo traje oracion nueva, para que ustedes hagan
oracién todo el tiempo y no se queden sin defensa”. En esta direccion, van der Hammen
(1992: 129) sefala que al principio de la versién yucuna de este mito, similar al tanimuca,
la gente creada por Tupard estaba en un sitio y que al final, ya equipada con las nuevas

curaciones y bienes rituales, se dispersé “a lo largo del territorio”.

'® Reichel (1987a y 1987b) caracteriza al “modo de produccién maloquero” como la base de la organizacién social de
diversos grupos amazénicos prehispanicos y contemporaneos. Este implica una jerarquia que distingue a los duefios de
maloca, o jefes, del resto de la gente, los trabajadores. Hildebrand (1979b: 46-47) sefala que los tanimuca se consideraban
“gente jefe”, pues otros grupos étnicos fueron sus “trabajadores”. Reichel (1987ay 1987b) también propone la existencia de
cacicazgo para la regién, basados en el “modo de produccién maloquero”. Vidal (2002) muestra la existencia de este tipo de
organizacién social, alin en el periodo colonial, e incluso plantea la existencia de confederaciones multiétnicas, en las cuales

habrian participado los Tucano oriental y los maku.
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Diversos antropdlogos que trabajan sobre los grupos Arawak de la macroregién
(como Hill 2002 y Zucchi 2002), coinciden en sefalar que la distribucién del complejo
ritual del Yuruparf por el norte de Suramérica estd ligada a los procesos de poblamiento
del drea y de expansion de los grupos Arawak, la cual trajo como consecuencia una
reconfiguracién territorial y de las relaciones sociales. Por su parte, Wright (1992) sefala
cdmo en el panorama etnoldgico macroregional, los grupos Tucano oriental més cercanos
a los Arawak, como los wanano y los cubeo, presentan por su influencia las fratrias mas
territorializadas y la mayor rigidez en la organizacion social que se reporta entre los grupos
Tucano oriental (cfr. Chernela 1993 y Goldman 1977). Wright (1992) también menciona
que existe cierta tensién entre las relaciones jerarquicas y un “ethos” Tucano oriental
igualitario, lo cual explicarfa las disputas o las diferentes versiones que existen sobre la
posicion relativa de los grupos en las jerarquias interétnicas.

Hildebrand (197%9ay 1979b) y van der Hammen (1992) sefialan que los mitos y
las cosmologias tanimuca y yucuna son cercanas, asi como otros elementos de su
organizacién social. Sin embargo, sus trabajos me transmiten la impresién de tender a
explicar esta cercanfa por una intensa y relativamente reciente interaccién entre miembros
de estos dos grupos, que se incrementd cuando algunos tanimuca migraron del Apaporis
al Miriti-Parana en la década de 1920 (Hildebrand 1979b: 24). Y isi esta cercania obedece
a otras razones con mayor profundidad en el tiempo o enraizados en elementos

constitutivos de la identidad étnica de estos grupos?

Los Tanimuca y los Arawak

Otros elementos que sugieren un posible origen Arawak de los tanimuca son que
ellos llaman al Apaporis Apapuri, al cafo en donde ubican su sitio de nacimiento étnico
Yaari y a otro cafio destacado en su historia Kurubari, un afluente del Apaporis. {Por qué el
nombre de tres de las corrientes de agua mas importantes en la identidad étnica tanimuca
y en su cosmologfa llevan la terminacion -ri, caracteristica de las lenguas Arawak, y no -
yakd con la que ellos mismos nombran la mayor parte de los demads cafios de la cuenca,
la cual por demaés es cercana a la terminacién -ya usada en igual sentido por otros grupos
Tucano oriental, como los macuna!.

Ademas, y aunque no tengo mayores elementos de analisis, el nombre especifico
del sitio en el cafo Yaari en donde los tanimuca ubican su nacimiento étnico es ijia pana, el
cual me recuerda a Hipana, el raudal en donde varios grupos Arawak ubican su sitio de
nacimiento étnico y centro de dispersion (Zucchi 2002). Los tanimuca sefialan que ijia
pana es un piedra y que es el centro o el ombligo del mundo. Asimismo, afirman que esta
piedra estaba en el centro de la maloca que recibieron sus primeros ancestros de las
deidades creadoras y que ahi quemaban la ceniza cuando preparaban coca ritual. También

que la deidades creadoras estdn justo encima de ella, en un nivel superior del cosmos, y
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que allf cae la ceniza del tabaco que fuman, la cual se constituye en una de las principales
defensas del grupo. Tal vez por estos motivos su nombre se relacione con el calor o lo
caliente, significados que, junto con el de verano, tiene la palabra jjia.

Otro elemento compartido entre los tanimuca y los yucuna esta en la memoria
genealdgica. Durante mi Ultimo trabajo de campo empecé a reconstruir con Dionisio
Tanimuca su genealogia, para obtener algunos referentes temporales de las narraciones
sobre las vivencias de sus ancestros humanos. Del ejercicio resultaron 28 niveles
generacionales, que empezaban con el primer tanimuca humano y concluian con Dionisio.
Segln este duefio de maloca y curador del mundo, antiguamente, los tanimuca recitaban
toda la genealogia del grupo, en forma de saludo ritual al inaugurar una maloca, celebrar
Yuruparf o en los “bailes grandes”, de dos noches de duracién. Dionisio me asegurd que
esta recitacién ya casi no se realiza y que se estd olvidando, porque para efectuarla se
necesita de un interlocutor que tenga conocimientos similares.

La profundidad genealdgica de esta reconstruccién me desconcertd, pues en la
literatura que conozco sobre la regidn no hay referencias similares. Al respecto, Hildebrand
sélo sefala que “durante el baile [de inauguracién de maloca] recitan la historia del nacimiento
de la maloca, la forma en que los antiguos pensaban que ésta deberfa ser y cémo y quién
manejé cada una, de generacién en generacion, hasta llegar a la generacion actual” (1979b:
54, las itdlicas son mias). van der Hammen (1992: | | y 52) reconstruye con los yucuna diez
generaciones, referencia igual nimero para los matapi y plantea que estas se recitan en
contextos similares a los tanimuca. Aflade que ésta es una forma de sustentar las relaciones
jerarquicas sobre los grupos afines de trabajadores y el derecho a tener maloca. También
sugiere que las genealogfas se manipulan de acuerdo al contexto politico. En contraste, en
las etnografias de grupos Tucano oriental como los cubeo (Goldman 1977) o los macuna
(/&rhem 1981), entre otros, se afirma que la profundidad genealdgica es de cinco generaciones.

Concuerdo con van der Hammen (1992) en que estas genealogias se pueden manipular
y cumplen con un papel politico en las relaciones locales. Desde esta perspectiva, no importa
que la referencia sea “correcta’, “errada”’, tenga un nimero mayor o menor de niveles
genealdgicos o sdlo sea una estrategia del relator para reafirmar sus derechos como duefio de
maloca y/o los territoriales de su grupo étnico. No obstante lo anterior, si se acepta que en
promedio cada generacion es de 30 afios, esta referencia, asociada a los relatos de los ancestros
humanos de los tanimuca y a los sitios en que se desarrollan, darfa una profundidad temporal
aproximada de 840 anos de presencia tanimuca en la regién. Cifra que remonta a una época
cercana tanto al incremento de poblacién Arawak del Alto Orinoco v Bajo Ventuari-Atabapo
sucedido entre el A.D. 800 y 1300 que propone Zucchi (2002), como al intervalo de 500 a
900 afos estimado para la separacién del carijona y el trio (Franco 2002). Ademas, esta cifra
no afirma ni cierra la posibilidad de que se trate de una de las oleadas migratorias Tucano
oriental, bien sea que se trate de las primeras en ingresar a la regién o de alguna de las

posteriores, pues
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“Los Tucanos Orientales no son gente homogénea desarrollada de un tronco comun,
sino mas bien congéneres de grupos mayores y menores, algunos de los cuales son
restos de poblaciones més antiguas. Otros, tal vez la mayor parte de ellos, son
descendientes de invasores, nuevos habitantes procedentes de otras regiones... De
sus tradiciones se deducirfa que estas diferentes gentes se encontraron y se mezclaron,
se atacaron mutuamente o formaron alianzas, creando en el curso de varias
generaciones el tipo de cultura generalizada que parece tan homogénea cuando se

percibe en su nivel superficial” (Reichel-Dolmatoff 1997: 77).

Con base en todo lo expuesto, considero que no hay argumentos sélidos para
sustentar la hipétesis sobre un posible origen Caribe de los tanimuca, aunque tampoco
para descartarla totalmente, mientras que sf los acerca a una migracién tardfa Tucano
oriental o un posible origen Arawak. No obstante, el Ultimo aspecto se ve reforzado por
algunos elementos lingtisticos.

Desde una perspectiva de distribucion espacial, los tanimuca aseguran que en las
riberas del Bajo Apaporis (al parecer desde la bocana del Apaporis, con seguridad desde
el raudal de La Libertad y hasta el de Jirijirimo), asi como en sus afluentes de la margen
noroccidental y en el interfluvio Apaporis-Miriti-Parand, estan los territorios étnicos de un
conjunto de grupos cuyos idiomas eran inteligibles (véase Gréfica |). De estos grupos sélo
sobreviven los tanimuca, los yuwiwejémajd, los letuama y los yauna. También sostienen
que este criterio linglistico los diferencia de los grupos del Pira-Parana, que identifican con
los macuna, cuyo idioma dicen no entender, y de los del Miriti-Parang, asociado con los
yucuna, de habla Arawak e igualmente ininteligible. Ademas, mencionan que los duefios
espirituales de los sitios sagrados del Bajo Apaporis hablan tanimuca, los del Miriti-Parana
yucuna vy los del Pira-Parana macuna. De este modo, los tanimuca establecen que los
limites territoriales son también fronteras linglisticas.

Alo largo del texto he mencionado varias veces que los tanimuca'® son clasificados
como Tucano oriental, basandome en las clasificaciones aceptadas por las linglistas
colombianas Olga Ardila (1989) y Elsa Gémez-Imbert (2000), especialistas en esta familia
linglistica. Sin embargo, sobre esta clasificacion no existe consenso, pues el tanimuca
también ha sido clasificado como “Tucano central” %
occidental” (Gordon 2005). Al respecto,

, jJunto con el cubeo, o como “Tucano

“Strom notes: ‘That the language should be changing away form a typical Tucanoan

pattern is not surprising since there is substantial influence from a neighbouring Arawakan

' En general, se considera que los tanimuca y los letuama hablan una misma lengua. En estas clasificaciones no se incluye al
yauna, pues sobre este grupo no se han realizado estudios ni linglisticos ni etnograficos sistematicos.

2 Vgase Alain Fabre [Ultima modificacion: |8/08/06], Diccionario etnolingtistico y gufa bibliogréfica de los pueblos indigenas
sudamericanos, (http://butler.cc.tut.fi/~fabre/BookInternetVersio/Dic%3DTukano. pdf#search=%22Fabre%2Btukano%22).
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language’ (Strom 1992:72). Recently he even radicalised his opinion, and now argues
that Retuard is not historically Tucanoan:

‘I now think Retuard and Tanimuka are mixed languages, not historically Tucanoan.
[...]1do not think Retuara is Eastern Tucanoan. For awhile | accepted a notion of one
of my colleagues that we should classify it and another language (Cubeo) as ‘central
Tucanoan’ since it did not fit well in either eastern or western... My tentative hypothesis
now is that Retuard and Tanimuka were once Arawakan but were absorbed into
Tucanoan language communities (perhaps this was forced by tribal warfare — some of
their history/stories say they were nearly wiped out). Perhaps they borrowed nearly
all the lexical items from Tucanoan, but a few features of Arawakan grammar remained.’
(Strom, p.c. 15 april 1998)".2!

La referencia de Strom es lo suficientemente clara y apoyaria la hipétesis de un
origen Arawak de los tanimuca. Sin embargo, debo anotar que Strom trabaja principalmente
con los letuama, no con los tanimuca. Como ya mencioné, los letuama, al igual que los
matapi, son considerados gente boa (en contraste, los tanimuca y los yauna son gente
tigre). Algunos ide masd (macuna) me comentaron que ellos formaban parte de la misma
boa ancestral, siendo los letuama y los matapi sus hermanos menores. Por su parte,
Héctor Tanimuca me narré cémo los matapf antes hablaban un idioma cercano al letuama,
pero que lo perdieron luego de que se refugiaron donde sus cufiados yucuna, para
sobrevivir después de una de las guerras interétnicas de la region, y por eso hoy en dia
hablan yucuna, pero su habla chamanistica es en matapi (cfr. van der Hammen 1992). Es
decir, estos elementos apuntarian a un origen mitico comdn de tanto de los macuna,
letuama y matapf, por una parte, como de los tanimuca y yauna, por la otra.

Ademas, si tenemos en cuenta otros elementos, como la ubicacién de los territorios
de estos grupos -sobrevivientes a las guerras interétnicas y al contacto con los blancos, pues
en el mapa falta ubicar otros grupos extintos, como algunos de los que mencioné en el
texto-, observamos que esta drea podria ser una zona de “frontera” entre grupos Arawak y
Tucano oriental (en correspondencia con lo planteado por los mismos tanimuca, con relacién
a las fronteras territoriales y linglisticas). Asf las cosas, considero factible que en esta area,
mientras que unos grupos Arawak se “tucanizaron”, como los tanimuca, otros Tucano oriental
se “arawakizaron”, como los matapi. Al mismo tiempo que se fue generando un subsistema
regional, articulado a otros subsistemas regionales con un orden similar, como la cuenca del

Pird-Parand, que combinaban elementos comunes con las particularidades étnicas.?

?! Citado en Cysouw, Michael. 1998. I. Tucanoan. Manuscrito. http://email.eva.mpg.de/~cysouw/pdf;
cysouw TUCANO.pdf#search=%22%22The%20Tucanoan%20family%20is%20a%22 %22

22 Wright (1992) presenta una situacién similar de contacto entre grupos Tucano oriental y Arawak en el Rio Negro, cuya

comparacién con este caso darfa luces no sélo para entender la macroregion, sino los procesos de etnogénesis e intercambio

social de todo orden que en ella han ocurrido.
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Consideraciones finales

A lo largo del texto he mostrado algunos datos provenientes de la etnografia,
lengua y tradicion oral de los tanimuca que apoyan la hipdtesis sobre cémo los primeros
habitantes del Noroeste Amazdnico fueron los ancestros de los grupos de la familia lingUistica
MakuU-puinave y que posteriormente ingresaron, en diferentes oleadas, los de las familias
Arawak y Tucano oriental, siendo los Ultimos en arribar los de la Caribe. Esta hipdtesis
también sefiala que el centro original de dispersién fue el Valle del Medio y Bajo Amazonas
y que las rutas de poblamiento tenderfan a seguir los ejes fluviales, partiendo de las bocanas
hacia las cabeceras. Asimismo, he planteado que estas migraciones habrian tenido lugar
también por la ruta Caquetd (Japurd)-Apaporis y no sélo por el Rio Negro-Vaupés.
Finalmente, y méas especificamente, he argumentado que los tanimuca podrian tener un
origen Arawak, mas que Tucano oriental, y que su origen Caribe es el menos probable.

En general estas migraciones habrian implicado: guerras por el control territorial y el
acceso a recursos; redistribucién poblacional permanente; la consolidacion de un sistema
macroregional, fluido y abierto, conformado por subsistemas que segufan las cuencas de los
rfos y que conjugaban lo regional y compartido con las especificidades étnicas; la creacion,
destruccién y reestructuracién de redes de intercambio internas y macroregionales que
conectaban con los Andes, el valle del Amazonas, el Orinoco vy la Costa Atlantica; y la
desaparicion, asimilacion o surgimiento de nuevos grupos étnicos o de algunos de sus clanes.

Siendo conciente de muchas de las limitaciones de este tipo de aproximaciones,
sdlo me resta mencionar que nuevas investigaciones arrojaran mas luces sobre estos temas,
interesantes, a mi modo de ver, si se los relacionan con los procesos que llevaron a la
configuracién actual de la macroregién, de los subsistemas regionales y de cada una de sus
localidades; con los procesos de etnogénesis, con las dindmicas interétnicas, con los cambios,
continuidades, superposiciones e incoherencias en los referentes identitarios; y con la forma
en que estos grupos construyen sus representaciones del pasado y las legitiman al incorporarlas
en las narraciones orales y en los referentes territoriales que hablan sobre los tiempos de la

creacion del mundo y sobre los tiempos humanos, pasados y actuales.



