LLA CONSTITUCION DEL PODER
ENTRE LOS SHUAR Y LOS AMUESHA

1 vbjetivo del presente trabajo €s

mostrar las relaciones de poder de

los lideres religiosos v guerreros en
las sociedades Shuar y Amuesha,
relacionadas con los aspectos simbdlicos ¥
ceremoniales de los medios inisticos dc
reproduceién sacial y natural (véase Santos,
1594: 192-193).

Tradicionalmente, en las sociedades
amazonicas, el liderazgo politico era ejercido
por un jele secular con caracteristicas de lider
guerrero o por jefes religiosos que ejercian
funciones sacerdotales. Elios poscian ¥
contralaban los medios misticos de ;
reproduccion de ba vida. Mujor uait

Los medios misticos que poseen estos jefes
gucrrcros v orcligiosos constiluyen una forma de
conogimicnlo que produce un tipo de poder, un poder
que a su vez produce conocimiento “ef poder no silo es
nna fuerza que dice no, sine que de hecha, produce
cosas, induce placer. forma saher, produce diseursos;
ox preciso considerarlo como una red productiva que
atraviesa tode el cuerpo social mds que como una
instancia negafiva que Hene como funcion reprimir”
(Foucault, 1979: 182). Asi. el saber estd siempre
presente en las relaciones de poder, ¥a que siempre
conficre algln tipo de peder aaquetlos que lo poseen,

Pierre Clastres, al anahzar el poder politico cn las
sociedades amazdnicas, atirma: "la sociedad primitivi
as una mnltiplicidad de comunidades indivisas que
nhedecen q una logica de lo centrifigo (...). Siendo la
guerra, como verdad de las relaciones entre las
comunidades, ... {el) ... principal medio socioldgico de
promever [ fuerca cenirifuga de dispersicn conira fa
Juerza centripefa de unificacian” (1981: 215). Por otro
lado estan las formaciones cstawles, donde "o
seciedad estd dividida entre aguellos que efercen el
poder v aguellos que lo ebedecen” (Clastres, op. it
214). Asi, la sociedad ya no es un Nosofros indiviso,
una totalidad, donde el poder s¢ cuncuentra
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uniformemente distribuido en elia (incluyendo a los
que fungen de lideres). La sociedad con Estado
reflejara la exclusion del poder que wodos poseian para
centralizarlo en unos pocos, rellejindose éste como
negativo.

El clemento diferenciador del poder, en uno u otro
tipo de sociedad, no radica en el prohlema de si éste se
gjerce sohre la base de la violeneia o del ¢onsenso . Lo
que realmente diferencia al poder politico es ¢l grado
de poder retenido por sus mayorias (véase Clastres,
1981; Santos, 1994: v otros). De esta manera, el poder
se cjerce a partir de diferentes puntos en un sistema de
relaciones desiguzles v cambiantes. Podemos alirmar
que las relaciones de poder no son unilaterales en las
sociedades con o sin Estado. La diferenciacion se da
entre estas ultimas, donde los grupos que ocupan la
posicion subordinada retienen una cantidad de poder
vualilativamente mayor que en las snciedades con
Estado, es decir, que cuenta con méds herramientas para
contener el poder ejercido por sus liderus.

LOSSHUAR®
Se debe ener on cuenta que entre los Shuar existe

una coexislencia de poderoses jefes shamanes y
BUCTTETOS, que se encuentran enuna relacion simbidti-



ca. Do esta manera "upiosimadamente uno de cada
cuctro hombres adultos es shaman, asi en cucdlyguicr
localidied se encuerntra una gran cartidad de hombres
gite son shainanes” (Hamer, 1978: 114). En cualguier
comunidad sicmpre hay vna cofradia de shamanes-
curanderos ¥ otra de shamanes-hechiceros. 1.0s
shamanes (wwisin) se organizan jerarquicamente en
una du las dos colradias semin sus actividades. Los
menos fuertes compran su poder mistico, bajo la forma
de dardos magicos (fsemsak) a los shamanes mas
paderosos. Entre éstos, los de mayor rango “ricnen
Jrecuentemente un poder considerable en su
localidad” (Harner, ap. ¢if: 109).

Sin embargo, Harner noe ¢s preeiso acerca de la
naturaleza de este poder. puesto que nos da a entender
que el poder que poseen los shamanes como lideres
estd confinado a las cofradias secretas, las cuales se
organizan en una determinada localidad,
“frecueniemenie un solo shaman es el lder
Jormalhmente reconocide de todos los shamanes de una
focalidad dada"(Hamer, op. ¢it.: 114).

En este sentido, v aunque Michael I1arner nos dice
que enire los Shuar no existen orgamizaciones politicas
formales donde alguna fuente de autoridad pueda
imponer decisiones judiciales y hacerlas cumplir por la
fuerza, nosotros afirmamos que es el Kakaran
(poderoso guerrero Jibaro) el que podria ser definido
coma lider politice antes que los shamanes lncales de
alvo rango, porque los Kakaram "son estimaclos cono
profeciores de sus parientes, vecinos v de todos
aquellos con los cuales estan en relaciones amistosas”
(ITamer, op. cit.: 104). Tiste papel de lider se adquiere a
traveés de luchas conslantes, lileralmenie entre la vida v
lamuerte.

El hombre que es Kakaram (el fuerte) posee una
cantidad abundante de espiritus Aruram o Kakarm
(fuerzas), los cuales lo defienden de la muerte e incitan
a matar el mayor nimero de veces posible. En efecto,
no obstante la fluctuante naturaleza de su autoridad,
que es reforzada en tiempos de guerra y seriamente
reducida en tempos de paz (Tlarner, op. cit: 171), el
Kakaran tiene gran influencia sobre les asuntos
politicos de su localidad, en relacién con otras
localidades veeinas. Esto es especialmente cierto en las
disputas intertribales, las cuales por lo gencral
provocaran expediciones guerreras,

El prestigio del Kukaram esta fundamentado en sus
habilidades como guerrero v en el nlimero de muertes
que ¢ hava causado. Cuandoe un hombre ha logrado
clerto prestipio par sus matanzas s¢ encuenira ©n
"posicién de organizar wna de estas expediciones v,
evenfualinente, de adquirir of status de jefe guerrero
respelade o solo por sus apidgos sine poi sus
enentigos lmbidn” (Llarner.op. cif.: 105). Cstas ma-

r nadiva de la selva contral.
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tanzas, cuando son sucesivas, no solo aumentan la
reputacion de un hombre como valiente guerrero, sino
que lo dotan de un poder sobrenarural adicional, Fs
por ¢so que los Kakaram "raramente refuisan esias
expediciones de matanzas” (Harmer, op. cit. 105,
Véase Uriarte, 1984; Taylor, A. €., 1983).

De acuerdo a los Shuar, para convertirse en
guerrero, un hombre debe oblener un alma Arudasm por
medio de una visidn. Mas tarde, con cada nuevo
encnigo muerio, ¢l guerrero exiloso cs capaz de
“acwntular poder a traves de la sustitucion de las viejas
almas drtam por almas nuevas” (Llarner, op. cir.:
133).

Los Shuar creen que el "asesinata de un encmiga
{ihera su Muisak o espiritu vengative” (Harner, ap. oit.:
[46). Luego de una correria exitosa 10s guerreros
vcorlan y reducen’ Jas cabezas de sus enemipos. Esle
tratamiento ritual (tamhién lamado Yieasisa) tiene
como objetive capturar el Muisak, neutralizando su
puoder, pary ulilizarlo en provecho propio. Coando esie
poder ha sido aprisionado, puede ser transterido a las
mujeres del grupo extenso de parentesco del guerrero
victoriose con una ceremonia  fyastse  especial,
celebrada para toda ia comunidad poco después de la
expedicion, "f... } se cree gue este pader. transjerido del
almg Muisak a lay srujeres a lravey del mecanismo
filtrante del cortador de cabeza, huce posible que las



misatas fralwijen mds intensamente v gue Sedin mays
exffosay exn la produccion agricola v en I crianza de
wnimales demésticos, tqreas que earre los Shuar
recaen principalinente sobre las mujeres” {Harner, op.
cit.: 137-139).

El poder del alina Arifam licne una naluraleza
ambivalente: es destructivo, en tanto incita a su
propietario a matar pero también cs generalivo, en
tanto hace a su propietario més fuerte ¢ inmune a la
muerte. El poder del alma Auisek tambidn ficne una
naturaleza ambivalente. Sin embargo, una vez
neutralizado ritualmente, se convierte en un poder que
da vida ¥ que estd asociado a la fertilidad de chacras y
animales domésticos.

Son los Tikakaram (guerreros mds poderosos),
quienes pueden acumular y transferir cantidades
importantes de este tipo de poder. Solamente alguien
que ha logrado el status  de Tikakaram y llegado a la
edad apropiada puede llevar a cabo el rituzl Tantsa,
como Wea o maestro de ceremonias. De este modo, un
hombre "no sdlo es presiigioso debide al nu-
mero de enemiges gue ha matadon, sino wambién debide
a su considerable conocimiente ritual” (Ilarner, op.
cir.r 177-178).

Ifarner no explicita si ¢s necesario ser un jefe local
para resultar clegido comoe Hee. Pero dado que solo los
mas poderosos guerreros pueden ejercer ese rol es
natural gue és1¢ sex poscido por ¢l mas capaz, osea los
guerreros con mayores €xitos (como los jefes de
focalidades).

En este sentido, 1a wransmision de los poderes
misticos, efectuados en las ceremonias Tantsa es lo
que hace comprensible las constanies guurras entre los
propios Jibaros, a 1a vez que creemos que el control v
acumulacidn de tal poder mistico es 1o que incrementa
¢l prestigio v legitima la autoridad politica de los
Tikakarani.

1.0OS AMUESHA’

Entre los Amuesha, el liderazgo cra asumide por el
Cornesha, lider politico-religioso con caracteristicas
de sacerdote, cuya influencia moral (y politica) se
extendia mas alla de los limites de los asentamientos
locales dispersos; gencra una “conmmidad moral”, que
abarcaba no s6lo a diversas localidades Amuesha, sino
incluso a las olras clmias vecinas {Santos, 1994: 382),
Los centros ceremoniales, llamados Puerahua,
dirigidos por los Corneshas eran lugares de
peregringle, adonde acudia gente de asentarmnicnlos
veeinos y lejanos, La asistencia a estag ceremonias era
una forma de apovo y reconocimiento a los poderes
misticos v pelilicos, que poseia el Cornesha. Segun
refiere Santos, debido a su auto-aislamiento moral de

geografico y social. el Cornesha creaba un espacia
social y moral de un orden superior, no estando
presente en los conflictos e intereses encontrados entre
Iosasentamicnios locales.

Como el Corresha se mantenia algado de los
asentamientos locales, eran los Flallerr {)shamzmes
Amuesha) los que ocupaban este dmbito. Estos cran
pueden dafiar a los miembros de sus asentamientos.
Estos eran curanderos "gue astabany extan entrenados
para curar mediante la idenica de succionar los
objetas patigenos del cuerpo de yuy pacientes”
{Sunlos, op. it 173), Ellos tenfan ayuda de ¥achor
Coc (Nuestra Madre Coca) y de Yato' Yemants (Nuesiro
Padre Tabaco) "Estas divinidades, cuva manifestacién
material son las matas de coca y las plaiitas de tahaco
se hallon permunentemente conjurados por ellos”
(Santos, ep. cit.: 152). Los shamanes generalmente
realizaban sus actividades c¢n sus propios
asentamientos locales. Asi poseian un control mistico
sobre sus localidades, protegiéndolas de una cantidad
de poderes malignos que pueden dafiar a los miembros
de sus asentamientos.

Sin embargo, la figura del shaman y su poder
mistico es ambivalenie y tiende a ser contradictorio,
porque puede servir tante para matar como para curar.
Fsto hace que la propia genle de los asentamientos
dudara de su moralidad, que era marcadamente
diferente a la del Cormesha. Las funciones de los
Cornesha se realizaban a través de oraciones cuyo fin
era pedir compasion amorosa (Muerefiers) de las
divinidades mayores ( Yato” fos, €] Supremo Creador, y
Yompor Ror, 1a Divinidad Solar de la Presente Era)
para el beneficio del pueblo, pues tenian el poder de
nigjorar los sembriosy cosechas, aumnentar la fertilidad
entre los hombres v mujeres, asi como ei nimero de los
animales {de caza, principalmente}. Asi, el fin f1llimo
de los Cornesha era procurar "/a inmortalidad perdida
por sus ancestros. Con este fin oy sacerdotes
procuraban restanrar la comunicacion entre su puchlo
ylas divinidades " (Santos, op. cit.. 178).

De esta manera, los Corwesha utilizaban varios
tipos de oraclones para intentar cumplir con sus
objetivos, Segin Santos, hay una oracidn llamada
Choreieficts que "es el acto de orar exclusivo de los
ancianos v los sacerdotes Amuesha. y si es cierto gue
esle tipo de vracion es recitado por gquicn recibe un
regulo a favor del donante mismo, debemos concluir
gue los sacerdotes son concebidas como receptores de
regalos, gtic oran en nombre de la persona o personds
e les han dedo dickos presentes. Esto es confirmado
por los datos proporcionados por los informantes,
quienes afirman que los sacerdofes constantemente
recibian regalos de manos de sus seguidores. Estos
regalos evan: carne seca de caza, pescado seco o
afmemado, fojas de coca, aiados de hejuco con gre se



v et preporcadose pasg lo recaleccidn de
alimentas.

masca la coca, minicas de algodon y balsos tejidos. De
esta manera, la relacion politica y religiosa entre los
sacerdotes v sus sepuidores era representada coino
una refacion entre receprores de regalos’ (los lideres)
y 'dadores de regalos’ rlos seguidores)” (Santos, ap.
cir. 186-188).

Cuando se organizaban las reyniones convocadas
por el Corneshea en su templo, sus seguidores debian
asislit temprano para tealizar las distinlas  lareas
{recoleccion, pesca, preparacion del masato y comida.
o declaracion pitblica de los beneficios gque resultan
del orden social; también expresa el comproniso de
los gue participan en la celebracion de wmantener,
recrear y sostener a dicha orden social” (Santos, op.
cir 183, Ademads, véase Chase Smuth, 1977, 1982),

Es interesante observar que solo aquellas personas
quc havan tenido una revelacidn divina, bajo fa forma
de una cancion sagrada Coshamiiats, podian accedera
ser Corpesha.  La presencia de aquella revelacion
diving permite comprender por qué los Cornesha
tienen ese ideal de vida pacifica y armoniosa. ademas
de ser los dadores de vida, de amor sin interés en una
relacion de reciprocidad simétrica, que se transforma
e¢n asimétrica cuando ¢l Corwesha con su
ingonmensurable amor abraza al Amuesha de su
comunidad, y éste no sabe conio retribuir tal amor y lo
considera especizl, de otrao mundo.

Durante las celebraciones que realizaban los
Clurneshas. éstos elevaban plegarias a los dioses para
¢ beneficio ded pucblo (tante en i salud, como en las
actividades de wrabajo que hacen posible que los
Amuesha sigan viviendo). Por sus vinculos con las
divinidades. los (‘ornesha pedian bendiciones para
sus seguidores. Asi, pedian el aliento vital (Patorei} y
la fuerza vital (Po'huamenc) de los dioses: "Pa'tareii v
Po'huanienc son o exprasion concretd de lo que
constiiuye la quiniu esencig de oy divinidades
Amuesha: el ser la fucnte primordial y wlitma de vida”
(Saritos, op. cit.: 190).

Llritual para conseguir el aliento y la fuerza vital se
realizaba a través de ofrendas de masaw. De esta
manera, pos la connotacién ritual que posee el masato,
éste os consagrado como "comida del Padre de los
Arwuesha™: "l ofrenda de masaro es una doble forma
de comunicacion, por cuanto cn ¢l proceso de
incorporar el aliento de la bebida gue se les hu
consagrado, oy dioyes bendicen con su propio
aliento vital la ofrenda que se les ha presentado. En
swma a travds del acto Aroveifers las divinidades
ateryun su bendicion (alfento v fuerza vitall a los
Amuesha, mientras gue por medio del acto
A'mehecheriers los Amuesha comparien sus dioses o
gue éstos han compartido con ellos desde el principio
de los tempos "(Santos, op. il 197).

Los Corneshas eran los que detentaban el poder
entre los Amuacsha, pero era un poder moral que iba de
la manc con los ideales de amor, generosidad,
reciprocidad, compasién y sabiduria para el bienestar
de sus seguidores; asi como un poder del
coneeimiento, que ke hacia poscer aquel saber de
comunicarse con las divinidades y pedirles ayuda para
el beneficio del pueblo Amuesha. Ademas de tener el
conocimicnio titual para dar v mantener vida a traves
delaliento y la fuerza vital de los dioses.

Todo este poder se reflejaba no sélo en ef amnto
religioso, sino lambicn en ¢l politico, donde podia
resolver conflictos internos en su asentamienio local o
entre grupos diferentes, porque era reconocido fuera
de su localidad. Se peede mencionar, a la vez, que el
Cornesha tenia la facultad de designar a los jefes
guerreros cuando éstos no tenian la capacidad para
hacer las cosas bien.

CONCLUSIONES

Podemos concluir diciendo que el poder entre los
Shuar y los Anmesha se basa en la apropiacion y
posesion de las medios misticos (los rituales Tantsa v
Coshaniiats) de reproduccion de vida, los que son
concebidos como el conjunto de conocimientos



necesaros para reproducir laenergia que da vida, tanto
en el mundo socizl como en et mundao natural.

La gran diferencia es la fuente de estos poderes
misticos. Mientras entre los Shuar se adquicren a
través de s violencia ¢n un primer mornento, on olro s¢
asume una condicién simbélica, gue se manifiesta a
través de la celebracion de la fianesa. En los Amuesha
esta asociado al conocimiento ritual v ceremonial de
los Corneshea. Estamos ante la oposicidn del poder de
1a fuerza fisica frente a la tuerza de los pensamientos:
pere amhbos tipos de poder {por ko menoes enire las
Shuar y los Amuesha) son legitimados por el consenso
de sus sociedades.

NOTAS

'segiin E. Rojas, en Los Ashaninkas: Un Pueblo tras el Bosque
(1994), hasta 1960 la Antropologia pulilica seyguia las posturas
Ledricas de Max Weber solve el poder, Este socidlogo lo definid
como la capacidad de coaccidn de un actor social para influiren la
conducta «c otros actores; ¥y otorgado en funcidn del
mantenimicnto de un determinado orden, necesario para la
continuidad de 12 vida en sociedad v aceptado por fa poblacion. En
ta actualidad, se ha reconocido entre las sociedades amazonicas
yue el poder “nunca es de propicdad de un individeo, perenece 11
Erupo y existe mientras que éste 1o s¢ Jesintegre. Cuando decimos
que alguien esta en el poder, nos reterimos a que cierto nimero de
personas le by dade poder para actuar en nombre suyo” (Arendt,
1970:41).

‘Ubicados en la frontera peruano-ecuatoriana. Familia
etnoliagtiistica Jbaro.

"Ubicados en la selva centrul
Arawak

del Perd. Familia clnolingiitstics
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“La informacién de Caral contribuird a lienar un
sentido vacio, que permitird comparar el caso
peruano con los procesos de los ofros cineo focos
eivilizalorius de desarrolle pristine a nivel
mundial: Mesopotania, Ching, India, Egipto v
Mesoamérica™,




