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L.os HECHOS Y LAS IDEAS DEL TERRITORIO.
LA CONCEPCION YANOMAMI DE LA TERRITORIALIDAD

CATHERING ALES
CEnTrRE NATIONAL DE LA RECHERCHE SCIENTIFIGUE, PARIS

En este texto exploraremos diferentes aspectos de las relaciones que los Yanomami mantienen con el
ambiente, Tomaremos aqui en cuenta 4 la vez los hechos y las ideas-valores relativos al territorio, entendiendo
que la constitucidn de casos monograficos y la comprensidn de los sistemas de valores, como lo subraya D. de
Coppet (1995 : 78}, son las premisas indispensables para permitir la comparacién de grupos sociales entre ellos
y con nuestra sociedad. Evocaremos el modelo migratorio de los Yanomami y las relaciones juridicas, morales
y politicas mantenidas entre los diferentes grupos locales, 1as nociones yanomami de territorio y las representa-
ciones identitarias y sociocosmoldgicas y, cédmo conglusion, discutitemos la concepeitn yanomami de sobera-
nia terriforial y sus relaciones con el exterior.

i COMO SE DEFINEN EL TERRITORIO Y LA TERRITORIALIDAD ENTRE LOS YANOMAMI?

Para responder a tal interrogante empezaremos por observar la organizacidn cotidiana de jos Yanomami y
CoMO se comparte el territorio entre grupos vecinos.

Como los demds pueblos de la selva amazdnica, los Yanomami practican la horticultura, la recoleccion, la
caceria y la pesca como actividades econdmicas principales. Al nivel tocal, ejercen un derecho de uso y goce
sobre {as tierras que explotan. Este derecho cesa cuando no se usiliza més un territorio. Los conucos viejos
siguen siendo la propiedad de quien los funda mientras se siguen aprovechando sus productos. Robar cosechas
constituye un delito que Hlamard a disputas entre quien{es) sustrae(n} y quien(es) se considera(n) duefio(s). Pero
ningdn derecho de propiedad se gjerce sobre parcelas ¢ lugares de vida definitivamente abandonados.

Los Yanomami acuerdan al interior de una casa colectiva y entre casas vecinas cercanas para decidir tos
lugares de explotacidn del territorio. Los motivos mds importantes de las reuniones piblicas de concertacion
entre casas vecinas concierne la toma de decisicn sobre el lugar de la construccidn de una nueva casa, un nuevo
sembradio, la coordinacidn para saber a qué zona de la selva cada grupo ird de caceria de larga duracidn o ird de
némada a explotar un recurso estacional. Cada casa colectiva o segmento de casa, cuando se trata de grandes
asentamientos colectivos, tiene su drea de explotacidn declarada. En general ésta se encuentra localizada en la
direccion correspondiente a la orientacion de los segmentos en una casa grande, ¢ a la orientacidn de cada casa
dentro de un grupo de casas. Los que viven al Norte por ejemiple, se irdn hacia el Norte; los que estdn al Oeste,
irdn hacia el Oeste, y asi sucesivamente, y esa ldgica también se aplica para saber ddnde establecer los campa-
mentos periddicos del nomadismo.

Un sistema de invitaciones para compartir los recursos excedentarios opera entre grupos amigos, incluso
entre casas alejadas. El juego de la reciprocidad permite que cada uno disfrute de fos recursos disponibles en los
sembradios y los territorios normalmente reservados a comunidades amigas cuando hay un excedente, y tam-
bién cuando un grupo se encuentra en una situacion critica, econdmica o sociopolitica. La(s) comunidad(es)
invitada(s) se instala(n) en un campamento provisional en la cercanfa det campamento selvético de sus anfitrio-
nes o a proximidad de la casa colectiva y del sembradfo, segiin sea dénde estdn disponibles los productos a
disfrutar. Los campos de selva que pueden durar varias semanas son lugares que permiten generar encuentros y
activar intensas relaciones sociales con los demds grupos. La reparticién de los recursos def territorio y 1os
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intensos intercambios reciprocos de alimentos que promucven entre las personas son un elemento muy impor-
tanle en la creacion, el mantenimiento y ta renovacion de la vida social yanomami.

Entre los grupos emparentadoes y aliados, las zonas de explotacidn del territorio son ticitas. No hay una idea
de frontera fija definitiva. No obstante, entre grupos que han tenido conflictos bélicos, fas dreas que puzden ser
aprovechadas por cada parie son precisadas formalmente al momento que se dan las visitas entre mayores pues en
este case hay un limite que no se debe sobrepasar. Crando un grupo debe cambiar su tugar de vida, puede irse a
olro sitio tibre de ocupacidn, o integrarse o establecerse por un tiempo cerca de otra unidad residencial, antes de
construir su propia casa en acuerdo con las casas vecinas, y adquiriz nuevos derechos de explotacion

Los Yanomami evitan ir al territoric explotade por grupos con los que no se¢ comunican. $¢ mantienen a
distancia de las tierras de esos grupos para o arriesgar un conflicto y represatiag por brujeria o flechazos, En
realidad, dadas las distancias y los ro man’s fands entre grupos que se desconocen, el problema de penetracion
en un territorio usado por otros s6lo ocurre cuando algunes cazadores estdn persiguiendo animales en los
confines de su territorio y el inicio del lerritorio que se considera utilizado por otro grupo. Cuando un grupo se
adentra en los confines territoriales hay muchas posibilidades de que nadie los vea. Si se descubren huellas, se
supone lo que ha podido ocurrir y, si no hay reincidencia frecuente, no se roman medidas. Tambidn cazadores
puedern ira un territorio lejano a cazar, pues ¢s parte de un ne man's land, pero aprovechando sin saberlo un coto
de caza ya utilizado por otro grupo. En el caso de que ambos grupos estén visitando a una comunidad amiga
mutua, tendrdn la oportunidad de explicarse sus incursiones mediante discursos formales y definiv asf sus limi-
tes de accion. Este tipo de acuerde les permitird evitar pensar que las huellas de los cazadores son huellas de
brujos en excursidn bélica, que es 1o que regularmente se supone en estos casos, y ambas podrin quedarse en
paz sin sospechas de malas intenciones.

Recordemos que los Yanomami no hacen la guerra para conseguir tesritorios, territorios de cacerfa o
ticrras fértiles, pero estdn listos para combativ si un grupo incursiona en su territorio de explotacidn actal sin
acuerdo previamente establecido o tdcito, por ser pariente 0 amigo (Alés 1984).

Es importante observar que, después de un perfodo de hostilidades, 1a paz se obtiene a través de didlogos
intercambiados entre los mayores de grupos opuestos. En esta ocasidn cada uno define las regiones donde el
otro vivird sin temer ataques y se determinan tos limites que no hay que sobrepasar en la setva para gue cada uno
viva tranquilamente. Generalmente son 10s rios los que sirven para la definicion de los respectivos territorios de
usor un rio preciso designa la zona que el otre no habra de sobrepasar cuando vaya de cacera.

MOVIMIENTOS Y MIGRACIONES

Los Yanomami no tienen un patrén de asentamiento sedentario. Ellos practican dos formas de migracio-
nes, las migraciones a corta distancia y las migraciones a mds larga distancia. Lag primeras corresponden a
desplazamientos que se realizan a una distancia cercana a los sembradios y a fas casas colectivas, a medida que
las parcelas cultivadas se agotan o que los co-residentes deciden separarse’. Esos movimientos son progresivos.
Generalmente involucra una porcidn del territorio ya utilizado para la recoleccion y la caceria que puede encon-
trarse entre a menos de una hora de distancia, y hasta a medio dia de camino a partir de la habitacion precedente.
Cuando tienen que cambiar de lugar de vida los Yanomami se desplazan por lo menos en dos tiempos. Primero
talan un lote de bosque para fundar un sembradio mas lejano que los actuales y después, cuando empieza ya a
dar productos, construyen una nueva casa aledaiia a este nuevo lugar de cultivo. Mientras tanto los antiguos
sembradios se agotan dando mencs y menes productos hasta ser abandonados?®,

Los movimientos de poblacion mds importantes se realizan bajo la presién de un conflicto grave o de
hostilidades armadas con grupos vecinos mas o menros cercanos. Blto corresponde a una re-localizacion, la cual
puede hacerse en varias etapas y corresponder a una distancia de uno a tres dias de camino desde la primera
habitacidn, Dos unidades locales que estdn en conflicto grave ponen en general una distancia de un diz de
camino entre elfas. Dos grupos que se han atacado con flechas ponen una distancia de dos a tres dfas entre ellos
{Ales 1984).

El modelo residencial y territorial refleja en realidad los vinculos sociopoliticas, en el sentido de que
existe una correlacién entre las nociones de proximidad/distancia social - estructurada por los vinculos de
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amistad y de hostilidad - y de proximidad/distancia espacial. Hay. en efecto, una relacion de interdependencia
entre los inlercambios amistoses, los intercambios hostiles v la formacidn de las comunidades. Los conflictes
internos o locales y las guerras conducen a una constante recomposicion de las unidades locales as{ como a su
frecuente reubicacion en el territorio’. Los movimientos de fisién/fusidn y de distanciamiento entre log grupos
locales otorgan a la sociedad yanomami su caréeter de fiexibilidad y de fluidez, esa dirdmica siendo correlativa
a la permanente redefinicion de la ideatidad de los grupos y, sobre todo, a su continua renovacion (Ales 2003a).

MODELO ESPACIAL

Desde un punto de vista sincrénico, las comunidades yanomami generalmente se encuentran esparcidas en
la selvi en grupos de tres a cualtro casas colectivas, muy cercanas unas de otras. Esas viviendas muchas veces
han nacidoe de una misma casa colectiva anterior que se dividid. Constituyen lo que se puede {lamar un grupo de
vecindad. Cada grupo de vecindad se encuentra a una distancia que puede ser de una hora, medio dia, hasta un
dia y mds, en algunas direcciones, de otra casa o grupos de casas. La digpersidn espacial de las unidades tocales
en un momento dado es el reflejo de las relaciones actuales, y al mismo tiemipo es la metdfora de la diacronfa,
la imagen de los conflictos y de las guerras pasadas.

Proximidades y lejanfas geogrifica y sociopolitica son asociadas y corresponden a un modelo en circulos
concéntricos, que se despliega desde lo cercano hacia lo lejano. Mds cerca de un grupo local - casa colectiva
compuesta de uno o varios segmentos de parientes - se encuentran las comunidades inmediatamente vecinas,
Generalmente ambos grupos vivieron anteriormente en una misma casa y pueden en ciertos contextos designar-
se mutuamente como  co-residentes ™ (yafitheriy. Ello incluso puede servir para designar a los pobladores de
asentamientos que descienden de una misma comunidad madre y con ello mitigar las diferencias y evitar even-
tuales conflictos. Las casas agrupadas constituyen asi un grupo local extendido y los co-residentes as{ como tos
vecinos inmediatos, estdn ligados a través de una intensa red de relaciones de parentesco, alianzas matcimonia-
ies e intercambios econdmicos, politicos y rituales.

Desde media hora hasta un dia de camino se encuentran las comunidades cercanas (ahefewéd thépé). Gene-
ralmente tienen entre si relaciones de parentesco y alianza e intercambios relativamente frecuentes. A dos y tres
dias de caming las comunidades son mds distantes (prahawé thépg) a la vez social y politicamente. Pueden ser
emparentadas y aliadas pero las relaciones y los intercambios son menos frecuentes entre ellas.

Mas lejos, a partir de cuatro dias de camino, se encuentra la gente a quien llaman “ otros 7 (shomi thépé).
En efecto, tradicionalmente los Yanomami no visitan facilmente las comunidades si no se conocen y pasada una
cierta distancia no se frecuenten. Escuchan hablar de ellas pero no se conocen concretainente y las relaciones
gue mantienen son mds bien relaciones simbdlicas realizadas mediante el chamanismo de agresion. Mds alid
todavia, saben que bay otras comunidades yanomami que viven en regiones muy lejanas y desconocidas. No
tienen ninguna comunicacion directa con ellas, no obstante se relacionan simbdlicamente con ellas, como lo
veremos mds abajo, mediante las pricticas de respeto y agresion de cierta clase de animales que corresponden
alos “ dobles ” de las personas humanas®,

Este modelo en circulos concéntricos de la alteridad yanomami, que sale del Si y se extiende en el espacio
hasta cuatros dias y mds de camino, antes de tener que ver con el mundo desconocido, es un modelo relativo y
contextual que se reproduce de acuerdo con cada grupo de referencia. Es entonces un moedelo que da cuenta de
ta representacion del espacio desde ta perspectiva de un grupo local pero que en ningin caso da cuenta de la
totalidad del territorio yanomami o del conjunte compuesto por los Yaromami como tal. Para encontrar una
idea de territorio yanomami concebido como una totalidad, se debe mirar por ejemplo hacia la concepcion de
los espiritus en el ambiente® y hacia la concepcidn de Jos dobles antmales de 1os seres humanos (Alds 1990a,
1995, 2003a, 2003¢).

CONCEPCION DE LA GLOBALIDAD

Segun la teorfa yanomami, cada persona corresponde a un animat particular, que llamamos doble o analogén
animal, y que vive en un territorio muy lejano y desconocido. Todos los Yanomami de una regicn tienen sus dobles
que viven lejos pero en una misma region, de la misma manera que los habitantes de una casa colectiva viven a

367



Lecturas antropoldgicas de Venezuela

proximidad: en ese territorio habitan otros Yanomami desconocidos, que también tienen dobles animales que les
corresponden en unaregion lejana y desconocida, mientras en su propio territorio se encuentran los dobles anima-
tes de Yanomami desconocidos. Segiin la perspectiva yaromami los grupos de dobles animales se encuentran
esparcilos asi sobre el territorio de fa misma manera que los grupos yanomami viven dispersos ea la selva.

Con esa construccidn se nota que hacen una proyeccién a escala macroscépica del grupo local como un
elemento discreto, incluldo dentro de un vasto conjunto de grupos concebidos como idénticos (Alés 1990z,
1995, 1998, 2000, 2003a, 2003¢). Este modelo que postula la existencia de otros grupos y se organiza sobre el
pian de las relaciones mediante el respeto y el ataque de los dobles animales en of marco de un intercambio
generalizado, permite decir que tos Yanomami conciben la poblacidn de los humanos como una totalidad. Es
una representacion globalizante en la cual todas las comunidades son equivalentes - en valor - entre elias,
Corresponde a una concepcidn equiestatutoria de las unidades locales, sin ordenamiento jerdrquico (a diferen-
cia del modelo en cireulos concéntricos en el cual se puede considerar ciertos tipos de jerarquizacidn).

LA NOCION DE * URIFI ”

La mds importante de las nociones yanomami asociadas con el territorio es la nocidn de “urifi "¢ El
sentido de este término conoce diferentes extensiones y se declina en varias expresiones.

Por una parte, el término “ urifi 7 designa la * selva 7, es decir el hébitat, el biotopo, el territorio fisico en
el cual viven los Yanomami. Designa también el paisaje y los elementos incluidos en el medio ambiente. Por
otra parte, la palabra “ urifi 7 significa el pafs, la regidn, e} lugar en el cual vive uno o del cual uno es originario.
Corresponde al lugar de vida y al territorio de uso como la vivienda, los jardines y los lugares de pesca, recolec-
cidn y cacerfa. A este nivel uno es visto como perteneciente a un territorio, territorio que se protege y que se
guarda. Es una idea fundamental entre los Yanomami : cuando uno “ protege ™ su territorio colectivo, lo defien-
de ; y entonces lo posee, pues ama su tierra y se queda habitdndola,

Los Yanomami expresan un fuerte ideal de vida, el de vivir durablemente en una misma drea. Este ideal
estd asociado con el hecho de no tener que huir frente a los enemigos, es decir, de lograr resistirles. La meta
manifestada por los hombres mayores es vivir en la misma regidn que supieron guardar y proteger sus padres.
También el objetivo es educar los nifios para reproducir esta Iinea de vida. Un lider de casa entonces trata en su
vida de estabiecerse firmemente en un territorio para asegurar la tranguilidad de sus descendientes. Se designa
notablemente a un lider mediante la expresidn “ el que mantiene sélidamente la casa ”. Significa que es el que
protege fuertemente ¢l territorio y que permite a su gente vivir largamente en una misma tocalidad sin tener que
re-localizarse varias veces en territorios lejanos (Ales 2000a, 20034).

Notamos entonces que los Yanamami no solo viven en un sito y lo explotan, eltos fundan ese sitio como un
lugar de vida social. La toponimia es activada por esa accidn de vivir en un lugar, de tal manera que el sitio les
da un nombre a ellos y ettos dan nombres a los sitios. En consecuencia, tanto los habitantes como los Jugares
establecen una refacion mutua.

Una de las dimensiones importantes det territorio es efectivamente su contribucidn a la construccion de
identidad. El nombre del lugar en el cual se hace el jardin y ta habitacidn sirve para identificar a ios Yanomami
que viven en el sitio (por eiemplo, © Naithatheri ", la gente que vive donde hay muchos drboles * N&i ' ;
“ Hayautheri 7, la gente que vive donde estd el rio Venado). El territorio, el * urifi ', da asi una nominacidn
colectiva a las personas, Como los Yanomamni se mudar regularmente, cambian también de nombre varias veces
en su vida. Pero esas identificaciones no se pierden, se van acumulando, un aspecto que demuestra fa estrecha
relacidn de jas personas con el espacio habitado. Cuando permanecen en forma durable dentro de una misma
repitn, aunque sigan muddndose regularmente y cambiando de nombre, s6lo algunos de esos nombres quedan
en la memoria como un nombre colectivo y se transmiten.

Al lado de esas denominaciones contempordneas, cada uno se identifica con fos nombres de viviendas de
s08 ancestros, es decir, con los lugares habitados por sus antepasados, sitios que se encuentran en otra(s) region(es)
en razdn de la dindmica migratoria caracteristica de la sociedad yanomarni. Entonces, ademds de ser originarios
de los lugares habitados por ellos en el presente, cada Yanomami pertencee al territorio donde vivieron (nacie-
ron y murieron) sus antepasados, lo que incluye sus ascendientes bilaterales.
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Los lugares de vida de los antepasados, que confieren @ los Yanomami una identidad territorializada de
origen ancestral se transmiten, por una parte, de generacion en generacion y, por otra parte, entre los hombres
que son amigos y se visitan en viviendas lejanas. Como cada uno de su fado visita igualmente otras casas lejanas
y comunica los nombres dades por otros, resulta que el saber toponimico circula a fa mds vasta escala. Hemos
visto que el modelo residencial actual es una metdfora de las relaciones conflictivas v hostiles pasadas, con la
rememoracién de tos nombres de los sitios de habitacidn, que corresponden a tantos trayectos en el territorio, s
ta historia de las relaciones de los antepasados que estd escrita en el paisaje. Hay un verdadero trabajo de
reconstitucion de esas relaciones que es efectuado por {os actores a través de la basqueda del conecimiento del
saber toponimico. El saber de la toponimia no corresponde a lo que tenemos costumbre de Hlamar una tradicién
oral, fijada y determinada, transmitida tal cual a lo largo de las generaciones, sino que ellos lo constituyen a
largo de la vida, Acumulan, aumentan ¢i conocimiento y difunden de manera continua la memoria as{ generada
y perpetuamente creciente de su patrimonio ambiental. Lo que es permanente es este principio de reconstitu-
cidn de Ta historia de las relaciones pasadas de los ancestros que se escriben dentro def paisaje merced a la
pronunciacion de los nombres de los lugares de vida.

La comunicacién de ese conocimiento se hace bajo la forma de largas enumeraciones de nombres
teponimicos en el marco de los didlogos que se intercambian al momento de los encuentros festivos y de las
visitas. Contenida al interior de los didlogoes ceremoniales corresponde a una fase gue es recurreate, llamada
“contar el territorio 7 {Ales 1990b, 1995, 2003a). La referencia a la toponimia’ y a los origenes territoriales
ancestrales es aqui como un elemento estable, como un modelo que representa un valor jerdrquicamente supe-
rior al cual la actualidad, inclaso las personas y los conflictos del presente, son subordinados. Es una fase
esencial de los didlogoes ceremoniales que establece 1a continuidad entre los antepasades, los contemporaneos vy,
mds alld, entre todos ellos y los ancestros miticos. Traduce la permanencia de la sociedad yanomami y por alli
asegura su reproducecion.

Esa configaracion esta asociada con el hecho que la toponimiza entre los Yanomami es parte integral del
sistema sociocdsmologico. Para los Yanomami el territorio se concibe como una entidad mucho mds vasta que
la que se conoce por interaccidn fisica; se conceptualiza como una entidad global, compartida por todos los
Yanomami, que no solamente estd fusionada con los antepasados de la historia reciente, sino también fusionada
con los ancestros miticos de todos los Yanomami en los tiempos primordiales.

El anclaje de los Yanomami en el paisaje es, en efecto, muy fuerte a diferentes titulos. Como acabamos de
verlo los antepasados recientes dan la identidad a cada actor individual a través de Ta toponimia. El territorio es
parte det origen de cada persona, como el territorio ocupado hoy serd parte del de wodos sus descendientes, y as{
de las generaciones sucesivas, Ademds, también esid relacionado con un saber colective constitutivo de la
sociedad yanomami®,

FFue el héroe caltural Gmawé, un ancestro mitico de los mds importantes para los Yanomami, quien dio tosg
nombres a todos los fugares del territorio en el transcurso de su gesta. Puso nombres a los montes, 1os rios, lag
catdas de agua, todos los sitios que encontrd en su largo viaje a través de la selva. Pudo nombrarles gracias alos
espiritus (fekura) que pueblan esos sitios singulares v es particularmente notable que, hasta hoy en dia, los
espiritus siguen transmitiendo los topdnimos a los chamanes actuales, La relacion entre el ambiente y los
espititus es tat que “ los espiritus ™ ellos mismos pueden ser designados por el t€érmino “ urifi " en ciertos
CONiextos,

El conocimiento del paisaje mds lejano y de la toponimia transmitida por los espiritus integra un saber Gue
los Yaromami consideran como colectivo y compartido entre todos los Yanomami. Este saber es universal y
une a todos los Yanomami entre ellos, incluso los Yanomami desconocidos. Lo que se quiere subrayar aqui es
que el conocimiento compartido por todos los Yanomami acerca del saber ancestral relative al paisaje nombra-
do por Omawe gracias a los espiritus, constituye una idea-valor® fundamental de la sociedad concebida como
una totalidad. Todavia hoy en dia cada uno de sus miembros tiene relaciones con el paisaje por intermedio de los
espiritus que lo visitan en su cuerpo ¥ se hospedan en su alma. Son esas entidades que pueblan el ambiente las
que prestan a los humanos las competencias y disposiciones para conducir sus actividades cotidianas y guiar-
las™. Cada persona se encuentra asi relacionada de manera permanente con el territorio - “ urifi - mediante sus
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cspiritus auxiliares' : esta manera de relacionarse con el territorio €5 un proceso ontoldgico que define a todos
los Yanomami.

F ejemplo yanomami es ilustrativo de este tipo de sociedades en las cuales el territorio aparece como
constitutivo de las personas. En este caso como en todos 1os olros similares, se podifa hablar de “ territorio
constituyente . También proponemos la nocidn de * territorio relacional " para definir de manera mids geaeral
la especificidad de relacion mantenida eatre los pueblos indigenas y su espacio ambiental.

DEFENSA DEL TERRITORIO Y SOBERANIA TERRITORIAL

Para concluir daremos, en forma breve, necesariamente, algunos ejemplos del pensamiento de los Yanomami
cuando tienen que enfrentar [a presidn del exterior’? como es el case particular que empezd con el proceso de
municipalizacién en el Estado Amazonas de Venezuela (1994).

En 1997, después de haber protestado en contra de la Ley de Division Politico-Territorial del Estado
Amazonas ante |a Corte Suprema de Justicia y obtenida la decisidn que obligaba a redactar una nueva propuesta
de division politica y territorial, la Organizacion Regional de ios Pueblos Indigenas de Amazonas (ORPIA)
organizd un Primer Congreso Extraordinario de los Pueblos Indigenas de Amazonas. En este contexto los
delegados yanomami tuvieron que conceptualizar una propuesta de divisidn politica y territorial propia. Lo que
tenfan que hacer era formular una organizacidn yanomami supraregional, aunque para la mayoria de ellos, era
una de tas primeras veces que se encontraban con Yanomami de zonas diferentes. Sobretodo, querfan pedir la
creacion de un municipio gue reuniera a los Yanomami aparte del municipio de sus vecinos Ye'kwana, con los
cuaies compartian - sin haber sido consultados - un municipio nombrado  Alto Orinoco ” en 1994 (Ales &
Oldham 1997; Ales 2000b),

Ellos propusieron entonces nombrar al municipio de los Yanomami con la expresion : © Ef territorio gue
defendemos . Este titulo contiene la idea de proteccidn de su espacio vital y expresa la fuerte relacién de los
Yanemami con su territorio subrayada mas arriba. En este contexto, el territorio o * urifi ", estd en una relacion
de metonimia con los habitantes del territorio. Designa a los Yanomami como habitantes de un espacio que es
necesario proteger a fin de asegurar la supervivencia de sus habitantes.

La siguiente propuesta hecha por los delegados al momento del Congrese fue nombrar el municipio
yancmami con el nombre de * Omawé . Después de esa declaracion discuticron que también podia ser desig-
nado el municipic suyo con el nombre de * Yoawé ”, otro héroe mitico de los Yanomami, hermano de Omawé.
Todas esas denominaciones expresaban para ellos una misma idea fundamental, la de defensa de la superviven-
cia del pueblo Yanomami.

En suconcepcidn dei territorio eilos manifiestan que no es la tierra, como un simple suelo, lo que les interesa,
i tampoco son las habitaciones las que se protegen ; lo que se protege son ** tos humanos 7, los Yanomami : el
territorio que se defiende y se guarda es para gue los Yanomarimni puedan sobrevivir y reproducirse.

Ultimamente, con el proceso de demarcacion, los Yanomami tendrin que pasar de un saber comunicade
oralmente a upna representacion escrita, es decir, de una toponiimia sagrada, transmitida desde los antepasados
originales hasta ellos a través de las generaciones de ancestros y que corresponde a una territorialidad vivida y
incorporada a cada una de las personas, a una topografia fija proyecta sobre un mapa dibujado, sea a la cartogra-
fia de una superficie, reificada y desconectada de las personas, muy alejada a la vez de su experiencia vivida y
de su aprehensidn del mundo. Con la fabricacién de mapas como objetos materiales, el exterior, como el Estado
y su sistema legal, impone sobre las representaciones y la prdctica autdetonas criterios de fijeza y de permanen-
cia que no dan cuenta de la flexibilidad y de la fluidez de estas sociedades (cf. Hirsch 1995 ; Layton 1995,
acerca de los Aborigenes de Australia, y Gow 1995, acerca de la Amazonia del Oeste). Como los demés Pue-
blos Indigenas ya los Yanomami entendieron que el documento escrito es la dnica forma que los Estados
reconocen. Ellos dicen: “ La hoja con signos escritos es la nica cosa de ia cual los extranjeros tienen miedo ™.

Es importante entender que todavia ta mayorfa de los Yanomami piensan que son soberanos en su territo-
rio. El ejemplo de uno de tos principales mayores de la Parima es muy ilustrativo al respecto: es parte de su
estrategia enviar a sus hijos a estudiar a fin de que puedan aprender el castellano. Asi ellos podrdn escribir sus
propias palabras para ddrselas a los “ Napé ", los extranjeros. Denuncia que, cuando habla a los * Napé 7, ellos
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no escuchan, pues son ignorantes de su idioma y que tampoco €] sabe hablar en casteliano. Quiere hablarles
para decirles que €l no quiere que vengan sobre sus tierras y que 8l ha de seguir * protegiendo el urifi 7, es decir,
guardando el territorio yanomani.

NOTAS

' Las disputas repetidas y el crecimiento demogrifico de una casa son los motivos mds frecuentes de las fisiones en dos o mds partes
segln el caso.

?Para mis detalies sobre {a horticultura yanomanmi, ver por cjiemplo N. A. Chagnon 19682; J. Lizot 1980: M. Colchester 1981 C. Als
20030,

* Sobre las fisiones y la expansidn territorial de los Yanomami., ver N, A, Chagnon 1968b, 1973, 1979 1 R, Hames 1983 ; C. Algs 1984,
1990a; I. Lizot 1984,

*Sobre el tema de laestructura de la sheridad sociopolitica de los Yanomami, ver C. Ales 1984, 1990a, 1993, 20034 . B. Albert 1985,

* Sobre el hibitat de log espiritas, ver J. Chiappine 2004, en esle simposio.

“ Uil "o uriki 7L segdn el dialecto hablado entre tos Yanomami.

7 B conocimiento de los lugares de fa sebva, 1os nombres de los acantifados, de las cumbres rocosas, de Jos rios, de los sallos de agua,
de los lugares peculiares por su vegetacién. su fauna. su paisaje o los acontecimientos reales o miticos con que estdn vincalados,
se inscriben en un registro territorial mucho mds extendido que el territorio temporalmente habitado. Funcionan come una
forma de anclaje en un entome que transciende el universo de accidn perceptible v utilizado en la vida cotidiana ™ (Algs 1995
212y

¥ Ver también C. Alés 2003c.

¥ CI. Louis Dumont 1981,

# Ver también 3. Chiappino Z004. cn este simposium.

! Ellos son precisamente fos que visitaron y asisticron a sus antepasados y, de Ta misma manera, son fos que regresardn para ncorpo-
rarse en sus descendientes. Bs este procese, que se reproduce idénticamente para cada una de las personas de acverdo con los
espirilus que asisticren a sus propios ascendientes. ef que asegura la continuidad de la vida de 1os humanos en el mundo (Alds
2003¢).

2 Sobre 1as reacciones yanomami en el caso de la masacre de Haximu (1993). ver C. Alds 1995,

"% En realidad no hubo ningiin cambic en ese momento y lodavia se manlicne ¢l Municipio del Alto Qrincco.
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