LOS GUARANIES
PANORAMA ANTROPOLOGICO

Introduccion

Los guaranies constituyen uno de los grupos indigenas sudameri-
canos que mds poderosamente han ejercido su atraccién entre los
investigadores de las ciencias sociales. Historiadores, antrop6logos,
lingiiistas, socidlogos, demdgrafos, arquedlogos, etc., han escrito y
contintian escribiendo sobre los guaranies. En consecuencia, éstos
han despertado un febril interés que se extiende hasta la actualidad.
Se organizan seminarios, debates, simposios sobre una amplia proble-
mitica que aun continua abierta.

No tenemos una respuesta satisfactoria para responder a qué se
debe esta preocupaciéon. Sin embargo, es indudable que los guaranies
fueron los actores capitales de un particular momento de la historia
colonial, en una region estratégica de Sudamérica. Al mismo tiempo,
sus descendientes actuales y la gran masa de poblacion mestiza del
litoral argentino y del Paraguay, configuran un real tema de estudio
para los investigadores.

Referirnos a los guaranies nos exige, desde un principio, poner
orden en el tiempo y distinguir diferentes épocas en el transcurso de
su devenir histérico, porque cada época cuenta con un diferente tipo
de documentacion. Es, asi, que podemos hablar de:

1. La dispersion de los paleo-amazonidos: las fuentes arqueolo-
gicas.

2. Los guarant etnogridficos del siglo XVI: documentacién de los
primeros tiempos de la conquista.

3. Los guarani conquistados, siglos XVI-XVII: la documentacién
colonial.

4. Los guarani reducidos, siglos XVII-XVIII: 1la documentacion
jesuftica.

S. Los guarani contempordneos, siglos XIX-XX: los estudios sis-
tematicos (viajeros cientificos, antropologos).
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~ Es claro que la documentaciéon mds rica y abundante que ha re-
tratado al indio guaran{ de los tiempos etnogrificos, corresponde al
perfodo que transcurre entre el siglo XVI y XVII. Sin embargo, esas
fuentes son bastante parciales porque el enfoque se ha hecho desde el
punto de vista del hombre blanco, ya sea el colonizador, ya sea el
sacerdote. Es decir, los datos consignados responden a criterios muy
distintos. Pero siempre desde la perspectiva del hombre blanco. Por
otra parte, el proceso de aculturacion fue rdpido y acelerado, de ma-
nera tal, que el verdadero hombre etnogrifico se diluye entre la docu-
mentacién colonial y jesuitica.

Estas fuentes insisten, ademds, en las relaciones y vinculaciones
establecidas entre el indio y el espafiol, esto es, la interaccidn cristiano-
guarani. Esta cuestion, ha sido sefialada de un modo muy sagaz por
Melid (1986: 17-18; 25-29).

Los estudios sistemdticos iniciados en este siglo, especialmente
por los antropologos, han tenido como base heuristica las fuentes do-
cumentales. Pero los datos recogidos entre los guaranies contempora-
neos, como por ejemplo los Mbyd, han permitido vislumbrar aspectos
de su cultura tradicional que eran insospechados. En este sentido,
como afirma Melid, es verdad que existe una gran diferencia entre el
guarani del documento y el guarani de la vida actual. Esa diferencia,
que la distancia y el tiempo no me puede explicar como habra sido
realmente el guarani etnogrifico (Melid, 1986: 93-94). Sin embargo,
creemos que es posible lograr una aproximacién para rescatar el ethos
tradicional guarani. Desde esta perspectiva, el testimonio oral juega
un papel bdsico, si entendemos la transmisién del testimonio oral co-
mo una interpretacion valorativa de los hechos del pasado. La impor-
tancia de su estudio no reside tanto en el crédito que merezcan esos
testimonios como fuente histérica, sino por ser portadores de valores
grupalmente compartidos (Dorson, 1964: 220-234).

Nosotros nos vamos a referir a los guaranies etnogrdficos es decir,
a aquellos indios de los comienzos del siglo XVI, que vivieron los pri-
meros momentos de la conquista. Esto supone referirse a los guarani
como una entidad socio-cultural hoy totalmente desaparecida.

Para introducirnos en ¢l pasado, tenemos que conocer sus orige-
nes. Lo cual nos exige acudir a las fuentes arqueoldgicas. Los antepa-
sados de quienes historicamente conocemos como guarani eran pue-
blos neoliticos y cultivadores de tubérculos, en las selvas tropicales,
que aparecen en Sudamérica hace unos 3000 afios. Penetraron por el
Itsmo de Panam4d y se fueron expandiendo por las llanuras de Colom-
bia y Venezuela.

Estos pueblos neoliticos constituyen la tercer oleada de poblacion
para la gran regioén de la Amazonia.
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Estos amazénidos neoliticos, obligados por las alteraciones y los
grandes cambios ecoldgicos (sequia), continuaron bajando y disper-
sandose hacia el sur. Llevando siempre una direccion general sur-sur-
este (en gran parte documentada por la arqueologia), buscaban tierras
aptas para su subsistencia, es decir, para cultivar y cazar (Krickeberg,
1974: 193-195).

La constante movilizacién de estos pueblos es lo que se conoce
como la dispersion del Avd-amazonico, es decir, Avd, del hombre, del
indio que constituye lo que mucho mds tarde se conocera como gua-
rant. (Susnik, 1979-80: 10-12).

La vivencia de los Avd estaba garantizada por la posibilidad de ir
abriendo nuevas ‘‘rozas”’ cada afio y encontrar abundantes cazaderos.
La idea de la tierra nueva y fresca los impulsaba a la expansion.

En estas sucesivas oleadas de poblaciones, hay que distinguir dos
ramas: proto-Mbyd y proto-Cario (Susnik, 1982: 22-25).

Los proto-Mbyd eran los cultivadores de la mandioca amarga. Or-
ganizados en pequefios asentamientos. Grupos con un solo linaje. Eran
patrilineales. El jefe del grupo o de la unidad social (tey’i) es el padre
de-la comunidad, porque el patrilinaje es unilineal.

Estos pequefios grupos se agrupaban en una casa comunal que al-
bergaba de 30 a 100 familias. Era una banda y dificilmente se llegaba
a confederar.

La residencia era matrilocal o uxorilocal. Lo cual supone sacar a
los hombres de su aldea (tey’i) para ir a la de su esposa.

Tey’i indica un linaje y el linaje se agrupaba en una o dos casas.
Quiere decir que el linaje se asentaba en una aldea constituida por
una o dos casas. A su vez, un linaje configuraba una banda.

Los proto-carios fueron una oleada de poblacion muy reciente.
Entre “ellos aparecen las grandes aglomeraciones y la organizacion
aldeana.

Teko’a o tecua: indica muchos linajes. Es la coexistencia de dife-
rentes linajes en un solo lugar. Son los multilinajes. La teko’a, enton-
ces, era la aldea constituida por varios linajes.

El lugar de residencia era matrilocal o uxorilocal. Eljefe del grupo
o comunidad (zeko’a) buscaba afirmar sus vinculaciones a través de
la poligamia para afirmar su poder.

La poligamia indica que la mujer constituye el medio para esta-
blecer lazos de parentesco politico. A esto se suma el principio de
la reciprocidad, o sea, la ayuda mutua entre todos los parientes poli-
ticos. A esto se afiade el prestigio porque cuanto mds mujeres, mds
hombres para la “roza” y mds lotes para el cultivo; y, en consecuen-



132 SUSANA COLAZO

cia, mayor produccioén agricola para realizar los convites. El prestigio
equivalia a importancia social y politica (Susnik, 1982: 23-31).

La mestizacién de los proto-Mbyd y de los proto-Cario, dio origen
a lo que conocemos con el nombre genérico de guarani.

Guarani es un término gentilicio. Avd es la identificacion étnica
guarani. Sentirse Avd implica, entre otras cosas, una identidad comu-
nicativa, una conducta vivencial similar y compartir un antepasado
mitico comun, fundador de su linaje.

Nosotros intentamos presentar al guarani etnogrdfico, desde sus
propias categorias de pensamiento. Esto es, 1o que en antropologia
conocemos como la perspectiva emic. Es como si nos introdujéramos
debajo de la piel del indio (Harris, 1978: 491-523). Elegimos un solo
aspecto de su cultura, la estructura social en los tiempos etnogrificos,
porque consideramos que es el aspecto que otorga coherencia interna
al sistema guarani. Es decir, permite enlazar y comprender al mismo
tiempo, otros aspectos de la cultura: mausica, lenguaje, religion, etc.
También refleja de manera notable, el “modo de ser guarani’’. Aque-
lla estructura social original, padecié cambios operados por el sistema
colonial y jesuita. Pero esto es otra cuestién, a la cual no nos vamos a
referir.

El objetivo fundamental es describir la estructura social originaria
en la medida de lo posible, para comprender el comportamiento del
hombre guaran{, quien responde a su particular sistema de valores.

1. LA ESTRUCTURA SOCIAL

La estructura social del guarani etnografico nos introduce en:
1) Su territorio y dmbito geogrdfico, 2) Las diferentes maneras de agru-
parse; y 3) Las expresiones para afianzar y consolidar la cohesion
social, esto es, los sistemas de alianza (poligamia y convites).

1) El territorio.

El dmbito geogrifico del guarani fue la floresta tropical lluviosa
y subtropical. Vivia en la selva. Pero préximo a las vias de comunica-
cién: los rios.

(Coémo percibia la selva el guarani? Ellos eran cultivadores de tu-
bérculos. También incluian maiz, tabaco, etcétera. La prdctica del
cultivo en la selva hacfa que ésta se presentara como una realidad hos-
til, amenazante e inhOspita para poder practicar la horticultura. La
selva era un obstdculo que debia despejarse a golpe de hacha de pie-
dra. Exigfa un trabajo duro y dificil. Los hombres talaban los drboles
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y efectuaban el incendio posterior. La mujer plantaba y cuidaba los
tubérculos. Por otra parte, laselva invadia constantemente los cultivos,
por eso era combatida. Esa misma selva que también servia de refugio
y proteccién.

La selva estaba habitada por potencias malignas que poblaban ese
ambito oscuro y plagado de alimafas. El guarani debia tomar precau-
ciones para protegerse de aquel 4mbito amenazador. La percepcion
social de su entorno otorgaba sentido a su conducta y a las acciones
que emprendia sobre la naturaleza (Godelier, 1981: 40-42).

En sociedades como la guarani, donde la economia dependia pri-
mordialmente de las técnicas de la ‘roza”’, la productividad era muy
alta, aunque el rendimiento por superficie era muy bajo. No se alcan-
zaba una verdadera produccién, donde hubiera superdvit. El cultivo
alcanzaba para subsistir, por eso se califica a este tipo de economia,
como agricultura de subsistencia. En estas latitudes, la tierra pierde
rapidamente su fertilidad y esto obliga a la gente, a trasladarse conti-
nuamente.

Cuando el modo de produccién depende de la agricultura deroza,
es imperativo la existencia de vastos territorios de poblados que per-
mitan la rotacion de los cultivos. Es claro que este tipo de economia,
pone limite a la permanencia y forma de habitacion de la gente.

En consecuencia, la poblacién se va dividiendo y los grupos van
emigrando a territorios vacios. La divisién y emigracion de los grupos,
permite mantener el equilibrio entre la poblacién y los recursos (Go-
delier, 1982: 28-29). Este mecanismo podia funcionar porque estaba
sustentado en el sistema de parentesco guarani.

En cuanto a la propiedad de la tierra, ésta era propiedad del linaje.
El individuo, por pertenecer a un determinado linaje que lo ha prece-
dido en el tiempo, tiene acceso a la tierra, pero no la posee. Cada in-
dividuo tiene el derecho exclusivo al uso de la tierra pero la tierra no
es de su propiedad. Cada individuo controla sus propios sembradios,
porque esa cosecha serd suya, constituyen sus bienes y los puede trans-
ferir, pero la tierra no.

As{ se expresa entre los guaranies etnogrificos el uso de la tierra.
Su relacién con ella hace comprender el placer que habra significado
descubrir nuevas tierras y hacerlas cosechables. Es posible entender
ese espiritu “colonizador” del guarani, porque el pedazo de tierra en
si no era suyo, sino sus productos. Los jefes de cada linaje controlan
la tierra. Cada cacique es el responsable del cuidado de la tierra de
sus antepasados.

Afirma Godelier (1981: 72-73) que las formas comunales de apro-
piacion de la tierra y los recursos, existen porque el individuo aislado
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no puede sobrevivir. Asf, cada individuo y sus descendientes tienen
acceso a los recursos y queda asegurada la reproduccion. La tierra es
una propiedad comunal inalienable y la fuerza de trabajo se reparte
a través del funcionamiento de los lazos de parentesco (Godelier,
1981: 92).

2. LASMANERAS DE AGRUPARSE

La estructura social se basaba en las grandes casas comunales. El
lugar de residencia era matrilocal o uxorilocal. Quiere decir que el
marido va a residir al grupo de su esposa. El hombre, al residir en la
aldea de su mujer, también acarrea nuevos parientes politicos.

Este tipo de residencia hace que las mujeres aglutinen yernos;y,
por lo tanto, gran niimero de brazos masculinos para la ‘roza”. Con-
secuentemente, se produce un debilitamiento comunal porque se saca
un hombre de su aldea, para ir a vivir a la aldea de su mujer. Sin em-
bargo, se mantiene un equilibrio ya que, a la aldea del hombre, irdn
otros hombres de otras aldeas en ocasiéon de tomar esposa.

Este tipo de residencia matrilocal, establecia la movilidad de los
parientes politicos: suegros y cufiados. En una casa comunal convivia
un linaje patrilineal (la filiaciéon de los individuos cuenta su ascenden-
cia por el grupo de los parientes paternos).

La propiedad de los campos de cultivo pertenecian a la unidad
del linaje. El linaje se denominaba tey’i. Entonces, el linaje es el gru-
po macrofamiliar unido por el parentesco que habita en una casa
comunal. Por eso, la casa comunal es la expresion de la unidad socio-
econémica con explotaciéon de cultivos, cazaderos y pescaderos. Se
ha advertido, que el poder politico se mantenia dentro de ciertos li-
najes llegando a constituir una verdadera nobleza.

El jefe del tey’i era un “padre’ para su comunidad (Susnik, 1979-
80: 18 y 1982: 127). Teko’a o tecua: cuando varios linajes tey’i se
asocian, por ejemplo, cinco, seis, 0 mas, se forma una conciencia so-
ciolocal, un vinculo aldeano. La asociacidon de varios tey’i en el tecua,
otorgaba mayor cohesion social y politica porque el ciclo matrimonial,
es decir, el intercambio de mujeres y cuiiados, constituian un vinculo
de reciprocidad mucho mds extensivo. Teko'a o tecua, era la unidad
menor: el grupo de parientes que habitaba en una casa. Una o dos
tecua, configuraban una aldea.

Durante el proceso de aculturacion, la unidad de linaje concebida
como un todo unitario se fue disolviendo; y, al mismo tiempo, se fue
fortaleciendo la unidad local. Es decir, con la aculturacion se fue di-
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solviendo el linaje, porque iba disminuyendo el nimero de integrantes
de cada una de las casas comunales y el intercambio de mujeres y
cufiados se rompid. En otras palabras, el principio de la reciprocidad
fue disuelto. La unidad local se fue robusteciendo con el aumento del
namero de viviendas para cada comunidad, por esose afirmo la unidad
local aldeana.

En el siglo XVI, la tecua configuraba una unidad de linaje que ha-
bitaba en una casa. En el siglo XVIII, la tecua habia perdido definiti-
vamente su caricter de localidad. En el siglo XIX, existia la aldea co-
mo concentracion de un elevado namero de pobladores. Esa concen-
tracion demogrdfica en aldeas parece ser una evidente influencia
jesuitica (Susnik, 1979-80: 19).

Tenda es la aldea o pueblo. Eran los grupos parentales de las “te-
cua” vecinas, que en conjunto formaban un pueblo. La unificacién
de las tenda o aldeas en confederaciones guara, surgieron ante la ne-
cesidad bélica. Es decir, eventualmente se unian para combatir a otras
guaras. La gudra era el conjunto de aldeas confederadas. '

Las grandes confederaciones regionales (guaras), eran las distintas
parcialidades que constituian diferentes asentamientos geograficos.
Cada gudra se extendia sobre una region muy bien definida, cuyo
territorio era de uso exclusivo para el grupo que la habitaba. Por tan-
to, tenfa el derecho a usar la tierra, la “roza”’, los cazaderos y pesca-
deros. En cierta forma, estas agrupaciones regionales estaban limitadas
en su potencial econdémico por los rios. Las vias fluviales eranalavez,
los caminos de circulacion y los limites naturales entre una y otra
gudra.

Los vinculos sociales estaban establecidos por el parentesco poli-
tico. Existia una intercomunicacién entre las gudras, 1o cual no signi-
ficaba interdependencia, ni una obligada coordinacion de empresas.
El marcado caricter etnocéntrico —fuerte conciencia de pertenencia
a la guara—, unido al exclusivismo de cada gudra, condujo al recelo
entre los miembros de cada parcialidad.

A pesar de la unidad lingiiistica y cultural guarani, que desde la
época de sus ancestros se fue imponiendo sobre las tierras que iban
conquistando y colonizando mediante los asentamientosy las ‘“‘rozas”,
estaban divididos en nucleos independientes y circunstancialmente
enemigos (Susnik, 1979-80: 28-46).

Cada gudra, proxima a las corrientes de agua, llevaba la denomi-
nacion del nombre del rio o bien, de su cacique. Al momento de la
conquista, se han podido determinar 14 gudras: la de los Carios; To-
batines; Guarambarenses; Itatines; Mbaracayuenses; Mondayenses;
Parandes: Ygaridenses; Yguaztenses; Uruguayenses; Tapes, Mbiazds;
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Guairdes y Chandules (son los guarani de las islas). (Susnik, 1982:
32-55) (Susnik, 1979-80: ver mapa de ubicacion de las gudras).

A estas gudras o parcialidades, los espafioles las denominaron pro-
vincias, aplicando sus categorias culturales. Sin embargo, esta deno-
minacién no tenia sentido para el guarani, menos atn el sentido de
nacion. Esta es una categoria que no existe entre los pueblos etno-
grificos y suele ser aplicada indiscriminadamente por muchos investi-
gadores de los pueblos guaranies. Provincia y nacién, responden a or-
ganizaciones administrativas de los territorios en la cultura occidental.
Entre las diferentes gudras, no existia una verdadera unién, por tanto,
no existia una conciencia nacional.

¢Qué sucedio con las gudras? Entre mediados y fines del siglo XV,
merced al contacto con los espafioles, se transformaron en otro tipo
de asentamientos. Los distintos grupos componentes de las gudras, se
mezclan, se confunden y se pierden los linajes. La alteracion de la es-
tructura social original, se convierte en los denominados pueblos o
tavas, que eran tierras de propiedad comunal bajo un régimen de la
administracién colonial. Las gudras desaparecen: fueron despobladas
y abandonadas. Surgen las nuevas reagrupaciones en pueblos-tavas. Es
el fin del mundo guarani.

En resumen, las agrupaciones pueden considerarse como sigue:
Tey’i: un linaje. Teko’d: unién de dos o mas linajes. Tenda: unién de
varias teko’d, que configuran la aldea. Tenda tiene una connotacion
de emplazamiento fisico, de asentamiento, de aldea. Gudra: es la con-
federacion o conjunto de aldeas. La unidad social es el linaje patrili-
neal, quiere decir que cada individuo cuenta su ascendencia por via
masculina, por la via del padre.

Entre mediados y fines del siglo X VI, la estructura social originaria
fue alterada definitivamente. Se organizan los pueblos de indios para
facilitar su evangelizacién y mejor control sobre el territorio sujeto a
su jurisdiccion. Se implanta la encomienda como un sistema de orga-
nizaciéon laboral entre los indios (Maeder, 1984: 119-120). Sin em-
bargo, el servicio prestado por los guaranies a los encomenderos, pro-
vocd conflictos que impulsaron a aquellos a reducirse bajo la tutela
jesuitica (Maeder, 1984: 121). Pero esto es otra cuestioén, que escapa
a nuestro objetivo.

Surgen, pues, las tavas, entendidas como aglomeraciones de indios
que son concentrados para ensefiarlos y civilizarlos al modo de 1a cul-
tura europea. Las tavas constituyen comunidades localizadas con tie-
rra para plantios y estancias, exclusivas para guaranies.

Se produce en comunidad y para la comunidad. Quiere decir que
el trabajo es de todos y los bienes son de todos. El sistema de trabajo
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y el usufructo son comunales. La propiedad es comunal. En otras pa-
labras, no queda nada de los tiempos etnograficos: antes la tierra era
propiedad de los antepasados; el cacique administraba y los integran-
tes del linaje usufructuaban; el producto de las ‘“‘rozas” pertenecia a
cada individuo.

Los cultivos, los productos de la caza y de la pesca, ya no son de
cadg, individuo, sino de todos. Desaparece el sentido de pertenencia.
El nuevo sistema permite un verdadero control socio-cultural y eco-
némico que depende de la administracidén colonial, ya sean laicos o
curas doctrineros.

Los pueblos-tavas suponen la inmovilidad para el guarani, esto es,
el no desplazarse, la falta de nuevos rozados, el encierro local. Ya no
conquistard nuevas tierras. No experimentard aquel placer de coloni-
zar con nuevas rozas, de instalar nuevos asentamientos. El principio
de intercambio que regia el sistema de parentesco se ha quebrantado.
Ahora, los ‘“‘cufiados’’ no son indios, son los espafioles.

La desintegracion bioldgica provocada por el profundo mestizaje
y el desorden socio-econdmico de las casas-comunales originales, pro-
vocado por la falta de mujeres, la falta de hombres y brazos para abrir
nuevas ‘‘rozas’ —era la garantia econémica y el estimulo ideolégico
de los guarani—, llevard el quebrantamiento definitivo del mundo del
Avd. (Susnik, 1979-80: 59).

Por otra parte, el mayor dafio que provocé la conquista del terri-
torio guaran{ y “que los obligaban a rendirse, era talarles sus semen-
teras y comidas” (AGN, folio 604).

Todas estas alteraciones provocaron en el indio un ‘““terror psico-
l6gico’ que lo condujo al pesimismo y al aniquilamiento. Por eso afir-
mamos que constituyo el fin del mundo guarani (Susnik, 1982: 132-
139).

3. EXPRESIONES PARA AFIANZAR Y CONSOLIDAR
LA COHESION SOCIAL: LOS SISTEMAS DE ALIANZA

La poligamia y los convites, constituyen verdaderos sistemas de
alianza y estdn intimamente vinculados con la basqueda de prestigio-
poder. Entre los guarani, como cualquier otra cultura neolitica de
cultivadores tropicales, existi6é una verdadera preocupacién por la bis-
queda del prestigio.

Esto nos lleva a considerar un elemento fundamental de la estruc-

tura: el cacique. Esta figura se constituye en el punto de partida de la
estructura social, porque todo el sistema gira a su alrededor. Las fun-
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ciones que €l emprende y transmite al resto, permiten mantener una
estructura viva y dindmica.

La existencia de un cacique general al frente de cada gudra y caci-
ques menores en cada tecua, se presentan como los pilares de la estruc-
tura y este sistema ha sido bien documentado en la época colonial.
Por ejemplo, los documentos del Archivo Nacional de Asuncion; Ar-
chivo General de la Nacion Argentina; Museo Mitre, etc.:

El cacique regional (mtuvichd rubichd) de la gudra, formalizaba
alianzas matrimoniales en todas las aldeas de su regién. A cada uno
de sus hijos los designaba como jefes de aldea (mtuvichd). Esto, por
el principio de descendencia del linaje patrilineal, complementado con
1a residencia uxorilocal.

En cuanto a la herencia, no se debe entender a 1a manera del hom-
bre occidental. Los hijos no heredan propiedades, ni pertenencias del
muerto. Entre los guarani, se heredaba el poder-prestigio, entendido
como responsabilidad de cuidar y administrar la tierra de los antepa-
sados de la gudra y dejar que los descendientes hagan usufructo de los
productos de la tierra.

El poder se concreta en el cacique, por eso la institucion del caci-
cazgo se sucedia de padres a hijos. “Conocen su descendencia y lina-
jes y caciques principales.” (AGN, folio 604). Ademds, ‘“‘estiman mu-
cho su nobleza y cacicazgos y linajes de donde proceden. Se conside-
ran valientes y guerreros’. (AGN, folio 605).

Es oportuno insistir que si bien, hasta plena época jesuitica los
indios continuaban reconociendo su ascendencia (linaje) y los caci-
ques, el sistema en si no existia, porque se habia alterado para siem-
pre desde el siglo XVI, con la llegada de los conquistadores y la im-
plantacién del sistema encomendero. ‘““Cuando el cacique moria todos
sus vasallos tenian por su verdadero cacique al hijo del difunto y como
a tal lo respetaban y servian” (AGN, folio 617).

Acd se plantea una cuestién dificil de resolver en principio. Atri-
buto del cacique era la poligamia. Esto supone varias esposas con va-
rios hijos. ;Cudl es el hijo que hereda el cacicazgo?

Los indios reconocian a sus hijos y el primogénito sucede al padre
en el cacicado (AGN, folio 626). Pero ;quién es el primogénito? “‘Cuan-
do los caciques se querian bautizar, habia que establecer cudl era la
verdadera mujer y el hijo de ella sucedia en el cacicado aunque tuvie-
ra otros de mayor edad de las mancebas” (AGN, folio 626).

Estas afirmaciones provienen de un documento de la época je-
suitica, cuando la estructura social de los tiempos etnograficos ya
habia sido alterada. Por otra parte, categorias tales como primogéni-
‘to y mancebas no son propias del pensamiento guarani. No porque



LOS GUARANIES. PANORAMA ANTROPOLOGICO 139

ellos sean incapaces de distinguir entre el hijo mayor y el resto; o
bien, entre las diferentes esposas. ;Acaso existio una principal o “le-
gitima” y las otras fueron mancebas? Para el guarani seguramente,
todas fueron sus esposas.

Sospechamos que aquel principio de mayorazgo, en todo caso es
espafiol, pero no guarani. Esto estarfa confirmado, en parte, por la
misma estructura social tradicional: cada hijo varén era designado el
cacique de las diferentes fecua. Uno de ellos, le sucederia en la jefatu-
ra de la gudra. ;Cual?

Consideramos que sucedia en el cacicazgo, aquel hijo varén que
reuniera las condiciones mds apreciadas para ser cacique, para ser un
verdadero hombre, un Avd. Esto es, el don de la palabra, la valentia,
el coraje, el espiritu colonizador para emprender nuevas ‘‘rozas’’; buen
conocedor del territorio de sus antepasados; guerrero en el sentido
de emprender expediciones contra sus vecinos; capaz de establecer
lazos de unién con varias mujeres (poligamia); capaz de realizar con-
vites.

El modo de ser guarani, se expresa particularmente en la conducta -
del cacique, y la poligamia es un aspecto. La poligamia es un sistema
de alianza. Permite al cacique regional (mtuvichd rubichd) de la guara,
formalizar alianzas matrimoniales en todas las aldeas de su region y
designar a sus hijos como jefes de aldea (mtuvichd).

A
hijo-cacique
(tecua)

A
hijo-cacique

(tecua) \
- A

hijo-cacique cacique regional
(tecua)

A
hijo-cacique
(tecua)

Gudra
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Por otra parte, merced al principio de reciprocidad, la mujer en-
gendra lazos de parentesco politico (yernos-cufiados); y, en conse-
cuencia, la ayuda mutua entre todos los parientes politicos. Como el
loteo de tierras de “‘roza” se realiza por mujer con hijos, quiere decir
que, por ejemplo un hombre con diez mujeres se asegura el derecho a
diez lotes para ‘“‘roza’ y cultivo.

La poligamia, entonces, es el camino para conseguir todo el poder
porque el parentesco politico implica muchos brazos para la “roza” y
el cultivo. Poseer muchas mujeres asegura la subsistencia. También
asegura la solidaridad del grupo en tanto constituye un sistema de
alianzas y asegura su prestigio econoémico y socio-politico.

Pero es claro que existen otras formas de adquirir prestigio: gue-
rra, oratoria, antropofagia. La guerra suponia reunir a los hombres,
jovenes y adultos, para emprender una expedicion punitiva contra
otros grupos. La oratoria se refiere al que sabe hablar bien, es decir,
el que sabe persuadir. Aquel jefe o cacique que sabia hablar bien, era
capaz de asegurar su poder y prestigio porque entonces, sabia organi-
zar y manipular a las personas de su tecua y de su guara.

Estos comportamientos, por otro lado, estdn intimamente vincu-
lados con el Avd y su idea de superioridad racial y étnica. El marcado
sentimiento etnocéntrico del Avd, hacia considerar al resto, como
enemigos y despreciables. Si a esto se suma la alta conciencia de per-
tenencia a su fecua y a su gudra, hace comprensible su conducta con
respecto a los grupos no-guarani y entre los guarani de las distintas
gudras.

El espiritu belicoso y expansivo, junto con su marcado etnocen-
trismo, los condujo a una practica honorifica: el canibalismo (Métraux,
1947, 1: 88). El canibalismo es un sistema de amedrentamiento y de
imposicion sobre los demas enemigos de otros pueblos, o de otras
gudras, por el terror. Es una amenaza constante, una violencia, pero
también es una forma de proveerse de carne, esto es, ingerir proteinas
(Harris, 1986: 55-56). El canibalismo es una forma de lograr poder-
prestigio, porque también es una modalidad de la dominacién. En
todo caso, es un dominio basado en el prestigio y por eso es una prac-
tica honorifica.

Los convites se refieren a la fiesta del areté. Tiene un alto sentido
integrador. El tuvichd estaba obligado, por su misma condicién, a con-
vocar a los convites. En estas ocasiones se hacia patente el “poder”
colectivo simbolizado en la figura del tuvichd (Susnik,1982: 129-131).

El areté consiste en la invitacién a una fiesta por parte del jefe de
una aldea (tenda) al jefe de otra, y con toda su gente. El jefe (mburu-
vichd) estaba obligado a organizar los festines como demostracion de
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su prestigio; y, ademas, una forma de conservarlo. Por eso, estos festi-
nes se hacian entre los fecua (linajes).

Es una fiesta con comida y bebida en abundancia: chicha prepa-
rada por las mujeres y carne de animales de caza. Es un verdadero
derroche. La fiesta pone en movimiento a toda la comunidad. Es una
época eminentemente colectiva porque expresa la unidad del grupo.
El canto y la danza ejecutados por los hombres, eran inspirados por
el shamdn y los conducia al éxtasis. Los convites implicaban la obliga-
ciébn de ofrecer, aceptar y retribuir. Su rechazo equivalia a declarar
la guerra, porque era negar la alianza intergrupal. '

El areté también se vincula con el acceso al prestigio social. Un
caso particular eran los convites antropofdgicos porque servian para
renovar la conciencia de pertenencia al grupo. Expresiones para ad-
quirir prestigio-poder y, ademas, mantenerlo:

Canibalismo
Guerra
Oratoria

Matrimonio (poligamia) . .
Convites (el areté) = sistemas de alianza

Resumen

El conocimiento de los guaranies etnograficos, lo hemos intentado
desde el punto de vista del Avd. Uno de los aspectos culturales que
‘elegimos, es la estructura social, porque ella nos introduce en la “for-
ma de ser guarani”. Esto es, su sentimiento profundamente etnocén-
trico y avasallador.

El sentimiento del Avd, duefio y sefior, va de la mano con la idea
del ser libre. Este sentimiento de libertad sobre todos los demads, lo
lleva a imponerse. Por otra parte, la bisqueda de la libertad es también
una busqueda de la abundancia inmediata para susbistir. Le gusta la
buena vida.

El deseo de asegurarse la abundancia y la buena vida llevé a los
guaranies incluso, al terror: la antropofagia. Otras formas fueron, a
través de la bisqueda de la tierra sin mal, los convites y la poligamia.

La poligamia, otorgaba prestigio y poder, ademds de brindar un
parentesco politico para trabajar en la produccién econdémica. Y sola-
mente por medio del parentesco politico, una sociedad neolitica con
horticultura basa su amistad interétnica.
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El sistema socio-politico de los Avd, no tuvo cohesion suficiente
(de ah{ los convites). En todo caso, constituyeron una serie de peque-
fias comunidades y cada una con su propia individualidad, tipica con-
secuencia del etnocentrismo.

SUSANA COLAZO
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