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Por largo tiempo las sociedades de las tierras bajas americanas han sido
tipificadas como sociedades igualitarias, con bajos niveles de diferenciacién inter-
na y formas muy débiles de autoridad y liderazgo. El primero en subrayar estas
caracteristicas fue Lévi-Strauss, quien en un articulo publicado originalmente en
1944 indicaba que los jefes nambicuaras del Brasil Central gozaban de muy poca
autoridad y carecian de poder coercitivo!. En un famoso ensayo publicado algu-
nos anos mas tarde, Lowie retomo los pasos de Lévi-Strauss, sugiriendo que, con
excepcién de las sociedades andinas y mesoamericanas, el tipico lider amerindio
goza de un gran prestigio social, pero carece de autoridad?. Los lideres indigenas
que poseen autoridad son raros y, por lo general, su autoridad es solo temporal,
manifestandose fundamentalmente en la organizacion de actividades especificas,
tales como tareas productivas de gran escala, grandes ceremonias colectivas e
incursiones guerreras.

Veinte afios mas tarde, Clastres terminé de darle forma a esta posicién con la
publicacién de su libro La sociedad contra el estado®. En el mismo Clastres sefiala
que las sociedades indigenas de las tierras bajas americanas tienen un “sentido de
democracia y un gusto por la igualdad” que contrasta fuertemente con lo que él
denomina el caracter “totalitario” y “masivo” del imperio incaico®. En la mayor
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parte de las sociedades indigenas americanas los lideres carecen casi enteramente
de autoridad de modo tal que la funcién politica es apenas distinguible de otras
funciones sociales. Clastres argumentaba, sin embargo, que més que sociedades
sin estado, estas son “sociedades contra el estado”, es decir, sociedades que cuen-
tan con una serie de mecanismos que les permiten luchar contra cualquier atisbo
de autoritarismo o diferenciacién social®. Esta visién ha calado hondo en el imagi-
nario de los antropélogos de las tierras bajas, quienes insisten en la falta de auto-
ridad de los lideres indigenas y en el caracter igualitario de sus sociedades®.

Si bien esta caracterizacién se ajusta a la realidad social de los actuales pue-
blos indigenas de las tierras bajas americanas, la misma no concuerda con la
situacién de muchas de las sociedades indigenas al tiempo de la conquista. Una
répida revisién de la documentacién colonial temprana demuestra que a todo lo
largo de la América tropical habfa sociedades indigenas que presentaban formas
fuertes de liderazgo supralocal. Estas sociedades, que tenian todas las caracteristi-
cas de lo que se ha dado en llamar “cacicazgos” o “curacazgos” y mas reciente-
mente “jefaturas” (chiefdoms), “sefiorios” o “sociedades intermedias”, fueron las
primeras en ser agredidas por los colonizadores europeos y las que més répida-
mente desaparecieron del mapa social americano’. Los Omagua del rio Amazo-
nas®, los Manao del rio Negro®, los Otomac del Medio Orinoco® y los Bauré del
Alto Mamoré' son buenos ejemplos de este tipo de sociedades. Investigaciones

5 Ib., p. 186.

6 RIVIERE, Peter, Individual and Society in Guiana. A Comparative Study of Amerindian Social
Organization. Cambridge: Cambridge University Press, 1984 (p. 73); Overing, Joanna, “The
Aesthetics of Production: The Sense of Community among the Cubeo and Piaroa”. Dialectical
Anthropology 14 (1989), pp. 159-175 (p. 160).

7 MURRA, John V., Formaciones econémicas y politicas del mundo andino. Lima: Instituto de
Estudios Peruanos, 1975; Rostworowski de Diez Canseco, Maria, Etnia y sociedad. Costa pe-
ruana prehispdnica. Lima: Instituto de Estudios Peruanos, 1977; Pease, Franklin, Del Tawantin-
suyu a la historia del Pert. Lima: Instituto de Estudios Peruanos, 1978.

8 MEGGERS, Betty J., Amazonia. Man and Culture in a Counterfeit Paradise. Chicago: Aldine
Publishing Company, 1971 (p. 122-130).

9 VIDAL, Silvia M., “Liderazgo y confederaciones multiétnicas amerindias en la amazonia luso-
hispana del siglo XVIII”. Antropolégica 87 (1997), pp. 19-46.

10~ ROOSEVELT, Anna C., Parmana. Prehistoric Maize and Manioc Subsistence along the Amazon
and Orinoco. New York: Academic Press, 1980 (pp. 255-256).

11 RENARD-CASEVITZ, France-Marie, “Social Forms and Regressive History: From the Campa
Cluster to the Mojos and from the Mojos to the Landscaping Terrace-Builders of the Bolivian
Savanna”. En Jonathan D. Hill y Fernando Santos-Granero (eds.), Comparative Arawakan
Histories. Rethinking Language Family and Culture Area in Amazonia, pp. 123-146. Urbana &
Chicago: University of lilinois Press, 2002 (pp. 137-138).



Serores de la tierra y de los rios 13

arqueoldgicas recientes han demostrado que las sociedades cacicales no eran
nuevas en la regién y que las mismas comenzaron a desarrollarse entre 2000 y
2500 afos antes del presente!. En otras palabras, una perspectiva histérica de-
muestra que, a diferencia de la percepcién generalizada acerca de las sociedades
de bosque tropical, en épocas prehispénicas esta regién presentaba un panorama
mucho méas complejo en términos sociales y politicos. '

A partir del andlisis del caso de los Taino de la§ Antillas Mayores a fines del
siglo XV, en este articulo me propongo demostrar, primeramente, que en las tie-
rras bajas americanas si existieron jefaturas con una complejidad similar a las
sociedades intermedias de los Andes y Mesoamérica, y en segundo lugar, que
dichas jefaturas surgieron como resultado de llevar la légica de las cosmogonias y
eco-cosmologfas amerindias a su extremo, lo cual dio lugar a la captura o someti-
miento de gran nimero de individuos y grupos en calidad de esclavos o poblacio-
nes serviles.

Parto de la base de que una sociedad puede ser caracterizada como jefatura
o sociedad intermedia si cuenta, si no con todos, al menos con la mayoria de los
siguientes rasgos sociales: 1. formas supralocales y hereditarias de autoridad; 2.
organizacién regional jerarquica; 3. asentamientos densamente poblados; 4. es-
tratificacién social institucionalizada; 5. elites descendientes de ancestros deifica-
dos; 6. endogamia de rango; 7. economias de produccién intensiva; 8. estratos
subordinados; 9. comercio extensivo de bienes de prestigio; 10. précticas militares
expansionistas; 11. construcciones publicas; 12. especialistas religiosos; y 13.vida
ceremonial asociada al culto de ancestros.

Argumento que en las sociedades indigenas de las tierras bajas americanas
el poder de los caciques s6lo puede ser entendido de manera comprehensiva a la
luz de sus cosmogonias “animistas” —que consideran que todos los seres vivos
tienen una esencia humana- y sus eco-cosmologias “maximizadoras” las cuales
conciben que las fuerzas de vida que sustentan el cosmos son finitas, escasas, mal
distribuidas y en constante circulacién. Estas nociones —que analizo en un trabajo
reciente— constituyen la base de un muy particular tipo de economia politica sus-
tentada en la premisa de que el recurso méas escaso son las fuerzas de vida y que
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todas las colectividades de seres vivos —humanos, animales, plantas y hasta cier-
tos objetos— compiten entre si para acumular un méximo de fuerza vital'.

En estas “economias politicas de vida” la supervivencia de un determinado
grupo humano depende en gran medida de un conjunto de saberes mégicos,
précticas rituales y técnicas predatorias conducentes a la captura y acumulacién
de un méximo de “potencialidades de vida” en detrimento de las de los enemigos.
Estas potencialidades de vida incluyen una serie de fuerzas espirituales contenidas
en imégenes sagradas, amuletos u otros objetos mégicos que se cree poseen la
capacidad de infundir vida o capturar fuerzas de vida, asi como una serie de
elementos corporales, tales como fluidos (sangre, grasa), partes (cabelleras, dien-
tes, huesos, cabezas, etc.) y érganos (corazén, genitales, etc.), que se cree contie-
nen la vitalidad o alma de una persona, y pueden ser usados para infundir vida en
otros seres vivos (personas, animales o plantas). En algunas sociedades indigenas
de la América tropical, tales como la Taino, pero también en otras, como los Calu-
sa de La Florida y los Guaicurd del Gran Chaco, las implicaciones légicas de este
sistema de pensamiento fueron llevadas a su extremo, dando lugar a la acumula-
cién no sélo de fuerzas espirituales y elementos corporales, sino a la captura en
gran escala de cautivos de guerra y al sometimiento de numerosas poblaciones en
calidad de poblaciones serviles o tributarias. Esto, a su vez, habria permitido el
surgimiento de jefaturas regionales de caréacter hereditario, con una fuerte i 1mpron—
ta militar'y un alto grado de estratificacién social.

Caciques y cacicazgos en las Antillas Mayores

Los Tainos eran un conjunto de pueblos que habitaban las Antillas Mayores
—La Espanola, Cuba, Puerto Rico y Jamaica— y hablaban variedades dialectales
de un mismo idioma perteneciente a la familia linglistica arahuac. Su subsistencia
dependia de la pesca, la caza y una agricultura basada en el cultivo de terraplenes
elevados -llamados “montones” en las crénicas- para la produccién de maiz y
yuca amarga a partir de la cual producian harina, pan y una diversidad de bebi-
das. En algunas regiones de estas islas también se practicaba una agricultura de
riego mediante la construccién de canales®®. Los Tainos vivian en aldeas perma-
nentes, densamente pobladas, bajo el mando de jefes locales conocidos como
caciques. El término cacique fue reportado por primera vez por Cristébal Colén
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en el diario en que consigna su primer viaje a América. En un comienzo Colén
pensé que el término era el nombre del jefe indigena que le dio la bienvenida en
la isla Espaiola conocida por los nativos como Haiti'®, Mas adelante se dio cuenta
que cacique no era un nombre, sino un rol, y por ello dedujo que el término era
equivalente a “rey”!’. Recién en su segundo viaje a América los espafoles se
percataron de que el término cacique era usado para designar no solo a los gran-
des jefes regionales —a quienes los espafioles denominaban “reyes’—, sino tam-
bién a los caciques zonales y a los jefes de aldea®. ‘
|

Sin embargo, pasaron atn algunos afos antes de que los espanoles pudie-
ran desentrafiar la estructura sociopolitica taina. Segtin Fernando Colén, en La
Espariola habifa cuatro caciques principales llamados Caonabé, Behechio, Gua-
rionex e Higuanamé??. De las Casas afirma que erah cinco, agregando alalista, al
cacique Guacanagari, y aclarando que uno de ellos ~-Higuanama- era una mu-
jer??. Fernandez de Oviedo también menciona cinco caciques, pero algunos de los
nombres que proporciona son diferentes a los de E Colén y de las Casas®. De
acuerdo a F. Colén, cada uno de los caciques principales tenia bajo su mando
entre setenta y ochenta caciques “vasallos”, quienes no rendfan tributo, pero esta-
ban obligados a ayudar al cacique principal en sus guerras y el cultivo de sus
campos?2. Estos tltimos tenian autoridad a su vez sobre varios caciques de aldea.
Ello sugiere que la estructura sociopolitica taina constaba de al menos tres niveles
de autoridad: los caciques de aldea, los caciques zonales y los caciques regionales.
Cabe sefalar que no todos los caciques de aldea participaban de esta estructura.
Segin de las Casas, habfa algunos caciques en las partes més remotas de la isla
que no reconocian ninguna autoridad por encima de la de ellos?®. De hecho, es
muy probable que la estructura sociopolitica taina fuera mucho menos tajante y
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estable que como la describen los cronistas. En sus escritos tardios, el propio de las
Casas afirmaba que era probable que hubiera habido un ntimero mayor de caci-
ques regionales del que él y otros cronistas reportaran en épocas tempranas?. Sabe-
mos, ademas, que los caciques regionales luchaban entre si por el control de gentes
y recursos®. Es muy posible que estas luchas o conflictos se dieran en los tres niveles
de cacicazgos dando lugar a cambios de lealtad, nuevas alianzas y fronteras politicas
fluctuantes. Mas que sefiorios con fronteras bien delimitadas los cacicazgos tainos
parecen haber tenido el carécter de “areas de influencia”. De ser asi, la estructura
sociopolitica taina debe haber estado en un constante flujo como resultado del au-
mento o disminucién del poder politico y militar de los caciques de diferente nivel.

No queda claro si existia un cacique con autoridad sobre el conjunto de La
Espariola. F. Colén sugiere que Caonabé ocupaba esa posicién al decir que este era
el cacique mas poderoso, pero en algunos de sus escritos de las Casas sugiere que
dicha posicién la ocupaba Guarionex, mientras que en otros afirma que la ocupaba
Behechio®. Esta aparente contradiccién sugiere que no habfa un cacique principal
de toda la isla, sino que bajo ciertas circunstancias —como por ejemplo cuando se
hacia necesario enfrentar a un enemigo comin~ el mas poderoso de los caciques
regionales en ese momento asumia un rol de mando no tanto como cacique supre-
mo sino més bien como primus inter pares?’. Una situacién similar se encuentra
entre los Tainos de Cuba, quienes estaban divididos en dos grandes cacicazgos re-
gionales: del este y del oeste?. En contraste, en Puerto Rico si parece haber existido
al momento de la conquista un cacique principal con autoridad sobre toda la isla?,

Los cacicazgos regionales tainos tenian un importante caudal demogréfico.
Cristbal Col6n menciona que los habitantes de La Espariola vivian en “pueblos
grandes”®. Una de las primeras aldeas que visita en esta isla contaba con 500
habitantes, pero més adelante reporta aldeas de 1,000 y hasta 2,000 habitantes?!,
De las Casas proporciona cifras atin mayores, afirmando que los pueblos tainos
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tenian entre 100 y 500 casas “en cada una de las cuales diez y quince vecinos con
sus mujeres e hijos moraban” es decir, entre 1,000 v 7,500 habitantes por pueblo®.
Estas cifras concuerdan con lo que sabemos acerca de la capacidad de movilizacién
de los caciques regionales, quienes podian reunir a varios miles de guerreros ya sea
para combatir a sus vecinos insulares, repeler a los invasores caribe (Kalinago) de las
Antillas Menores, o luchar contra el enemigo espariol. Se dice que Uxmatex, uno de
los caciques vasallos de Guarionex, podia poner al servicio de su sefior un total de
16,000 “hombres de pelea”3. El hermano del cacique Caonabé logré reunir a 7,000
guerreros a fin de liberar a su hermano, que habfa sido apresado por los espafio-
les®*. Agueybana, cacique principal de Puerto Rico, mandé juntar 3,000 guerreros
para arrasar el pueblo espanol de Sotomayor®. Y Guarionex, junto con su vasallo
Mayobanex y otros diez caciques menores, lograroq reunir 8,000 guerreros para
enfrentar a los espafioles que venian en su persecucién®. Aun si estas cifras hubie-
ran sido infladas por testigos v cronistas, las mismas indican que los caciques tainos
actuaban a una escala demogréfica muchisimo mayor que la de los jefes locales de
cualquiera de las actuales sociedades indigenas de la América tropical, cuyas aldeas
tienen como mucho un par de cientos de habitantes y que apenas pueden movilizar
a unas pocas decenas de guerreros. '

La sociedad taina estaba dividida en tres grandes estamentos. A la cabeza
estaban los nitainos quienes, segtin de’las Casas, “tenian cargo sobre otros, como
de regillos y guiallos™. De las Casas afirma que estos eran “estimados por de
mejor sangre que los'demas”, sugiriendo que el estrato de los nitainos estaba
compuesto por los caciques y los miembros de sus familias, es decir, por el conjun-
to de linajes cacicales. Los esparioles denominaron a los miembros de este esta-
mento “nobles” v “principales”. Segtin de las Casas los nitainos estaban divididos
a su vez en tres categorias®®. Los miembros de las familias cacicales de nivel local
—caciques de aldea— recibian el titulo de guaoxerf; los de las familias de los caci-
ques mayores o zonales eran conocidos como baharf; mientras que los miembros
de los linajes de los caciques regionales eran acordados el titulo de matunheri.

"Debajo de los nitainos venia la “gente del comin”, gente libre, de descendencia
taina, pero que no pertenecia a linajes distinguidos. Durante la época colonial
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temprana los miembros de este grupo eran conocidos como “indios de servicio” o
“indios de repartimiento”. Por debajo de ellos se encontraban los naborias, quie-
nes de acuerdo a las crénicas tenian un estatus servil. Sin embargo, los cronistas
no estan de acuerdo en cémo caracterizarlos. Algunos cronistas, como Fernéndez
de Oviedo y Federmann, traducen el término como “esclavos”. Otros, como de
las Casas, afirman que en La Espafiola s6lo unos pocos tenfan esclavos cautivos
como los que eran comunes en las sociedades indigenas de la Tierra Firme y que
en la “lengua de la isla” el término naborfa quiere decir “criado”®. De igual pare-
cer es Pané, quien traduce el término como “sirvientes y favoritos”*!.

Esta confusién no duré mucho. Las autoridades esparolas rdpidamente se
percataron de la diferencia entre el estatus de naboria v el de esclavo. En una Real
Cédula de 1509 se otorga permiso a los conquistadores de La Espafiola para
capturar indios caribes, es decir, indigenas supuestamente antropéfagos que ocu-
paban las Antillas Menores y la costa de Venezuela, con la provisiéon de que aque-
llos que no se resistiesen fuesen dados por naborias, mientras que aquellos que se
resistiesen fueran tenidos por esclavos y pudiesen ser vendidos*. Esta distincién
se mantuvo en las cédulas de los afios subsiguientes*®. Los espafioles entendian
que el estatus de naboria era diferente del de los esclavos capturados en guerra
por cuanto entre los Tainos, los primeros no podian ser objeto de trueque, mien-
tras que los segundos si. A pesar de ello, tenfan claro que el estatus de naboria era
un estatus servil que involucraba cierto grado de coercién y por esta razén en
documentos mas tardios se los denomina “naborias de por fuerza”4. De acuerdo
a Perea y Perea el término naboria deriva del término arahuac bor (en statu cons-
tructo ubdruny), que significa “cavador”, “instrumento de cavar”, y “accién y efec-
to de cavar”®. Esto los lleva a concluir que los naborfas eran “principalmente los

39  FERNANDEZ de Oviedo, Historia general, vol. 1, p. 471; Federmann, Nicolés, Vigje a las Indias
del Mar Océano. Buenos Aires: Editorial Nova, 1945 (p. 123).
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41  PANE, Fray Ramén, An Account of the Antiquities of the Indians. Durham & London: Duke
University Press, 1999 (p. 32).

42  Real Academia de la Historia 9/4852, 331, {. 51: Cédula Real al Almirante Diego de Colén, que
escriba frecuentemnente: ... repartimiento de indios, 14 de agosto de 1509.

43  Real Academia de la Historia 9/4852, 914, ff. 98v-99: Cédula Real a Juan Cerdén y Miguel Diaz,
Alcalde y Alguacil Mayor de San Juan: ... alborotos de los indios... poblacién de la isla, trato de
indios y repartimiento, 23 de febrero de 1512; Real Academia de la Historia 9/4852, 1126, {. 114:
Cédula Real sobre el trato a los indios tomados en guerra en San Juan, 10 de diciembre de 1512.

44  Biblioteca Nacional de Esparia 7369(4), ff. 160-162: Las dubdas que se sienten para herrar los
indios que los caciques dan por esclavos son estas, s/f. :

45  PEREA, Juan Augusto y Salvador Perea, Glosario etimolégico taino-espariol, histérico y etno-
grdfico. Mayagiiez, PR.: Tip. Mayaguez Printing, 1941 (pp. 56-57).
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trabajadores de la tierra y de las minas y de las grandes excavaciones, calzadas,
terraplenes y canales, de que tantos testimonios han dejado los aruacos”.

Ninguno de los cronistas tempranos se pronuncia acerca del origen de esta
casta de sirvientes, pero al referirse a la situacion de Cuba, de las Casas ofrece un
dato que, a mi parecer, ofrece una hipétesis plausible sobre el mismo*. El domini-
co afirma que los habitantes originales de Cuba era llamados Ciboneyes (Sibo-
ney), pero que los Tainos de La Esparola “por grado o por fuerza, se apoderaron
de aquella isla y gente della y los tenfan como sirvientes suyos, no como eslavos”.
En otras palabras, los tenian por naborias. Ahora bien, algunos autores sugieren
que la terminacién -ey que se encuentra en los nombres que los Taino le dieron a
los habitantes de Cuba -Siboney, Guanahatabey- se relaciona a los términos
arahuacos everi, que significa “hombre” en idioma Kalinago, v hiaeru, que signi-
fica “cautivos” o “esclavos” en idioma Lokono (Brinton 1871: 440)%. Si esto
fuera cierto, el término naboria, que algunos cronistas esparioles escriben naborf,
bien podria ser el nombre que los Tainos que invadieron las Antillas Mayores le
dieron a la poblacién nativa de La Espanola, bajo la forma de Naborey. Esto
concuerda con la evidencia arqueolégica, que indica que los ancestros de los
Tainos se expandieron hacia las Antillas desde la costa nororiental de Sudamérica
en épocas prehispanicas®. La diferencia entre los naborias que los esparioles en-
contraron en La Espanola y Puerto Rico y los que encontraron en Cuba es que
estos tltimos habian sido conquistados en tiempos mas recientes y por ello ain
retenian elementos de su cultura e identidad étnica, mientras que los naborfas de
La Espafiola y Puerto Rico habian sido conguistados en tiempos més antiguos y al
tiempo de la conquista ya estaban completamente asimilados a la cultura taina.

Los caciques de aldea taina no parecen haberse distinguido demasiado de la
“gente del comun” y a juzgar por lo poco que se sabe de ellos su autoridad era
similar a la de los actuales jefes de aldea de las sociedades indigenas de la América
tropical. En contraste, los caciques zonales, y especialmente los caciques regionales,
parecen haber gozado de una serie de prerrogativas que los distinguia del comtn.
Vivian en grandes casas ubicadas al centro de una gran plaza, generalmente al lado
de una cancha dedicada al juego ceremonial de pelota y rodeados de las casas de

46  DE LAS CASAS, Historia de las Indias, vol. 3, p. 86.

47  BRINTON, Daniel G., “The Arawack Language of Guiana in its Linguistic and Ethnological
Relations”. Transactions of the American Philosophical Society, n.s. 14(4) (1871), pp. 427-44.

48  ROUSE, Irving, The Tainos. Rise and Decline of the People who Greeted Columbus. New Ha-
ven & London: Yale University Press, 1992 (p. 136); Wilson, Samuel M., Hispaniola. Caribbean
Chiefdoms in the Age of Columbus. Tuscaloosa and London: The University of Alabama Press,
1990.
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sus parientes més cercanos®. En estas casas los caciques se sentaban en un banco
de mando (duho) ubicado sobre una plataforma para que estuvieran por encima de
sus seguidores®. Sentados en sus bancos de mando y rodeados por sus esposas,
concubinas, consejeros y sirvientes, los caciques mayores recibfan a los visitantes y
trataban los asuntos diarios®. Usaban diademas hechas de plumas vy finas laminas
de oro, collares adornados de figurillas de oro y pectorales hechos de grandes placas
de oro®. Las cacicas, asi como las mujeres de los linajes cacicales, usaban una falda
de algodén (nagua) que les llegaba hasta los tobillos para distinguirse de las mujeres
comunes cuyas faldas sélo les llegaban hasta las rodillas®. Durante sus desplaza-
mientos los caciques y cacicas eran cargados en literas o en hombros por sus stibdi-
tos e iban siempre acompafiados de un séquito compuesto por decenas y hasta
cientos de personas®. Dicho séquito contaba con numerosos naborias a cargo de
atender las necesidades de los caciques y sus familiares. Los caciques mayores
—zonales y regionales—, asi como los miembros de sus familias, no participaban de
las actividades productivas diarias, las cuales estaban a cargo de la gente del comiin
y de los naborias. No es claro si los caciques de aldea también estaban exentos de
realizar trabajos manuales. Los caciques no se comunicaban directamente con sus
subordinados, sino que emitfan sus érdenes por medio de sefias™.

E Colén afirma que los caciques “vasallos” no le debfan tributo a los caci-
ques regionales, sino que estaban obligados a acudir en su ayuda cuando estos los
llamaban para participar en incursiones guerreras o sembrar sus conucos o cha-
cras®. En otras palabras, la principal obligacién de los caciques subalternos era
poner la fuerza de trabajo de su gente a disposicién de los caciques a los que
debian lealtad. La relacién entra caciques mayores y subalternos era una de alian-
za y/o sujecion. Muchos de los caciques subalternos eran parientes cercanos (por
ejemplo, hermanos) a quienes el cacique regional habia dado mando sobre una
determinada &rea®”. En estos casos sus obligaciones con el cacique mayor combi-
naban las obligaciones politicas con las de parentesco. Pero los caciques regiona-

49  DE LAS CASAS, Apologética Historia, vol. 2, p. 525; vol. 3 p. 1317; Martir de Angleria, Déca-
das, p. 22.

50 DE LAS CASAS, Apologética Historia, vol. 3, p. 1153; Columbus, C., The Diario, p. 295.
51 MARTIR de Anglerfa, Décadas, p. 49; Columbus, C., The Diario, p. 231.

52  COLUMBUS, C., The Diario, pp. 287, 293, 295.

53 FERNANDEZ de Oviedo, Historia general, vol. 1, p. 68.

54  COLUMBUS, C., The Diario, p. 241; Martir de Anglerfa, Décadas, pp. 42, 51.

55  COLUMBUS, C., The Diario, p. 273.

56  COLUMBUS, E, The Life of the Admiral, p. 148.

57  FERNANDEZ DE OVIEDO, Historia general, vol. 1, p. 35.
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les también buscaban acrecentar su poder mediante el establecimiento de alianzas
o la sujecién de otros caciques mediante el uso o la amenaza de uso de las ar-
mas®®. Aunque la relacién entre caciques mayores y menores estaba representada
como una de alianza, el elemento coercitivo estaba siempre presente. Asf, F. Colén
_ cuenta que el cacique Guarionex ordené matar al mas importante de sus caciques
subalternos por haber desobedecido sus érdenes en una batalla contra los espa-
fioles®. Los caciques de aldea dirigian las actividades productivas, estipulando
cuando se debian sembrar las chacras, cazar o pescar®.
|

Los cacicazgos eran hereditarios®. Cuando morfa un cacique el liderazgo lo
heredaba el mayor de los hijos de cualquiera de sus mujeres. Si sélo tenfa hijas, lo
heredaba la mayor de ellas. Si el cacique muerto no tenia hijos, lo heredaba su
hermano, si el mismo era hermano de padre y el caéicazgo venia por la via paterna;
de lo contrario lo heredaba el hermano de la madre o el pariente més cercano a ella.
Si el hijo que heredaba el cacicazgo moria sin tener hijos, el cacicazgo pasaba no al
hijo del hermano de su padre, sino al hijo de la hermana de su padre, por cuanto se
pensaba que éstos dltimos eran més seguramente parientes del cacique muerto. Es
interesante anotar que si bien habia una preferencia porque el cacicazgo pasara a
manos de hombres, las mujeres también podian ser cacicas, ya sea por herencia de
sus padres o de sus hermanos. Asi, por ejemplo, la famosa cacica Anacaona heredé
el cacicazgo de su hermano, el cacique regional Behechio®.

Las detalladas reglas de sucesién recogidas por los cronistas sugieren que los
Tainos le otorgaban gran importancia a la nocién de linaje, al menos en lo que
respecta a los nobles o nitainos. Esto se ve confirmado por otras dos practicas
relacionadas: el recitado ritual de las genealogfas de los caciques v la existencia de
una endogamia de rango. Fernandez de Oviedo afirma que en la celebracion de
" los matrimonios y defunciones de los caciques, asi como en los festejos que se
hacfan para conmemorar una victoria militar, se recitaban “las genealogfas de sus
caciques y reyes 6 sefiores que han tenido, v las obras que hicieron (...) en espe-
cial las famosas victorias por batallas”®. La importancia adjudicada a las nocio-

58 MARTIR de Anglerfa, Décadas, p. 48.
59  COLUMBUS, F, The Life of the Admiral, p. 196.

60 LOPEZ DE GOMARA, Francisco, Hispania Victrix. Primera y Segunda Parte de la Historia Ge-
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ganaron hasta el afio 1551. En Biblioteca de Autores Espafioles, vol. 22, pp. 155-294. Madrid:
Ediciones Atlas, 1946.

61 FERNANDEZ de Oviedo, Historia general, vol. 1, p. 136.
62  DE LAS CASAS, Historia de las Indias, vol. 2, p. 39.
63  FERNANDEZ de Oviedo, Historia general, vol. 1, p. 128.
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nes de linaje y rango también se percibe en la tendencia entre los nitainos -y
particularmente entre los caciques— a casarse con personas de rango equivalente.
La més famosa de estas uniones fue la de Anacaona, hermana de Behechio,
cacique regional de Xaragua, con Caonabd, cacique regional de la Maguana®.
Pero las crénicas mencionan otros ejemplos de endogamia de rango®. Esto sugie-
re que los matrimonios de rango tenfan el doble objetivo de preservar la distincién
de los linajes cacicales, as{ como de cimentar las alianzas politicas entre caciques
de rango semejante, en algunos casos mediante el intercambio de hermanas. Esto
explicaria en parte por qué los caciques tainos tenian tantas esposas, algunos méas
de treinta®. Al morir, los caciques eran enterrados sentados en sus bancos de
mando, rodeados de sus ornamentos, armas y utensilios favoritos y con abundan-
te comida y bebida. Con frecuencia eran enterrados con algunas de sus mujeres
que se ofrecfan voluntariamente a acompanarlo o eran forzadas a hacerlo, una
costumbre que era prerrogativa de los caciques®’.

Eco-cosmologias indigenas y economias politicas de vida

En tiempos recientes, algunos estudiosos han rechazado la vieja nocién de
que las sociedades cacicales o intermedias surgen como resultado de las presiones
ejercidas por un fuerte crecimiento poblacional (Earle 1991: 4; Heckenberger 2002:
101)%8. Atn cuando existe cierto consenso de que las presiones demogréficas in-
ducen cambios sociales, estos autores sugieren que mas que tener valor explicato-
rio, el crecimiento demogréfico es en si mismo un fenémeno que requiere explica-
cién. En vez de buscar las causas dltimas del surgimiento de jefaturas en diferentes
partes del mundo, estos estudiosos han preferido volcar su atencién al “proceso
politico responsable por la creacién y mantenimiento de las formaciones regiona-
les”®. Los mismos han identificado tres tipos de procesos que pueden conducir al
surgimiento de jefaturas: 1. toma del poder econémico mediante el control de los

64 Ib., vol. 1, p. 60.
65  MARTIR de Anglerfa, Décadas, p. 67; De las Casas, Historia de las Indias, vol. 1, p. 487.
66  MARTIR de Angleria, Décadas, p. 49.
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University Press, 1991; Heckenberger, Michael, “Rethinking the Arawakan Diaspora: Hierarchy,
Regionaliy, and the Amazonian Formative”. En Jonathan D. Hill y Fernando Santos-Granero
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Amazonia, pp. 99-122. Urbana: University of Illinois Press, 2002.

69 EARLE (ed.), Chiefdoms, p. 5.
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medios de produccién y/o distribucién; 2. incremento de las capacidades militares
conducente a la expansién por conquista; y 3. desarrollo de ideologias que legiti-
man la posicién de los caciques como necesarios para mantener el orden “natu-
ral” del mundo™. Otros autores han asumido un enfoque similar, proponiendo
que las sociedades intermedias surgen como resultado del monopolio cacical so-
bre los recursos y la fuerza de trabajo, la consolidacién de economias de prestigio,
y el desarrollo de ideologias que legitiman la autoridad cacical’?. El control de
redes comerciales de larga distancia y la acumulacién v redistribucién de bienes
de prestigio también han sido propuestos como mecanismos centrales para el
surgimiento de cacicazgos poderosos™.

El denominador comtn de estos enfoques es el énfasis que ponen en los
factores econémicos y particularmente en el monop‘olio de los recursos naturales,
la fuerza de trabajo, la infraestructura productiva, las redes comerciales y los bie-
nes de prestigio como los principales estimulos conducentes al desarrollo de socie-
dades cacicales. Desde esta perspectiva economicista la fuerza militar es uno entre
otros varios medios a través de los cuales se puede acceder al control econdémico,
mientras que las ideologias politicas sélo sirven para perpetuar una situacién de
dominacién ya existente gracias al control econémico. Si bien estos enfoques han
contribuido a un mejor entendimiento de los procesos de formacién de las socie-
dades cacicales, los mismos estan limitados por el sesgo fundamentalmente occi-
dental con el cual abordan el concepto de “economia”. En esta ponencia adopto
un enfoque méas fenomenolégico a fin de analizar el surgimiento de las jefaturas
tropicales desde un punto de vista nativo.

Sugiero que el motor para el surgimiento de cacicazgos en la América tropi-
cal ha sido la extendida concepcién amerindia que considera que el cosmos y
todos los seres vivientes que lo habitan estan animados por una misma fuente de
fuerza vital o potencialidades de vida. De acuerdo con las eco-cosmologias indige-
nas, estas fuerzas de vida estan en constante circulacion, pasando de la fuente
originaria a los diversos seres vivos y de estos nuevamente a la fuente primordial.
Sin embargo, ya sea porque son consideradas finitas o porque estan mal distribui-
das, se considera que estas potencialidades de vida son siempre escasas. Asf, en

70 Ib., 5-8; también Earle, Timothy, How Chiefs Come to Power. The Political Economy of Prehis-
tory. Stanford: Stanford University Press, 1997.
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las economias politicas amerindias el recurso escaso no es ni la tierra, ni la fuerza
de trabajo ni los recursos naturales, sino la vida misma. Esto hace que todos los
seres vivientes —humanos, animales, plantas y hasta ciertos objetos— estén en una
permanente competencia entre sf para acumular un méximo de potencialidades
de vida a fin de garantizar su existencia y reproduccién, aunque sea en desmedro
de las posibilidades de existencia de otras formas de vida. Esta forma de pensa-
miento estd muy extendida entre los pueblos indigenas de la América tropical. La
forma clésica de este tipo de eco-cosmologfa ha $ido descrita por Reichel-Dolma-
toff en su trabajo sobre los Desana, un pueblo tukano-hablante de la Amazonia
nor-occidental”. Pero formas similares se encuentran entre otros pueblos de habla
Tukano™, asf como en los pueblos de habla Peba-Yagua’. Bororo. Jivaro-Can-
doshi”?, Arawak’®, Pano”, Caribe®, y Tupi-Guaranft!.
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Lo que aqui llamo “potencialidades de vida” pueden asumir una gran varie-
dad de formas: almas de otros seres humanos; trofeos corporales de otros seres
vivientes (humanos y animales) que se cree son repositorios de fuerza vital; obje-
tos magicos usados para infundir vida a chacras, gentes, plantas y animales; para-
fernalia ritual que contiene importantes fuerzas de vida; lugares sagrados v de
origen considerados como centros geogréficos de vida; canciones, danzasy otros
saberes rituales dadores de vida; etc. La mas importante fuente de fuerzas de vida
es, sin embargo, la gente misma: nifas capturadas al enemigo que traen consigo
sus capacidades productivas v de procreacién, y nifios igualmente capturados que
traen consigo sus capacidades productivas y guerreras. La competencia por las
potencialidades de vida puede adquirir la forma de luchas shaménicas o de gue-
rras intra o intertribales. Dado que el stock de fuerzas cdsmicas de vida es finito, la
acumulaciéon de potencialidades de vida por parte de un grupo significa ipso facto
la pérdida de fuerzas de vida por parte de otro. Entre los Desana, por ejemplo, se
cree que por cada animal cazado el dueno sobrenatural de dicha especie atrapa el
alma de un desana mediante el envio de enfermedades que causan su muerte®2.
Para evitar la desaparicién de su gente, los shamanes desana matan de manera
maégica a sus enemigos maku a fin de robarles sus almas y entregarlas a los diver-
sos duenos de los animales a cambio de un cierto nimero de animales que, pos-
teriormente, los Desana pueden cazar. De esta manera se mantiene el balance
entre los Desana v las diversas especies de animales, pero no a costa de las poten-
cialidades de vida de los Desana, sino a costa de las de sus enemigos makd. Es
esta permanente competencia la que hace que las economias politicas amerindias
sean verdaderas “economias politicas de vida”.

En uno de mis primeros trabajos sugeri que en las sociedades indigenas de la
América tropical el poder politico esta siempre en manos de aquellos que tienen el
monopolio sobre lo que di en llamar “medios misticos de reproduccién”®. Dichos
medios consisten en los conocimientos esotéricos y practicas rituales que se cree
son indispensables para asegurar el bienestar y la reproduccién tanto del grupo
social como del ambiente natural. En aquellas sociedades en las que se atribuye a
los shamanes una participacién mistica en los procesos productivos y reproducti-
vos los mismos también tienen un rol politico, mientras que en aquellas socieda-
des en las que los shamanes no son jefes, dicha posicién la ocupa un jefe de
guerra o un lider sacerdotal al que se atribuye el poder ritual para garantizar la
salud y fertilidad tanto de sus seguidores como del medioambiente. En mi formu-
lacién original, la nocién de “medios misticos de reproduccién” incluia una amplia
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gama de conocimientos esotéricos, técnicas ceremoniales y parafernalia ritual vi-
vificante o dadora de vida. Aqui quisiera ampliar el significado de esta nocién a fin
de incluir las potencialidades de vida que los lideres indigenas necesariamente
deben controlar a fin de garantizar la reproduccién de sus seguidores y del medio-
ambiente. En las actuales sociedades indigenas de la América tropical los medios
misticos de reproduccién nunca estan enteramente en manos de una sola perso-
na, familia o clase de gente. La capacidad de acumulacién de conocimientos,
técnicas, parafernalia y potencialidades de vida es siempre una capacidad perso-
nal que raramente puede ser transmitida a otra persona de manera automatica.
En contraste, en las sociedades cacicales los medios misticos de reproduccién
comienzan a ser monopolizados por un linaje cacical o por una clase de personas
principales pertenecientes a linajes cacicales relacionados entre sf por vinculos de
matrimonio y descendencia. El monopolio de los conocimientos, técnicas y poten-
cialidades de vida no sélo legitima su poder y alto rango, sino que les permite
transferir su rango y posicién a sus descendientes, convirtiendo lo que original-
mente era una posicién abierta a todos v basada en méritos personales en una
posicién cerrada y basada en nociones de sangre y descendencia.

Mi hipétesis es que la transicién de formas tribales a formas cacicales de autori-
dad se da cuando las concepciones eco-cosmoldgicas indigenas son llevadas a su
extremo vy la captura de potencialidades de vida de los enemigos incluye no sélo
almas, trofeos corporales, objetos mégicos, parafernalia ceremonial y lugares sagra-
dos sino, crecientemente, mujeres, nifios y nifias que son incorporados a la sociedad
captora bajo una diversidad de modalidades de servidumbre. En un trabajo reciente,
argumento que la esclavitud y otras formas de servidumbre que existfan en la América
tropical al momento de la conquista s6lo pueden ser entendidas como formas extre-
mas de estas eco-cosmologfas indigenas®. En esta ponencia propongo que, llevadas a
sus posibilidades extremas, estas eco-cosmologias indigenas generan las condiciones
para el surgimiento, mantenimiento y perpetuacién de formas cacicales de autoridad.
En las paginas siguientes presento la informacién que confirma que el poder de los
caciques tainos se basaba en el monopolio de los medios misticos de reproduccién v,
particularmente, de una amplia gama de potencialidades de vida, incluido un gran
niimero de gentes subordinadas por medio de la fuerza.

Potencialidades de vida y medios misticos de reproduccién

Los caciques tainos cumplian un importante rol ceremonial ya sea por si
mismos o en asociacion a los behiques, los especialistas religiosos tainos®. Estos
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Gltimos conjugaban funciones sacerdotales —comunicacién con las divinidades para
asegurar la reproduccién de la colectividad— y shamanicas —curacién y adivina-
cién mediante la consulta de una diversidad de espiritus conocidos como zemies®.
Los zemies eran considerados la manifestacién material de espiritus ancestrales.
Algunos tenfan forma humana o animal; otros tenian formas geométricas; y otros
maés, no tenfan una forma definida. Podian estar hechos de madera, piedra, cera-
mica o algodon®.

Al igual que la sociedad taina, los zemfes estaban organizados de manera
estratificada v jerarquica. A la base estaban los zemies de piedra de formas no
humanas®. Algunos de estos zemies eran piedras comunes extraidas por los behi-
ques del cuerpo de un enfermo. Se consideraba que las mismas habian sido en-
viadas por un zemi como castigo porque la persona rio habia cumplido con rendir-
le culto de la forma debida®. Se decia que estas piedras eran zemies en si mismas
y que tenian la propiedad de garantizar partos sanos en las mujeres. El segundo
tipo dentro de esta categoria de zemies tenfa forma de nabo y se crefa que podian
hablar y respondian a las consultas que se le hiciesen. El dltimo tipo tenfa la forma
de piedra de tres puntas y tenia la propiedad de hacer que la yuca produjese en
abundancia. Segun Cassa, estos “frigonolitos” representaban a Yocahu Vagua
Maorocoti, el Sefior de la Yuca y principal deidad taina®. Al parecer algunos de
estos zemnfes eran enterrados en las chacras para garantizar la fertilidad de la tierra
y la fecundidad de las plantas®. Otros eran utilizados como amuletos personales
—amarrados a la frente- para preservar la vida de sus duefios cuando iban a la
guerra®,

La segunda categoria de zemies estaba compuesto por los zemies familiares,
espiritus tutelares domésticos que eran venerados en cada casa®™. Tenfan forma
humana o animal v podian contener alguno de los huesos del ancestro o los an-
cestros a los que representaban®. Estos zemies tenfan varios nombres, probable-
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mente los de Jos ancestros a los que figuraban®. En ocasiones el espiritu de un
ancestro se revelaba a sus descendientes bajo la forma de un arbol parlante®. En
dichos casos se llamaba a un behique para que confirmase que el arbol contenia
efectivamente el espiritu de un ancestro y fabricase una imagen a partir de una de
sus ramas. Las iméagenes de los espiritus tutelares familiares estaban ubicadas en
las partes méas oscuras de la casa, donde eran objeto de culto, oracién y consulta.
Se les pedia “agua para sus campos y heredamientos, buena simentera, é victoria
contra sus enemigos””’. '

A diferencia de los zemies menores que eran objeto de culto individual o
familiar, los zemies de la tercera categoria, compuesta por los espiritus ancestrales
de los grandes caciques, eran objeto de culto colectivo. Estos poderosos zemies
—-masculinos y femeninos— estaban ubicados en casas-templos ubicados en las
afueras de las aldeas donde solo podian entrar los caciques, behiques y hombres
principales®. Al igual que los zemfes familiares, los zemies cacicales podian tener
forma humana o animal y tenian varios nombres. Lo que los diferenciaba de los
zemfes individuales o familiares era que eran mucho mas grandes y estaban talla-
dos en piedra o madera. Algunos de estos zemies eran huecos, lo cual permitia
que una persona se introdujese en ellos a fin de responder a las consultas hechas
por los fieles®. Entre los zemies de esta categoria se encontraban los cuerpos
disecados de algunos de los ancestros de los cac1ques oficiantes ~presumiblemen-
te aquellos que destacaron por sus proezas'®,

Ademés de dirigir el culto de los zemies de sus ancestros, los caciques po-
sefan tres tipos de zemies de piedra cuyas propiedades vivificantes utilizaban en
beneficio de sus seguidores!®!. El primer tipo promovia el crecimiento de los culti-
vos; el segundo ayudaba a las mujeres a alumbrar sin dolor; mientras que el tercer
tipo tenia la propiedad de producir Huvia y asegurar buen clima cuando esto era
necesario. Los caciques posefan un cuarto tipo de zemies en forma de cabeza
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antropomorfa hecha de piedras engastadas que llevaban colgados de collares o
amarrados a la frente y que les servian de amuletos personales'®.

Los zemies cacicales eran objeto de dos tipos de ceremonias. El primer tipo
era secreto. En estas ceremonias los caciques —acompanados por los behiques
més importantes y algunos hombres principales— consultaban a los espiritus an-
cestrales de su linaje sobre una diversidad de asuntos'®. Estas ceremonias esta-
ban centradas en el consumo de cohoba, un polvo alucinégeno hecho de las
semillas molidas de la Piptadenia peregrina. Los participantes ayunaban por va-
rios dias mientras tomaban infusiones de un tipo de hierba que tenfa propiedades .
pu1rgantes104 Luego de aspirar cohoba por las narices junto con sus acompanan-
tes, el cacique consultaba a los espiritus ancestrales sentado en su banco de man-
do. Las preguntas podian tratar asuntos muy dlversos pero todos relacionados al
bienestar de la colectividad: écuéndo llegarian las lluvias? ¢habria huracanes? ¢se-
ria conveniente emprender una guerra? ¢habria mucha enfermedad? énacerian
muchos nifios? ¢vencerfan a sus enemigos?'%. Se dice que en algunos casos los
zemies contestaban estas preguntas con sus propias voces y que los caciques lo-
graban esto con engafios, haciendo esconder a sus sacerdotes dentro o detras de
las efigies para que estos hablasen a través de un tubo. Segtn E Colén, los caci-
ques hacian esto “para obtener de su gente todo el tributo que querfan™®.

El sequndo tipo de ceremonias en honor a los zemfes cacicales eran conoci-
das como areitos, Tenifan un caracter mas publico y podian ser dirigidas por los
caciques o por sus sacerdotes principales ~quienes probablemente también perte-
necian al linaje cacical'®’. Para estas grandes ceremonias colectivas llegaba gente
de aldeas muy distantes'®®. Tras purificarse, los celebrantes danzaban y cantaban
en honor de los espiritus ancestrales acompanandose del sonido de grandes flau-
tas'®. Estas canciones/danzas parecen haber sido un importante aspecto del co-
nocimiento ritual vivificante controlado por los caciques. En ocasiones podian ser
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transmitidas de un cacique a otro, lo cual era considerado un gran honor!?®, Los
celebrantes traian numerosas canastas de comida que ponian a los pies del caci-
que. Este probaba un bocado de cada comida ofrecida y la devolvia a quienes la
habifan traido. Segin Wilson, a través de este acto los caciques tainos “expresaban
su propiedad de la comida, asi como de la tierra y el trabajo con la que esta habfa
sido producida”!.

Los cronistas afirman que no todos los zemies tenian idéntico poder vy que
“los caciques y aldeas se jactan de poseer los mejores”!2. Por ser cruciales para la
fertilidad de la tierra y la fecundidad de las plantas, animales y gentes de sus
respectivas colectividades, estos zemies eran transmitidos de padres a hijos'*3. Los
mas importantes, sin embargo, eran objeto de guerras y pillajes: De las Casas
afirma que los caciques se jactaban de tener “mejores cemies que los otros pue-
blos y sefiores y unos a otros se los trabajaban de hurtar”!4. Y Pané cuenta la
historia de un famoso zemf llamado Corocote que habia sido propiedad del caci-
que Guamarete, pero que habia pasado a manos de otro cacique que lo vencié y
guemd su casa'®®. Es claro que los Tainos atribufan a sus zemies importante fuer-
zas generativas masculinas y femeninas. Si bien toda persona podia poseer algin
tipo de zemli, los més importantes para la reproduccién de la colectividad eran
aquellos que representaban a los espiritus ancestrales de los linajes cacicales. Es-
tos zemies, junto con el conocimiento ritual para consultarlos y activar sus fuerzas
generativas, era monopolio de los caciques. En la medida que los zemies de sus
ancestros eran considerados “sefior[es] del mundo é del cielo y de la tierra y de
todo lo demés”, los caciques que los controlaban también eran considerados se-
fiores de la tierra y de los rios!!®. Esto explica por qué el apresamiento de un
cacique era lamentado por sus seguidores tanto como el robo de uno de los ze-
mies cacicales®’.

Ademés de tener el monopolio de los principales medios misticos de repro-
duccién, los caciques tainos también controlaban un importante caudal de mano
de obra, la de los naborias, servidores descendientes de las poblaciones origina-
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rias de las islas sojuzgadas por los invasores tainos. Segun el repartimiento de
indios realizado en La Esparola en 1514, los naborfas representaban alrededor
del 33% de la poblacién adulta total (n = 22,332) —excluyendo nifios y viejos'*2.
Pero la situacién variaba mucho de zona en zona. Asf, mientras que en el &rea de
Azua los naborias representaban el 17% de la poblacién adulta, en Vera Paz as-
cendian a 59%. Estas cifras deben ser tomadas con cuidado, ya que aparentemen-
te muchos de los naborfas registrados en este repartimiento tardio no estaban bajo
el mando de un cacique y podrian tratarse de individuos capturados en otras islas
e incorporados a La Espariola en calidad de naborfas ~algo que las cédulas reales
permitfan bajo ciertas circunstancias. Sin embargo, estas cifras no difieren mucho
de otras méas tempranas v confiables. En 1510 un conquistador denunciaba que
las autoridades le habian quitado “el cac1que Ortiz con sus Nitaynos que tenia 120
personas, amas 30 Naborias de casa” y pedia qué se lo devolvieran!*®, En este
caso el porcentaje de naborias bajo control del cacique era del 20% del total (n =
150), cifra que no esta muy lejos del promedio de 33% que se encontré en 1514
para el total de la isla. En breve, los caciques tainos no sélo monopolizaban los
medios misticos de reproduccién, sino que también controlaban importantes po-
tencialidades de vida bajo la forma de un gran contingente de poblacién servil.

Conclusiones

Las sociedades indigenas de la América tropical pueden ser caracterizadas
como “sociedades captoras” en la medida que todas ellas estaban involucradas
en una economia politica de vida cuyo fin dltimo era la captura de potencialida-
des de vida del enemigo a fin de incrementar el capital vital de la propia sociedad.
En tales economias la obtencién de recursos de vida de los enemigos es crucial,
aun si la misma condujera a la desaparicién o exterminio de grupos locales enemi-
gos. Esta concepcién se evidencia en précticas indigenas tales como la “bomba
piaroa” —un poderoso hechizo piaroa destinado a aniquilar a una colectividad
enemiga—'?, el robo shamanico de la fertilidad o los recursos misticos de caza de
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los enemigos'!. el uso de las almas de gentes enemigas para hacer pagos al Due-
fio de los Animales'?, y los numerosos casos de casi-exterminio de grupos enemi-
gos que aparecen en los registros histéricos y etnograficos!?. Los casos discutidos
en esta ponencia sugieren, sin embargo, que solo cuando esta concepcién es lle-
vada a su extremo e incluye la captura o subordinacién de individuos y colectivi-
dades por medio de la fuerza se dan las condiciones para el surgimiento de socie-
dades cacicales con liderazgos supralocales fuertes.

En tales sociedades, los caciques actian como jefes de guerra y como tales
son considerados los “duefos” nominales de todos los individuos capturados o
subordinados mediante sus acciones bélicas. Esta nocién se basa en la idea am-
pliamente difundida entre los pueblos indigenas de las tierras bajas de que la
accién de dar origen a algo o hacer que algo exista confiere al productor derechos
de propiedad sobre aquello que ha producido o hecho aparecer'?*. La “agencia
productiva” que otorga derechos de propiedad puede adquirir diversas formas.

Puede referirse a la produccién de objetos materiales con las propias manos o

puede referirse a la produccién de objetos extra-ordinarios gracias a actividades
rituales tales como dietas, vigilias o el consumo de sustancias psicotrépicas. Invo-
lucra todas las cosas obtenidas como resultado de las habilidades de negociacién
en relaciones de trueque, compra o intercambio de regalos —incluyendo, en algu-
nas sociedades, el intercambio de mujeres!?®. Ademas, involucra la produccién
social de cuerpos (personas) y especialmente la de los propios hijos. Finalmente,
involucra todas las iniciativas colectivas que se originan como resultado de las
cualidades de liderazgo y organizacién de una determinada persona. Esto explica
por qué en las sociedades indigenas de la América tropical una persona puede ser
duefia de ollas y armas, casas y chacras, canciones sagradas y espiritus protecto-
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res, hijos y cautivos de guerra, pero no puede ser duefio de la tierra, de los rios, de
los bosques o de los animales salvajes —ninguno de los cuales es una creacién
humana. Cuando los lideres tainos dicen ser sefiores de la tierra y de los rios, de
los animales y los peces, a lo que se refieren es que mediante sus acciones rituales
aseguran la fertilidad y reproduccién de todos los seres vivos y por lo tarito son sus
“duefios” nominales.

Desde una perspectiva indigena, sin embargo, el ser duefio de algo no con-
 fiere automaticamente derechos exclusivos de propiedad sobre ese algo. Esto se
aplica claramente a las cosas que resultan de los esfuerzos colectivos bajo la coor-
dinacién de un lider. Asi, la pareja que toma la iniciativa de.construir una maloca
o casa comunal es considerada “duena de la casa”%. Esto les da derecho a deter-
minar quién puede vivir en ella y quién no. Pero no pueden destruirla, trocarla o
disponer de la maloca sin consultar a los demés, ya que la misma es el producto
del esfuerzo colectivo de sus habitantes y por ello todos tienen derecho sobre la
misma. Lo mismo es cierto, en lo que respecta a otras actividades colectivas tales
como la pesca con barbasco, las fiestas ceremoniales, la construccién de grandes
canoas, las chacras colectivas o las expediciones de guerra. En efecto, los jefes de
guerra indigenas son conocidos como “duefios de la expedicién guerrera” o “se-
fiores de la guerra”!?’. Esto es lo que en el pasado les conferia propiedad nominal
sobre todos los cautivos o poblaciones subordinadas que resultasen de sus esfuer-
zos, aln cuando los cautivos perteneciesen de hecho a quienes los hubieran cap-
turado por su propia mano.

La nocién de que los cautivos pertenecian nominalmente al jefe de guerra y
en efecto a quienes los hubieran capturado individualmente se basa en la idea que
identifica la produccién de cautivos con la produccién de hijos. Desde una pers-
pectiva indigena, los hijos son creados gracias a la inversién de fluidos corporales
y energfas de sus progenitores'?%. Adquieren identidad social mediante las practi-
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cas rituales corporales que los padres ejecutan en su beneficio; y se mantienen
vivos gracias a las actividades productivas que realizan sus padres para proveerlos
diariamente de alimento. Por esta razén, en las sociedades indigenas de la Améri-
ca tropical es frecuente que se diga que los padres son “duerios” de sus hijos,
mientras que se considera que los huérfanos “no tienen duefo”!?. Aligual que los
hijos, los cautivos de guerra son el producto de los esfuerzos de sus captores,
quienes invierten energfa, e incluso arriesgan su vida, para capturarlos. A estos
cautivos se les otorga una nueva identidad social mediante los rituales de esclavi-
tud que organizan el captor y su esposa’®; y son mantenidos con vida grac1as alos
alimentos que les proporcionan sus duefos. )

En términos generales se puede afirmar que en las sociedades indigenas de
la América tropical el liderazgo esta siempre en manos de quienes tienen control
—directo o indirecto— sobre conocimientos y técnicas rituales vivificantes; ast como
la capacidad —directa o indirecta— para acumular un méaximo de potencialidades
de vida. Este control v estas capacidades varfan grandemente de sociedad en
sociedad v en la mayor parte de los casos da lugar inicamente a formas de lide-
razgo local o zonal basados més en el consenso que en la coercién. En contraste,
el surgimiento de liderazgos supralocales fuertes parece estar asociado a la captu-
ra e incorporacién no solo de potencialidades de vida de tipo mistico —almas,
vitalidades, amuletos, parafernalia sagrada, o efigies de ancestros— sino de gran
ntimero de cautivos de guerras o poblaciones subordinadas quienes, incorpora-
dos como mano de obra, futuros guerreros, o potenciales progenitores, incremen-
tan la base demogréfica de la sociedad captora en desmedro de la de sus enemi-
gos.

En tales sociedades, los lideres regionales son considerados simultdneamen-
te como duefios nominales de la tierra, los rios, los animales, los peces, vy las
poblaciones subordinadas. La relacién entre el lider y sus seguidores sigue siendo
en gran medida consensual e igualitaria, pero la relacién entre el lider y las gentes
subordinadas introduce una dimensién jerérquica y coercitiva que induce cam-
bios radicales en la dindmica social. El control de un gran nimero de subordina-
dos permite sustraer de las actividades productivas a un mayor nmero de jéve-
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nes quienes pueden dedicarse a la guerra y la captura de un modo més perma-
nente. Esto incrementa la capacidad bélica de los jefes de guerra, quienes ahora
disponen de una fuente permanente de guerreros, y con ello su capacidad para
capturar y acumular mayor cantidad de potencialidades de vida, lo cual les otorga
mayor poder politico. El surgimiento de un estrato de guerreros introduce, a su
vez, importantes distinciones sociales entre quienes se dedican a la guerra y quie-
nes se dedican a la produccién, resquebrajando las préacticas e ideologias igualita-
rias caracteristicas atin hoy en dia de gran nimero de sociedades indigenas tropi-
cales. También permite el surgimiento y engrandecimiento de individuos que son
particularmente hébiles como guerreros, cuyo prestigio personal puede eventual-
mente convertirse en prestigio familiar y de linaje, dando lugar al surgimiento de
“linajes” o “casas” nobles y a formas ceremoniales basadas en nociones de des-
cendencia v el culto de los ancestros. Al momentol de la conquista, la sociedad
tafna ya habia dado el salto de una sociedad igualitaria a una sociedad compleja
de tipo intermedio, pasando de ser sefiores de la tierra y de los rios a ser sefiores
de una vasta poblacién subordinada.





