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Introduccion

El sistema de organizacion actual del Pueblo Tacana muestra rasgos que son el resultado de
procesos histéricos de larga data; por ello, este documento intenta reunir datos significativos
del pasado que ayuden a comprender estos rasgos del presente. No se trata de un analisis
exhaustivo, sino del seguimiento de algunas huellas llamativas que el pasado ha dejado en
el actual sistema de organizacion politica de las comunidades tacanas y su relacién con el
territorio, temas tratados en las discusiones teoéricas sobre el liderazgo entre los pueblos
indigenas amazonicos.

Julian Steward, quien en la década de 1940, present6 su teoria de la “ecologia culturaly del
“evolucionismo multilineal”, concluye que el desarrollo de las diferentes culturas se debe a
adaptaciones especificas a las condiciones de su entorno ambiental. Su obra, el Handbook of
South American Indians constituye un aporte fundamental de la antropologia comparada.
En el Volumen III, son descritas las culturas del bosque tropical, a las que en general se les
atribuye caracteristicas relacionadas con los cultivos de plantas tropicales de raices (tropical
root crops) como la yuca, las embarcaciones de rio, el uso de hamacas y la manufactura de
ceramica (Lowie, 1948)" .

Steward atribuye una uniformidad cultural a los pueblos del bosque tropical, s6lo distingue
entre aquellos ubicados cerca de los grandes rios, con un relativo mayor desarrollo cultural,
y aquellos que se encuentran tierra adentro, menos desarrollados. Las diferencias se refieren
a los recursos de su entorno y esto parcialmente determinaria la densidad demografica: el
tamano de los asentamientos, lo cual a su vez condicionaria los patrones sociopoliticos. Sin
embargo, senala que las culturas mas desarrolladas, en las riberas de los grandes rios y en la
costa, habrian sucumbido, quedando, en las tierras interiores, sistemas culturales bastante
homogénenos en cuanto a la agricultura de roza y quema, la caceria y la recolecciéon. Las
diferencias entre las culturas de la Amazonia se referirian mas bien a rasgos culturales
secundarios, como vestuarios, ornamentos, pintura corporal, tatuajes o trabajos de plumas
(Steward, 1948, pag. 886). Como senalaron Roosevelt (1980) y Moran (1993), el escaso y
desigual desarrollo de las investigaciones sobre los pueblos indigenas amazoénicos condujo a
generalizaciones que posteriormente tuvieron que ser revisadas.

En el Handbook of South American Indians se clasifican como “%ribus tacanas” (Tacanan
Tribes) a varios grupos y subgrupos que ocupan “un flerritorio continuo™ entre los rios
Tahuamanu, Abuna, Acre, Madre de Dios, Tambopata, Heath, Beni y sus tributarios,
particularmente los rios Madidi y Tuichi (Metraux, 1948, pag. 439). Entre los grupos tacanas
se mencionan a los Araona, Caviia o Cavineno, Guacanahua, Maropa, Toromona y los
propiamente Tacana, segin Metraux se dio este tltimo nombre también a otros grupos muy

1 La traduccién del inglés es nuestra




relacionados entre si, como los Yubamona, Pamaino?, Yabaypura, Pasaramona, Babayana,
Chiliuvo, Toromona (nuevamente), Uchupiamona, Saparuna, Siliama, Tumupasa (“cuyo
dialecto también es conocido como Marakani™), e Idiama (Metraux, 1948, pag, 440).

Respecto de la organizaciéon sociopolitica, Metraux menciona que entre los Araonas:
“cualquier hombre araona con una _fuerte personalidad y mucha parentela puede llegar a ser un jefe
) encontrar prestos seguidores entre_familias desprotegidas (destitute families). Esta gente es la mds
sumisa ya que su jefe es también importante sacerdote de la comunidad. Sus siibditos son obligados a
trabajar para él. La sucesion del jefe es a su hyo preferido, pero frecuentemente, el grupo se divide s un
hermano del nuevo jefe rehusa reconocer su liderazgo™ (Metraux, 1948, pag. 445)°.

En cierto modo, siguiendo a Steward, Betty Meggers acusa a la calidad de los suelos como
el factor limitante para el desarrollo de las culturas en la Amazonia y como determinante en
la evolucion de las culturas. Si, en términos generales, la Amazonia presenta suelos de baja
fertilidad, Meggers distingue diferencias entre los asentamientos ubicados en las riberas de
los grandes rios (“varzea™) y los de las regiones interfluviales (terra firme). Los primeros, mas
numerosos, nucleados y estables, debian estas caracteristicas a la provision de nutrientes de
los grandes rios a través de las inundaciones, a diferencia de los segundos relativamente mas
pequenos, dispersos e inestables debido a la pobreza de los suelos de las regiones interfluviales
(Meggers, 1989). Meggers inici6 una tradicion teédrica que atribuye limitantes ecologicas al
desarrollo de la agricultura, limitando la densidad poblacional, el tamano y estabilidad de
los asentamientos y determinando las estructuras sociopoliticas en la Amazonia. Al interior
de esta tradicion, los debates se han referido a la ponderacion de los factores limitantes sea
el desarrollo de plantas invasoras a los cultivos (Carneiro, 1973) o la provision de proteinas
a través de la caceria (Gross, 1975).

Por otro lado, otros estudios mas bien informan que el tamano y la dispersion de los asentamientos
no parecen estar determinados por factores ecologicos o tecnoldgicos, sino que dependen del tipo
de organizacion social y politica. En la Amazonia guyanesa, se demostré que el tamanio de los
asentamientos cambiaron a lo largo del iempo, aunque su ubicacion seguia siendo en la misma
region con iguales caracteristicas ecologicas que en el pasado. Riviere (1984), al estudiar los patrones
de asentamiento de los indigenas de la tierra firme en Guyana, sefiala que, cuando el liderazgo
de un asentamiento es débil y el lider no puede resolver las disputas internas, las familias tienden
a abandonarlo, mudandose y creando o incrementando el tamano de otro u otros asentamientos.
Entonces, el tamario del asentamiento depende del liderazgo, cuando los asentamientos alcanzan
mayor poblacion, las disputas son mas frecuentes y es mas dificil que un lider pueda conjurarlas.

2 Ibanez (2011, pag. 60) disiente con Metraux senalando que los Pamaino no responderian al grupo tacana, sino que, a
pesar de ser de lengua distinta, pertenecerian a la esfera de influencia de los lecos y aguachiles. Sin embargo, la amplia
distribucion geografica de este grupo, desde la zonas altas hasta la zona del Yariapo, afluente del Tuichi, y en la banda
oriental del rio Beni y sobre todo su inclusion en las reducciones predominantemente tacanas, permitirian sugerir que los
pamaino tienen parte en la configuracién del grupo tacana actual, especificamente en los subgrupos tacana y maropa.

3 Esta referencia de Metraux proviene de (Armentia, 1905, pag. 127)



Mapa 1:

Mapa del viaje de exploracion de Edwin Heath por el rio Beni en 1883
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Goldman (1963), para el caso de los Cubeo de la Amazonia colombiana, senala que ellos
“no toleran facilmente la tension social”. Si en una maloca (casa grande donde viven varias
familias), el ambiente se torna poco cordial, algunos miembros la abandonaran. Del mismo
modo, sera dificil que los hombres vayan a trabajar, cazar, pescar o compartan cualquier
actividad si la atmosfera de la maloca no es cordial. “Mantener esta atmésfera es, quiza, la tarea
mds dificil de un jefe” (Goldman, 1963)*. Del mismo modo, en la Amazonia boliviana, entre
mojenios, yuracarés y chimanes, los asentamientos indigenas se escinden debido a disputas
internas de diversa indole (Lehm, Z.; Konig, E.; Ribera, J., 1990). Las dinamicas de los
asentamientos tacanas, particularmente en la zona riberefa, presentan en la actualidad un
comportamiento similar.

En diferentes Pueblos Indigenas amazénicos, aunque las disputas internas suelen determinar
mudanzas de los asentamientos con bastante frecuencia, también hay otros factores que
pueden provocar el traslado de las familias, por ejemplo, una muerte, una epidemia o el caso
recurrente, en los asentamientos riberenios, del cambio de curso de los rios o la frecuencia e
intensidad de las inundaciones.

Las dinamicas de los asentamientos en la Amazonia son parte de las estructuras y dinamicas
sociopoliticas. En los afios 1970, Clastres caracterizo a las sociedades de América, con
excepcion de las grandes culturas de México, América Central y los Andes, como sociedades
organizadas en “contra del Estado™. Su clasico texto de antropologia politica introduce una
reflexion critica de las caracterizaciones etnologicas de estas sociedades como preestatales
o sin Estado, que se basaban en las afirmaciones de cronistas coloniales, para quienes los
pueblos indigenas de los bosques tropicales de América eran sociedades “sin Dios, sin Ley
y sin Rey”. Estas percepciones marcadamente etnocéntricas, aceptadas por el pensamiento
liberal europeo, cristalizarian, a fines del siglo XIX, en el “darwinismo social”, esta supuesta
ausencia de organizacion social que se atribuia a los Pueblos Indigenas amazoénicos, seria la
base para clasificarlos como: “salvajes”, “semicwilizados™y “primitwos™ (Guiteras Mombiola,
2014). Clastres argumenta que, con ello, solo se ha hecho referencia a una carencia formulada
etnocéntricamente, a partir de la experiencia occidental del Estado.

Clastres, sin embargo, afirma que la existencia del poder politico es general a todas las
sociedades, y que, por tanto, lo que ocurria con estas sociedades “primitivas™ era que el
poder se encontraba en la sociedad. Estos pueblos se habian organizado de tal manera
de impedir el surgimiento de un poder que le sea ajeno a la sociedad misma, por eso, sus
lideres, en general, carecian de autoridad. De esta manera, Clastres interpreta que estas
“soctedades primitivas” no son sociedades “sin Estado” sino expresamente organizadas en
“contra del Estado™ (Clastres, 1978, pag. 139). Los lideres indigenas podian hacer sentir su
poder solo en situaciones especiales, como la guerra, una hambruna, la caceria colectiva
o el traslado de los asentamientos.

4 La traduccion del inglés es nuestra



La acentuada independencia o autonomia politica de los asentamientos, como fue
caracterizada por cronistas y etnografos, implicaba que el liderazgo de un jefe estuviera
referido s6lo a su grupo mas inmediato y era ejercido de manera muy localizada,
circunscribiéndose su jurisdiccion a so6lo un asentamiento. En tanto, generalmente,
los asentamientos estaban conformados por una o dos familias extensas basadas en
la residencia postmatrimonial, sea matrilocal o patrilocal. La percepcién acerca del
aislamiento politico de los asentamientos es relativizada por Clastres, al considerar que
la regla de la exogamia local, bastante difundida entre los grupos de la selva tropical,
constituiria el vinculo de las alianzas politicas entre asentamientos o aldeas pertenecientes
a un determinado grupo (Clastres, 1978, pag. 78).

En este modelo, Clastres destaca algunas excepciones, como el caso de los tupi-guaranies,
cuyas aldeas estaban conformadas por varios linajes, con sus jefes respectivos y, ademas, con
un jefe a nivel de toda la aldea; incluso, con jefes que tenian poder sobre varias aldeas. En
estas circunstancias, destacaban los consejos de ancianos y una jerarquia de jefes (Clastres,
1978, pag. 67). Segtn el mismo autor, el caso de los “Jibaros™ constituiria otro caso, donde
se presentaban modelos de organizacion multicomunal que les permitia, incluso, conformar
alianzas guerreras para enfrentar a los espanoles (Clastres, 1978, pag. 69).

Clastres atribuye tres caracteristicas al lider indigena: a) ser “hacedor de paz™, b) ser generoso
con sus bienes y ¢) ser un buen orador. Condiciones indispensables que debiera tener un
lider indigena a condicién de que se le quite todo poder, todo prestigio (Clastres, 1978,
pag. 28). Un atributo adicional, destaca Clastres, del liderazgo indigena de la selva tropical
es la poliginia, como una prerrogativa que el grupo otorga al jefe. Segtin su teoria, en estas
sociedades basadas en la reciprocidad, el sistema de intercambio de las mujeres se rompe
en el jefe, y el flujo de bienes y palabras que él debe dar, no compensa el intercambio, de
esta manera, el jefe termina siendo un prisionero del grupo. La ausencia de poder o de
autoridad del jefe se explicaria por un designio de la cultura. En sociedades donde el poder
no se expresa a través de la coerciéon, puede comprenderse el gran desatio que enfrenta
un lider para mantener su influencia sélo basado en su capacidad de convencimiento, en
tanto, le esta negado el poder de sancionar a los otros miembros de su grupo.

Por su parte, Fernando Santos, tomando como ejemplo las caracteristicas de los lideres
religiosos Amuesha, un grupo indigena amazonico del Pert, perteneciente a la raiz
sociolingtistica arawac, complementa el argumento de Clastres logrando un resultado
novedoso relativamente diferente. En su argumentacién, Santos senala que, mientras
Lowie y Clastres definen la coerciéon como la caracteristica fundamental del poder, ¢l
prefiere utilizar una definicion mas amplia como “una organizacion total relacionada con el
establecimiento y el mantenvmiento de la cooperacion interna y la independencia externa™ (Santos,
1993, pag. 217)°. Ademas, Santos agrega la provision de practicas rituales como una nota
adicional al liderazgo indigena amazénico. De esta manera, pone al descubierto el poder

5 La traduccion del inglés es nuestra




religioso como constitutivo del poder entre los pueblos de la Amazonia, aspecto que no
habria sido sino marginalmente tratado por Lowie y Clastres en sus discusiones sobre el
poder politico entre los pueblos “primitiwos™.

Si entre los Amuesha los lideres seculares tenian las caracteristicas mencionadas por
Clastres de ser “Jefes” sin autoridad, un tipo de lideres religiosos, denominados “cornesha™,
tenian poder e influencia no s6lo sobre uno, sino sobre varios grupos locales. Al igual que
los lideres seculares, insertos en los sistemas de reciprocidad generalizada, los sacerdotes
Amuesha debian distribuir bienes y palabras, sin embargo, ellos no tenian el privilegio de
la poliginia. De esta manera, la relacion entre el lider y el grupo cambiaba sustancialmente
dando lugar a la posibilidad de que estos lideres, sacerdotes, que ya no eran prisioneros
del grupo, tuvieran un poder nada despreciable.

Sin embargo, Santos, de acuerdo con Clastres, considera que este rasgo no podria
considerarse como indicativo de la emergencia del Estado, debido a la inestabilidad
del sistema politico Amuesha. Los sacerdotes Amuesha, imbuidos por el discurso
milenarista incrementaban su poder en tiempos de crisis, sin embargo, este se reducia
considerablemente en tiempos normales (Santos, 1993). La contribucién importante de
Santos se refiere a la introducciéon de los lideres religiosos en el juego de poder en las
sociedades indigenas amazonicas.

En otro trabajo, Santos (1990) analiza un conjunto mayor de sociedades indigenas
amazonicas observando que, a diferencia de lo mencionado por Clastres, en sentido de
que la economia tenia poco que ver con la estructuraciéon del poder en la Amazonia, los
lideres amazodnicos son poseedores de “medios rituales de produccion™, de tal manera que no
solo estan insertos en los procesos productivos y de reproduccion, sino que la economia es
constitutiva del poder en la amazonia.

Con fines demostrativos, Santos identifica tres tipos de liderazgos tradicionales entre los
Pueblos Indigenas de la Amazonia: 1) los jefes son shamanes, 2) los jefes son guerreros y 3)
existen lideres sacerdotales. En todos los casos demuestra que estos lideres son poseedores
de saberes rituales orientados a favorecer la producciéon y reproducciéon tanto de la
sociedad, como de las plantas y animales, encontrandose, de esta manera, insertos, y de
manera importante, en la economia de los grupos indigenas (Santos, 1990).

Aunque el Pueblo Tacana pertenece a un tronco etnolingtistico diferente de los estudiados
por Santos o mencionados por Clastres, nuevas evidencias muestran que, al menos entre
algunos grupos de raiz etnolingtistica pano-tacana®, no solo los lideres religiosos gozaban
de un poder importante, sino también los lideres seculares. Como se vio, Metraux, al

6 Generalmente, los lingtiistas clasifican a la familia etnolingtistica tacana junto con la pano, conformando un tronco
que se denomina pano-tacana. En Bolivia, son exponentes de esta raiz lingiiistica los araonas, cavinenos, ese ejjas,
reyesanos o maropas, los tacanas propiamente y probablemente los toromonas (Tabo Amapo, 2008, pag. 208)



caracterizar a los grupos tacanas, indicaba que entre los Araonas la gente era la mas
“sumisa”, ya que el jefe, ademas, era un importante sacerdote, y que incluso sus stbditos
estaban obligados a trabajar para ¢l (Metraux, 1948), rasgos que contrastan con las
caracteristicas atribuidas a los lideres amazonicos por Clastres.

En sus aproximaciones a la historia de los Andes orientales, Thierry Saignes deline6 muchos
de los temas que se debaten en la actualidad. Las relaciones entre los Andes y la Amazonia,
especificamente entre los Incas y las sociedades de piedemonte, asi como las relaciones de
estos grupos étnicos con los espanioles durante la etapa de la Conquista. Destaca, también en
su obra, la recopilacion y el andlisis de las fuentes historiograficas de los siglos XVI y XVII.
En relacion a estas fuentes, Saignes lamenta su aridez en términos de informacion sobre las
caracteristicas socioorganizativas y culturales de los grupos étnicos ubicados al este de los
Andes. Sin embargo, a partir de las escuetas referencias en las fuentes, interpreta el liderazgo
de los indigenas del piedemonte como inestable, en sociedades altamente fragmentadas, en
conflicto constante entre ellas, al mismo tiempo que destaca la importacia de los chamanes
o lideres rituales. En los casos en que descubre rasgos jerarquicos les atribuye influencia
incaica, del mismo modo que determinados rasgos de su ritualidad (Saignes, 1981; Rernard-
Casevitz, FM.; Saignes, Th.; Taylor, A.C, 1988).

Siguiendo, en parte, a Saignes en relacion alos ejes de analisis propuestos por €1, las complejas
relaciones politicas de los lideres indigenas de Apolobamba son tratadas por Pablo Ibanez
Bonillo, ampliando las fuentes historiograficas de los siglos XVI y XVII (Ibanez, 2011). En
su trabajo, el liderazgo de los jefes indigenas es abordado tomando en cuenta las relaciones
precolombinas entre los Incas y los Pueblos Indigenas al este de los Andes, sus relaciones
posteriores con los espafioles como tamiz de las fluctuantes relaciones entre los grupos
étnicos de Apolobamba.

De manera diferente a Saignés, en relacion con la comprension del liderazgo tacana, Ibanez
Bonillo demuestra que algunos lideres tacanas alcanzaron importantes niveles de mfluencia
sobre numerosos grupos locales, sin embargo, esta influencia podia ser variable en el ttempo y
estaba sujeta no solo a las relaciones de estos lideres con sus propios grupos, sino también de
las politicas de alianzas y contraalianzas con los lideres de otros grupos étnicos de la region y
aun con los Incas y, de manera mas documentada, con los espanoles. Al igual que Brohan y
Herrera para los cavinefios, del mismo grupo lingtiistico de los tacanas, Ibanez demuestra casos
de jerarquia en las jefaturas asi como de transmision hereditaria del cargo (Ibanez, 2011).
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Brohan y Herrera (Tabo Amapo, 2008, pags. 12 - 45), al tratar el caso de los cavinenos,
destacan la homogeneidad cultural entre los grupos de habla tacana en la regién, debido,
principalmente, a la poca dispersion entre ellos (Tabo Amapo, 2008, pag. 14). A diferencia
de otros grupos de las grandes familias etnolingtiisticas que existen en Bolivia, los de
lengua tacana se encuentran bastante proximos unos a otros en la regiéon subandina y la
llanura cruzada por el rio Beni. El analisis de diversas fuentes y de los mitos cavinenos
permite a Brohan y Herrera sefialar que los lideres cavinefios tenian importantes cuotas
de poder. Segiin los mitos cavinenos, el poder del jefe o ekwari tenia un origen divino y
¢l era la representacion de la deidad, debiendo los miembros del grupo obedecer a su
lider con rapidez. Ademas de la obediencia que le debian, los jefes cavinenos tenian otras
caracteristicas, como por ejemplo, la transmision hereditaria del cargo:

“...el derecho de vida y de muerte sobre sus sibditos, el monopolio de la conducta de la politica extranjera
9 de la plamificacion de los asuntos militares, el derecho a la hiper-poligimia, la responsabilidad de la
programacion de las actividades colectiwas, la imposicion de un tributo a sus subordinados, los derechos
excluswos de la ociosidad y a un entierro en urnas — lo que denota probablemente su acceso a un destino
post mortem diferente y mds envidiable al del comin de la gente” (Tabo Amapo, 2008, pag. 26 y 136).



Asi como Santos habia puesto de relieve el poder que tenian los lideres religiosos entre los
Amuesha, Brohan y Herrera establecen que, entre los cavinefios, los ‘Jefes” eran también
lideres religiosos, puede entonces entenderse que el poder religioso incrementara ain mas
el poder de estos lideres (Tabo Amapo, 2008, pag. 26). Sin embargo, los nombres ekwari
y yanakona para designar a los lideres seculares y a los religiosos, respectivamente, y de
manera diferenciada, podria sugerir que no en todos los casos existia esta fusiéon de poder
politico y religioso en una misma persona. Lo que, no minimiza, el hecho de que los lideres
seculares, entre estos grupos tacanas, tenian un poder significativo que los alejaba del
horizonte general que Clastres habia delineado para los lideres de la selva tropical. Y, al
mismo tiempo, confirma también, para los grupos tacanas, la existencia, importancia y
jerarquia de especialistas religiosos profesionales o sacerdotes.

Si las caracteristicas anteriores se refieren a los patrones tradicionales de asentamiento y
sistemas sociopoliticos indigenas en la Amazonia, también se puede verificar que estos han
tenido cambios importantes a lo largo del tiempo. De hecho, estudios basados en evidencias
arqueologicas y documentales referidos a las fuentes coloniales mas tempranas muestran
que el impacto de las epidemias, la esclavitud a la que fueron sometidos y las guerras con los
frentes de conquista portugueses o espanoles, implicaron importantes caidas demograficas
que afectaron los patrones de asentamiento, asi como a las estructuras sociopoliticas de los
pueblos indigenas amazonicos, especialmente de aquellos ubicados en las cercanias de los
grandes rios o las tierras inundables (Roosevelt A. , 1989; Denevan, 1980 b).

Asimismo, los procesos coloniales y postcoloniales de reducciéon de los indigenas, la expansion
de los denominados ‘frentes econdmicos™ extractivistas, agricolas o pastoriles (Ribeiro, 1977),
mineros ¢ hidrocarburiferos y, consecuentemente, la inserciéon de las comunidades en el
mercado y su busqueda de acceso a los servicios, han influido de manera importante en la
configuracion de los sistemas sociopoliticos de los pueblos indigenas de la Amazonia.

El impacto de los procesos de conquista, colonizacion y expansion de los frentes econémicos
sobre los pueblos indigenas amazonicos ha sido estudiado desde diferentes perspectivas,
desde aquellos que testifican y denuncian la desaparicion y el etnocidio de cientos de grupos
indigenas (Jaulin, 1976; Ribeiro, 1977), pasando por aquellos que destacan mas bien los
procesos de rebelion y diferentes formas de resistencia (Zarzar, 1989; Varese, 1973; Santos,
1992; Lehm, 1999), y quienes hacen referencia a profundos procesos de transformacion
étnica y/o cultural (Reeve, 1988; Pineda, 1987; Herrera, Cardenas, & Terceros, 2004; Grey
Postero, 2001), entre otros.

En el marco de lo anterior, el presente trabajo busca indagar los rasgos del sistema de
organizacion politica del Pueblo Tacana a través de la historia. Se basa en la revision de
algunas fuentes que se remontan a las postrimerias de los siglos XVI y XVII hasta la década
de 1950. Mas que una revision exhaustiva, se trata de un recuento histérico de algunos
rasgos relevantes para comprender los cambios y la situacion actual del Pueblo Tacana. El




texto combina las referencias documentales con algunos testimonios de los tacanas actuales
que rememoran lo que sus padres o abuelos les contaron sobre determinados procesos
historicos. Estos testimonios fueron recogidos a través de un taller donde se present6é un
primer borrador de este documento.




Aproximaciones al liderazgo tacana al momento de la
conquista

Como mostraron Saignes e Ibanez, las referencias a lideres de algunos grupos étnicos de
Apolobamba se encuentran en las fuentes historicas de los siglos XVI y XVII; sin embargo,
estas fuentes presentan limitaciones que derivan del contexto histérico y, adicionalmente,
al decir de Saignes, de la marcada ignorancia de la regiéon que tratan, en contraste con
la mas conocida region andina (Saignes, 1981). Entre las dificultades que se enfrenta en
relacion con las fuentes, se deben destacar: una proliferaciéon de denominaciones de los
grupos étnicos sin que exista coherencia o concordancia entre las fuentes, vaguedad en su
ubicacion geografica y confusion toponimica vy, finalmente, escasas referencias a su filiacion
étnica y linguistica.

Mientras las denominaciones de lecos, aguachiles, araonas (arabanos, aravanos), uchupiamonas
y toromonas ’ presentan una constante a través del iempo desde el siglo XVI, en el caso de la
denominacién tacana sélo aparece en una fuente del siglo XVI haciendo referencia a un lugar.

“Y otro dia, miércoles tremta y uno de Agosto, caminamos ocho leguas con gran priesa (sic.), y pasamos
tres leguas delante de Tacana, y llegamos d un pueblo llamado Masinari, donde, por estar cansados,
quesimos (sic.) holgar algin dia™ (Cabello de Balboa, M., 1906, pdg. 144) (se conserva la grafia de la

fuente, y el resaltado en negrita es nuestro).

La etnografia actual (de 1950 a nuestros dias), asi como la informacion del siglo XVIII,
cuando fueron fundadas las Misiones Franciscanas de Apolobamba, nos permite rastrear
hacia atras en las fuentes historicas para encontrar referencias vinculadas a los lideres de
estos grupos tacanas en los siglos XVIy XVII.

En este periodo, las fuentes denominan el “Pais de los Chunchos™ a la regién que, més tarde,
durante la colonia, se conoceria como Apolobamba vy, en la Reputblica, como Caupolican.
Segtn Ibafiez, el término derivaria del aymara y referiria a la condicion de “salvajismo™
que los indigenas de las tierras altas atribuian a sus vecinos del piedemonte (Ibanez, 2011,
pag. 45). A su vez, el término “chuncho” hacia referencia, por un lado, en sentido genérico,
a un conjunto de grupos étnicos diversos entre los que se distinguian los lecos, aguachiles y
tacanas, y por otro lado, en sentido estricto, a los grupos tacanas que habitaban el valle del rio
Tuichi: uchupiamonas, eparamonas y araonas, segin Saignes (1981, pag. 153), los anteriores
mas los pasaramona, isiamas y otras parcialidades, segiin Ibanez (2011, pags. 45,51).

7 Ahora sabemos, que lingiiisticamente los ltimos tres grupos forman parte de la familia lingiiistica tacana.




De la entrada de Juan Nieto (1561-1563) y el establecimiento de un efimero asentamiento
de espanoles, denominado Santa Maria de Nieva en la “Provincia de los Chunchos™, son
las primeras referencias a Arapo, “Curaca y principal de los indios Chunchos™, a quien Juan
Nieto contacto a través de mensajeros y que éste a su vez envid a Santa Maria, en son de
paz, a su sobrino y muchos indios “diciendo querer ser cristianos” (Nieto, 1906, pag. 124).
La entrada de Juan Nieto fue suspendida por orden del virrey en 1563, sin embargo, un
soldado de su compaiiia, llamado Juan Flores de Guzman quedo en la zona por ocho anos
e hizo amistad con el cacique Arapo:

“Ieniendo mucha amistad con Arapo, Seiior de los Chunchos, dieron la noticia de estas minas;
teniendo los yndios d su mandar de toda la prowincia de los Chunchos, fue d ellas con hijo de Arapo,
llamado Ymare, y mds de ducientos yndios, en muchas balgas y canoas, porque hasta el asiento y
pueblo que fue de yndios mineros, llamado Oyape®, hasta este asiento an de subir rrio arriba por
él; v este asiento de Oyape en tiempo de los Vngas fue pueblo poblado de yndios chunchos mineros™
(An6nimo, 1906, pag. 163; Ibanez, 2011, pag. 107).

Mas tarde, hacia 1623, enlarelacion de Juan Recio de Leon, maese de campo del Gobernador
Pedro de Laegui Urquiza, se indica que, hacia mas de 46 afios, probablemente entre 1570 y
1572, en ocasion de la visita que el Virrey Toledo al Cuzco, se presento en esa ciudad:

... del pueblo de fuarama (Inarama), donde estd fundada una de las dos iglesias, un bdrbaro de edad de
mds de ochenta afios, tio y padre de los mayores Sefiores desta tierra. Entrd en la cuudad del Cuzeo y vido las
ceremonias que los christianos hazian’, y al cabo de algunos dias se bolvid a su tierra; y @ lo que él mismo
confesd, viwid hasta edad de cien afos sin enfermedad nminguna; y llegando a ella se tulli y vivid tullido
treinta afios mds de los cien; y cada un afio destos tremta, pedia @ sus hijos y sobrinos que fuesen d tierra
de christianos y que los tuviesen por amigos suyos, que era buena genle para defenderlos de sus enemigos, y
que los pudiessen Padres para que los hiziessen christianos, como él lo avia visto; y con engafio, de un afio en
otro yvan d traérselos, se pasd todo este tiempo. 1 fué Dios servido, que d Lelipa, su sobrino, le diesen guerra
quatro provincias, para que sirviese de prodigio de tan buen sucesso™ Maurtua, 1906, pag. 249).

En la noticia de la entrada que, entre 1567 y 1569, promovi6 Juan Alvarez Maldonado,
Gobernador del Cuzco, se menciona al cacique Cavanava cuyo pueblo se llamaba
Capinare y sus naturales los Capinares; al cacique de Viteno, llamado Alaguata, y su
hijo Santiago, que era cacique principal de los Cayanpujes; al cacique llamado Caquieta,
natural de la provincia de Ron y al Cacique Tarano, de los Aravanos™ (Araonas?). Con
relacion a este tltimo cacique, la noticia refiere que habiendo ingresado el capitan Manuel
Descobar, enviado de Maldonado, a la tierra de los Toromonas, el cacique Tarano y su
gente iniciaron la construccién de un pueblo de espanoles, estando en este afan “vinzeron

8 “El asiento de Oyape estard como ocho ¢ diez leguas de Gimaco é Chacapa, yungas de coca, y un cerro alto de monte que
llaman Tipuana (Tipuant)” (Andémimo, 1906)

9 Sin duda una de las celebraciones mas destaca en Cusco es la de Corpus Christie, a fines del siglo X VI, la majestuosidad
de esta celebridad fue realzada por la presencia del Virrey Toledo en Cusco, aquello debi



alli los mismos Toromonas, y la provincia de los Marupas, y la provincia de los Celipas y de
otras partes d ayudar a larano y é los supos'®” (Maurtua, 1906, pag. 30).

En este periodo que va de 1567 a 1569, se generé un conflicto entre espanoles por la
conquista de la tierra de los chunchos. Mientras Descobar ingreso por el Cuzco, el
oponente de Maldonado, Tordoya, lo hizo por el valle de Camata y encontrd, nuevamente,
al igual que causar marcada impresion entre los caciques tacanas que presenciaron las
festividades cristianas en esa localidad.

Nieto, al cacique Arapo. En esta fuente se especifica que Arapo era del pueblo de Ynarama
o Inarama. En referencia a esta cronica, Armentia (1903, pag. 17) indica que el pueblo de
Inarama se encontraria en las inmediaciones del actual pueblo de Tumupasha, por lo que se
podria deducir que el cacique Arapo gobernaba sobre los grupos del rio Tuichi con los que
mas tarde se fund6 la mision de Tumupasha.

En relacion con el conflicto Maldonado-Tordoya, si bien al principio los grupos étnicos se
encontraban enfrentados, favoreciendo cada uno a un bando espafol, finalmente, juntos
tomaron acciones para expulsar a los espafoles de sus tierras (Maurtua, 1906, pag. 35y 37).

S1i, en tiempo de Nieto, el cacique Arapo habia consentido a los espanoles, después de las
entradas de Maldonado y Tordoya, su receptividad habria cambiado ostensiblemente.
Aunque la coincidencia con el nombre no es exacta, puede referirse a la misma persona
de la entrada del padre Cabello de Balboa, en 1594, se sabe que llegados a un pueblo
denominado Sauania, “donde tuvimos nueva que un Curaca, llamado Arapure (bien puede leerse
Arapo), que abita una cordillereja sobre los llanos, trataba de matarnos en venganga de unos deudos
suyos que le mataron los espafioles en Apolobamba™ (Cabello de Balboa, M., 1906, pag. 141).

Chuncho - Melchor M. Mercado 1859

10 Las palabras en negrita son nuestras.




En la relacién de Juan Recio de Leoén, sobre su ingreso a las provincias de los Chunchos,
en 1620, por el pueblo de Pelechuco, y encontrandose en San Juan de Sahagun de los
Mojos, se menciona que:

“...en el dicho tiempo salieron de la tierra adentro, doze Caziques (sic) y principales con cinquenta
(sic) indios en su compaiiia, d pedirnos en nombre de lelipa, Sefior de todas las provincias de los
Chunchos, que fuésemos todos con los dichos Padres de San Agustin, d defenderlos de quatro (sic)
provincias enemigas suyas que trahian (sic) con ellos guerra...” (Maurtua, 1906, pag. 220).

Como se puso en evidencia en lineas anteriores, Zelipa era sobrino de Arapo y su sucesor.

Mas adelante se describe la muerte de Zelipa por la caida de un arbol (Maurtua, 1906,
pag. 226) y se hace referencia a la influencia de Zelipa sobre diversos grupos incluyendo
a los “Toromonas y Arabaonas” (Maurtua, 1906, pags. 226-227; Armentia, 1905, pag. 100).
Es en esta relacion de Recio de Le6n que se menciona que en las tierras que se extienden:

“...entre el nacimiento (del rio Tuichi) que traxe desde la cordillera hasta esta junta, (del Tuichi con
el Bent), y desde aqui hasta bolver el Diabeni arriba & sus nacimientos dichos, estdn mds de quince
provincias de Chunchos, de que es Sefior Don Diego Amutare, heredero del grande elipa, al que
matd el drbol, que fue quien nos llevd @ su tierra para que deffendiéssemos de quatro provincias que
trahian guerra con él; y le obedecieron luego que llegamos. Don Diego Amutare y sus Governadores,
Don Carlos Ballesta, que es su segunda persona, y Don Juan Apanilla, tienen nombres de espaiioles
por estar bautizados. Tienen en cada provincia otro Governador; que por no ser christianos, tienen
el mismo nombre de las provincias que goviernan, que son éstas: Espada, Chuquimarani, Passari,
Chayamadn, Arabaona, Mayas, Mayajas, Marupa™ (Maurtua, 1906, pag. 244)".

En relacion con el tamafio de las poblaciones sobre las que gobernaban dichos caciques,
se menciona que los Marupas vivian en galpones grandes que albergaban entre cien y
doscientas personas. De Ballesta, segundo de Amutare, se indica que contaba con mas de
diez esposas (Maurtua, 1906, pag. 226). Mas tarde, Armentia indica que:

“Los capitanes por regla general no son elegidos, sino el que tiene mds hyos, parientes o allegados
se declara tal, y la necesidad de vivir en pueblos hace que se le reiinan todos aquellos que no tienen
Jamilia; y estos son muserables esclavos del Capitan que ejerce sobre ellos un despotismo bastante
duro, haciéndose servir y disponiendo de ellos a su arbitrio y sin retribucion ninguna. Los obliga
a trabajar chacras, y a buscar caza y pesca para el capitan y en recompensa hemos visto quitarles
hasta sus mugeres. A la muerte del capitan lo reemplaza su hyo predilecto, que estd ya reconocido
antes que muera el padre, con el nombre de Eciie. Pero no es raro ver dwidirse la tribu, especialmente
cuando los hermanos rehusan sugetarse @ él, y entonces va d ocupar otro territorio, formando una
agrupacion 6 tribu separada’” (Armentia, 1905, pag. 127).

11 Las aclaraciones entre paréntesis y las negritas son nuestras



Representacion de “Las Lianas de Einidu”, senor de la abundancia en la mitologia tacana - Albert Hahn 1952 - 1954




De la relacion de Recio de Ledn se deduce que, entre el Madre de Dios o rio Magno
y las nacientes del rio Beni, existian tres grandes caciques que tenian sus respectivas
jurisdicciones, estos eran: Zelipay su heredero Amutare que gobernaba quince provincias'
ubicadas en ambas riberas del Tuichi y el alto rio Beni, en ambas margenes, hasta la junta
del Tuichi con el Beni. Especificamente a estos se les denominaba chunchos vy, al parecer
esta denominacién, en un sentido estricto, hacia referencia a los tacanas.

El senor Avama gobernaba las tierras de la llanura entre el Magno o Madre de Dios y la
desembocadura del Tuichi, en el Beniy mas al norte; en tierras montafiosas colindantes con
la provincia del Cuzco, se encontraba el cacique Tarano, ya mencionado por Maldonado,
que gobernaba cuatro o cinco provincias. En ambas cronicas se da a entender que Tarano
era cacique de los Araonas (Maurtua, 1906, pag. 246). De estos caciques dependian
otros tantos y Amutare, explicitamente, regia sobre una jerarquia de caciques. Armentia
también menciona que:

“...ademds de que los indios salvajes eran numerosisismos y tenian caminos de tribu d tribu que
cruzaban aquellos bosques en todo sentido. .. que habia un camino en el siglo diez y seis, que desde
Mojos™ conducia al Madre de Dios, y ese camino ha existido hasta el afio de 1808 (Armentia,
1903, pags. 57 - 38).

12 Esta descripcién de Armentia hace referencia a los araonas y toromonas, de quienes asegura son de la “lengua y raza
lacana” pero también a los pacaguaras de quien se sabe son de la familia lingtiistica pano (Cérdoba, L. y Villar, D., 2009).

13 De acuerdo con Chavez Suarez (1986, pag. 171), el concepto de provincia era “equivalente a lierras o regiones que, para
el legislador o cromista, formaban un conjunto de distintos territorios sin solucion de continuidad”. Si este era el concepto desde
el punto de vista de los legisladores y cronistas coloniales, no es menos cierto, que ellos necesitaban “calzar” de alguna
manera sus observaciones en una nociéon que suponia limites muy claramente definidos. Sin embargo, las descripciones
de la ubicaciéon de las diferentes parcialidades y grupos étnicos que se mencionan para la region, sugieren un sistema de
ocupacion, donde existen ciertas areas de presencia dominante de ciertas parcialidades étnicas que teniendo como eje algiin
rio, se dispersaban entremezclandose los asentamientos con los de otras parcialidades o aun grupos étnicos diferentes hasta
encontrar otro rio o ¢je con presencia predominante de otras parcialidades o grupos étnicos de idioma diferente. En este
sentido, las “Jurisdicciones” de los jefes o caciques indigenas debieron ser relativamente flexibles dependiendo mas de la
capacidad de influencia de estos lideres que de la determinacion de “urisdicciones™ claramente delimitadas.

Otro elemento necesario de destacar es que cada una de estas “Jurisdicciones” o “provincias™ abarcaba un conjunto de
asentamientos o aldeas, una de las cuales era considerada como “cabega™, donde residian los caciques mas importantes,
asi, por ¢jemplo, el pueblo de Inarama fue residencia tanto de Arapo como de su sucesor Zelipa. A estos caciques mas
importantes se “syelaban” otros de menor rango.

14 Al parecer aqui se refiere a Sahagin de Mojos, el pueblo antiguo ubicado en la parte alta de la provincia, diferente
de los Llanos de Mojos.



Esta informacion sobre poblaciones numerosas entre los indigenas de la region es reforzada
mas adelante por Armentia, quien sefala:

“Numerosa era la poblacion de Mojos (se refiere a los llanos de Mojos). Cuando los padres de
la Compaiiia emprendieron su conquista, solo los Canichanas formaban doscientas poblaciones,
algunas de las cuales contenian el niimero de mil almas. .. No era en menor nitmero los habitantes
de la margen 1zquierda del Bemi, donde prevalecian los salvajes de lengua Tacana y Pacaguara™
(Armentia, 1903, pag 80)".

La relaciéon de Recio de Leoén indica, ademas, que: “Goviérnanse por cabezas, como tengo dicho,
aunque ay en el distrito de cada Seiior un Modn, al modo de sacerdote del ydolo Bel, que favorecido
del demonio los engaia y le obedecen mds que a las cabezas principales, 6 por mejor
dezir, le temen mas” (Maurtua, 1906, pag. 248)'°.

Dada la persistencia de los especialistas religiosos a través de la historia de los tacanas, es
posible considerar validas las apreciaciones de Hissink y Hahn, en la década de 1950, acerca
de la instituciéon del chamanismo o de los yanaconas entre los tacanas. Los intermediarios
entre la sociedad tacana vy las deidades Edutzi eran los “yanacona™ o especialistas religiosos.
Los tacanas distinguian diferentes tipos y jerarquias de yanaconas. En algunos casos, cuando
fallecia el yanacona, su esposa podia asumir su papel. El rol social del yanacona era el de un
sacerdote, asesor, curador y adivino. Entre sus tareas mas importantes, se encontraban las
siguientes: dirigir las ceremonias, antes de las cuales debia cumplir ciertos requisitos, como
el ayuno y la abstinencia sexual; profetizar y curar a los enfermos (Hissink, K.; Hahn, A,
[1952-1954] 2000, pags. 197-198). Para los quehaceres de su oficio, el yanacona contaba con
asistentes denominadas “quina”, que eran mayormente mujeres, entre ellas, la mas importante
era su esposa. Del nimero de Edutzis que atendia un yanacona dependia el nimero de quinas
que tenia bajo su direccion (Hissink, K.; Hahn, A., [1952-1954] 2000, pag. 200).

Hasta aqui, estas descripciones permiten destacar los siguientes elementos:

Entre los tacanas existian caciques principales y secundarios que gobernaban sobre
jurisdicciones relativamente amplias y que estaban constituidas por numerosas
provincias y crecidas poblaciones.

El cacicazgo entre los tacanas era hereditario, como se indica al mencionar la
sucesion de Zelipa, a la muerte de Arapo, y la de Diego de Amutare a la de Zelipa,
y ademas existia una jerarquia de caciques siendo los segundos de Amutare: Don
Carlos Ballesta y Don Juan Apanilla. Esta deduccién se basa, por un lado, en la
consideracion de que el denominativo de “chunchos”, en el temprano periodo

15 La aclaracién entre paréntesis es nuestra.

16 Las negritas son nuestras.




colonial, hacia referencia, en un sentido estricto, a los grupos estalecidos en las riberas
del rio Tuichi, proximas a su confluencia con el rio Beni, donde habitaban grupos
tacanas y, por otro lado, que los nombres Apana, Amutare y Marupa responden a
apellidos propiamente tacanas que han trascendido a través de la historia hasta la

actualidad (Armentia, 1903, pag. 96).

Los caciques tenian el privilegio de la poligamia y mandaban sobre numerosas
personas. Se indica que Arapo envi6é entre doscientos y trescientos indios a las
minas de Orape acompainando a Juan Flores de Guzman, y que Zelipa fallecié
en circunstancia en que guiaba a 200 hombres en el trabajo de roza en un cerro,
es decir que los caciques lograban autoridad no sélo para la guerra sino también
para trabajos colectivos como el de las minas de Oyape o la apertura del bosque
con diversos fines, incluyendo, seguramente, la construcciéon del camino que indica
Armentia entre Sahagun de Mojos y el rio Madre de Dios.

Las relaciones entre estos caciques incluian alianzas para realizar ciertos trabajos,
como el caso en que los representantes de distintos grupos étnicos acuden y colaboran
con Tarano, de los Araonas, para la construcciéon de un pueblo de espanoles o para
la guerra, como cuando se alian Arapo y Tarano para expulsar a los espanoles
durante las entradas de Descobar y Tordoya (Wentzel, [1985 - 1987] 1989, pag. 37).

©® Los chamanes podian ser personas diferentes de los caciques, y como se vio antes,
sin ser despreciable la influencia de estos tltimos, la de los chamanes era atn mayor.
Del mismo modo que entre los caciques, los yanaconas tenian su propia jerarquia y,
en algunos casos, a la muerte de alguno, podia sucederle su esposa.

Como senalaran Brohan y Herrera, los elementos mencionados sugieren que los jefes
entre estos grupos de raiz etnolingtistica tacana eran jefes con importantes cuotas de
poder, gobernaban sobre extensos territorios y poblaciones relativamente numerosas, la
transmision del cargo era hereditaria, podian hacer trabajar a otros para su beneficio y
ademas tenian el privilegio de la poliginia. Los yanaconas, sacerdotes tacanas, gozaban de
tanto o més poder que los ‘Jefes™. En ambos casos, existian jerarquias entre el sistema de
“efes”y de “yanaconas”. Estos rasgos sugieren que el liderazgo entre los grupos tacanas de
esta region del subandino y la llanura del rio Beni no corresponde al tipo de liderazgo al
que se le atribuye ninguna autoridad y que condujo a Clastres a caracterizar, en general,
a los grupos de la selva tropical, como “sociedades contra el Estado” (Tabo Amapo, 2008;
Clastres, 1978).

A pesar de lo anterior, al igual que en el caso de los Amuesha, analizado por Santos
(1993), la relacion de autoridad de los jefes con sus subditos, era bastante inestable. Los
grupos locales podian escindirse y conformar otros, especialmente cuando los hermanos
del jefe rehusaban sujetarse a ¢l.



Los cambios en la sociedad tacana con la conquista y las
misiones

La conquista espanola implicé cambios importantes en el sistema de gobierno de la region.
Con el establecimiento de las Misiones de Apolobamba, el virrey o, a veces, el mismo
rey, nombraba maestres de campo que eran designados entre “swetos distinguidos” —debe
entenderse espanoles— quienes a su vez nombraban sargentos, capitanes y otros Jefes entre
personas que residian en las inmediaciones de las misiones. En el caso de Apolobamba,
eran residentes del pueblo de Pelechuco, “puerta de entrada a las misiones™. Estos maestres
de campo no recibian pago en dinero pero si tierras en la zona proxima a Pelechuco,
estaban obligados a escoltar a los religiosos en sus incursiones para la captura de “mndios
wnfieles™; asimismo, tenian como obligacién la construccién de puentes o el mejoramiento
de caminos, y tenian la facultad de hacer justicia en los casos mas graves o extraordinarios,
segin Armentia, rara vez o nunca se presentaba este caso (Armentia, 1903, pag. 66).

A medida que se consolidaban los pueblos de misiones en la region de Apolobamba,
conocida como Partido, fueron distinguiéndose dos subespacios: el Partido Grande
constituido por Pelechuco, Pata, Moxos, Apolo, Santa Cruz del Valle Ameno y Atén, y el
Partido Chico compuesto por San José de Uchupiamonas, Tumupasha, Ixiamas y, mucho
mas tarde, Cavinas, que también fueron llamados “pueblos interiores” (D’Orbigny, [1845],
1992, pag. 24).

Con componentes de poblaciéon de lengua tacana, en algunos casos, junto con miembros
de grupos de otras raices linguisticas (Lecos y Panos), se fundaron las misiones de San
Juan de Buenavista o Pata (1680), con indios Siliamas y Pamainos traidos de las riberas del
Tuichi y del Yariapo; la Inmaculada Concepcion de Apolobamba o Apolo (ap. 1690), con
indios Lecos, Aguachiles y Pamainos'’; San José de Uchupiamonas (1716), con poblacién
recogida del medio Tuichi y sus afluentes, donde se sabe que la poblacion hablaba tacana;
Santisima Trinidad del Yariapu (1713), denominada Tumupasha luego de haber sido
trasladada de las riberas del Yariapo a su ubicacion actual, con indios Tacanas, Marcanis,
Saparimas, Pamainos, Chilinvas, Toromonas y Araonas; y San Antonio de Isiamas o
Ixiamas (1721), con indios Tacanas, Araonas, Marcanis, 'Toromonas, Guawayanas,
Guarisas y otros traidos de las margenes de los rios Tarene, Cunahuaca (Cunaca),
Enapurera, Tequeje, Undumo, Madidi y Madre de Dios (Armentia, 1903, pags. 53-58;
Armentia, 1905, pag. 90; Mendizabal, 1932, pags. 322-324)".

¢

17 Mas adelante Armenta indica que: ... Aunque en sus principios se componia de indios de lengua Leca y Tacana, prevalecid
la Leca ¢ Lapalapa; pero hoy dia es general el uso del quichua, debido, tal vez, d la grande emigracion que ha habido de indios
quichuas” (Armentia, 1903, pag. 56).

18 Las cursivas entre paréntesis y las negritas son nuestras
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Enlabanda oriental del rio Beni, la reduccion jesuitica de Reyes fue fundada con poblacion
de los grupos Macarani, Majieno y Romano (Block, 1997, pag. 137). De esta manera,
como se demuestra en los casos de los Tacanas, Pamainos y Marcanis o Maracanis, la
poblacién, especialmente de estos grupos, cuyos nombres han sido resaltados con negritas
para demostrar que fue distribuida en diferentes misiones, tanto franciscanas, en la banda
occidental del rio Beni, como jesuitas, en la ribera oriental. Con ello, se habria iniciado un
proceso de fragmentacion de las poblaciones de estos grupos étnicos cuyos nombres han
desaparecido en la actualidad, excepto el que corresponde a los Tacanas.

Con la formacion de las misiones, se dio inicio a un proceso de cambios en la conformacién
étnica de los grupos tacanas pero también de las jurisdicciones de sus caciques,
restringiéndose su autoridad s6lo a cada pueblo de mision (se desconoce la suerte de
los caciques de los grupos que quedaban en el monte). Esta fragmentacion se agudizara
posteriormente con los cambios politico-administrativos que se hicieron mas frecuentes y

notables a partir de fines del siglo XVIIIL.

Al igual que entre otros pueblos de la Amazonia, uno de los mayores impactos debido al
contacto fue el despoblamiento por la mortandad de los indigenas, el que se acentu6 con
la concentracion de la poblacion en los pueblos misionales. Al referirse a la Mision de
Ixiamas, Armentia indica que:

“Muy grande fue la mortandad en los primeros afios de su_fundacion, d causa de la viruela y
disenterias, y aun de las fiebres; ....El caso es que la poblacion de Isiamas, que primitiwamente se
componia de mds de dos mil quinientas personas, quedé reducida en muy poco tiempo d quinientas
noventa y cuatro” (Armentia, 1903, pag. 58).

La poblacién de San José de Uchupiamonas se vio drasticamente reducida, con el
inconveniente, desde el punto de vista de los misioneros, de que no habia més “mndios
infieles en sus inmediaciones para sustiturr a los muertos”. En tanto que en Tumupasha e
Ixiamas, la poblacion se redujo a su décima parte, “pero como habian tantos indios infieles en
sus inmediactones se reemplazaban fdcilmente los muertos” (Armentia, 1903, pag. 82). Es decir,
que la poblacion se redujo entre un 75% en la primera etapa de las misiones y hasta un
90% posteriormente'”.

Para incrementar la poblacion de las misiones, los misioneros realizaban constantes
expediciones a los Araonas y Toromonas de la regién del Manu y Madre de Dios. De la zona
del Madre de Dios, se “sacaron™ en 1752 sesenta familias, que constituian ciento ochenta
individuos; en 1758, ciento diez y seis individuos de los mismos grupos; y en 1764, otros
ciento noventa y seis individuos para aumentar la poblacion de Ixiamas (Armentia, 1903:
87-88). En 1754, en la mision de Atén, el cura se vio precisado a recoger indios lecos que se

19 Segtin estimaciones de Denevan, para los Llanos de Mojos, la poblacién también se habria reducido hasta un 90%
en los primeros 157 afios de la Conquista (Denevan, 1980 b, pag. 203).



habian fugado de la misién agustina de Mapiri y fue acusado de haber “sonsacado indios de
olra musion con el fin de aumentar su mision a expensas de otra” (Armentia, 1903: 88 -89).

La mortandad de los indigenas se debid en gran medida a la difusion de enfermedades,
como la viruela, frente a las cuales la poblacién indigena no tenia defensas. La difusion
de las enfermedades se acentuaba, como se ha senalado, con la concentraciéon de la
poblacién en los pueblos misionales, pero también debido a los traslados de poblacion,
como lo constat6 el propio Armentia:

“Peligroso es trasladar d los indios d largas distancias del lugar donde han nacido y se han criado,
y esto no puede conseguirse sin hacerles alguna violencia. Cuando este se verifica, se apodera de ellos
una tristeza y abatimiento, que causa a muchos la muerte, 6 por lo menos es causa de varias y graves
enfermedades de que sucumben, precisamente es lo que sucedid en las musiones de Apolobamba™
(Armentia, 1903, pag. 82).

A lo anterior, se sumaba el hecho de que los indigenas estaban obligados a transportar a
hombro, por las quebradas serranias, las producciones de las misiones y el abastecimiento
que se requeria para el sustento de las mismas:

“...d Apolo y Pelechuco sobre sus hombros, en una distancia de cuarenta i ochenta leguas, y por
caminos impracticables y llenos de precipios; la cera, el copaibo, el tamarindo, el cacao o chocolate en
pasta, el mascajo, el arroz, los cueros de perico y lobo, la miel de abejas, el almidon de yuca, monos,
loros, tordos, elc., etc., y todo esto para conseguirse en cambio, las cosas de que carecian las misiones,
como son: sal, bayeta, locuyo, frazadas, chalonas, cuchillos, hachas y otras herramientas de hierro y
acero, etc., etc.” (Armentia, 1903, pag. 86).

Los ingresos a las regiones de los indigenas atin no reducidos y la violencia de algunos
misioneros tuvo como consecuencia la reaccion de los indigenas. Hacia 1765, en Ixiamas,
el Padre Eusebio Mejia llegd al extremo de cortar las orejas y hacer matar a algunos
indigenas recién traidos del Madre de Dios, como consecuencia, los indigenas no
reducidos de las inmediaciones se confederaron y atacaron la mision (Armentia, 1903,
pag. 88). Practicamente, durante todo el periodo misional y atn posteriormente durante
la Republica, la poblaciéon de Ixiamas estuvo permanentemente amenazada y de hecho
muchas muertes se produjeron como consecuencia de la resistencia a la reduccion.

(Cada pueblo misional se organizaba en barrios, al parecer, cada barrio albergaba a un grupo
étnico especifico y recibia su nombre. Atin en 1950, en Tumupasha y en Ixiamas, persistian
los nombres de estos barrios que hacian referencia a los grupos étnicos misionados. Asi, en
Tumupasha existian los barrios denominados Tacana, Maracani y Saparuna, en tanto que
en Ixiamas eran Maracani, Paiduna y Uauayana (Hissink, K.; Hahn, A., [1952-1954] 2000,
pags. 21-22). En la actualidad, se conserva solo el nombre de alguno de ellos sin que sus
habitantes se identifiquen étnicamente con el nombre, a excepcion de la identidad tacana.



Narrador de Tumupasa - Erland Nordenskiold 1924




La reduccion de los grupos tacanas dio como resultado, por un lado, un complejo proceso
de diferenciacion entre indigenas reducidos e indigenas no reducidos, que estuvo basado
en percepciones de mayor o menor “cwilizacion”, y por otro, la emergencia de identidades
relacionadas con cada mision. Asi por ejemplo, en la actualidad, los tacanas de Tumupasha
relatan que:

“... contaba que cuando los barbaros venian a hacer guerra, unos por el cerro de Caquiahuaca,
venian del sector del Madidi y otros del sector del rio Beni, entonces, silo el jefe entraba aqui al
pueblo de Tumupasha y se entrevistaba con el Corregidor o con el Cacique y le decia: “vas a poner
en todas las puertas de las casas algodén blanco amarrado con un hilo, cosa que el viento lo mueva’,
era creencia de ellos que se iban a batir como el agodon flecheando a sus enemigos. Entonces, venian
ellos, pero la tropa pasaba por alld abajo, directo y solamente su jefe entraba aqui a Tumupasha,
salian alld adelante y directo hacian su guerra al pie del cerro, eran los que venian del sector del
Madidy (se refiere al actual Parque Nacional) y los del lado de abajo, del rio Beni™ (Antonio Fessy,
Tumupasha, 8/6/2011. TLA 1 CIPTA, 106).

A los tumupaserios los respetaban por su andw; o sea, lo wdentificaban al tumupaseiio por la_forma cémo
caminaba, entonces era bien respetado el tumupaseiio, y al ixiamerio, en cambuo, los podian matar a toditos
st los encontraban, peor st era solito™ (Neide Cartagena, Tumupasha, 8/6/2011. TLA 1 CIPTA, 106).

“Lo que pasi fue que el ixiameiio era perseguido, porque en una oportunidad, ellos encerraron a los
otros grupos (se refiere a indigenas no reducidos), y dejaron un tinel para hacerlos escapar, entonces
cuando tban escapando, los tban matando, entonces, en esa deseperacion, lograron escapar una o
dos personas y esos_fueron a su pueblo e informaron a los otros, entonces atacaron a los ixiamenios y
lograron recuperar a los que quedaban. Pero por eso, ya los identificaban a los ixiamefios como a sus
enemugos. Ius por eso que a los ixiamerios se los identifica con la bunilla, no ve que la buna (hormiga
tucandera) camina en fila, por eso le dicen ixiamenia a la bunilla, porque andan asi en fila, porque
no podian andar solos, tenian que andar en tropa para protegerse de ser asesinados, en cambio, el
lacana tumupaseiio anda sueltito™ (Robert Cartagena, Tumupasha, 8/6/2011. TLA 1 CIPTA, 106).

Esta distincion entre tumupasefios e ixiamenos, como se observa, esta presente atn en
la actualidad.

El sistema de gobierno durante las misiones franciscanas

“El primero de enero se juntaban los indios de cada pueblo y nombraban un alcalde mayor y dos
alcaldes ordinarios, y el Misionero daba cuenta al Maestre de Campo, quien los confirmaba en su
oficio y les daba jurisdiccion” (Armentia, 1903, pag, 66).

Estos alcaldes, junto con el cura misionero, tenian entre sus funciones realizar la guardia
nocturna buscando mantener orden en la mision vy, asimismo, advertir de los posibles



ataques de la poblaciéon indigena no reducida que se mantenia libre en los bosques
circundantes. Los alcaldes castigaban las faltas que cometian los misionados previo
conocimiento del misionero, organizaban la mano de obra para los trabajos de la mision
y nombraban a quienes, una vez al afio, debian encarcargarse de conducir los productos
y bienes que se intercambiaban en las tierras altas, en el pueblo de Pelechuco.

Por turnos semanales, las parcialidades debian prestar los servicios de provision de agua,
servicios a la iglesia, como sacristanes, cantores, fiscales y doctrineros, y otros servicios
que requeria el convento donde residia el misionero, incluyendo el cultivo de ciertos
productos agricolas que era realizado en una chacra o chaco destinado a las necesidades
del misionero y a la distribucién entre los misionados cuando hacia falta (Armentia, 1903,
pags. 66-67).

Los pueblos de mision se organizaban bajo el modelo de la ciudad damero castellana, con
una plaza al centro, el convento a un costado y al otro las escuelas o casas del cabildo, y
las casas de los indigenas se organizaban en cuadras.

“Cuando el pueblo era grande, se formaban calles paralelas d los cuatro costados de la plaza, pero
preciso es confesar; que los indios dificilmente se avenian d este orden y simetria. En cada una de las
calles, habia un alcalde 6 mandon, encargado de guardar en ella el orden y ejercer vigilancia y dar
cuenta al misionero de todo lo que en ella sucediese” (Armentia, 1903, pags. 68-69).

Imagen del material filmico de Hissink y Hahn. Expedition des Forbenius Institutes Bolivien 1952 - 1954




La vida cotidiana se organizaba en funciéon de los propositos misioneros de la evangelizacion:
la difusion de la doctrina, la misa, los rezos del catecismo se realizaban en horarios establecidos,
que eran anunciados por las campanas de la iglesia, se iniciaban a las cinco de la manana,
luego de lo cual, se organizaban los trabajos del dia y a las cinco de la tarde: “los solteros y
solteras rezaban la doctrina cristiana: separados los varones de la mwjeres, cada grupo con su fiscal y
después rezaban el rosario” (Armentia, 1903, pags. 70-71; Mendizabal, 1932, pag. 242).

El reglamento de las misiones franciscanas titulado “Organizacion Politico-religiosa de las
conversiones, que deberd introducirse en las misiones de nuestra prefectura apostolica...” en su primer
capitulo que se titula: nimero y funciones de las autoridades o varayos, establece que las
autoridades de las misiones indigenas deberian ser, segiin su orden de importancia, el cacique,
el capitan, un mayordomo y un mandén de mujeres elegidos por la mayoria, empezando por
los ancianos; y un sacristan nombrado por el misionero. Estas autoridades constituian una
Junta que, a su vez, nombraba a las autoridades de un segundo orden: los comisarios y los
fiscales. Los comisarios eran nombrados por la Junta de acuerdo a una propuesta del cacique
entre la poblacién de 18 a 20 afios; en cambio, los fiscales eran muchachitos nombrados por
la Junta, a propuesta del mayordomo, para el “servicio” al misionero.

Con la finalidad de demostrar que la Junta gobernaba al pueblo, se establecia que sus
miembros utilizasen bastones, con diferente distintivo segtin el cargo, como simbolo de su
autoridad (Amich, 1975, pags. 539-543; Garcia Jordan, 1997). De aqui el denominativo
de varayos, que segun el documento, se daba al conjunto de autoridades y, que entre los
tacanas, en la actualidad, se da a cierto nivel de sus autoridades como son los “fuargjes™.

“Para la administracion y para el gobierno del pueblo, el padre imparte sus drdenes al cacique, y en
su defecto al Capitan; y todas las autoridades deberdn consultar con el Cacique. Para que el Cacique
dé sus drdenes al pueblo, tendrd el deber de visitar todas las tardes al Padre, e informarse de él acerca
de las cosas que hay que ordenar al dia siguiente™ (Amich, 1975, pag. 539).

Obsérvese que el sistema consideraba que la legitimidad de cualquier mandato u orden frente
al pueblo indigena provenia del cacique, aunque estos mandatos tuviesen su origen en el
misionero o en los miembros de la Junta. Al parecer, y como lo demostr6 Santos para el caso de
los Amuesha (Santos, 1992) esta “estructura de mando™ de las misiones reafirmaba la autoridad
del cacique tradicional.

20 El documento, incluido por el P. Heras como Apéndice No. 20 en su Edicién de Amich sobre la Historia de las
misiones franciscanas de Santa Rosa de Ocopa, por Pilar Garcia Jordan (1997) y también referido por Fernando Santos
(1992, pags. 142-144) y por Marzal (1984, pag. 32), constituye un Reglamento para el gobierno y funcionamiento de
las misiones franciscanas, aunque no se sabe la fecha exacta del mismo, tanto Garcia Jordan como Santos y Marzal
coinciden en sefialar que se trataria de un documento de mediados del XIX. De cualquier manera, por el contenido, se
vera su relevancia para las misiones franciscanas de Apolobamba, que st bien fueron fundadas con anterioridad, fueron
laboratorio del ensayo franciscano cuyas lecciones aprendidas hubieran sido reflejadas en dicho Reglamento. Es mas,
algunos de los nombres de las autoridades indigenas actuales en las comunidades tacanas tienen semenjanza con los
que se mencionan en este documento. Agradecemos a Fernando Santos y Pilar Garcia Jordan por facilitarnos dicho
documento.



En cuanto a la aplicacion de la justicia, el reglamento establecia que el castigo estaba a
cargo de la Junta, recomendaba explicitamente que no deberia realizarse en presencia del
Padre (Amich, 1975, pag. 541).

Rasgos de esta estructura organizativa misional perviven hasta el presente entre los tacanas.

Hacia fines del siglo XVIII, Tadeo Haenke, realizo criticas muy duras al sistema de las misiones
franciscanas, argumentaba que los misioneros no se encontraban suficientemente preparados
para encarar la obra que se les habia encomendado y que se habian abocado sélo a ensenar a
rezar “tumultuosamente™,lo habian hecho de una manera mecénica y repetitiva. Como resultado
de esto, argumentaba que los indigenas, a los que se habia intentado evangelizar, no tenian una
comprension adecuada de la nueva religién, también afirmaba que se los habia recargado de
tareas en beneficio de los propios misioneros y que no se les habia ensefiado destrezas y oficios
(Haenke, [1799], 1974; Armentia, 1903, pag, 72).

Mis tarde, en 1832, D’Orbingy menciona que: “Sea que no les_fuese posible, ¢ que no lo
creyesen conveniente, no ensefiaban estos misioneros d los indigenas otra industria que la de cullwar la
tierra” (D’Orbigny, [1845], 1992) y finalmente, el propio Armentia reconoceria, a fines del
XIX, las limitaciones del sistema de las misiones franciscanas en este temprano periodo?:

“Confesamos que hubieran hecho muy bien en enseiiar d los nedfitos d tejer sus propios vestidos™,
ete. y aun d tejer para la venta y exportacion. .. hubieran podido formar herreros, que les trabajasen
las herramientas necesarias, de hachas y cuchillos, elc., y aiin les arreglasen alguna que otra arma
de fuego; carpinteros que trabajasen mesas, puertas, ventanas, etc; teheros (sic) que trabajasen tejas
con que poder techar por lo menos la iglesia y conventos, con el fin, de poder evitar el peligro de
incendios. ... pero ya sea por la falta de compentencia en los padres misioneros, 6 ya por falla de
aptitudes en los néofitos; el caso es que nada se adelant™ (Armentia, 1903, pag. 84).

En todos los casos, estas criticas se hacian tomando como referencia el sistema que los jesuitas
establecieron en Mojos y en Chiquitos, donde tanto la ensefianza de la religion catolica
cuanto de oficios y artes, habia sido impartida de tal manera que se terminé por configurar
una “cultura reduccional” (Block, 1997) como resultado de la incorporacion de los elementos

21 Es necesario considerar que entre las misiones franciscanas de Apolobamba y las de Guarayos, que fueron
posteriores, existieron importantes diferencias, pues estas ltimas incluyeron experiencias anteriores de los franciscanos
pero también de los jesuitas, en tanto que las misiones de Apolobamba, se desarrollan simultaneamente al experimento
jesuitico en Mojos y Chiquitos.

22 Llamala atencién esta aseveracion de Armentia ya que las fuentes historiograficas del siglo XVI 'y XVII mencionaban
que la mayoria de los grupos de la provincia de los Chunchos tejian sus propias vestimentas y, en algunos casos, los
espanoles se sorprendian del primor con que eran tejidas las prendas. Estas percepciones parecen obedecer a una
renovacion o reforzamiento de la vision del “salvajismo™ que se atribuia a estos grupos indigenas gracias al “darwinismo
soctal” en boga en el siglo XIX (Guiteras Mombiola, 2015). De hecho, los relevamientos etnograficos de la década
de 1950 describen todavia las habilidades de las mujeres tacanas para los tejidos de algodén e incluso la simbologia
tradicional incluida en ellos (Hissink, K.; Hahn, A., [1952-1954] 2000).




culturales introducidos por los jesuitas en una activa y dinamica matriz cultural indigena.
Este fendmeno parece haber sido menor en los tacanas, entre quienes mas bien perduraron
elementos muy significativos de su cultura original hasta muy entrado el siglo XX.

De las referencias hasta aqui presentadas, en términos del gobierno de las misiones se
puede establecer que:

Los franciscanos, sea bajo la denominaciéon de caciques o alcaldes mayores,
pusieron mucho cuidado en conservar el poder de los “caciques” precolombinos. El
rol de los caciques como intermediarios entre la poblacién indigena y el sacerdote
posiblemente contribuyera a mantener el poder de éstos. La eleccion y nombramiento
de autoridades de segundo nivel respondia, de alguna manera, a una nociéon de
jerarquia de mando, existente en el mundo tacana atn antes de la conquista. Dado
que la autoridad era elegida, empezando la elecciéon por los mas ancianos, lo mas
probable es que se hubiera mantenido el sistema hereditario, encubierto bajo esta
forma de “eleccion”. Dada la moral catolica que se queria imprimir en las misiones,
la poligamia, como privilegio del jefe, debi6 ser desterrada o al menos obligé a los
indigenas a practicarla bajo formas menos evidentes.

El sistema reduccional-misional implicé cambios importantes en el sistema de
organizacion del Pueblo Tacana. Las jurisdicciones de los caciques que, en algunos
casos, abarcaban varias “provincias”, fueron reducidas a un solo asentamiento, la
mision. Asimismo, la distribuciéon de la poblacién de un mismo grupo étnico en
diferentes centros misionales indicaba un proceso de fragmentacion de la autoridad
de los caciques. Por otro lado, la inclusiéon de autoridades espanolas, con el
nombramiento de los maestres de campo y otras autoridades cuya jurisdiccion regia
a nivel de la region, implicaba la existencia de una autoridad superior espafiola
donde antes gobernaban solo los caciques indios.

Ademas de lo anterior, el mayor cambio fue, sin duda, el decremento de la poblacién,
como se ha sefialado, la mortandad en esta region alcanzé niveles dramaticos.

Se introdujo un concepto diferente de los usos del tiempo, por ello la insistencia de
que cada cambio de actividad a lo largo del dia esté marcada por los campanazos
de la iglesia. También se introdujo una marcada separacién entre hombres y
mujeres para cada actividad, reforzando la division sexual del trabajo, ya no sélo
a nivel familiar sino de toda la colectividad en cada mision. Esta organizaciéon en
funcién del género no sélo se referia a las practicas, sino también al plano simbélico,
determinando un orden jerarquico que separaba a los hombres de las mujeres, a los
casados y las casadas de los viudos y las viudas, asi como también las solteras de los
solteros y las ninas de los niflos.
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Los sistemas de gobierno en las postrimerias coloniales y
en la Guerra de la Independencia

En la segunda mitad del siglo XVIII, se incrementaron las tensiones entre Espana y
Portugal, como consecuencia de ello, se cre6 el Virreinato de Buenos Aires y la Audiencia
de Charcas pas6 a su jurisdiccién; asimismo, se crearon los gobiernos militares de Chiquitos
y de Mojos y Apolobamba, quedando Apolobamba sujeta al gobernador de Mojos.

El sistema jurisdiccional colonial cambié y se establecieron las intendencias: la Audiencia
de Charcas quedo constituida por cuatro intendencias, entre ellas, la de La Paz. Hasta
entonces, La Paz habia sido un corregimiento, al transformarse en intendencia, se ampli6
su jurisdiccion. Asimismo, Caupolican —que hasta entonces habia sido considerada como
un partido dependiente del corregimiento de Larecaja— quedé constituida en provincia,
con su capital Apolo. Para el gobierno de esta provincia se nombré6 un subdelegado que
quedaba sujeto al Gobernador Intendente de La Paz (D’Orbigny, [1845], 1992, pag. 21).
Con estos cambios, en la practica, las misiones de Apolobamba dependian militarmente
del Gobierno de Mojos y Apolobamba, econémicamente de la Intendencia de La Paz vy,
en el campo religioso, siguieron dependiendo del Colegio Franciscano de San Antonio de
Charcas, que a su vez era dependiente del Obispado de La Paz.

En suma, como se vera, los sucesivos intentos por definir la dependencia y limites de
Caupolican o Apolobamba muestran, por un lado, las dificultades en el establecimiento de
limites de un espacio que politica, social y culturalmente habia mantenido una continuidad
y flexibilidad hasta el establecimiento de las misiones, y por otro lado, el hecho de que
esta region siempre fue considerada como un espacio lejano ya sea de Moxos o de La Paz,
situacion persistente tanto en el periodo colonial como en el republicano.

La situacion se complejiz6 aun mas, para ese entonces, la acciéon misionera de los
Franciscanos de Charcas habia encontrado sus propios limites, y a prinicipios del siglo
XIX: “..las misiones de Caupolicdn: Pata, Santa Cruz, San José, Tumupasa, Isiamas, Apolo
y Atén quedaron enigidas en Curatos y solamente conservaron el titulo de Misiones la de Cavinas
9 la de los Pacaguaras” (Mendizabal, 1932, pag. 295). Esto implic6 cambios importantes
en el régimen de gobierno y econémico, con impactos significativos sobre la poblacion
indigena: el gobierno colonial nombr6 un alcalde y un cura en cada parroquia y la
poblacién indigena empezo6 a ser sometida al régimen del tributo o de la contribucion,
como se lo denomino por entonces.

Aunque en la regién de las exmisiones de Apolobamba se logré recaudar el tributo
regularmente, se convirtié en una fuente de abusos por parte de los corregidores y los
alcaldes encargados de su cobro, el resultado fue que:



“... las naciones que ya parecian dispuestas d salir del estado salvage para entrar en el camino de la
cwilhizacion, se apartasen de él, procurando algjarse d lo mas escondido de los bosques, a fin de sustraerse al
tnibuto anual, y sobre todo d las vejaciones de todo género y d las torpes violencias, frecuentemente empleadas
por quellos que estaban encargados de recaudarlos” (D’Orbigny, [1845], 1992, pag. 22).

Especialmente en Ixiamas se mantenian y, a momentos, se incrementaban los ataques de
los grupos no reducidos: “...hemos visto el caso de obligar & muchachos de trece afios el tributo
de dos pesos que debian pagar los hombres, tal vez sus padres, que habian muerto G manos de los
salvajes” (Armentia, 1903, pags. 82-83). Como se vera mas adelante, el cobro del tributo a
los indigenas se mantendra hasta muy entrado el periodo republicano.

Durante la Guerra de la Independencia, en 1814, la provincia de Caupolican, y
particularmente Atén, fue también un escenario de las luchas entre realistas y patriotas. El
cura Muriecas se refugié en Apolo y luego en Atén, cuando las fuerzas realistas comandadas
por Gamarra ingresaron con la finalidad de restituir el orden real en la region, fueron
enfrentadas por el lider Santos Pariamo con doce “afenianos™, quien resistié al ejército
realista conformado por cien soldados y quinientos flecheros; segin D’Orbigny “el capitin
Pariamo fue el vinico que llegé a salvarse” y desaparecié en el monte (D’Orbigny, [1845],
1992, pags. 41-42).

Al levantamiento de la provincia, sobrevino el castigo ejemplarizador, frente al acoso,
otro lider de Atén, cuyo nombre era José Pacha, de quien D’Orbigny afirma que era
tacana (D’Orbigny, [1845], 1992, pag. 23), huy6 con una treintena de familias al lugar
denominado Irimo. Alli se mantuvo oculto durante siete anos. Segtin D’Orbigny impuso
un sistema de gobierno en el que ¢l era el jefe, imponia sus propias leyes, tenia una guardia
que vigilaba a la poblacién para que nadie saliera con rumbo a Atén y pudieran ser
descubiertos, ejercia también funciones religiosas, y organizé a la poblacion para producir
en comun todo lo necesario para su sustento y vestido. Establecié una norma mediante la
cual cualquiera que fuese sorprendido dirigiéndose a Atén debia ser enterrado vivo.

Esta situacion fue descubierta debido al caso fortuito de una nifia que huy6 a Atén
para conseguir sal, en una primera oportunidad fue “absuella”, pero en una segunda
oportunidad, los vigilantes de Pacha aplicaron la sentencia. El caso fue denunciado por
los padres de la muchacha en Atén, y Pacha fue encarcelado en La Paz para ser juzgado,
pero en 1823, cuando la ciudad cayé en manos de los patriotas, Pacha se beneficié del
indulto general (D’Orbigny, [1845], 1992, pags. 41-42). Mas alla de la anécdota, este
hecho sugiere que, a pesar del gobierno colonial y de las misiones, el liderazgo indigena
en la region habia mantenido su capacidad para concentrar y ejercer un poder, nada
despreciable entre los suyos.

23 Hacia 1832, toda la poblacion de Atén era de habla tacana, por lo que podria suponerse que, si Santos Pariamo era
de Atén, bien pudo ser tacana (D’Orbigny, [1845], 1992, pag 41 y 53), aunque otros autores aseguran que era Leco
(Machicao, 1990). En la actualidad, Santos Pariamo es reivindicado como su héroe por el Pueblo Indigena Leco de Apolo.




El gobierno en el territorio tacana durante la republica
temprana

Con el advenimiento de la Republica, Caupolican se mantuvo como provincia dependiente
del Departamento de La Paz, aunque un gobernador reemplazé al subdelegado en su
forma de gobierno. Al igual que desde el periodo colonial, la provincia se dividia en un
“Partido Grande™, conformado por Pelechuco, Pata, Moxos, Apolo, Santa Cruz del Valle
Ameno y Aten, con su capital Apolo, y un “Partido Chico”, conformado por San José de
Uchupiamonas, Tumupasha, Ixiamas y Cavinas, también llamados pueblos interiores,
con Ixiamas como referente administrativo (D’Orbigny, [1845], 1992, pag. 24 y 50).

La situacion de la poblacion indigena lejos de mejorar iria empeorando, se la mantuvo
sujeta al pago del tributo o contribuciéon, pero ademas, con el incremento de la extraccion
de la cascarilla o quina, las exigencias que sobre ella pesaban para el transporte de
mercancias también aumentaron. Segin D’Orbigny, fue gracias a este comercio que se
introdujo en la regiéon el intercambio basado en la moneda, donde antes dominaba el
intercambio bajo la modalidad del trueque (D’Orbigny, [1845], 1992, pag. 23). Es posible
también que a este comercio se debe la “quechuizacion” de muchas poblaciones que hasta
entonces eran dominantemente de habla tacana, como en los casos de Atén y San José de
Uchupiamonas. Hacia 1832, la provincia de Caupolican contaba con 10.661 habitantes,
de los cuales el 39% hablaba el idioma tacana, el 35% pertenecia a la nacién “apolista™ y
solo el 26% era quechua (D’Orbigny, [1845], 1992, pag. 53).

En 1842, con la creacion del Departamento del Beni, la provincia de Caupolican pasé6 a
formar parte de este nuevo Departamento, junto con las provincias de Mojos y Yuracarés
(Limpias, [1942], 2005, pag. 14). Algunos problemas de fondo con la adscripcion de
Caupolican al Beni se referian al hecho de que, por un lado, las autoridades politicas
de dicha provincia, constituidas por un gobernador y varios corregidores, mostraban
resistencias o al menos aludian dificultades de comunicacion para reportar sobre sus
acciones al prefecto del Beni; por otro lado, de las arcas del Beni se erogaba para el pago
de las autoridades de Caupolican, pero los ingresos provenientes de la extraccion de la
cascarilla se depositaban en el tesoro de La Paz. Los prefectos del Beni hicieron reclamos
reiterados en 1847, 1848, 1849 y 1855, para que se les abonasen a la cuenta del Beni, lo
que consideraban les correspondia de dichos ingresos (Limpias, [1942], 2005, pags. 47,
55, 59, 83, 107, 108).

En 1856, el gobierno de entonces, “declaré™ que los indigenas del Beni debian:

.. .satisfacer en dinero el importe de la contribucion, sin que por causa o motwo alguno pueda exigirseles
el pago de ella en especie, quedando aquellos naturales en pleno uso de los derechos que les, concede la
Constitucion para vender libremente los productos de su industria al precio y a las personas que lengan
convemiente” (Limpias, [1942], 2005, pag. 112).
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En la misma declaracion, se hacia referencia a que los indigenas de Caupolican habian
reclamado que el cobro de 2 pesos anuales, por concepto del tributo o de “contribucion
indigenal”, se les cobrara en dinero en vez de las 7 libras de cacao que pagaban como
contribucion al Estado; sin embargo, en este caso, se disponia que el Prefecto del
Departamento tomara conocimiento de este hecho e informara al gobierno. Esta decision
pone en evidencia un tratamiento del Estado que diferenciaba a los indigenas de Mojos

respecto de los de Caupolican, aunque esta provincia formalmente hacia parte del Beni.

Con base en un informe que el Prefecto del Beni, Dn. Matias Carrasco, habia elevado al
Gobierno en 1851, en julio de 1856 el Gobierno disponia que el Departamento del Beni
debia organizarse de acuerdo a la Ley del 28 de septiembre de 1831%* (instrumento que
establecio la division politica y administrativa del pais), haciendo notar que hasta entonces,
al menos en el plano formal, no se la habia aplicado en el Beni. Asi la disposicién de
1856 establecia que el Departamento se dividia en 4 provincias (no en tres como se habia
establecido mediante el Decreto de su creacion), una de ellas, era la provincia de Reyes,
con Reyes como su capital, y los cantones de Cavinas, Tumupasha, Ixiamas y San Borja.

Cada provincia era administrada por un gobernador y se disponia en cada canton el
nombramiento de un corregidor. Con este decreto, la provincia de Caupolican quedaba
dividida en dos, permaneciendo en la jurisdiccion del Beni, como parte de la provincia
de Reyes, una parte del “Partido Chico de Caupolicdn”™, que incluia a los tres cantones de
Cavinas, Tumupasha e Ixiamas, desmembrandose a San José¢ de Uchupiamonas, que pasé
a formar parte del “Partido Grande™, junto con los cantones que lo conformaban, dentro
de la jurisdiccion del Departamento de La Paz (Limpias, [1942], 2005, pags. 113-116).

Hasta entonces, las cargas que pesaban sobre los indigenas eran mutiples y variadas:

El tributo o contribucién indigenal, al que habian quedado sujetos con la constitucion de
las antiguas misiones en curatos, excepto en el caso de Cavinas (D’Orbigny, [1845], 1992,
pag. 23). En principio, el tributo era cobrado por los alcaldes que se puso en cada pueblo
y por los corregidores. El Decreto de julio de 1856 ponia en evidencia que el 5 % de la
recaudacion, que realizaban los corregidores por el cobro de la contribuciéon personal
o indigenal, constituia parte de sus propios ingresos. De esta manera, los corregidores
buscarian incrementar el cobro del tributo, mientras creaban las condiciones para
exacciones arbitrarias a los indigenas por parte de estos mismos.

Las “temporalidades”, desde el tiempo de las misiones jesuiticas, y por extension puede
suponerse a las franciscanas, se conoci6é como el rubro de “lemporalidades™ alos bienes que
se producian colectivamente en areas agricolas, telares y talleres artesanales, denominados
“del comin™, y que originalmente se destinaban a “la musién” y posteriormente al Estado.
Para la temprana época republicana y hasta 1856, este rubro se habia convertido en

24 Dicha ley puede verse en: http://www.lexivox.org/norms/BO-L-18310928-3 xhtml



el mecanismo mediante el cual los curas y corregidores hacian trabajar a la poblacion
indigena, hombres y mujeres, sin ningtin control, entregando al Estado alguna parte de
la produccion, pero sobre todo beneficiandose ellos mismos. El decreto de julio de 1856
suprimia este rubro.

Sin embargo, se establecia que el presupuesto destinado a la prefectura, la policia
y la administraciéon de justicia del Beni serian pagados de la Tesoreria de La Paz, y
especificamente del “producto de la contribucion indigenal de la provincia Caupolican™ (Limpias,
[1942], 2005, pags. 113-116). Entonces, del tributo de los indigenas de Caupolican tenian
que sufragarse los gastos de las instituciones estatales del Departamento del Beni, asi
como lo correspondiente para sostener al gobernador, los corregidores y, probablemente,
a los curas de su propia jurisdiccion: del total presupuestado para el Departamento del
Beni, una suma de 18.928 pesos, de acuerdo al Decreto de 1856, entre el 34% y 43%,
recaia sobre la contribucion indigenal de Caupolican.

Con este Decreto, por primera vez en el periodo republicano, quedaba claro que en
Tumupasha, Ixiamas y Cavinas, en su calidad de cantones, regia un corregidor, como
se dijo, estos ganaban un porcentaje del cobro del tributo que lograban recaudar. Se
establecia que a los naturales del Beni se haria el reparto de plantios de cacao, en tanto se
realizase esta tarea, los corregidores debian organizar las cosechas para el Tesoro Publico,
debiendo pagarse a cada jornalero en especie “el precio de su jornal”. Ademas, para el
servicio de los gobernadores y curas, debian turnarse los indigenas de cada canton. Otras
obligaciones a las que quedaban sujetos los indigenas eran el transporte de mercancias y
el correo.

Rio Beni - Transporte de goma en las g'i(hur'l'lx.
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25 El presupuesto del Departamento del Beni en varias partidas ascendia a 18.928 pesos, explicitamente lo que se cargaba
a la contribucién indigenal de Caupolican eran los siguientes: Prefectura, 3000 pesos. Secretario, 500 pesos. Oficial
auxiliar, 400 pesos, gastos de escritorio, 100 pesos. Intendente de Policia, el Gobernador del Cercado, con 100 pesos de
sobresueldo. Un sargento de policia, 180 pesos.- Seis gendarmes a pesos 8 mensuales y drogas de botica, 200 pesos, lo que
hacia 8.056 pesos, lo que supondria alrededor del 34%, sin embargo, aparte estaban los gastos de la propia provincia, si se
sumaran estos costos que incluyen los pagos al gobernador y tres curas, el porcentaje cargado a la contribuciéon indigenal
de Caupolican asciende al 43% del presupuesto total del Beni (Limpias, [1942], 2005, pags. 113-115).




Como se vio en parrafos anteriores, la demanda del transporte de mercancias que pesaba
sobre los indigenas, se habia incrementado con el comercio de la cascarilla, también para
el transporte del cacao vy, posteriormente, para el transporte de la goma elastica®®. Ya,
en 1830, al realizar un balance de las potencialidades de la provincia de Caupolican,
D’Orbigny senalaba:

“Es muy_facil comprender que hay sin embargo un motwo para que no quieran los habitantes recoger
lo sobrante de cacao: esto es, porque el cura ¢ el alcalde no los fuercen a llevar sobre las espaldas, por el
espacio de sesenta 1 ochenta leguas hasta la capital, el acopio de estos frutos. Efectivamente, estos pobres
desgraciados son las solas bestias de carga del pazs, y se les fleta de 1gual modo que d las mulas: cada hombre
liene que llevar; junto con sus viveres, tremta y tres hibras de carga, en una cesta. . . por un salarwo tanto mas
minimo cuanto que se paga en mercancias, y que no representan estas sino la mitad del valor real. Cuando
hacen estos viajes de transporte por cuenta del Estado o en servicio del cura 6 del alcalde, se les retribuye con
la cantidad de catorce reales; cuando lo hacen por cuenta de los comerciantes reciben tres pesos partiendo de
Tumupasa, y tres y medio desde Isiamas™ (D’Orbigny, [1845], 1992, pags. 49-50).

Las cargas que pesaban sobre los indigenas de Caupolican en términos de tributos, de
trabajo para las “temporalidades”, de transporte y servicios personales para las autoridades
locales, tenian como paliativo un profuso calendario festivo catélico, aspecto que coincidia
con la practica precolombina de reunirse para beber chicha. Para 1830, D’Orbigny observo
que, mientras en los pueblos interiores o en los pueblos del Partido Chico se mantenia la
costumbre del consumo de la chicha, en el Partido Grande o propiamente “Caupolicin™ se
hacia uso mas bien del aguardiente (D’Orbigny, [1845], 1992, pags. 55-56).

La posicién de los corregidores en una region, incluyendo a Mojos y Apolobamba, donde
no se habia establecido atin con claridad el sistema politico administrativo republicano,
quedo retratada en un informe del Prefecto Matias Carrasco, en 1851 (informe que
sirvi6 de base para la elaboracién del Decreto de 1856, cuyo contenido se describio
anteriormente) en el que se hacia énfasis en la necesidad de buscar:

26 Destaca la descripcion de Fawcett en 1906, acerca de los senderos que los indigenas debian recorrer con la carga de
goma sobre sus espaldas: “Los indios y las mulas —y, por supuesto, las ubicuas llamas- son prdcticamente las inicas criaturas
capaces de recorrerlos con éxito. Los angostos caminos estdn sembrados de piedras suellas y grava movediza, ascienden miles de
melros por pendientes que sélo puedo describir compardndolas con el costado de la Gran Purdmide, y luego, del otro lado, descienden
por escarpados precipicios en una serie de bruscos zigzags. Las mulas han de saltar; como gatos, sobre piedras enormes que recuerdan
la escalinata de un gigante. A ambos lados de las afiladas crestas, el sendero desciende hasta un abismo lleno de_fango. El camino
aparece flanqueado por esqueletos de animales, y alguna que otra ruidosa bandada de buitres se disputa el caddver descompuesto de
un caballo 0 una mula. En algunos puntos el lortuoso sendero se reduce a poco mds que un estrecho saliente labrado en la escarpada
r0ca, a cenlenares de metros sobre el fondo del valle, y alli las mulas optan por avanzar préximas al borde.

Mouchos indios procedentes de las plantaciones de caucho suben por el sendero con pesados fardos en la espalda, afianzados mediante
una correa cefiida a la frente. No llevan comida consigo, pero aguantan los diez dias de viaje sin debilitarse excesiwamente masticando
hojas de coca y lima™ (Fawcett, [1906], 2008, pag. 80).
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“...la resolucion del dificil problema administrativo de colocar a los funcionarios en la feliz imposibilidad
de dafiar y de abusar de sus puestos. Por una parte privados los prefectos de tener inteligencia directa con los
corregidores, o de esa colusion criminal con que mds de una vez han convertido en moneda el sudor de estos
wnfelices indigenas™ (Limpias, [1942], 2005, pag. 83).

Proponia “contener” a “los corregidores en su legal érbita™, despojandolos de su...

“...ommipotencia y vigilados e nspeccionados frecuentemente por los gobernadores al propio tiempo que
estos por el prefecto, reciprocamente se servvrdn unos a otros de contrapeso, y se pondrd coto al peculado y a
la sevicia. .. Conforme al proyecto, en vez de entenderse con quince gobernadores, que ast pueden titularse
con exactitud a dichos corregidores, (el Prefecto) no tiene que comunicar sus drdenes sino a tres gobernadores
ttulares. .. Los corregidores existiendo como hasta ahora aislados en sus cantones, ¢gercen un poder cast
autocrdtico, siendo en todo aparte las muelles comodidades, unos verdaderos sultanes. .. El destino del
corregidor es tan solicitado que la empleomania ha adguirido en estos lugares nuevo ensanche. Por otra parte,
no estando esta clase de funcionarios en conformidad al orden administratwo que rige al resto de la repiiblica,
sus alribuciones se confunden con las de los gobernadores de provincias y con las de la admunistracion del
Tesoro Piblico, en una palabra, son nada y todo en la politica. . .” (Limpias, [1942], 2005, pag. 83)*".

27 Las aclaraciones entre paréntesis son nuestras



Es demostrativo de las inconsistencias de las politicas republicanas respecto de Caupolican
o Apolobamba el hecho de que seis meses despues de emitido el Decreto del 9 de julio
de 1856, al que se hizo referencia en parrafos anteriores, el 18 de noviembre del mismo
ano y por el mismo gobierno del Presidente Cérdova, se emiti6 otro decreto mediante el
cual, aludiendo a las distancias y a la imposibilidad de su administracién desde el Beni
o desde La Paz, se decidi6 erigir a Caupolican, junto a la provincia de Reyes, como un
distrito independiente, con su capital en Apolo. Este distrito estaba gobernado por un jefe
politico del distrito de Apolobamba, que se comunicaba directamente con el gobierno
central, quedando a su cargo los corregidores cantonales (Limpias, [1942], 2005, pag.

118; Avendanio, 2006, pag. 317).

Esto suponia la reintegracion de Tumupasha, Ixiamas y Cavinas a lo que fuera el espacio
de Apolobamba, sin embargo, la situacion de los indigenas continuaba igual o peor, el
presupuesto del jefe politico del distrito era tres veces méas alto que el del gobernador,
menteniéndose el compromiso de enviar al Beni una parte de los ingresos netos del distrito.
Como se vio, una parte importante del presupuesto era cubierto con la contribucion
indigenal: “Hechos los pagos naturales del Distrito, remesard a la tesoreria de La Paz en cada
semestre los sobrantes de las rentas, las cuales hardn frente, como estd dispuesto, al presupuesto del
departamento del Beni” (Limpias, [1942], 2005, pag. 118).

La situacién de la poblacion y su gobierno durante los
auges extractivistas

Mas adelante, en 1863, otro Decreto Supremo consolidaba la provincia de Reyes (incluida
la localidad de San Borja) como parte de un tnico distrito junto con la provincia de
Caupolican. Para ese entonces, la independencia del distrito, establecido en 1856, se
habia diluido y, en la practica, la region, conformada por Tumupasha, Ixiamas y Cavinas,
se habia reintegrado a la provincia de Caupolican, que dependia del Departamento de
La Paz. En el Beni, este decreto fue interpretado como la anexién de la provincia de
Reyes al Departamento de La Paz, lo que provocé la protesta de las autoridades benianas
(Limpias, [1942], 2005, pag. 148 y 150). En 1864, una Ley restituy6 la provincia de Reyes
al Departamento del Beni (Avendaiio, 2006, pag. 318).

Al comercio de la cascarilla, se debi6 la creacion de San Buenaventura, en 1862, en la ribera
occidental del rio Beni, con poblacion tacana traida de Tumupasha (Wentzel, [1985 - 1987]
1989, pag. 48), y ubicada al frente de Rurrenabaque, que en 1810 se habia conformado en
un asentamiento con familias de Ixiamas, entre otras (Gareca, 2005, pag. 143). Durante
el auge de la cascarilla, la importancia de Rurrenabaque aument6 significativamente,
llegando a disputar a Trinidad la condicion de capital del Departamento del Beni bajo el
nombre de “Ciudad Ballividn™ (Limpias, [1942], 2005, pag. 21).



En 1890, la provincia de Caupolican fue nuevamente dividida para formar la Delegacion
del Madre de Dios, ya que incluia el territorio que se extiende al norte del rio Madidi.
En 1900, con la creaciéon del Territorio Nacional de Colonias, se restituyé nuevamente a

Caupolican la region del Madidi hasta el Madre de Dios (Avendartio, 2006, pags. 319-322).
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Las epidemias continuaron diezmando a la poblacion indigena a lo largo del siglo XIX y
aun hasta principios del XX. En 1832, la poblacion de San José de Uchupiamonas se habia
reducido a 73 personas, la poblacion de Tumupasha contaba con 885 y la de Ixiamas tenia
1170 habitantes. Sin embargo, para esta época, al parecer, la poblacion se habia estabilizado
y comenzaba a recuperarse (D’Orbigny, [1845], 1992, pag. 53; Wentzel, [1985 - 1987] 1989,
pag. 45), cuando, con el boom de la cascarilla o quina, entre 1840 y 1850, la poblacion,
particularmente masculina, se redujo nuevamente (Block, 1997, pag. 240).

En la segunda mitad del XIX y hasta principios del XX, sobrevino el boom gomero:
“...a la industria gomera se debe la enorme disminucion de la poblacion de Mojos, de Tumupasa y de

Isiamas. Nunca vuelven los mozos a sus pueblos natales, a pesar de llevar una vida muserable en los centros
gomeros” (Mendizabal, 1932, pag. 304).



Grafico 1:
Evolucién de la poblacion del Partido Chico de Apolobamba
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Fuentes: (D’ Orbigny, [1845], 1992, pag. 53; Garcia Jorddan, 2006, pags. 56, 62, 75).

También puede refererirse a este periodo como el de la gran dispersion de la poblacion
tacana y de la fragmentacion de las familias extensas, base organizativa de la sociedad
tacana. A través de los enganches de la fuerza de trabajo, cientos de personas de origen
tacana fueron trasladadas a las barracas del bajo rio Beni, del Madre de Dios, del Orthon,
del Manuripi y del Acre, algunos retornaron a Tumupasha, Ixiamas y San José, otros no
lo hicieron nunca (Lara, [2001 - 2002] 2003, pag. 40).

En los hechos, fue el despoblamiento de las exmisiones franciscanas y jesuiticas lo
que inviabilizé el cobro de la contribucién indigena tanto en Caupolican, como en el
Departamento del Beni:

“El ramo contribucional, imico ingreso efectivo del Tesoro del Beni, estaba en decadencia®®. Por
mules se podian sumar los indigenas que abandonaban el campanario, rumbo al Madera, y eran
centenares los que no habian tornado jamds a sus pagos™ (Limpias, [1942], 2005, pag. 179).

Entre 1880 y 1900 comenzaron a establecerse pobladores no indigenas en Ixiamas y
Tumupasha, este flujo poblacional se increment6 con la caida de los precios de la goma en

28 Segun Guiteras Mombiola, en el Beni y por tanto en Apolobamba, el tributo dejé de solicitarse en 1876, fecha del dltimo
padrén de contribucién en el Archivo Nacional de Bolivia. En 1880, el Estado, en su idea de crear un mercado de tierras y
modernizar la economia nacional, implant6 un nuevo sistema tributario que se basaba en las rentas producidas cada afio y
la extension de cada propiedad agraria (segun catastros). Situacién que habria provocado que la poblacion indigena, que no
fue trasladada a los gomales o que pudo regresar de ellos, no habria pagado esta contribuciéon al no ser reconocidos como
poseedores de los predios rasticos (Anna Guiteras com. Pers.) Ver también (Guiteras Mombiola, 2012, pags. 11 - 112).



1912 (Wentzel, [1985 - 1987] 1989, pag. 50). La ocupacién del antiguo espacio misional
tacana estuvo acompanada por la emergencia de establecimientos ganaderos, en las
sabanas naturales de Ixiamas, y agricolas, productores de aztcar y alcohol, en las zonas
boscosas de San Buenaventura y en la region de Carmen del Emero sobre “e/ medio™
rio Beni. Para asegurarse la mano de obra, estos establecimientos, al igual que para los
trabajos de la goma, se basaron en mecanismos extraecconémicos de sujecion de la fuerza
de trabajo indigena, como el “habilito” o la “matricula™. De las concentraciones de estos
trabajadores de los establecimientos, surgieron nuevos asentamientos tacanas, este es el
origen de las comunidades actuales de Tahua, San Pedro, Buena Vista, Altamarani® y

Carmen del Emero (Wentzel, 1989: 55; CIPTA y WCS, 2002: 19).

AUn mas, para la Guerra del Chaco (1932-1935), el General Federico Roman logré
reclutar mas de 100 hombres tacanas, mayormente de los asentamientos ubicados en las

riberas del Beni y del Madre de Dios (CIPTA y WCS, 2002: 19).

Exportacién goma de Bolivia - Proa de un batelon, serie Viaje en los gomales, 1905, Felix Ripeau (Ed.)

La diaspora de la poblacion tacana hacia el norte estuvo influida por la persistencia de
las epidemias, particularmente de la viruela, como recuerdan algunos tacanas que les
contaron sus antecesores:

29 En 1906, Altamarani era conocido como un lugar de rapidos en el rio. Cerca de este lugar, un inglés tenia una parcela

y en medio de la selva vivia una anciana “mestiza”, con su hija, cuya fama de hechicera era reputada entre los blancos de

poblaciones tan distantes entre si como Rurrenabaque y Riberalta, ademas entre los indigenas de las ex misiones y entre
B ENT

aquellos indigenas no misionados, a quienes en la época se les denominaba “bdrbaros™, “salvajes™y, en algunos casos, se hacia
mencion a ellos como “indios guarayos™ (Fawcett, [1906], 2008, pags. 94,95).




“Cuentan que aqui, en Tumupasha, habia como 4000 habitantes, pero mds o menos en el aiio
40, llego la eprdemia de la viruela, donde morian, siete, cinco... y ya, los huarajes, que son los
encargados de enterrar a los muertos, ya no les hacian ni los cajones, en estera nomds los envolvian y
los enterraban. Al ver eso, muchas familias han escapado al Beni, rio Beni abajo, se han escapado
y también vino nuevamente la cuestion de la goma® ... y la castaiia, entonces vinieron con alcohol
Y empezaron a enganiar a la genle y se los han llevado como ganadito y esa gente ha sido la que
ha ido quedando, quedando en las barracas. Marupas, Quetehuaris, Quenevos, Chao, Beyuma,
Cartagena, son gente de acd. Actualmente, ellos todavia dicen: yo soy tacana, mi padre, mi abuelo
eran de Tumupasha " (Antonio Fessy, Tumupasha, 8/6/2011. TLA 1 CIPTA 105).

Un efecto adicional tuvieron los enganches de la fuerza de trabajo indigena, en general,
y de los tacanas, en particular: la pérdida de rasgos culturales en las barracas gomeras,
como fue testimoniado por Nordenskiold en la primera década del siglo XX:

Aqui ya no se puede hablar de indios de diferentes tribus, sino simplemente de trabajadores del
caucho. Chiquitano, baure, itonama, mestizos, todos estin hacinados bajo el mismo techo. Viven en
barracas. Cualquier lazo familiar se ha disuelto. . ..

Ha desaparecido cualquier huella de la artesania y la cultura indigenas. A esta gente, la vida no le
ofrece otra cosa que trabajar para sus amos los dias de diario, empinar el codo los dias de fiesta y
doblar el codo de borrachos en las grandes festividades misionales. En los pueblos, estas festividades
se celebran con misa y aguardinete. Aqui no hay misas, aqui hay un solo Dios, y ese Dios es el
aguardiente” (Nordenskisld, 2003, pag. 135).

Si lo anterior parecia constatarse en las barracas, de acuerdo con Vallvé, en el caso
particular de los tacanas, su sobrevivencia como grupo es remarcable en comparacion
con otros grupos indigenas de las tierras bajas, debido a que estuvieron expuestos a varios
ciclos historicos. Su ubicacion en el centro de las rutas de intercambio entre los Andes y la
Amazonia, probablemente incrementaron su resiliencia y sus habilidades para lidiar con
la sociedad no indigena (Vallvé, 2010, pags. 334 -335). De hecho, Vallvé también pone de
relieve la gran capacidad de los tacanas para sobrevivir en diferentes ecosistemas, desde
las alturas andinas hasta las llanuras amazoénicas, por las que atravesaban transportando
la cascarilla o la goma; y de incorporar a su acervo cultural diferentes expresiones de otros
pueblos indigenas, sean andinos o amazonicos (Vallvé, 2010, pags. 331, 332-333). En este
mismo sentido, Wentzel también destaca el marcado interés de la poblacién tacana por las
oportunidades econoémicas (Wentzel, [1985 - 1987] 1989, pags. 62-65).

30 Un repunte en los precios de la goma se registré durante la Segunda Guerra Mundial (Gamarra, 2007, pag. 216).






Nuevos cambios politico-administrativos hasta la conformacion
final de la provincia Iturralde

En 1937, mediante Decreto Supremo, el gobierno de Busch cre6 la provincia Heath del
Departamento de La Paz, teniendo como limites los rios Madre de Dios, Beni y Madidi, y
la frontera internacional del Perti, desmembrando nuevamente este espacio que habia sido
restituido a Caupolican con la creacion del Territorio Nacional de Colonias. Finalmente,
la Convenciéon de 1938 cred el Departamento de Pando y la provincia Abel Iturralde,
incluyendo el territorio de la provincia Heath (cuyo nombre desaparecio) (Wentzel, [1985 -

1987] 1989, pag. 57).

Con la creacion de la provincia Abel Iturralde como parte del Departamento de La Paz, se
defini6 la situaciéon politico-administrativa de dicha region, incluyendo lo que anteriormente
fuera el “Partido Chico™, conformado por las poblaciones de San José de Uchupiamonas,
Tumupasha, Ixiamas y San Buenaventura, siendo esta Gltima poblacién inicialmente su
capital y luego cambiada por la de Ixiamas.

En 1966, el nombre de Caupolican, que habia quedado para designar a la provincia donde
se encontraba el “Partido Grande”, fue cambiado por el de Franz Tamayo, que incluye
a los pueblos de Suches, Pelechuco, Mojos, Santa Cruz del Valle Ameno, Atén y Apolo,
siendo este Gltimo su capital (Machicao, 1990, pag. 196). En la actualidad, la provincia Abel
Iturralde esta formada por dos secciones municipales: San Buenaventura e Ixiamas. Hasta
antes de la Constitucién Politica del Estado de 2009, San Buenaventura contaba con los
cantones de San Buenaventura, San Jos¢ de Uchupiamonas y Tumupasha. Ixiamas incluia
los cantones de Ixiamas, Tahua y Puerto Heath (Avendano, 2006, pags. 85,89,90).

En 1939, se establecieron escuelas que impartian la educacion en castellano, con ello se
inici6 el proceso de pérdida del idioma tacana (Wentzel, [1985 - 1987] 1989, pag. 57).

La revolucion de 1952 trajo consigo la generalizacion del denominativo “campesino™ para
la poblacién rural de un pais mayoritariamente indigena; la difusiéon del sindicato agrario
como forma de organizacion de los campesinos y la difusion de la escuela rural basada
en la enseflanza en castellano. En la region de Iturralde, hasta antes de los anos 80, s6lo
fueron creados sindicatos en la comunidad de Buena Vista y en el pueblo de Ixiamas donde

desapareci6 rapidamente (Wentzel, [1985 - 1987] 1989, pag. 59).

En sintesis, los cambios mas importantes, en el sistema de organizacion tacana desde fines
del siglo XVIII hasta la década de 1950, se pueden sintentizar de la siguiente manera:

Los cambios en la organizaciéon politica y administrativa del territorio tacana
profundizaron la fragmentacién de las jurisdicciones del antiguo cacicazgo indigena
y reforzaron la restriccion del alcance geografico del poder de las autoridades



indigenas al asentamiento, ya fuera de una exmisién o de una nueva comunidad.
Estas nuevas comunidades empezaron a hacerse visibles en las primeras décadas
del siglo XX. Si bien, estos cambios politico-administrativos implicaron también
constantes cambios en la estructura y los cargos de las autoridades estatales, entre
los indigenas, el sistema de cargos heredado de las misiones franciscanas, con pocos
cambios, se mantuvo hasta nuestros dias.

Con la conversion de las misiones de Apolobamba en curatos, la poblacion indigena
quedo sujeta al tributo o contribucién indigenal, junto a otras cargas, entre ellas, la
produccion de “temporalidades™, el transporte de mercancias al hombro entre las
exmisiones y las tierras altas y los servicios personales a los corregidores y los curas,
situacion que se mantuvo hasta fines del siglo XIX. La “contribucion indigenal” de los
indigenas de Apolobamba fue comprometida por el Estado republicano para cubrir
los gastos de las autoridades de la provincia de Caupolican, asi como también para
el tesoro del Beni, deuda que fue reclamada infructuosamente por las autoridades
del Beni durante la segunda mitad del siglo XIX. La contribucién, por otro nombre
tributo indigenal, desaparecié por la reducciéon drastica de la poblacion indigena
durante los auges extractivistas y por el cambio en las politicas estatales hacia un
nuevo sistema de tributacion basado en el catastro de la propiedad agraria a partir

de la década de 1880.

La poblacién indigena tacana no habia terminado de estabilizarse y recuperarse del
impacto del contacto y el establecimiento de las misiones, cuando sobrevinieron los
auges extractivistas de la cascarilla y las gomas elasticas provocando nuevas caidas
demograficas, a las cuales también contribuy6 el reclutamiento para la Guerra del
Chaco. Al auge de la goma se le debe la redispersion de la poblaciéon tacana hasta
regiones tan alejadas como el bajo Madre de Dios, Tahuamanu, Orton y Acre.
Asimismo, el impacto de esta economia extractiva implicé la fractura de muchas
familias extensas que constituian la base de la organizacién social tacana y la
pérdida de rasgos culturales en las barracas. Posteriormente, algunas familias o sus
descendientes retornaron a la regiéon que comprende a San José de Uchupiamonas,
Tumupasha, Ixiamas, San Buenaventura, Rurrenabaque y Reyes, pero otras, no
volvieron nunca mas.

A los auges extractivistas también puede atribuiseles el proceso de “quichuizacion™

de las exmisiones de Atén y San José de Uchupiamonas donde, al igual que en
Tumupasha e Ixiamas, se hablaba exclusivamente tacana, al menos hasta 1832.
Acomparia a este proceso la incersion de la region a la economia monetaria cuyos
intercambios hasta entonces se habian basado en el trueque.

Si durante los auges extractivistas alguna poblacién no indigena se habia asentado
en las exmisiones, es con el reflujo poblacional por la caida del boom gomero que




se crean establecimientos ganaderos y “agromndustriales” basados en la sujecion
de la mano de obra indigena, a través de mecanismos extraeconémicos, como el
“habilito” o endeudamiento por generaciones. Las concentraciones de esta mano
de obra tacana en los “establecimientos” dieron origen a nuevas comunidades. Si al
principio, en estos nuevos asentamientos, la estructura de la organizacion se basaba
en capataces, una vez que desaparecieron los establecimientos, se reprodujo en ellas
la organizacion heredada de las misiones franciscanas.

Larevolucion del 52 trajo consigo la “universalizacion” de la categoria de “campesino™,
con la finalidad de homogeneizar a la poblacién rural del pais, lo que dio lugar a
que se generalizara la forma de organizacion de la poblaciéon rural en sindicatos
agrarios, que entre la poblacion tacana sélo se produjo por periodos relativamente
cortos en Ixiamas, Buena Vista y Tumupasha.

s notable, en comparacion con otros Pueblos Indigenas, la resiliencia y la capacida
@ Esnotable, tros Pueblos Indig ,1 1 1 dad
el Pueblo Tacana para lidiar con diversos agentes sociales en diferentes ciclos
del Pueblo T: lid d t 1 diferent 1
C o su v . e .
histéricos, destacan aqui su versatilidad para adaptarse a diferentes condiciones
geograficas y ambientales, incorporar a su acervo cultural expresiones de otros
pueblos, sean estos andinos a amazonicos, y sentir interés por aprovechar las
oportunidades econémicas, revirtiendo o atn aprovechando las condiciones de
subordinacion.

Rio Madera - Exportacién goma de Bolivia. Cachuela Riberao - El Batelon, serie Viaje en los gomales, 1905, Felix Ripeau (Ed.)



Asunta Chipunavi - Hissink y Hahn 1952 - 1954,

Expedicion del Frobenius Institutes Hissink y Hahn

n Forbenius 1952 - 1954. Cortesia de Sondra Wentzel al CIPTA




Conclusiones

Las fuentes tempranas que se refieren a los grupos de la familia lingiiistica tacana sugieren
que entre estos grupos, como los cavinefios, mas recientemente abordados por Brohan y
Herrera (Tabo Amapo, 2008), y los mismos grupos del Tuichi, por Ibafiez (2011), el poder
de los lideres no era despreciable. Regian sobre varias provincias, existian jerarquias de
“Jefes” y su poder no sélo funcionaba para situaciones extraordinarias, sino para actividades
colectivas mas cotidianas, como el trabajo minero, la construccion de poblados y caminos o
la agricultura. Ademas de los lideres seculares, existian entre ellos chamanes que tenian atin
mayor poder que los primeros. Estos indicios parecen demostrar que el liderazgo entre los
tacanas se aleja del horizonte trazado por Clastres y otros autores como pueblos donde los
lideres carecian de poder.

De la misma manera, la imagen actual de los tacanas como pueblo poco numeroso, social
y espacialmente fragmentado, con asentamientos aislados, parece ser mas el resultado de
los procesos de conquista y colonizaciéon que de su condiciéon precolombina. Las fuentes
mencionan la existencia de poblaciones tanto o mas numerosas en la ribera occidental del
rio Beni cuanto en la ribera oriental.

Al momento de la conquista, los lideres tacanas gobernaban sobre jurisdicciones amplias,
cuyos limites eran flexibles y abiertos, con aldeas que se distinguian de las demas y donde
habitaban los lideres mas importantes. Lo que también indica la alta inestabilidad de las
poblaciones y su obediencia a uno u otro lider. Estas jurisdicciones fueron fragmentadas con
las reducciones misioneras durante la colonia y, posteriormente, con el vaivén de las politicas
estatales en relacion al ordenamiento politico-administrativo de las postrimerias coloniales y
la Republica. La fragmentacion mas reciente fue debida a la Ley de Participaciéon Popular
de 1994°!, con la re-afirmacién de, al menos, dos secciones municipales en el territorio
tacana. Las jurisdicciones politico-administrativas del Estado colonial, y particularmente
republicano, establecidas a través de limites fijos, eran contrarias al sistema jurisdiccional
flexible y abierto de los liderazgos tacanas del pasado.

Si las misiones franciscanas implicaron una reduccién del espacio jurisdiccional de los
lideres, la intensidad de su poder puede haberse mantenido, al menos, al cumplir el rol de
mediadores entre los misioneros y el pueblo indigena. La estructura de cargos actual del
corregimiento, forma de gobierno que se ha generalizado a todas las comunidades tacanas,

31 La Ley de Participacion Popular promulgada en 1994, tiene como finalidad politica “acercar el Estado a la sociedad”,
fortaleciendo tanto en competencias como en recursos econémicos a los gobiernos municipales y clarificando su jurisdiccion
referida a la seccién municipal dentro del orden politico-administrativo de la Republica. Con esta Ley; se buscoé empoderar a
los gobiernos locales. En contextos de relaciones de poder asimétricas en muchas localidades, como por ejemplo, en la region
tacana, la Ley conduyjo, al principio a un remozamiento de las élites no indigenas, para luego dar lugar al acceso de la poblacion
colonizadora a los sistemas de gobierno municipal y s6lo un papel secundario y poco organico de algunos o algunas lideres
tacanas, pero sobretodo, se tradujo en una mayor y mas profunda fragmentacion territorial, en su sentido jurisdiccional.



es demostrativa de la persistencia de la herencia colonial. En el escenario del territorio
tacana, los corregidores hacen su aparicion mas evidente en el ordenamiento politico-
administrativo republicano y en el cobro de la contribucién o tributo indigenal. El tributo de
los tacanas fue importante para el sostenimiento de las autoridades republicanas, tanto del
nivel provincial como relacionadas con las cuentas del Departamento del Beni, hasta el auge
extractivista de las gomas elasticas. Las postrimerias coloniales, y hasta la primera mitad del
siglo XIX, muestran la diversidad de servicios y prestaciones que, ademas del tributo, los
indigenas tacanas prestaron al Estado y a sus autoridades.

El proceso reduccional configurd a su vez una nueva diferenciacion entre los tacanas, las
parcialidades precolombinas dieron lugar a nuevas identidades, por un lado, surgieron
identidades que hacen referencia a los centros exreduccionales, dando lugar a un sentido
de pertenencia como “tumupaseiios”, “ixiameiios” o “Josesanos™, y por otro lado, una
diferenciacion entre los grupos reducidos y aquellos que quedaron en el monte y que,

siguiendo una jerarquia colonial, fueron considerados como “bdrbaros™.

Si las misiones tuvieron un impacto importante en la configuracion del sistema de
organizacion politica de las comunidades tacanas actuales, los auges extractivistas lo
tuvieron especialmente en términos poblacionales y culturales. A ellos se deben nuevos
despoblamientos y la fragmentacion social del pueblo tacana acompanada de un nuevo
proceso de dispersion en las barracas del norte, donde se diluyeron los rasgos culturales.
Sin embargo, los centros reduccionales, particularmente Tumupasha, sobrevivieron y se
mantuvieron como centros de reproduccion cultural de manera notable hasta la década de
1950 y atin en la actualidad.

La difusion de los sindicatos de la década de 1950 sélo afecté puntual y temporalmente a
algunas comunidades tacanas. Sin embargo, seria la forma de organizacion privilegiada de
las poblaciones andinas que empezaron a colonizar el territorio tacana, particularmente

desde la década de los 80.

Finalmente, es importante destacar que la organizacion sociopolitica tacana es el resultado del
devenir historico de su region. En ella perduran rasgos tanto precolombinos como coloniales y
republicanos, y constituyen la base de la gestion territorial actual del pueblo tacana.
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