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EL SENTIDO DE LA “ALIANZA” RELIGIOSA.
“MARIDO” DE ESPIRITU, “MUJER” DE DIOS!

A partir de una reflexién sobre la nocién de alianza matrimonial como
representacion religiosa, es que intento responder a ciertos cuestionamien-
tos sobre la mediacién en relaciéon con el sexo y el género. La “alianza”
es, en efecto, uno de los modos convencionales de relacién que los huma-
nos se atribuyen genéricamente con las instancias sobrenaturales,? ya sea
colectiva o individualmente: es entonces como ”aliado” que se asegura
la mediacién con ellas. La frecuencia de esta representacion hace pensar
que estad profundamente motivada. Mi reflexién surgi6 del analisis de las
sociedades chamanistas siberianas, que recordaré brevemente aqui para
plantear un caso de referencia y para trazar los ejes de la investigacién
en una perspectiva comparativa.

Mi postura se sostiene en el hecho de que el término de “alianza” en
el registro religioso es de caracter metaférico: justifica examinar la alianza
religiosa a la luz de la nocién socioldgica de alianza. Se tendra en cuenta
su orientacién: ;la comunidad humana se concibe a si misma en posi-
cién de “marido” o de “mujer” frente a las instancias sobrenaturales?. Se
tendrd en cuenta, asimismo, su propiedad de organizar las relaciones de
un sistema que se reproduce. Es asi que la “alianza” se distingue como
el término fuerte de una serie de modos de relacién religiosa, “pacto”,
“unién”, etcétera, que suponen también la alteridad de las parejas y su
eleccién mutua, aunque no forman un sistema. A diferentes modos de
relacién corresponden diferentes modalidades de mediacién.

El cardcter metaférico de la “alianza” autoriza también, al principio de
la investigacién, a considerar como equivalentes sus diversas expresiones
(a condicién de que estas tengan un caracter convencional en la sociedad).
La metafora puede ser escenificada ritualmente, concretizada material-

! Articulo publicado anteriormente como, “Le sens de 1’ “alliance” religieuse. “Mari”
d’esprit, “femme” de Dieu”, Anthropologie et Sociétés, 1998, 22 (12): p. 25-48. La traduccion es de
Natalia Gabayet.

2 La expresion es cémoda, con el defecto de ser insatisfactoria. Intenta englobar categorias dife-
rentes: espiritus, divinidades, Dios. Intenta, sobre todo, subrayar que las instancias en cuestion estable-
cen una relacién con la naturaleza vista como fuente de subsistencia, directa o indirectamente.
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mente (por una vestimenta, por un gesto, por una escultura, etcétera), pero
puede también ser iinicamente verbal. Asi, el uso del término “esposo” o
el caracter nupcial de un ritual pueden igualmente “representar”, hacer
simbdlicamente presente, la idea de “alianza” con los seres imaginarios.
Pero el alcance del término “alianza” no es por tanto idéntico en todos
los casos, varia de un modo de representacion a otro en el seno de una
sociedad, asf como de una sociedad que la dramatiza a otra que se limita
a evocarla. Es en una etapa ulterior de la investigacién que intervendran
estas diferencias.?

Mi propésito aqui es esbozar un inventario de los modos de “alian-
za” religiosa, proponiendo un vinculo entre el hecho de pensarse como
“aliado” (elegido, amado) y el deseo de atraer la “suerte” (la fortuna, la
providencia). Sin embargo, tanto entre los diversos tipos electivos o selec-
tivos de relaciones, como entre los diversos tipos aleatorios de ventajas, los
matices emergen, significativos en cuanto a las propiedades respectivas
de diversos modos de “alianza”.

A manera de preambulo, se requieren algunas precisiones. El andlisis
inicial se refiere a los materiales recogidos entre los buriat, pueblo mon-
gol establecido alrededor del lago Baikal en Siberia central. Entre ellos
se observan diferencias notables y regulares en correlacién con el modo
de vida y el contexto global. Mds alld de una multitud de diferencias
puntuales, dos tipos de sociedades se dibujan: una marcada por una vida
de caza en los bosques, en contacto con los colonos campesinos rusos
ortodoxos y que conserva a la institucién del chamanismo en posicién
central’ en la sociedad (sobre todo al oeste del Baikal); el otro, por una vida
de pastoreo en las estepas, vecinos de pastores mongoles con influencia
budista, con expansién y marginalizacién de las practicas chamanicas
(sobre todo al oriente).’

Esta constatacién ha suscitado una investigacién comparativa en las
sociedades vecinas (en las tungus sobre todo), que ha confirmado la hi-
potesis de una especificidad ligada a la vida de caza. Esta especificidad
consiste en una fuerte prevalencia de una “légica de alianza” en los prin-
cipales &mbitos de relaciones: relaciones en el seno de la sociedad, con el
mundo natural (caza), con las instancias sobrenaturales (chamanismo).
Ella explica la gran homogeneidad de las sociedades que viven de la caza
en los bosques siberianos sin importar la pertenencia étnica y lingiiistica.

3 Esta cuestion de las diferencias entre modos de representacién ha sido abordada en otros
dos articulos (Hamayon 1994 y 1997).

* El término “Central” es aqui utilizado en un sentido similar al que define Ioan Lewis
(1971), y concuerda con el propoésito de Hocart (1970) sobre la fuente de poder politico que
constituye la matriz de los life-giving rituals.

5 Los materiales han sido presentados y analizados en Hamayon (1990).
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En cambio, las sociedades vecinas emparentadas pero que viven de la
ganaderia, estdn marcadas, entre otras cosas, por una importancia mas
grande de las relaciones de filiacién,® tanto en el seno de la sociedad como
con las instancias sobrenaturales. Analizaremos aqui entonces solamente
el modelo extraido del analisis de las sociedades cazadoras.”

Antes de seguir adelante, son necesarias unas palabras sobre el estatus
del vinculo entre el chamanismo y a la caza. No se trata de un vinculo
contextual ni coyuntural, sino estructural.® En efecto, no se sostiene a
partir de un modo de vida, sino en una cierta “concepcién de relacién con
el mundo”, que consiste en aprehenderlo en su calidad de “don natural”.’
Esta concepcién no estd ligada a la practica efectiva de la caza: puede no
estar limitada a ella y puede sobrevivir a la desaparicién de tal actividad,
como lo prueban los fenémenos chamanicos en sociedades pastorales,
agricolas o industriales. Del mismo modo, se puede aplicar solamente a
una parte de los &mbitos de interés humano y luego coexistir con otras
concepciones validas para otros dominios. En suma, se aplica a lo que
es percibido como don natural, variable de una sociedad a otra o de una
época a otra: de las presas de caza a la lluvia, a la fecundidad o a la salud,
mas ampliamente a todas las formas de “don” o de “suerte”. La expresion
“vida de caza” debe por lo tanto ser comprendida aqui no como el refe-
rente absoluto de esta concepcién, sino como su marco predilecto.

Alianza chamdnica y vida de caza en Siberia

La vida ritual de las sociedades del bosque siberiano tienen por objetivo
esencial la caza. Se analiza como el establecimiento de una vasta construc-

¢ Es evidente que jamas hay exclusividad de un tipo de relacién. La vida de caza manifies-
ta un interés mayor por la cooperacién entre aliados, en cambio la vida pastoril estd mds inte-
resada por la transmisién entre parientes. Asi, es con los espiritus de sus ancestros que los
criadores se sienten en deuda respecto a sus condiciones de subsistencia, los pastizales y rebafios.
Pero los cazadores tienen también relaciones con las almas de sus muertos, y los pastores con
los espiritus animales a los que les piden fecundidad.

”Lo que se presenta aqui es un modelo; no pretende coincidir estrictamente con la reali-
dades histdricas de estas sociedades, que han sufrido el impacto de la colonizacién rusa y después
del régimen soviético.

8 Este vinculo reviste un caracter de necesidad (necesidad del chamanismo, no del perso-
naje del chamén) que explica la presencia, entre los pueblos cazadores de Africa o de Australia,
de representaciones y de précticas similares a aquellas encontradas entre los pueblos claramen-
te calificados como chamanistas. Por otro lado, en el nivel abstracto de esta exposicién, lo que
es dicho para la caza vale también para la pesca, igualmente practicada por la mayoria de estas
sociedades.

? La dependencia del don natural se debe a la relativa uniformidad de las sociedades caza-
doras. No obstante, la expresion de esta dependencia conoce muiltiples formas y constatar la exis-
tencia de las restricciones de determinacién no implica, sin embargo, una posicién determinista.
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cién simbdlica que permite acceder a los recursos de la naturaleza. En la
base de esta construccién reside la concepcién de instancias que gobiernan
estos recursos —imaginadas para servir de aliadas con las cuales negociar
para extraerlos. Se manifiesta asi el rol de la “alianza” con esas entidades,
es decir, con los espiritus de los animales que son cazados. Esta alianza
—al igual que el intercambio que es su corolario— hace posible el hecho
de vivir de la caza, ya que integra la toma de las presas en un contexto que
la legitima y permite su reproduccién. Es entonces asi que ésta permite la
existencia de la sociedad como tal. Vedmoslo en mayor detalle.

Un mundo doble, en simetria

Las presas de caza son concebidas como si estuvieran dotadas —al igual
que los humanos— de un componente espiritual que anima su cuerpo.
Se tiene la costumbre de hablar de “espiritu” para el animal y de “alma”
para el hombre, pero su funcién es homoéloga y su estatus equivalente.’
Asi, las relaciones con los espiritus animales, son del mismo tipo que entre
humanos. Son éstas las que dan acceso a los animales.!’ Mantenerlas es el
objetivo esencial y el tinico regular de la institucién chaméanica. Ocupa una
posicion central en los grandes rituales colectivos periédicos que buscan
obtener de los espiritus “la suerte en la caza” para la comunidad.

Un paréntesis necesario: una funcién, no un personaje

En el estado tradicional de las sociedades siberianas, esta funcién es casi
siempre garantizada por el personaje llamado chamén, que la ejerce por el
interés colectivo.!? El chaman es investido por su comunidad para cumplir
con los rituales y actta entonces bajo el estricto control de ésta.!® No es
por lo tanto su representante titulado en este cargo; su persona no esta
instituida en su funcién, y la rivalidad impregna las relaciones entre cha-

10 La homologfa de naturaleza, de funcién y de estatus con el alma humana, en mi perspectiva,
es lo que caracteriza a la categoria “espiritu”, entre otras categorias de instancias sobrenaturales (las
categorias “divinidad, “dios”, etcétera, difieren del alma humana bajo estas diversas relaciones).

11 Dicho de otra manera, esas relaciones dan acceso a los recursos de la naturaleza, lo cual
justifica el empleo del término “sobrenaturaleza” para hablar de los espiritus.

12 Esta funcion es la tinica regular que garantizan los chamanes en las sociedades de los
bosques siberianos. No es remunerada. Su regularidad, su interés comunitario, su funcién gra-
tuita, todo la distingue de las funciones terapéuticas, adivinatorias y otras que, en las sociedades
vecinas, dan al chamén a la vez mads actividad y menos autoridad y prestigio.

1 En particular la comunidad (hombres y mujeres) fabrica las vestimentas y los accesorios
del chaman, es decir, los medios para ejercer la funcién.
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manes en el seno de la sociedad. Pero en diversas coyunturas conocidas
por estos mismos pueblos, esta funcién puede ser asegurada por un grupo
de cazadores, incluso por toda la comunidad,™ o dispersa entre varios
especialistas. La monopolizacién por un especialista'® parece ser una mo-
dalidad sociol6gica y no un rasgo constitutivo intrinseco de esta funcién. 16
No es en su ejercicio por un personaje tinico que reside la especificidad
de la “alianza” chaméanica. No perder de vista la dimension colectiva de
la accién —sea o no realizada por un chaman— permite ademas situar la
comparacion con otros sistemas al nivel de la “alianza” religiosa misma,
mas alla de su aplicacién sociolégica.

A la idea misma de alianza se vinculan corolarios (eleccién, amor,
arte de gustar, seduccién, etcétera), que favorecen la personalizacién de
la funcién, le valen su caricter carismatico, y pueden entonces tender a
convertir a un “virtuoso en el tema”.

Socios para realizar el intercambio

La toma de presas de caza no se realiza impunemente: al igual que entre
los humanos, con los espiritus animales no es posible tomar mas que a
condicién de devolver, de otra manera, serfa un robo que podria acarrear
represalias. Hay entonces intercambio: al igual que los humanos se nu-
tren de presas, los espiritus de los animales salvajes consumen la fuerza
vital de los humanos, devorando su carne y chupando su sangre. El que
los humanos caigan enfermos, que pierdan su vitalidad al final de su vida
y terminen por morir, entra en el orden natural de las cosas.”” Enfermedad

14 En un trabajo reciente (tesis y articulo en prensa), Jean-Luc Lambert muestra c6mo entre
los Khanty-Mansi, un grupo de cazadores garantiza esta funcién durante un ritual homoélogo a
los que realizan los chamanes en las sociedades vecinas. Los grandes ritos colectivos llamados

)uegos en un buen niimero de etnias siberianas, mantenidos bajo el régimen soviético, pero
sin chamanes y secularizados, se considera que renuevan la alianza con los espiritus de la na-
turaleza circundante; o como se dice hoy en Yakutia, que celebran la “armonia con la naturale-
za”, base de la tradicién y de su revitalizacién actual.

15 Dejo aqui de lado la cuestién del poder del chamén. Consideraré brevemente, al final de
este articulo, otra forma de monopolizacién de esta funcién: el “reino sagrado”, que hace explo-
tar el marco definido para ese modelo de chamanismo.

16 Esta funcién peridédica es esencial en la definicién del chamanismo de las sociedades si-
berianas que viven de la caza: es la que autoriza a decir que el chamanismo es ahi “central”
(cumpla o no otras funciones). En cambio, en las sociedades pastorales vecinas que cuentan con
varios especialistas religiosos, jamas es confiada al personaje del chaman. A menos de admitir
que la definicién del chaman como tal reposa entonces sobre otras bases, se debe contemplar que
el sistema chaménico de relaciones con las instancias sobrenaturales coexiste con otros, que lo
suplantan para la reproduccién de la sociedad.

17 También se adopta una actitud fatalista frente a alguien que se pierde en el bosque o en
una corriente de agua: se piensa que los espiritus se cobrardn por si mismos la deuda de los
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y muerte son el pago por la existencia vivida y garantizan la vida futura.
Asi, el intercambio entre humanos y espiritus animales asegura la per-
petuacién de la vida de unos y otros, en forma de un constante consumo
mutuo que entrafia la muerte. Son a la vez socio y presa uno del otro.

Un sistema

Un marco institucional es dado a este intercambio: el de la alianza matri-
monial. Para ser legitimo tomador de presas entre los espiritus animales,
hace falta ser legitimo tomador de mujer:'® marido y no raptor. Asi, la
alianza entre humanos y espiritus animales legitima a la vez la funcién
chamaénica y el intercambio que ésta tiene por objeto administrar. Es la
garantia de que el grupo humano reembolsara a los espiritus, de manera
que aparezcan de nuevo las presas de caza. Instituye el intercambio en
la perspectiva de su reproduccién, porque obliga a quien toma a conver-
tirse a su vez en donador. Es por esto que la alianza puede ser considerada
como fundadora de la sociedad misma.

La toma: el emblema del estatus masculino, ostensible y valorizado

Esta concepcién asigna al detentor de la funcién chamanica, llevada a
cabo individual o grupalmente, una posiciéon de macho; ser tomador de
presas es ser tomador de mujeres. Reciprocamente, ésta concepcién asigna
al socio sobrenatural una posicién femenina. La alianza chaménica esta
por lo tanto “orientada”, lo cual serd, més adelante, un elemento mayor de
nuestra reflexion. Terminemos primero de presentar su implementacién
por las sociedades siberianas.

La alianza con los espiritus animales es puesta en escena en los ritua-
les de obtencién de suerte en la caceria, en forma de danzas y juegos que
imitan las conductas animales de acoplamiento y combate (para eliminar
a los machos rivales). Danzas y juegos imponen una reparticién de roles
y de atributos tanto en funcién de los sexos y de las reglas matrimoniales,
como en funcién de las reglas de compartir las tareas de la caza. Asi, caza
y matrimonio estdn en mutua devolucién constante. Este tipo de rituales

humanos. Igualmente, se nutre el ideal de la “muerte voluntaria” del cazador, el cual una vez
asegurada su descendencia, se “devuelve” a si mismo al bosque.

18 Este paralelismo estructural entre “toma de mujer” y “toma de presas”, mujer y presa
considerados bajo un angulo genérico, se encuentra reflejado a menudo de manera explicita
en la asimilacién entre los actos de penetracién del arma del cazador humano y del sexo del
hombre.
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conlleva ademas, ahi donde la funcion recae en un individuo chaman, el
“matrimonio” de éste entre los espiritus animales, personalizacién que,
sin eximir a la comunidad de expresarlo hace la alianza mas sensible.”
En ese caso, se supone que el chamén desposa un espiritu femenino
del mundo nutricio; hija de espiritu del bosque dador de presas, hija
de espiritu acuético dador de peces.” Ella legitima al chamén como tal:
tomador de promesas de presas y peces, o, si se prefiere, tomador de
suerte para la caza y para la pesca.?! La esposa silvestre del chamén es
imaginada como una hembra de gran cérvido, alce o reno, presas de caza
por excelencia. Es en virtud de sus cualidades de macho que, segtin se
dice, ella lo quiere por marido. Si aparece en suefios, la hembra le pro-
mete ayudarlo si es buen marido y guarda sus secretos, pero lo matara
si habla de ella, si la abandona o si pierde su virilidad. Como ella sigue
siendo animal (de otra manera, no podria abrir el acceso a su mundo) es
é] quien tiene que adaptarse. Es por esto que el chaman se “animaliza”
durante el ritual, por su vestimenta (traje de piel de alce, corona de astas
de ciervo), por su comportamiento, suerte de lucha y de danza (da saltos,
da cabezazos, da bramidos y resoplos, tal como el macho que empuja a
sus rivales y se acopla con la hembra). Animalizado también a través de
términos que significan “actuar como chamédn” o “hacer un rito chama-
nico”; esos términos lo designan literalmente como celo? (en samoyedo),
0 lo evocan con movimientos (salto o bramido, en tungus y en yakut,
cabezazo en buriat) caracteristico del celo de los animales concebidos

¥ Sucede en efecto, que el matrimonio sea muy concretamente representado, como entre
los chor del Altai, donde el tambor es considerado como el soporte material de la esposa espi-
ritual, es rodeado de una paiioleta de recién casada y puesto en el lugar donde el dia de su
boda, la novia, se sienta entre sus padres. Pero sucede también que, como ciertos grupos
tungus, el chamdén realiza durante ese rito colectivo periédico no un “matrimonio”, sino una
“cacerfa”. El andlisis muestra esta caceria como una expresién indirecta del matrimonio, a
imagen de las practicas efectivas en la realidad social. La caza y la alianza son metéforas una
de otra y, segun la sociedad, es consagrada la escena ritual a una u otra (para ejemplos, ver
Hamayon 1990, p. 459-472).

» Teniendo en cuenta ese cardcter genérico, ya subrayado, se puede decir que cada chamén
se casa con una hija de espiritu donador de presas —ni el mismo, ni otro animal individual,
sino en de cierta forma una actualizacién particular de un espiritu genérico, a la vez uno y
miltiple.

2 Me permito insistir en el rol de legitimacion, ya que es basico. La esposa espiritual del
chamén no es, sin embargo, el tnico espiritu animal con el que se supone esta relacionado: se
espera de él que se relacione a los servicios de otros espiritus animales para que lo ayuden a
cumplir sus tareas. La diferencia de estatus y de funcién es entonces fundamental entre el espi-
ritu-esposa, por referencia al cual el chaman accede a su funcién (llamado espiritu “elector” en
La chasse a I'4me (Hamayon 1990) pero que me gustaria de ahora en adelante llamar “legitima-
dor”), y los otros espiritus “auxiliares”, que lo ayudan a ejercerla.

2 Tienen igualmente la mayoria de las veces el sentido de “danzar” o de “luchar”, asi como
de “jugar”, que he comenzado a analizar en otro articulo (Hamayon 1995a).
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como emblema de virilidad, a la vez combativo y sexual. Asf, la alianza
con un espiritu animal esta en la base del aspecto salvaje y espontdneo
del comportamiento ritual del chaméan.?

De hecho estas sociedades establecen dos tipos de relaciones con los
espiritus de las presas de caza: a) Incitan, por una parte, a todos sus miem-
bros masculinos a contribuir, todo adolescente debe, como futuro cazador,
buscar “amar” tanto entre los espiritus animales como entre los humanos y
se dedica a sofar con este fin; y todo hombre debe participar en las danzas
y los juegos de imitacién animal durante los rituales colectivos. b) Estas
sociedades, por otra parte, animan a algunos de sus miembros a desarrollar
este “amor” en nombre de la colectividad (todos “aman”, y s6lo algunos
“desposan”); pero limitan enseguida las posiciones de poder que podrian
resultar de ello. Asi se esta atento a los comportamientos considerados
como sefiales del inicio de relaciones amorosas con los espiritus animales
(fugas hacia el bosque, somnolencia, rechazo a comer carne, etcétera), te-
niendo cuidando de no identificarlos —mas que en el caso de ciertos indi-
viduos— como signos precursores de un oficio de chamén. Resulta dificil
separar los factores sociales de los factores individuales en esta seleccién.
Seguramente algunos lo manifiestan mas y mejor que otros en la pubertad,
esos comportamientos son a la vez informales y estereotipados, pero es
muy evidente que existen restricciones sociales (pertenencia a un linaje, por
ejemplo). Lo importante es que el discurso indigena oculta estas restriccio-
nes y no toma en cuenta méas que los talentos individuales y la atraccién
que ejercen en los espiritus animales: es el “amor” el que decide. En suma,
son representadas como selecciones realizadas por los espiritus de los ani-
males, lo que en realidad son pruebas de seleccién entre humanos.

Asfi se aclaran, entre otros, los hechos siguientes. Entre los pueblos
del noreste siberiano, nadie es investido como chamén y cada quien cha-

# El simbolismo de la alianza con un espiritu animal, que implica que el chamén se anima-
liza, es suficiente para dar cuenta de su comportamiento. Permite dilucidar sobre la naturaleza
normal o patoldgica, sobre el caracter artificial o espontaneo de su conducta. Ninguna necesidad
de recurrir a un psiquismo particular, ni a un condicionamiento psiquico. Mientras salta y reso-
pla, no esté loco ni histérico, respeta el modelo prescrito por su funcién, juega su rol. No busca
llegar a un estado o vivir una experiencia (interpretacién debida a la proyeccién de preocupa-
ciones occidentales) sino realiza la accién esperada por los suyos: comunicarse con los espiritus
animales, lo cual hace por medio de actos considerados como danzas y cantos. Desde otro pun-
to de vista, la naturaleza animal de su compariera explica que la conducta del chamén casi
siempre sea apreciada en términos de salvajismo, mas que en términos de unién sexual. Sefia-
lemos ademds que, en la vida profana, el chaman debe ser un hombre casado y que tiene a
menudo a su propia mujer como asistente en los rituales privados.

% Entre los Ghiliak {0 Nivkh) de Sakhaline, a todo bebé varén se le atribuia una estatua
femenina llamada “esposa”. En otras poblaciones siberianas utilizaban también las figuraciones
de espiritus considerados como cényuges de los nifios de uno u otro sexo (Delaby 1993, p. 37 y
passim).
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maniza mas o menos (todos “aman” pero ninguno “casa”), es lo que los
autores rusos llaman “chamanismo familiar”. En el “chamanismo profe-
sional” de los pueblos del bosque el “matrimonio” no es una investidura
definitiva. Este es periédicamente reactualizado, o més bien puesto de
nuevo en escena en cada gran ritual que hace el chamén para la suerte en
la caceria:®® su “matrimonio” no es asunto personal, sino es la expresién
personalizada de la alianza de su comunidad con los espiritus animales.
Es esta alianza la que debe ser reafirmada en cada temporada de caza.
Es por ello que todos los miembros de la comunidad deben participar
activamente en estos rituales, porque sus gestos son del mismo orden que
aquellos del chamén: son imitaciones de los animales.

El don devuelto: un rol implicitamente femenino, oculto

Si en esos rituales se pone el acento en el momento de la “toma de mujer”
de la alianza —la caza lo exige—, el momento simétrico que cierra el ciclo
y que le da su caracter de sistema reproductible es también escenifica-
do, y de manera absolutamente imperativa.? Recordemos el principio de
éste, antes de presentar su expresion ritual: la “alianza” con los espiritus
animales instituye la vida de caza en forma de intercambio entre ellos y
los humanos, pone por turnos a unos y a otros como socios y como pre-
sas sucesivamente. Fatal es entonces el tiempo en el que la comunidad
humana que ha “tomado” debe “devolver”. Se compromete de diversas
maneras, los simbolos del don son tan discretos que los de la toma resultan
ostentosos, como para anunciar mejor que su estatus de tomador no es
afectado por su ineluctable rol de dar en retorno. La personalizacién hace
mas inmediatamente evidente el sentido del ritual.

El chamén da el ejemplo del pago a los espiritus y lo hace al final del
ritual:¥” cae sobre un tapete que representa el bosque y su fauna, después

% El mantenimiento en la funcién depende de la idea que se hace uno de la eficacia espe-
rada. Si se juzga que la temporada de caza ha sido mala, el chaman que la ha preparado sera
reemplazado para el ritual siguiente, en el que seré celebrado el matrimonio de otro chamén. El
chamaén descalificado es relegado a ritos menores, pero puede ser llamado de nuevo si su reem-
plazante no tiene mejor éxito.

% El episodio que sigue, poco espectacular, ha sido considerado a menudo como secunda-
rio, pero no lo es. Es vivido intensamente y no podria ser suprimido a ningtn precio: serfa poner
a los asistentes en peligro de muerte. En la construccién del conjunto, este hace contrapeso al
“matrimonio”que no es mas que un aspecto y un momento.

¥ Este episodio ha servido de argumento a las interpretaciones sacrificiales y mas precisa-
mente criticas del chamén, que han estado avanzando tanto del lado cristiano como del lado
chamanista durante la cristianizacién de los pueblos siberianos al final del siglo XIX. Es el yakut
Ksenofontov quien més explicitamente ha comparado a Cristo con el chaman.
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yace inerte, no exhausto sino ofrecido® como presa de caza, como el alce
con el cual ha sido identificado previamente por su virilidad. No se dice
expresamente que ahora estd en posicién femenina, porque la asimilacién
entre presa y mujer sélo es hecha desde el punto de vista de su toma por el
hombre, desequilibrio impuesto por la ideologia de la toma que permea la
vida de caza, pero, si el chamén debe primeramente expresar el estatus de
tomador que es el motor del ciclo de alianza, debe enseguida asumir el rol
de objeto devuelto que asegura el cierre del ciclo y que permite relanzarlo.
Y si el estatus masculino que reivindica la comunidad humana es valori-
zado y celebrado con énfasis como metdfora de la vida, el rol femenino es
relegado a la inmovilidad y al silencio, como metafora de la muerte.?

Ademas, el chamén debe poner a la comunidad en contribucién; la
sobrevivencia de todos a lo largo del tiempo se paga con la muerte de
algunos en cada estacién. Con este fin, procede por adivinacién, dice el
porvenir de cada uno, o mas bien su esperanza de vida. Ese momento
crucial, explica el que todo chaman sea siempre temido y a la vez indis-
pensable; cada uno espera de él promesas de presas de caza y teme al
mismo tiempo que lo designe como pago a los espiritus. El episodio de
clausura del ritual es significativo: el chaman hace expresar a los partici-
pantes (por su recibimiento positivo cuando lanza un objeto adivinatorio)
su acuerdo sobre la buena ejecucién del ritual, como para comprometer su
responsabilidad en la eficacia esperada de éste.

Las mujeres chamdn: roles anexos

Esta trama de alianza y del intercambio con los espiritus animales no da
espacio para las mujeres chamanes. Ahora bien, es cierto que hay muje-
res chamanes en estas sociedades —raras, pero las hay. Pertenecientes a la
comunidad humana de cazadores las mujeres son parte adherente de las
relaciones con los espiritus animales, y por lo tanto del chamanismo y de la
caza, pero su rol en él es complementario: adivinacién aqui, avistamiento
alla... Las mujeres no pueden ni matar a las presas (aunque lo hacen si la
sobrevivencia lo exige) ni tomar mujer entre los espiritus (jamds lo hacen).
Por lo tanto ellas no pueden asegurar el intercambio vital con los animales,

% Muchos autores ponen este episodio en el momento de la extenuacién del chamén al final
del ritual. En realidad, no importa cual sea su estado, iél debe entonces representar el hecho que
se da a devorar a los espiritus, suficiente para dejarlos alimentarse hasta la saciedad, pero no al
punto de dejarse devorar “para siempre”!. De ahi, la actitud de la asistencia que después de una
espera angustiante, se decide a “reanimarlo”.

¥ Ast las representaciones de uno y otro sexo se suceden sin interferir, correspondiendo a
secuencias rituales diferentes.
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es decir, realizar el ritual colectivo de renovacion: ellas solamente contri-
buyen a é1.%

Sin embargo, se pueden atribuir a las mujeres historias de amor con
los espiritus animales, pero en esas historias el amor jamds se convierte
en un matrimonio y, sobre todo, asignan siempre un fin tragico a sus he-
roinas: sus enamorados no son ciervos (presas de caza) en estas historias,
sino osos (carnivoros, rivales de los humanos), que las raptan, las matan,
las pierden en lugares salvajes, les hacen nifios monstruosos, en sintesis,
que las excluyen del mundo de los humanos. Asi, ninguna mujer accede
a una funcién chamanica gracias a los amores animales. Unicamente los
espiritus de los animales sin relacién directa con la caza ofrecen a las
mujeres relaciones positivas, en calidad de auxiliares.

Es por referencia a espiritus humanos (provenientes de las almas de
los muertos)®! que las mujeres acceden a las formas de accién chaménica
que les son permitidas.® Sus relaciones con las almas de los muertos son
reconocidas y les aportan una legitimidad chamaénica, pero siguen siendo
informales, no ritualizadas. A diferencia del chamén, la chamana no es
“desposada” ritualmente ni investida ptiblicamente, ella se impone por su
propia practica, y la edad de la pubertad no es la norma para su entrada
en la profesién.

En todos los planos, o casi todos, hay restricciones que se imponen a
las mujeres chamanes. “No hay sombrero de rabos para la chamana”, cla-
ma Laurence Delaby (1982), tampoco corona de astas de ciervo (mientras
que la vestimenta del hombre chamén varén incluye a veces elementos

% Las mujeres chamanes no salen de este &mbito sino en casos excepcionales, marcados por
la ausencia de los hombres: ellos estaban en el frente cuando la Segunda Guerra Mundial, estdn
hoy desamparados por el desuso de su actividad tradicional, por los cambios ocasionados por
la caida del régimen soviético. En esos casos excepcionales, las mujeres asumen los roles de los
hombres. Asi, son ellas las que hoy en dia restauran los rituales de renovacién. Sin embargo,
quedémonos en la situacién tradicional en aras de la claridad de la reflexién.

31 Se trata casi siempre de miembros de su parentela que tuvieron una vida o una muerte
trdgica (“muertos irregulares”, por oposicion a los muertos regulares que son los ancestros). La
muerte de sus hijos es la motivacién de muchas de ellas. Se considera ademds que las almas de
los muertos se desplazan en forma animal o con la ayuda de animales, lo que a veces crea con-
fusiones con los espiritus auxiliares animales.

3 Las formas de funciones accesibles a las mujeres son privadas, circunstanciales y remu-
neradas; sus objetivos son la cura, la prevencidn, el pronéstico, la maldicién, etcétera. Sin em-
bargo, estas funciones no estdn reservadas a las mujeres, pero son consideradas como menores
por los hombres que las llegan a ejercer ocasionalmente. Se analizan como secundarias en la
administracién del intercambio con los espiritus animales: tratando a las almas de los muertos,
las mujeres contribuyen a la buena perpetuacién del socio humano en ese intercambio. Tanto
los chamanes hombres como los chamanes mujeres pueden durante el ritual “representar” a los
muertos, hablar y moverse en su nombre. Esos roles (que establecen a menudo en alternancia
con el suyo propio, formulando, por ejemplo, las preguntas y las respuestas) pueden llevarlos
a adoptar el comportamiento de uno u otro sexo, segtin sea el del muerto encarnado.
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femeninos para evocar a su esposa espiritual). Y no pude participar en
rituales durante su periodo menstrual,® solamente el acceso al lugar de
honor en la choza. Asi, la mujer chamén no deriva del sistema de alianza
chaménica definido aqui lineas atrds: los espiritus implicados no son los
de animales vivos, sino los de humanos muertos, las relaciones con ellos
no son la expresién de un sistema, sino el fruto de uniones o de acuerdos
personales y puntuales, y los objetivos rituales no son la obtencién de la
subsistencia.

Diferencia de sexos y relacion con el mundo

En suma, emanan de la situacién tradicional de las mujeres chamanas
siberianas cuestiones que nos remiten a la definicién misma del chamanis-
mo. Si se parti6 de la idea de que el chamanismo significa la posibilidad,
para las almas humanas, de relacién con los espiritus, entonces se esta
forzando a constatar que esta posibilidad no neutraliza la totalidad de
las diferencias entre humanos: en efecto, en esas mujeres chamanes, el
hecho de ser chamén no borra el de ser mujer. Se estd entonces ante las
siguientes alternativas.

Si se conserva esta idea del chamanismo como facultad humana, se
admite que el desajuste observado entre chamanes hombres y chamanes
mujeres del bosque siberiano se debe a factores sociolégicos: las dife-
rencias de género entre humanos no son anuladas por la frecuentacién
de los espiritus. Es entonces que las relaciones internas de la sociedad
predominan sobre aquellas que existen con las instancias sobrenaturales;
o bien —pero hay que renunciar a esta idea, o al menos precisarla—,
imputamos este desajuste a la concepcién misma de la relacién con el
mundo que tienen estas sociedades: es directamente en sus relaciones
con las instancias sobrenaturales que la distincién sexual estd implicada,
en estas juega un rol intrinseco.

La segunda posibilidad es la que yo adopto, ya que se desprende de
la relacién con el mundo expuesta més arriba: para “tomar” en el mundo
de subsistencia la comunidad humana debe convertirse en “marido” de las
instancias que ese mundo anima. Es la comunidad humana misma la que
estd sexuada, y su sexo, en este tipo de sociedad que vive de la caza, es

33 Se considera que la sangre pone en peligro a cazadores y a chamanes. Sin entrar en de-
talle, recordemos que la relacién con la sangre menstrual explica que, atin ante la imposibilidad
para una mujer de ser un “gran” chamén ya que no puede cumplir los rituales de renovacién,
las mujeres chamanes tienen la reputacién de ser mas “fuertes” que sus homélogos masculinos.
Debido a la nocividad atribuida a su sangre es que las mujeres chamanes son mds fuertes no
ante los hombres, sino ante los espiritus.
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masculino.* En dependencia directa con respecto a la naturaleza, sus rela-
ciones con las instancias alimentadoras sobrenaturales prevalecen sobre sus
relaciones internas. Esta prevalencia explica, entre otras cosas, la “eficacia”
requerida de los chamanes, la rivalidad que reina entre ellos, el acento pues-
to sobre el fundamento electivo de su calificacién y la fragilidad de ésta.
Son tantos los rasgos que, a su turno, dan cuenta de la limitacién politica
del chamanismo: que su funcionamiento excluye la institucionalizacién de
la persona en esta funcién.

La orientacion de la alianza

Es sobre esta base que adquiere sentido la presente reflexién, donde lo
que estd puesto en juego puede ser resumido de la siguiente manera. El
ejemplo de las sociedades que viven de la caza en Siberia, muestra que,
en el uso religioso de la nocién de alianza, el sentido de la relacién es sig-
nificativo: esas sociedades al escoger expresamente uno, aquel que pone
a la comunidad humana en una relacién de marido a mujer con respecto
de las instancias espirituales dadoras de presas, excluyen necesariamente
la posicién inversa. Su ejemplo muestra, sin ambigiiedad, la no simetria
de las relaciones marido-mujer y mujer-marido. Su eleccién pone en evi-
dencia la idea de que, para afirmar los derechos de la comunidad humana
sobre los recursos de la naturaleza, el modelo a aplicar es aquel de los
derechos del marido sobre su mujer. La eleccién inversa es rechazada,
porque volveria a lanzar el proceso del intercambio con los animales sil-
vestres a partir de la posicion de presas —lo cual impedirfa llanamente su
puesta en marcha. Para estas sociedades, la alianza chamaénica tal como
la llevan a cabo es la tinica que autoriza la vida de caza.

Por consiguiente, las preguntas abundan; notablemente éstas: jesto
sucede de la misma manera en otras sociedades que viven de la caza (en
el sentido de la economia de subsistencia) en otras partes del mundo?
Esta eleccion de tomar como modelo la relacién de marido a mujer para
las relaciones con la sobrenaturaleza abastecedora ;sucede de la misma
manera en caso de los regimenes de filiacién matrilineal? Inversamente,
chay sociedades que escogen, para los humanos, una relacién de mujer a
marido con respecto a las instancias sobrenaturales y éstas son de esencia

3 Los rituales de renovacion restaurados actualmente por iniciativa femenina no estan
centrados en la obtencién de la suerte para la caz