ACTA AMERICANA
Vol. 12, No 1, 2004

ISSN 11044446

EDITOR-IN-CHIEF: Jan-4tz 4harswn, Associate Professor, Department of Cuitural
Anthropology and Ethnology, Uppsala University.

SCIENTIFIC EDITOR & LEGALLY RESPONSIBLE: Chrisier Lindberg, Associate
Professor, Department of Social Anthropology, Lund University.

MEMBERS OF THE EDITORIAL BOARD fin alphabetical order/:

Ana Mariella Bacigalupo, Assistznt Professor, Department of Anthropology,
University at Buffalo.

Staffan Brunius, Curatos for the Americas, National Museum of Ethnography,
Stockholm.

Juan Carlos Gumucio, Assistan: Professor, Department of Cultural Anthropo-
logy and Ethnology, Uppsala Univessizv

Ake Hultkrantz, Professor Emerimus, Department of Comparative Religion,
Stockholm University.

Elmer S. Miller, Professor Emerites, Department of Anthropology, Temple Uni-
versity, Philadelphia.

Mona Rosendah!, Professor of Latin American Studies, Stockholm University.
Sonja Schierle, Curator for North America and Museum Education, Linden-
Museum, Stuttgart.

Acta Americana is the Jourpal of the Swedish Americanist Society. Its primary purpose
15 to reflect the activities of this Sociens and to represent Swedish Americanist scholar-
ship in the broad sense. Nevertheless, @t s also open to researchers all over the world
devoted to scientific work on the Americas (although we give special prefersnce to those
articles that deal with Amerindian issues).

To be accepted, artickes, submized w the journal should be written in English or
Spanish. They should be orizinal contmbubons, not having been published elsewhere and
they should not be under consideration for any other publication at the same time. Each
typescript should be submitied in 2 pener copy and a an electronic version (PC floppy
disk copy or via e-mail). Please note that notes should be typed separately at the end of
the text (i.e. do not use automartized nowe programs), both in the paper copy and in the
floppy disk version. For all mamers of snvie, and in particular bibliography, see the
present edition of Acta Amencana The standard length of an article is usually between
10-20 typewntten, double spaced pages Book reviews should be between 1-3 pages.

Manuscripts, subscription orders and other editorial correspondence should be
sent to: Acta Americana, am: Jan-dke Alvarsson, Department of Cultural
Aathropology and Ethnology, Uppsala University, Box 631, SE-751 26 Uppsala,
Sweden. E-mail address: dm—ﬁ:jhm@-mu-o_uu.w

Cover Design: Varant of the Lhiky ‘'upelaas (*White Eggs’) string-bag pattern from the
‘Weenhayek Indians, Bolivian Gran Chaco.

Cover & Layout: Jan-Ake AFvarsson.

Language checking: James Liddle (Engbsh) and Juan Carlos Gumucio (Spanish).

© Svenska Amerikanistsallskapet [The Swedish Americanist Society], SAMS 2004

For information on The Swedish Amencanist Seciefy, see WWW.antro.uu.se acta sams.

ACTA AMERICANA
Journal of the Swedish Americanist Society
Revista de la Sociedad Sueca de Americanistas

Vol. 12, No 1, 2004

SOUTHERN SIBERIAN — NORTH AMERICAN LINKS IN
MYTHOLOGY )
By Yuri E. Berezkin 3

COSMOLOGY, ETHICS AND THE ‘BIOCENTRIC INDIAN’
By Anne-Christine Hornborg 29

LA ONOMASTICA CHANE EN CLAVE ETNOGRAFICA Y
COMPARATIVA
Por Diego Villar y Federico Bossert 49

FORMAS Y RECURSOS ESTILISTICOS PARA LA
REPRESENTACION HUMANA DURANTE EL FORMATIVO
EN EL VALLE DE SANTA MARIA (ARGENTINA)

Por Maria Fabiana Bugliani 79

REVIEWS:

Resefia de Pastor Arenas: “Etnografia y alimentacion entre los
Toba-Nachilamolek y Wichi-Lhuku'tas del Chaco Central
(Argentina) "’

Por Diego Villar 89



ACTA AMERICANA, Vol. 12, No 1, 2004 49

LA ONOMASTICA CHANE EN CLAVE
ETNOGRAFICA Y COMPARATIVA

Por Diego Villar y Federico Bossert

Introduccion

El estudio de los sistemas onomasticos de cualquiera de los pueblos del
Gran Chaco implica una serie de dificultades; mas todavia en el caso de
los chané quienes, junto con los chiriguano, no constituyen grupos
chaquedios “tipicos” (Métraux 1948a, Braunstein 1983). Los chané perte-
necian originalmente a la rama moxo-mbaure de la familia lingiiistica
arawak. Tras migrar hacia el sur, estableciéndose en las laderas orientales
de los Andes bolivianos, fueron conquistados y sometidos por bandas
tupi-guarani que a su vez llegaban desde el este; segun unos, en busca del
oro fabuloso de los incas, segun otros, tras la legendaria “tierra sin mal”.
Sea como fuere, de la union v el mestizaje entre estas dos sociedades
nacio el grupo que la literatura conoce como “chiriguano” (Combés v
Saignes 1995, Susnik 1968). No obstante los actuales chané hablan una
variant¢ del guarani y comparten en gran medida la cultura de sus
conquistadores, han logrado mantener en el Noroeste Argentino y en
algunas regiones de Bolivia no solo una independencia practica, sino
también una conciencia clara de su diferencia. En la actualidad, existen
en Argentina alrededor de 1500 chané, la mayoria de ellos en cuatro
comunidades (Misiéon Tuyunti, Campo Durdn, El Algarrobal e Tkira), y
algunas familias dispersas por otras comunidades de la zona. Los chané
constituyen, entonces un caso excepcional en términos etnograficos: un
grupo de origen arawak, posteriormente “guaranizado” y finalmente
establecido en la region del Gran Chaco.

Tratar “la onomastica chané” también constituye un problema, La
literatura etnografica no tiene demasiado que ofrecer al respecto. Solo el
infatigable Erland Nordenskiéld nos ha facilitado algunas referencias a
la antroponimia de los chané y los chiriguano. Por su parte, hace mas de
cincuenta afios Palavecino observaba que entre los chané del Itiyuro “...
los nombres personales, por €l momento, son dobles. Cada indio tiene
ademas de un nombre en ¢l propio idioma, que es ¢l que se considera
verdadero, otro, castellano, que es el que emplea en sus relaciones y
tratos con los blancos” (1949:125). En la actualidad todos tienen
nombres y apellidos castellanos, y solo una minoria posee ademas su
nombre tradicional. Es apenas en los relatos sobre un pasado mas o
menos lejano donde encontramos personas que poseen solo un nombre
chané; la evangelizacion catdlica, que comenzo en la zona a mediados de
siglo XX, gano esa batalla. En la actualidad, las jovenes generaciones
tienden a usar solo un nombre castellano: quienes poseen nombre en
idioma a menudo preficren mantenerlo en secreto. La vergienza y el
desuso amenazan con condenar a la extincion a la onomastica tradicional
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¥, en cierta forma, estas paginas tienen el solo propésito de evitar que
caiga en un olvido absoluto.

Revisaremos, en primer lugar, algunos de los documentos v las fuen-
tes historicas que proveen informaciones acerca de los antiguos usos y
funciones de los nombres personales chané y chiriguano en la region
chaquena. Luego describiremos el repertorio contemporaneo de nombres
personales chané, revisando mediante algunos ejemplos su composicion,
su forma y sus eventuales significados extraonomasticos. En tercer
término, analizaremos algunas de las dimensiones sociologicas del
nombre, deteniéndonos en la logica de su ideologia y la practica de su
transmision, como también en las circunstancias en las cuales su uso esta
tabuado v en sus relaciones con la vida cotidiana de la familia extensa.
A la vez. las dimensiones ortoldgicas del nombre revelaran ciertas for-
mas culturales de reflexion sobre la relacion entre vivos y muertos o, en
términos mas amplios, sobre la continuidad social. En la segunda parte,
consideraremos comparativamente a la antroponimia chané en relacion
con dos universos etnologicas que, a la luz de su historia, resultan una
referencia casi obligada: a) los sistemas onomasticos de la region del
Gran Chaco y b) los de la extensa familia lingiistica tupi-guarani.' La
casuistica comparativa aportzra material para evaluar en qué medida dos
modelos, ¢l de Alvarsson (1999) v el de Viveiros de Castro (1992),
pueden avudarmos a esclarecer el caso particular de la onomastica chané.

Iéa onomastica entre los chané y chiriguano en el contexto del Gran
haco

La historia de los chiriguano confirma la enorme importancia que atri-
buian a sus nombres personales. Las tendencias onomasticas tempranas
parecen haber estado articuladas en consonancia con la logica del rito
antropofagico, provocando la adquisiciéon o acumulacion de nuevos
nombres. Los chiriguano tomaban ¢l nombre de los oponentes muertos
en sefal de valentia y prestigio. El cambio de nombre era obligado para
el victimario, para quien cautivo al prisionero, para quien ayudo a hacer-
lo v para quien intervenia en la lucha ficticia con el mismo; v, segun las
cronicas, ¢l cambio onomastco también se extendia a la mujer, a los
hermanos v a los primos paralelos del ejecutor. Incluso el acto de tocar
con un palo a la vicuma daba derecho al nuevo nombre. Mientras los
chiriguanos mantuvieron un pleno dominio cordillerano, durante los
siglos XVI y XVII, sus “grandes hombres” — guerreros o shamanes—
organizaban convites con ¢l solo motivo de publicar y dar a conocer sus
nuevos nombres yehéra (Susmk 1983:30).

El vinculo entre un mndividuo v su nombre sobrepasaba la mera
relacion nominativa. Segun Pifarré, que aqui simplemente se hace eco de
las cronicas misionales, uno de los principales motivos de la resistencia
a los musioneros era la opesicion al bautismo: “El cambio de nombre,
que se exigia en el bautismo, era entendido como un cambio de persona-
lidad. Bautizarse era hacerse espaiiol o karai (ofiemongarai)” (1989).°
Entre los itatines que migraron con Nuflo de Chavez, el bautismo de los
caciques implicaba el cambio de nombre de toda su parcialidad, que de
alli en mas era considerada cristiana (Susnik 1968:78). Se comprende por
qué, durante el siglo XVII, las cronicas registran revueltas lideradas por
shamanes, que se oponian encarnizadamente al bautismo cristiano. Sus
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demandas revelan una disputa ideoldgica sobre el significado de los
nombres: los yacuinses-tapés, por citar un caso, exigieron de forma
explicita la vuelta al mbo héry, el rito tradicional de nominacion (Susnik
1983:30-31). Todavia en el siglo XIX. los chiriguano que llevaban sus
nombres antiguos y los que tenian los nombres cristianos representaban
dos tendencias opuestas y rivales: los “caraistas” y los “avaistas” (Susnik
1968:77, Saignes 1990).

Podemos hacernos una idea bastante precisa de las costumbres ono-
masticas de los chiriguano y chané a principios del siglo XX por medio
de los testimonios de los misioneros franciscanos. La accion de llamar
a alguien por su nombre se decia heni (Giannechinni 1916:64). Mas
detalladamente, Del Campana v De Nino escriben que la imposicion del
nombre se producia a los dos afios de edad segun el primero, o cuando
el nifio comenzaba a articular palabras segun el segundo (Del Campana
1902:74, De Nino 1912:222).° De Nino anota: “Por lo general, son las
abuelas para las mujeres, v los abuelos para los varones, que tienen el
privilegio de imponer el nombre, v esto lo hacen notando alguna particu-
laridad del cuerpo de los chicos v chicas™ (De Nino 1912:222). Del Cam-
pana precisa la observacion: “Por lo comin, la eleccion del nombre se
realiza teniendo en cuenta alguna particulandad de su cuerpo, y a veces
incluso a aquellos animales que, segun los padres, presentan esos mismos
rasgos. Asi, un joven puede tener el hombre poco halagador de Burrica
nambi (orejas de asno), o el de Anca-guasu (cabeza grande). Lo mismo
se hace para las mujeres, aunque en su caso por lo general los nombres
impuestos terminan siempre con la silaba ru, que en chiriguano significa
recipiente, costumbre que demuestra una vez mas qué consideracion se
tiene hacia la mujer en [a familia chiriguano™ (Del Campana 1902:74, De
Nino 1912:222). De Nino, finalmente, provee algunos ejemplos de
nombres impuestos segun un criterio doble: por un lado, obedeciendo a
alguna particularidad fisica (Tesapona: “ojos bellos”, Suanti: “ojos
blancos” o Cufianti: “mujer blanca™); por el otro, en referencia a nombres
de animales o aun a miembros o caracteristicas particulares de éstos (¥a-
guacupe: “espinazo de jaguar”, Tatunai: “diente de armadillo™ o Yagua-
racu. “calentura de tigre™) (De Nino 1912:222).

Nordenskiold, en su expedicion de 1908, afiade informacion invalo-
rable. Entre los chiriguano del valle de Kaipipiendi y de Iguembe, vy
luego entre los chané del Itiyuro v del Parapeti, observa, primero, que el
nifio recibe el nombre cuando comienza a caminar. Segundo, con respec-
to al dador del nombre, que “no se lo dan el padre o la madre, sino los
abuelos”. Tercero, que solo algunos nombres tienen un referente extra-
onomastico. Por ejemplo, entre los chané del Parapeti registra Arasaypoti
(“flor de guayaba”), Yateurémbi (“labio de la garrapata™), Hudsucaca
(“guanaco™), Tatunambi (“oreja de armadillo™), Aguarachivi (“orina de
zorro™) v el més poético Derésa paravete (“tus pobres ojos”) (2002:192-
193). No obstante, “...la mayoria de los nombres son intraducibles. A
estos nombres se les afiaden frecuentemente apodos. Por gjemplo, al jefe
chané Boyra (serpiente boyé) le decian yuruhuasu que significa “boca
grande’ . (2002:193). ‘

Los primeros nombres castellanos que aparecen en los archivos
historicos sobre los izocefios-guaranies, parientes cercanos de los chang,
datan de 1850. En la mayoria de los casos aparecen nombres castellanos
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(Agustin) y a la vez un pombre guarani (Ochoapi), que funciona como

apellido. Estos nombres “mestizos”, como José Guiracota, o José Manuel -

lyambae, coexisten durantz este siglo con los nombres guarani fout court
(qu_uaraca, Pitoi, etc.). El primer apellido castellano, Cuéllar, aparece
recién en 1862. Segun Isabelle Combés, la adopcion de los nombres
cristianos en la zona no se relaciona tan estrechamente como en el norte
salteno' con el bautismo v la actividad misional; de hecho, los izocefio-
guarani siempre fueron reacios a permitir que los misioneros se estable-
cieran en su territorio. La adopcion del nombre parece haber respondido
en este caso, entonces, a una estrategia voluntaria para facilitar las cre-
cientes relaciones con el mundo de los karai, y en otros casos a un requi-
sito forzado o semiforzade por parte de los patrones de hacienda.” Sin
descartar de mingiin modo 2l indudable influjo de los hacendados, los
capataces y los duefios de lo ingenios locales, en ¢l norte de Salta se re-
cuerda todavia que gran parte de los apellidos castellanos fueron impues-
tos por los misioneros franciscanos. Los religiosos impartian los nombres
y apellidos de forma expeditiva: asi, entre los chané encontramos los
habituales patronimicos ~Segundo” o “Tercero”, ¢ incluso varios casos
en los cuales una mujer tiene el mismo apellido de soltera que su marido

pese a que se trata de famihares solo por alianza. i

Los nombres personales entre los chané

De _.f;'orma tipicamente chaquefia, los chané tienden a homologar la nocion
de noml_)_re con el uso del vocablo en la tercera persona del singular
(hae he: ‘el nombre de ¢I7). La idea de un nombre en abstracto, conden-
sada en el término re, no tiene demasiado sentido para cllos. En la vida
cotidiana, de hecho, todos se refieren al nombre antecediéndolo con el
posesivo de la correspondienie persona; asi, s¢ habla del che re (“mi
nombre”) o del dé re (“nombre de usted”).’

Los informantes declaran que algunos sae he son “sélo nombres”
como _Ci;rndare, o Yerusay. En cambio, otros si tienen un sentido extra-
oqomx_isgco,_que remite a mrac:msncas fisicas (Coronsat: “curtido”, Na-
mientt: “oreja dura”), psiquicas (Mbokére: “loco”) o hacen referencias al
reino animal (Guampi: ~buire”, Ndivilly: “grillo”, Niéhti: “mosquito
blanco”, Cururu: “sapo”).* Owos nombres conjugan las dos dimensiones;
es dqc:'u, significan a la vez un animal y una caracteristica personal. Asi’,
un nifio fue llamado Tapin (“conejo™) ya que estaba siempre arrodillado
o en cuclillas. En casos como éste, o como el de Mbokére, ciertos rasgos
de la personalidad se imputan de manera estercotipada a los portadores
de determinado noml?re. Finalmente, sabemos que en algunos casos —
hoy ‘l‘os menos — existen nombres compuestos, por ejemplo Cufia ra-
(lit. “mujer-pequedia”) o /bare ra+ (“sin traduccion-pequena”).’

En el plano ideologico, las preocupaciones de los informantes chané
respecto de los nombres personales parecen cristalizarse en dos ideales
muy explicitos. Ambas preferencias parecen a primera vista contra-
dictorias: primero, que los nombres no se repitan “fuera de la familia”,
segundo, que “los nombres o se olviden”. -

La primera condicion exige que nos preguntemos en qué medida los
nombres chané relacionan a la persona con una pertenencia a unidades
sp:::tz;les. Siguiendo a Homborg, entenderemos como formas de “afilia-
cion” todos aquellos lazos socialmente reconocidos mediante los cuales
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las personas se vinculan con los miembros de las generaciones prece-
dentes: se trata, pues, de una funcion general, de la cual la transmision
del nombre no es sino uno de los casos particulares (Hornborg
1988:234).® En sentido amplio, la afiliacién refleja las concepeiones nati-
vas sobre la continuidad de la sociedad.

El primer punto a destacar en el caso chané es un ideal bastante
explicito de transmision paralela. Como regla general, los nombres de los
nifios deben ser elegidos por los abuelos v los de las nifias por las
abuelas. Recordemos que también a principios de siglo se observo que
las abuelas chané y chiriguano ponen los nombres de sus nictas mujeres
v los abuelos los de los varones (De Nino 1912:222, Nordenskidld
2002:192). Actualmente, sin embargo. el peso “chaquefio” de la resi-
dencia uxorilocal en la estructuracion cotidiana de las familias extensas
“lateraliza” la tendencia; como consecuencia, es muy comun que los
nombres sean elegidos por los abuelos matemos.’

Ahora bien, los encargados de otorgar ¢l nombre en muchos casos
procuran elegir uno que se asocie por distntas razones con la hustoria de
la familia extensa. La preferencia es, como hemos dicho, que los nomb-
res no se repitan fuera del cherentara.'® Nuestros informantes hablan de
verdaderos stocks onomadsticos que pertenecen a cada una de las familias,
si bien el desuso de la practica v una cierta vaguedad en la definicion de
los grupos relativizan esta afirmacion ideal. En efecto, es preciso repetir
aqui que, en esta configuracion ideal, la idea de “familia” parece identifi-
carse mas con el concepto de estirpe o linaje que con algun grupo con
existencia independiente; lo cual es cohereate con los mecanismos de
afiliacién chané, y con el todavia presente ideal del “gran hombre”, No
obstante, la cuestion se vuelve mas compleja en tanto han comenzado a
considerarse los apellidos como indice de parentesco. Con todo, es
posible afirmar que se admitira la posibilidad de usar el nombre de un
pariente lineal o colateral muy lejano en el tiempo (cuatro o cinco gene-
raciones) si se puede de algin modo rastrear su conexion genealogica v
en consecuencia clasificarlo como un “pariente”.
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Figura 1. Una genealogia concreta de nombres familiares chané.
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En efecto, informantes de Misién Tuyunti no encuentran inconveniente
en la posibilidad de pooer el nombre Vocapoy —un cacique chané de la
¢poca de Norden-skiold—- a un nifio, pues consideran que este personaje
casi legendario pertenece 2 la misma familia que sus abuelos. La Figura
1 es una genea-logia concrata de nombres familiares chané.

_ En todos los casos que hemos registrado, las repeticiones de nombres
siempre tienen lugar entre individuos ligados verticalmente por lazos
lineales v colaterales. Pero es preciso realizar una aclaracion a este
respecto. Las familias que mantienen una memoria genealdgica de cierto
alcance temporal, ¥ por ende cuentan con un repertorio onomastico mas
amplio, constituyen un caso sumamente excepcional. El chané comun
dllzc:l_mgnte recuerde el nombre de su abuelo o de sus tios y, en ocasio-
nes, ni siquiera el de sus propics padres o hermanos. La homonimia suele
vincular a las personas con sus parientes lejanos de cierto prestigio; y, en
consecuencia, la extension de los lazos que establece parece inseparable
de la importancia que entre los chané uenen los linajes cacicales. Las
lincas de sucesion o herencia de cierta condicién “aristocrdtica”, vincu-
lada con los caciques o 5ig men, constituyen en efecto una suerte de
pseudolinajes que provesn una suerte de regla mnemoénica que les
permite a ciertas cherenrara mantener ¢l recuerdo de los parientes linea-
les y, a partir de ellos, los colaterales de las generaciones precedentes.
Nordenskiold relata que entre los chané sus principales informantes
fueron Vocapoy. jefe del Itvuro v “regente” por la enfermedad de su tia

Vuayriyi, y Banrayu, quien se presenta a si mismo como “‘sobrino del”

gran jefe Aringuis”. Banrayu recuerda, ademas, que antes de Aringuis
estaba Yambde, antes de este Ochodpi v antes, Chotchori (2002:157). El
hecho no parece fortuito. Los chané de Mision Tuyunti esgrimen hoy una
genealogia en forma de Imaje que presenta a su cacique como descen-
diente directo, tras cinco generaciones, del mismo Cochou o Kotchoy
mencionado por Nordenskiold, padre del Vocapoy que le servia como
informante (Nordenskiold 2002:212)."" El célebre explorador observé en
aquel tiempo que los tesumonios no solo recuerdan, sino que reivindican
de manera llamativa ciertas lineas elitescas de continuidad, que no duda
en calificar de “linajes™. A diferencia de los otros grupos chaquefios,
“entre los chiriguano v los chané las familias de los jefes forman una
especie de aristocracia”. Estos “brotes de nobleza™ que notaba en los
grandes hombres se evidenciaban no solo en su poder efectivo, sino en
su capacidad oratoria. su influencia en ambitos supracomunitarios y en
la tenaz recurrencia a su legitimacién por el recuerdo de genealogias y
linajes (2002:211-213)."* En la actualidad, en las comunidades chané la
jefatura suele requerir una legitimacidn de este tipo. Se sostiene que el
mandato es “hereditario” v que los lideres deben pertenecer (real o
clasificatoriamente) a los “linajes™ cacicales. Como hace casi un siglo
hacia Batirayu, muchos chané ostentan orgullosamente su proximidad
genealogica con la familia cacical. Nordenskiold anota, incluso, que
detecto algin que otro engaiio en las genealogias: “Un chané afirmaba
ser descendiente del gran Hinu Parava, lo que parece que no es cierto”
(2002:213). Casi un siglo mas tarde, en una entrevista que le realizé un
diario local, un joven aspiraniz a cacique chané se presentd con su
nombre en castellano v un doble apellido formado por el suyo v, por
supuesto, el de la familia cacical.
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El otro aspecto sociolégico del nombre que queremos destacar son las
ocasiones en las cuales no puede ser utilizado. Uno de los lugares co-
munes de la etnografia del Gran Chaco consiste en que los nombres de
los muertos se encuentran tabuados. Pese a alguna informacion aislada
por parte de musioneros como Giannecchini o Del Campana, el caso
chané contradice esta afirmacion. Si bien algunos informantes afirman
que mencionar el nombre de un difunto puede traer mala fortuna, o que
puede hacer pensar a los demas que quien lo pronuncia lo ha embrujado,
en la actualidad los nombres de los muertos no son objeto de inter-
dicciones. En las encuestas no se percibe renuencia alguna a decir los
nombres de los antepasados; por oiro lado; la misma Préclica del
reciclado onomastico parece contradecir este presunto tabu.'

En la vida cotidiana, los chané no temen tampoco pronunciar sus
propios nombres. Sin embargo, antiguamente Ego no debia utilizar en
forma vocativa ni referencial el nombre del hermano, primo o tio al que
se dirigia, pues debia “respetar su nombre”. En cambio, debia referirse
o dirigirse a ellos mediante los términos de parentesco correspondientes,
de ser necesario afiadiendo caracteristicas fisicas o personales que
sirvieran para individualizarlos: “hermana gorda”, “prima flaca”, etc. La
linica excepcidn actual al libre uso onomastico es la de un Ego masculino
que evita referirse a los padres de su esposa mediante sus nombres
personales, usando en cambio los términos de parentesco que se reservan
para los afines: cherowaya para el varon v cheraico para la mujer. No se
registran evitaciones del nombre personal en el caso de los cuiiados, pero
si, en algunos casos, con respecto a las hermanos/as de los padres de la
esposa. Segun su edad relativa, Ego se dirige a ellos mediante los térmi-
nos de parentesco que utiliza para sus tio/as o abuclo/as. Todas estas
précticas indican cierto “respeto”.'* De manera explicita se vincula la
evitacion de los nombres de los afines con ciertos aspectos en la familia
extensa (cherentara), testimonio de la presencia de la uxorilocalidad en
la vida cotidiana, manifiesta también en la evitacién de las bromas y las
chanzas directas entre Ego y los padres de su esposa, la clara preferencia
de un hombre por retener a las hijas cerca de uno, la obligacion de tra-
bajo en el cerco de cultivo del cherowaya y el consentimiento que un
hombre debe obtener de sus suegros para contraer matrimonio con una
jovencita, mas alla de los deseos y las intenciones de ésta.

Mis que al temor de un abuso malintencionado por parte de personas
como un brujo-mbaekud, la eventual preocupacion por el mal uso del
nombre se debe a su posible apropiacion por parte de seres pertenecientes
al horizonte cosmolagico. Las tareas de la vida cotidiana —la caza, la
pesca, la obtencion de las materias primas para las artesanias, o incluso
el aprendizaje de los secretos (mbrae) curativos o dafiinos por parte de
los shamanes— implican relaciones de reciprocidad, contrato o propicia-
cion con una gran variedad de seres: los duefios de las aguas (mboirusu),
el duefio del monte (kaa iya, no pocas veces asimilado con la figura
andina de la Pachamama), el temido afia-guazu, o aun los mismos
espiritus de los muertos (afia, lit. “alma errante”). Cualquiera de estos
seres puede llamar mediante el nombre al “alma” (4, en general posesi-
vada en primera persona del singular, por consiguiente chea) o al
“principio vital” (ecove, cherecove posesivado) de un chané, que puede
enfermar, morir o sumirse en un estado de locura. Para recobrar el alma
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perdida, ¢l shamén (ipayve) debe llamar al alma por su nombre y traerla
de nuevo al cuerpo del paciente. )

Las concepcion actual de las relaciones entre el nombre y la persona
corroboran algunas de las viejas opiniones de Nordenskiold Algunos
mf'onna.np:s afirman que no se nominan los nifios al nacer, sino mas bien
transcurnido un cierto periodo. Esto permite al pariente “descubrir”
alguna faceta que inspirara el nombre. Asi, se aduce que el nombre de
Corénsa+ (lit. “curtido™) evoca la capacidad de resistencia al sufrimiento
de un nifio que sobrevivio a una enfermedad grave cuando tenia tan sélo
unos pocos dias de vida. No es raro entonces que algunos de los chané
mas inteligentes intenten —tal como ¢l Griego en el Cratilo— elucubrar
alguna etimologia para sus nombres: en el caso antes mencionado de
Coronsa, el informante “explica” su nombre sefialando que ¢l ha sido
un luchador, un individuo suffido v poco afortunado; Chapanda nos dice
que su nombre puede venir de chapapa. un mirador o puesto de obser-
vacion, o quiza también de amanda—+ (granizo). Pero prefiere la primera
ctimologia, porque cuadra mejor con su caracter curioso.

Una perspectiva comparativa
Nos interesa ahora considerar dos hipotesis, ambas de gran alcance
comparativo, para la explicacion de los sistemas de nominacion
amenindios. La primera surge de un breve pasaje de Jan-Ake Alvarsson,
quien revisando una amplia muestra de casos de antroponimia amerindia
vincula los usos sociales de la nominacion con las formas de linealidad
0 descendencia de cada sociedad: “Como regla basica, las sociedades
cognaticas no tienen nombres hereditarios, mientras que las sociedades
lineales si” (1999:53). Entonces, por un lado, en las sociedades de
“descendencia lineal” (cashinahua, panare, vaminahua) el nombre perso-
nal constituiria un mecanismo hereditario, que excede la “personalidad”
o el “alma” de cada individuo v se asocia con la pertenencia a grupos
sociales de diversa naturaleza; existe, en consecuencia, un stock ono-
mastico limitado, que se repite o recicla sistematicamente. En sociedades
cognaticas como la de los weenhayek o los toba, por el contrario, la
posesion del nombre seria una marca de identidad singular que diferencia
a cada persona, haciendo que los nombres tiendan a ser nicos, o bien
que se repitan muy raramente.

_ El segundo modelo que aqui consideraremos parece un tanto mas duc-
til, dada la mayor canudad de vanables y articulaciones que involucra.
Eduardo Viveiros de Castro ha opuesto las onomasticas “endonimicas”,
en las cuales los nombres se reciclan a través de las generaciones en
stocks limitados que se conservan en el interior de la sociedad — como el
caso de los grupos pano — con los sistemas “exonimicos”, en los cuales
los nombres provienen del exterior (1992:144-154). El ejemplo del se-
gundo tipo son precisamente los tupi-guarani, por lo que este autor ha
codificado un sistema “tipico” a partir de las onomadsticas de estos
grupos. De acuerdo con las premisas basicas de su cosmologia, estos
sistemas buscan los nombres personales en el ambito de lo “extrasocial™
enemigos, divinidades. animales, muertos, etc. Se trata entonces de un
sistema abierto — Carlos Fausto ha ido aun mas alla, calificando a la
antroponimia tupi-guarani como un sistema “canibal”. La onomaéstica
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tupi-guarani, segin esta tesis, estaria entre aquellas que enfatiza la
individualizacién mas que la clasificacion; la adquisicion o acumulacion
de nuevos nombres mas que la conservacion o ¢l reciclado de repertorios
onomasticos finitos; la nominacion personal ¢ intransferible mas que la
transmision; las tendencias diacronicas més que los conjuntos sincroni-
cos; las historias personales v sociales mas que las referencias mitologi-
cas o simbolicas estandarizadas; la apertura al futuro mas que la continui-
dad con el pasado; y, por altimo, la captura de identificaciones y bienes
simbdlicos del exterior mas que la articulacion de identidades internas
(Viveiros de Castro 1992:133-154, Fausto 2001:399).

Veamos ahora qué sucede si aplicamos estos modelos a los dos
contextos etnoldgicos con los cuales la onomastica chané se ha relacio-
nado historicamente. Pero antes de adentrarmos en esta tarea, digamos
algo sobre la pertinencia del método comparativo en este estudio. En
primer lugar, debemos observar que la onomastica se presenta como un
campo privilegiado de comparacion; incluso podriamos decir que se
presta casi naturalmente a una variacion del analisis estructural. En
efecto, se trata de un fenomeno discreto y omnipresente que puede
descomponerse en una seric de rasgos, los cuales a su vez pueden
definirse por presencia o ausencia: ritual de imposicion de nombres,
cambios de nombre, relacion entre ¢l dador y el receptor del nombre,
presencia de diversos tabues, etc. En buena medida, ésta es la premisa
que subyace al estudio de Alford (1987) sobre una muestra de 60.siste-
mas onomasticos de todo el mundo; sin embargo, lamentablemente este
autor se limité a registrar meras relaciones estadisticas, lo cual en ningun
caso llevo sus conclusiones mas alla de proposiciones demasiado vagas,
que se limitaron a confirmar la labilidad del campo estudiado y — a lo
sumo — aportaron algunas sugerencias para futuros estudios. :

;En qué medida resulta pertinente una revision del fenomeno en los
grupos del Gran Chaco? En primer lugar, podemos mencionar el interés
intrinseco de la comparacion para este tipo de andlisis. Pero los dos
ambitos de referencia etnoldgica, ademas, han sido elegidos porque guar-
dan una relacion directa con el caso chané. En este sentido, la compara-
cion con los sistemas onomasticos del ambito chaquefio parece, a primera
vista, mucho menos ttil que la otra. Pero a este respecto no debe olvidar-
se que la organizacién social tipica tupi-guarani sufrié grandes cambios
al establecerse en el Chaco, v que estos cambios bien pudieron conducir
a variaciones en la onomastica. Seria entonces tentador comparar los
sistemas onomasticos de los grupos que dieron origen a los chiriguano
con el sistema de estos tiltimos, aislar las variaciones, y luego relacionar
éstas con el ambito chaqueiio y los cambios ocurridos en la estructura
social y la cosmovision. Pero esta tarea, para no pecar de excesivo simp-
lismo, exigiria una extension mucho mayor. Lo que haremos, en cambio,
sera tan solo aplicar las dos hipotesis mencionadas a estos dos ambitos,
para luego volcar las conclusiones sobre ¢l caso chané.

Los grupos étnicos del Gran Chaco

Nos concentraremos, pues, en algunos casos que permitan precisar si
existen coherencias en el area, v en tal caso si se ajustan a las hipotesis
de Alvarsson y Viveiros de Castro. La etnografia chaquedia, por otro
lado, impide un estudio exhaustivo, va que son muy pocos los estudios
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especificos sobre ¢l tema, v en ¢l caso de algunos grupos las informa-
ciones resultan escasisimas. Asi. no hemos encontrado demasiadas
referencias sobre la onomastica de las etnias lengua-maskoy'* ni para el
grupo etnico chorote.”” Nos concentraremos, pues, en afgunos casos
concretos de las familias lingiiisticas guavcuri (toba, pilagd, abipon,
mocovi), zamuco (chamacoco. avoreo) v mataco-mataguayo (nivaclé.
chulupi y wichi), i

Los nombres de todos los guaveuni se asociaban con el simbolismo
de ciertos amimales v pajaros. estaban diferenciados por género v, al
parccer, s¢ imponian al individuo durante la ceremonia de perforacion de
su labio inferior (Susnik 1983:27). Otros observadores informan que
entre los toba un vigjo recita una lista de nombres hasta que el shaman
escoge uno, generalmente el nombre de un ancestro que —se supone—

reencamara en el nifo” (Alvarsson 1999). No queda demasiado claro si
los nombres de los guavcuni se cambiaban. o si se acumulaban en suerte
de busca “predatoria” de vitalidad. poder o prestigio.'” Al parecer, existia
un vinculo estrecho entre el nombre v la vitalidad de la persona: “Tener
nombre es tener “alma’ como expresion del individuo existencial”, anota
Susnik (1983:27). Es asi que se consideraba una ofensa pronunciar el
nombre de un individuo aun dentro de su misma banda, v decir el
nombre de los muertos. entre los abipones. estaba estrictamente tabuado.
En el mismo sentido. cuando los mbayva. toba, abipones v mocovies
antiguos tomaban los scalps enemigos tras la batalla, se apropiaban de
sus nombres v de sus poderes vitales (Susnik 1983:28).

,l?raunstem constato que entre los pilaga existe una “bolsa de nomb-
res que pertenece tradicionalmente a cada una de las diferentes lineas
de parientes bilaterales que conforman las familias extensas. Cuando
muere una persona, su nombre vuelve al conjunto del que sera tomado
en el futuro para designar a otro individuo. Estos nombres permanecen
vacantes mientras los parientes sientan tristeza al recordar al muerto. Este
lapso por lo general comprende mas de una decena de afios luego del
faileﬁumcnto, Luego, un anciano suefia con la persona fallecida y avisa
que “cl nombre quiere volver™; relata su suefio y da el nombre a algiin
nifio de la familia que va haya superado las etapas iniciales ¢ inciertas del
ciclo vital. Las genealogias revelan, en efecto, una repeticion de nombres
cada dos o tres generaciones.’® Entre los toba-pilaga de Sombrero Negro
parece detectarse ¢l mismo pawon. En concordancia con la préctica
chaquefia de la uxorilocalidad, alrededor de los tres meses del nacimiento
e:!wnombre: (nenagac) de las nifas es puesto por la Ma Ma, y el de los
nifos p?g el Pa.Ma; o, en su defecto, por algin anciano de la familia
extensa.” Los padres no pueden repetir sus propios nombres en sus hijos;
de hecho, deben escogerse los nombres de parientes muertos, lo que
parece sugerir un vez mas que cada familia posee un conjunto finito y
reciclado de norpbres,’ Fmalmente, los toba de Taacaglé cuentan con el
nagod —algo asi como “nombre de contagio™-, sofiado por el shaman y
puesto luego a un nifio. con lo cual cada una de las adqujsicioncé
onomasticas enriquece el repertorio ciclico de la familia extensa.™
‘ anprastemos ahora este caso con el de los zamuco, cuvos modos
ideologicos v practicos de afiliacion revelan una tendencia a la unilinea-
lidad mas definida que en el sistema chaquedio “tipico”, marcadamente
cognatico (Braunstein 1983). En efecto, los avoreo v chamacoco poseen
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siete grupos exogamicos, denominados por algunos autores “clanes™ y
por otros “sibs”, cuya naturaleza y funcion no han sido del todo aclara-
das, pero que sin dudas revelan una cierta ideologia de la patrilinealidad
y constituyen grupos de afiliacion discretos (Braunstein 1983, Susnik
1983, Cordeu 1999, Bernand-Muiioz 1977). En este contexto. pues, espe-
rariamos que las costumbres onomasticas difieran al menos en grado de
las que hasta ¢l momento hemos revisado. Si bien los ayoreo pueden po-
seer hasta cuatro nombres, aqui nos ocuparemos del primero de ellos,
impuesto por alguno de los abuelos en ocasion del nacimiento de cada
nifio.”? Lo mismo parece ocurrir entre los ishir-chamacoco, donde yish
(“nombre”) también puede traducirse como “marca” o “alma’ ", ¥ €5 sofa-
do por un abuelo o un shamédn — quienes deben conocer los sentidos
asociados con plantas v animales de “peso” en los ciclos mitolégicos. Tal
como Baldus registré en su momento, ese nombre sera conservado en
secreto hasta el correspondiente rito de iniciacion, y seguird siendo
tabuado para las mujeres, que se refieren al muchacho mediante apodos;
pronunciarlo fuera de su contexto especifico se considera no solo ofensi-
vo, sino peligroso. Pero lo que nos interesa recalcar es que, mas alla de
las costumbres onomasticas particulares. existe cierta nocton de continui-
dad social asociada con la antroponimia: “Con el nacimiento de un varon
se ‘reemplaza’ cldnicamente a un muerto”, afirma Susnik (1983:26). St
bien la informacion no permite respaldar una tesis tan taxativa — de
hecho, Bernand-Murioz, a diferencia de Susnik, no cree que haya stocks
clanicos de nombres (1977:86) — lo cierto es que si se ha constatado que
no se deben reiterar los nombres de los muertos hasta al menos trans-
curridas tres generaciones, pues se afirma que de lo contrario sus almas
se mantendrian demasiado apegadas a los vivos. La evitacion, en este
caso, seiala la cara positiva de la practica: la repeticion de nombres
delata una idea definida de continudad socioldgica, por otra parte
corroborada en la existencia de clases etarias, sociedades rituales v
divisiones clanicas entre los chamacoco. En el caso ayoreo, por el con-
trario, los distintos etndgrafos no parecen haber registrado en ningun
caso la reiteracion de nombres personales, los cuales por definicion
remiten a eventos singulares.

Pasemos ahora al grupo mataco-mak’a, que ha sido el mejor estu-
diado desde el punto de vista del registro de sus costumbres onomasticas.
Escogeremos dos casos paradigmaticos debido a la calidad de los
informes etnograficos.

Adriana Sterpin vincul¢ las costumbres onomasticas nivaclé con una
logica general de esa cosmologia. Este grupo incorporaba a los prisio-
neros de guerra, y cuando uno de ellos contraia matrimonio con una

- nivaclé, escogia para sus nifios el nombre de alguno de sus propios ante-

pasados; por lo tanto se introducia un nombre extranjero, enriqueciendo
de tal modo el stock de nombres disponible (1993:180). En cuanto a la
repeticion de nombres, Siffredi escribe que “el lhei atesha o “nombre
falso’ (...) es sugerido por alguna peculianidad fisica o temperamental del
nifio. El lhei xa o ‘nombre verdadero’, en cambio, se selecciona entre los
nombres de los ascendientes de cada mitad durante la iniciacion™ (1984
209). En definitiva, es probable que los nivaclé tuvieran un “apodo” y
varios “nombres™ que se acumulaban o sucedian en ocasion de la muerte
de un pariente cercano o de un homoénimo.” Por dltimo, un punto desta-
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cable es que todos los testimonios parecen corroborar la repeticion de los
nombres personales. Los nombres eran elegidos entre los ascendientes
directos o colaterales, siendo el ideal que un nifio levara el mismo
nombre que un abuelo, asi estuviera vivo o muerto (Sterpin 1993 180n).
El segundo caso, la antroponimia wichi, ha sido estudiado aun en
mayor profundidad. Sin duda fue muy intrigante que —como atestiguaron
Karsten y Métraux- si se le preguntaba su nombre a un wichi, por lo
general pedia a alguien que lo pronunciara por él; y que, a veces, incluso,
ni siquiera reconocia que lo tuviese. Los estudios mas modernos han
precisado los hechos, sefialando que los nombres son “consustanciales”
con la persona; que son {inicos ¢ irrepetibles y, por lo tanto, no existe un
SIock 0 un reperono antroponimico finito; que son por lo general
“revelados™ en suefios secretos a los parientes consanguineos de edad
avanzada, que, 2l menos en ciertos contextos, son considerados
‘,‘sa_grados" v, por er}de, pronunciados sélo con extrema mesura; y, por
ultimo, que en su imposicion s¢ detecta la misma logica que en la
eleccion de los genalicios v los toponimos (De los Rios 1976, Braunstein
y Palmer 1992. Braunstein 1993, Alvarsson 1999 y Baria 1997, 2001).*
Nos detendremos en un aspecto que contrasta notablemente con el caso
nivaclé. Segin de los Rios. las causas que inciden en la imposicion del
nombre wichi soa sucesos singulares que acontecen a los individuos; por
¢so, afirma, es imposible encontrar dos nombres idénticos (1976). Los
wichi consideran poco auspicioso nombrar a los muertos, y dicen de
manera explicita gue el nombre debe desaparecer con la persona. En la
practica, los nombres de los muertos no son evitados a condicion de
cierta distancia sociotemporal: es decir, cuando no existe el peligro de
que ¢l espiritu del muerto o sus parientes escuchen a quien lo pronuncia.
Para mencionar a los muertos se aiiade el sufijo p ‘itsek (lit. “cadaver”)
al correspondiente término de parentesco (Braunstein y Palmer 1992:
lln). En resumen. los nombres personales conciernen a la identidad
personal y privada, volviendo tunico a su portador: “Los wichi evitan
conscientemente la duplicacion de los nombres personales (dentro de los
confines fisicos o historicos conocidos por el grupo de referencia); los
padres buscan un nombre que es dificil, Unico (¢ ‘ukwe thiey ta ata) (...)
Con respecto a los nombres personales, son detallados nominalistas.
Mientras que admiten la posibilidad de homoénimos, a los que llaman
thleyfwas (literalmente, “co-nombres’), los wichi consideran que su
ocurrencia es un error. Desde su perspectiva resulta ilogico que dos
mdlwdu,(,)s necesariamente unicos sean identificados como la misma
persona” (Braunstein y Palmer 1992:17, ver también Barua 1997:101).
Ahora bien, parece evidente que la variedad de los sistemas de
nominacion chaquerios se resiste a ser encasillada por los dos modelos
explicativos de la antroponimia que anteriormente hemos mencionado.
Si intentamos, en primer lugar, aplicar la dicotomia de Alvarsson entre
sociedades lineales / sistemas recicladores vs. sociedades cognaticas /
sistemas individuzlizadores, advertimos que existen grupos con practicas
¢ ideologias de afiliacion unilateral (los zamuco), que incluso poseen
clanes o agrupaciones ceremoniales, etarias o lidicas explicitas, y que sin
embargo responden a ambos modelos: si los ishir-chamacoco reiteran los
nombres — de acuerdo con la pauta mas extendida en ¢l Chaco, en tres o
cuatro generaciones —, todos los informes sobre los avoreo coinciden en
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que no reiteran los nombres personales mas que por un extrafio acci-
dente.”” De manera complementaria, en las sociedades chaquerias
“tipicas” —es decir los grupos mataco-mak’d y guaycuni, tradicionalmen-
te bilaterales o cognaticos — encontramos sistemas que evitan consciente-
mente la duplicacién de los nombres personales y consideran la existen-
cia de homénimos como una grave anomalia (wichi), pero también otros
que si reiteran los nombres ¢ incluso elevan esta practica al nivel de una
norma consciente (pilaga. toba. nivacl€).

Si nos remitimos al contraste cosmoldgico de Viveiros de Castro entre
sistemas “abiertos” o “exonimicos” vs. sistemas “cerrados” o “endonimi-
cos”, las conclusiones parecen apuntar en la misma direccion. A la luz
de esta distincion, las observaciones sobre los guaycuri resultan poco
menos que contradictorias: si bien algunos testimonios sobre la guerra y
la caza de scalps parecen constituir pruebas de sistemas abiertos, que
buscan la “predacion” o la “captura” de identidades y de nombres, otras
observaciones, asi como las genealogias, hacen un hincapi¢ mucho
mavor en la “reencamacion”, la repeticion o al menos el reciclado de las
mismas identidades endogrupales. Los toba de Taacagle poseen reper-
torios que responden en lineas generales a una logica “cerrada” y recicla-
dora, pero que sin embargo se enriquecen adquiriendo nuevos nombres.
Pero tal vez el caso mas extrzordinario sea el wichi. Su cultura y su
cosmovision no parecen encajar de ninguna manera en un sistema
“abierto” (Cordeu v De los Rios 1982, Braunstein 1983); no obstante, las
carac ¢ risticas de su “clausura onomastica” parecerian ser abiertamente
contradictorias con las sefialadas por Viveiros de Castro para los sistemas
cerrados: conservacion o reciclado de repertorios onomasticos, referen-
ias mitologicas estandarizadas, etc.

Los grupos tupi-guarani
Los prejuicios o los preconceptos con respecto a la onomastica de los
tupi-guarani abundan en la literatura, para desesperacion de los etnologos
y — acaso — para deleite de los lectores. Debido a ello, al anilisis de la
informacién debe preceder una minima critica ideologica y valorativa.
Unos pocos ejemplos aclararan ¢l tema. Richard Alford, hurgando en
quién sabe qué fuente contenida en los archivos de las Human Relations
Area Files, llega a escribir que “muchas mujeres guarani no tienen
nombres de ningiin tipo” (1988:52). Pero los peligros son todavia mayo-
res cuando se trata de la indiscutible mistificacion del pensamiento gua-
rani por parte de la antropologia amerindia. Tal vez ¢l ejemplo mas no-
table, precisamente debido a su exhaustivo conocimiento del tema, sea
la exégesis que Leon Cadogan realiza sobre los nombres guaranies.
Siguiendo a Schaden, sostiene que en los patronimicos se destaca el
sufijo yu (dju, ju), que atribuye a una asociacién con el amarillo.
Fatigando la transitividad. asocia luego el amarillo con “lo sagrado”, “lo
indestructible” o “lo eterno™, tras lo cual el Gltimo epiteto desemboca en
un notorio leap of faith: “puede afirmarse que los nombres con el sufijo
yu, denotan que en las personas que los llevan se considera que ha reen-
carnado el alma de otra ya desaparecida, dogma de la religion guarani
tratado minuciosamente por Nimuendaji...” (1939:35-36).”

En definitiva. encontramos toda una serie de artificios que suele
encubrir interpretaciones abusivas: los “nombres de divinidades” de
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algunas etnografias tupi-guarani implican inmensos (¢ improbables)
panteones; se postula acriticamente una identificacion metonimica entre
el alma y el nombre que es — al menos — apresurada; la comoda idea de
que ¢l nombre no ¢s una forma de designar a la persona sino que “es” la
nersona Enclibl‘c un abuso hermenéutico que origina teorias de “reencar-

‘clones - o “metempsicosis” donde dificilmente las haya: v, por dltimo,

' ©S raro que se engloben onomasticas muy distintas dentro del rotulo

modelo”, ‘mentalidad™ o “sistema” tupi-guarani, reflejando mas los
‘10, los prejuicios o las ansias de los observadores que las costumb-

roo antroponimicas concretas.

.M esta parte, pues, ademas de chequear la pertinencia de las dos
{lulg:' 2505, vamos a indagar en qué l[nedjda la onomastica de los grupos

-guarani posee rasges comunes, los i ' 7
e E:hané_:’ S es. los cuales podrian arrojar alguna luz
Una primera gran variable temitica que revela la observacion
comparada de estos sistemas es la existencia de un nombre “sagrado”
mas o0 menos secreto o interdicto, que se concibe como “consustancial”
con el al’Ena 0 la persona. Sin embargo, el uso generoso de la palabra
sagrado” encubre varias acepciones que debemos distinguir analitica-
mente. Muchas veces se considera que el nombre es “sagrado” porque
como en el caso de los apapokuva, la formacion de los nombres o los
patronimicos utiliza nombres de “divinidades”, “seres celestiales” o bien

acciones  centrales en la mitologia v el ritual (Nimuendaji 1987:32
Meétraux l948c':86, Susnik 1983:32, Melid 1991:86). Se ha sostenido qué
entre los mbya los “nombres sagrados autéctonos” como Namandu
‘I:’a.wca, Tupd,' Tapari, o entre los pai-tavitera Caya, Nandué o Gu vrarii

--S¢ componian del nombre de la divinidad que enviara el alma a la
tierra para encarnarse, seguido de un calificativo” (Cadogan 19359:33).

. También aparecen menciones a nombres “sagrados” debido a inter-
dicciones o restricciones en su empleo y circulacion. Asi, los pai-tavviera
otorgan a su “alma espiritual” (fiee) un nombre sagrado (‘tupa’ery)
cuando el nifio pronuncia sus primeras palabras; este nombre es secreto
y no debe revelarse a extradios (Melia, Griinberg y Griinberg 1976). De
la misma manera, s¢ mforma que ¢l shamin mbya busca el “alma-
palabra” mediante el humo ritual del tabaco, que luego comunica a la
madre este nombre y que éste no debera divulgarse (Susnik 1983:31-32),

Una acepcion mas que indica esa condicidn extraordinaria del nombre
es la idea de una identidad parcial o total entre el nombre v la persona,
con sus consecuentes reservas y peligros.™ Una vez mas, la tesis pionera
fue ideada por Nimuendaji: “El nombre, a sus 0jos, es un pedazo de su
portador, idéntico a él, mseparable de la persona. El guarani no ‘se
llgma fulano de tal, sino que ‘es’ ese nombre” (Nimuendaju 1987:31-
3_). Melid coincide: designado con la enredada expresion éry mo'a a

aquello que mantiene en pie el fluir del decir”, en malas manos el
nombre puede ser utilizado para dafiar o enfermar su portador: es por eso
que, en caso de peligro o de enfermedades, suele cambiarse v se realiza
un nuevo bautismo (Meha 1991). )

Al parecer los ava-chiripa también poseerian un nombre “sagrado”,
consustancial con el alma, llamado “nombre del monte”, que debe ser
utilizado ceremonialments dentro de la familia extensa, v otro cristiano
o castellano, que se utiliza en las relaciones con los extrafios (Alvarsson
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1999). Este ejemplo revela que el nombre identificado con el alma, la
persona, la palabra o las divinidades suele obedecer a un doble contexto
de uso: el nombre secreto v sagrado se emplea en el interior del grupo,
el castellano o portugués en el exterior (véase también Nimuendaji
1987:32). En efecto, se ha constatado que en muchos casos “la reserva
del libre nombre revelado contrasta con el manejo de apodos™ (Susnik
1983:31); que los musioneros daban en el bautismo nombres cristianos
a los guarayos bolivianos, con lo cual éstos tenian dos nombres pues
ingxorablemente mantenian los suvos (Nordenskidld 2003:166). o que,
st se le pregunta a un guarani su nombre, seguramente le pedira a otro
que conteste por él (Alford 1988:108)

El cuadro, sin embargo, no es tan homogéneo como parece. La
segunda variable tematica con que nos topamos, si consideramos las
onomasticas tupi-guarani en clave comparativa, es que no parece licito
afirmar que los cjemplos precedentes constituyan un instrumento
privilegiado para la expresion y consolidacion de identidades grupales.
En particular, la eleccion de los repertorios de nombres no parece
responder a ese criterio puramente endogrupal que guia su secreto v
circulacién, De hecho, una gran cantidad de informes, especialmente los
referidos a los tupi amazonicos, indican precisamente lo contrario: los
nombres se buscan “fuera” del grupo; es mas, constituyen mecanismos
para establecer diversos tipos de relaciones sociales con los otros. Asi
como algunos grupos ocultan v atesoran nombres que se procuran
mantener inalterables, otros, de acuerdo con las intuiciones de Viveiros
de Castro, prefieren articular su nominaciéon en torno de una politica
“acumulativa” o “predatoria’.

Hay fuertes indicios en Lozano v Ruiz de Montoya de que los anti-
guos guaranies del Paraguay cambiaban sus nombres tras participar de
los ritos antropofigicos. El motivo era doble: por un lado el temor a la
venganza del alma del muerto, por el otro para asumir una nueva
personalidad (Susnik 1983:30). La lectura de las cronicas de Soares de
Sousa, Staden, Cardim, Thevet o Anchieta revela una duplicidad simmlar;
todos ellos documentaron que los tupinamba tomaban los nombres de sus
enemigos rituales tras ultimarlos: segiin Métraux para escapar a la
venganza del espiritu del difunto (1928, 1948¢, 1973); segun Viveiros de
Castro, para acumular nombres, sustancias y potencias. También se ha
observado que cada vez que un tupi-kawhib mataba un prisionero, €l y
su esposa cambian de nombre (Lévi-Strauss 1992:394). Los arawete con-
temporaneos toman sus nombres de los muertos, las divinidades y los
enemigos (Viveiros de Castro 1992:133 v ss). Un pormenorizado estudio
de Carlos Fausto revela rasgos similares entre los parakana occidentales,
quienes suelen usar nombres capturados durante el suefio a ciertos ene-
migos bestiales, o bien ganados en los enfrentamientos bélicos, tal como
lo indica su etimologia: akwawa-ren-wera: lit. “ex nombres de enemi-
gos”. Todos estos nombres, que se agregan al “onginal” (terypa) o “ver-
dadero” (rereté), son llamados rerakawa o tera-iroa; es decir “nombre
diferente-igual”. La tendencia general, concluye Fausto, es la preferencia
por acumular nombres mas que por sustituirlos (2001:396-397).%

Una tercera variable entre los grupos tupi-guarani ¢s la importancia
decisiva de la zoonimia - si bien, como veremos, combinada con otros
criterios — como proveedora del seatido de gran parte de los nombres.™
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Los wayapi nominan a sus nifios por semejanzas psiquicas o fisonémicas
entre cstos v ciertos ammales (Viveiros de Castro 1992:153). Entre los
parakand existzn nombres de animales que se conciben como represen-
tantes de la especie, como fwangyra o Marakaja (Fausto 2001:396). Los
controvertidos siriond, en la accién que denominan ére, dan efectiva-
mente a los nifios nombres de presas cazadas por el padre, pero también

nombres de eventos™ debidos a sucesos considerados extraordinarios. *
Miiller obsers 2. en este sentido, que entre los ava-chiripa, los pai-tavy-
tera y los mbya “... algunos nombres tienen un fuerte caracter erético u
obsceno, o han sido tomados de una caracteristica fisica, o un defecto o
bien de un paraje. Otros a su vez son idénticos a nombres de animales o
plantas y ponen directamente en evidencia la costumbre de los gua?'aki,
que en general se arrogan nombres de animal™ (Miller 1989:27). En
efecto, el nombre ache-guayaki, denominado cho jirangd - lit. “mi tron-
co del arbol™ (ngo_gan 1962:37-38) —, constituye uno de los casos mas
célebres de zoonimia amerindia. Pierre Clastres anota en sus pintorescas
cronicas que los nombres se componen con el término correspondiente
a una especie animal v el sufijo -gi#, que indica que se trata de un ser hu-
mano (1998:32). La atribucion del nombre precede al nacimiento y s a
la madre del nifio a quien corresponde la eleccion: durante los Gltimos
meses de embarazo, escoge la came de un animal v decide que serd la
bykwa (“"naturaleza”) de su hijo, lo cual se reflejara en el nombre (Clast-
res 1998:32).*

Muchas onomasticas de grupos tupi-guarani, por otro lado, demarcan
¢l género del portador del nombre, por ejemplo anteponiendo los término
ava (_hombnz ) 0 kufia (mujer) segun el sexo respectivo del nombrado
(Susmk 1983, Nimuendaji 1987:32). Entre los parakana, las raices de
genero de buena parte de los nombres es awa (hombre) y kojoa (mujer):
por gjemplo awa-namia (“hombre oreja™), awa-pinima (“hombre pinta-
do”) o koja orywa (“mujer feliz”) (Fausto 2001:262). Sabemos también
que a los nombres de algunos mbya del noreste de Argentina, especial-
mente a los de los varones, se les antepone un marcador que pareceria
poseer caracteristicas similares (por ¢j. Karay Tatandy).”

La siguientz variable comparativa, la repeticion de los nombres y la
homonimia, nos interesa particularmente, pues constituye uno de los
rasgos mas mtrigantes del sistema chané. Con frecuencia se asocia el
reciclaje o la herencia de nombres, causas todas de la homonimia, con
presuntas teorias indigenas sobre la “reencarnacion”. Asi, se ha escrito
que los pai-tavytera y los ava-chiripd “creen” que mediante el nombre se

reencamnan’ las almas de los antepasados (Susnik 1983:31); o que los
parinfintin consideran que en algunos casos se producen “encarnaciones”
de ciertas divinidades en los nifios, que reciben un nombre en consecuen-
cia (Vl}'euos de Castro 1993:153). El locus classicus de las teorias tupi-
guarani sobre la “reencarnacién” es el célebre caso apapokuva de Ni-
muendaju, segin quien los shamanes identificaban a un ancestro y elegian
luego su nombre para imponerlo al recién nacido (Nimuendaji 1987
Cadogan 1959, Susnik 1983, Melia 1991). '

Pero otros informes se muestran mas cautelosos; bien porque no se
encadenan literalmente a la engorrosa tesis de la reencamacion, bien
porque rastrezn otros contextos en donde comprender los sentidos del
reciclado onomastico. Nordenskiéld, por ejemplo, anoté que los nifios
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guarayos simplemente “heredaban” el nombre de sus padres (2003:166);
y Susnik —con inusual mesura— observé que cuando el shamdn guarayo
impone ¢l nombre de una persona difunta es solo “en recuerdo” de ésta
(Susnik 1983:31). El mismo Cadogan, un ferviente entusiasta de los
poderes misticos del nombre guarani, deslizo sin embargo la posibilidad
de que entre los aché-guayvaki las repeticiones se vinculen mas con afilia-
ciones grupales que con supuestas encarnaciones. Intrigado por ciertas
reiteraciones, sugiere que cada parcialidad poseia respectivos stocks
onomasticos, v que los nombres que eran propiedad de las otras se halla-
ban tabuados —o, lo que es lo mismo, si recordamos el sistema aché, que
las mujeres no podian comer los animales que “dan” el nombre al nifio.*
Se ha observado que entre los tupi-kawahib “cada linaje utiliza preferen-
temente ciertos grupos formados a partir de las mismas raices v que se
refieren al clan” (Lévi-Strauss 1992:394).” Los datos mas exhaustivos,
no obstante, provienen de los parakana orientales, quienes en muchos
casos utilizan los nombres de personas muertas hace mucho tiempo
(imawe-rera-ren-kwera_ lit. “ex nombre de antiguo™). Estos indigenas no
pueden reutilizar nombres de difuntos recientes, pues eso daiiaria al nifio.
La reutilizacion del nombre parece exigir pues cierto intervalo de tiempo,
incluso décadas: pero — casi como un homenaje a alguna pagina del gran
Robert Hertz - el periodo de reciclado es menor si los muertos son nifios.
La consecuencia de este lapso es que uno no sabe quién fue su homoni-
mo, ni el lazo de parentesco especifico que lo liga con €l: es por eso que
no se podria hablar de una “herencia” o “transmision vertical " en sentido
estricto. El nombre parakana no posee entonces la funcion de clasificar
parientes en una “linea” de sucesion o continuidad, sino la mas modesta
de establecer puentes entre discontinuidades: humanos y animales, pa-
rientes y enemigos, presente v pasado (Fausto 2001:396-397).

Ahora bien, a pesar de lo que sugieran estos ejemplos, la intencion
consciente en la gran mayoria de los grupos tupi-guarani respecto de la
nominacién parece inclinarse hacia una negacion de la homonimia; es
decir, hacia una ideologia de la singularizacion a través del nombre.” El
conjunto de las observaciones de Cadogan, Melia, Susnik y Nimuendaju
con respecto al “nombre-alma” o “nombre-palabra” entre los grupos gua-
ranies permite suponerlo. Pero también sabemos que los parakana creen
ptimo que ninguna otra persona viva tenga el mismo nombre que cllos
(Fausto 2001:396); que para los araweté, dos personas vivas no deben
llevar jamis el mismo nombre; y que los fiandeva, quienes asocian de
forma intima los nombres personales con ciertas plegarias, procuran que
nunca haya dos individuos “con la misma plegana” (Viveiros de Castro
1992:153).

La complejidad, en definitiva, es enorme. Si intentamos encuadrar los
datos particulares en las hipdtesis generales de Alvarsson y Viveiros de
Castro, nos topamos una vez mas con dificultades. Pese a que ciertos
casos — como las observaciones antiguas sobre los munducuri — parecen
ajustarse sin problemas a la primera,” sobran los contracjemplos: entre
los araweté, los guarayo, los aché-guayaki v los parakand, que no pueden
ser rotulados como clasicas sociedades “lineales”, encontramos mas alla
de las ideologias v las teorias nativas practicas efectivas del reciclado del
nombre. Del mismo modo, entre los kaiové o cayua, que han sido clasifi-
cados como “bilaterales” (Wagley v Galvdo 1946, MacDonald 1963) y
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;aénnl;::nq com;:: "pagﬂalera.[es“ (MacDonald 1965, Homborg 1988), se
ue el nombre personal materiali 3 ion”
eyt Opse terializaba la “reencamacion” de las
La aplicacion del modelo de Viveiros de Castro comporta otro ti po de
cuestiones, especialmente si recordamos que este autor ha concebido a los
tupi-guarani como ¢l polo arquetipo de los sistemas abiertos, predatorios
0 €xonimicos, que toman sus nombres del ambito de lo “extrasocial”
categoria que engloba “dioses, enemigos. animales v los muertos™ (Vivei-,
1os de C_aero 1992:153). Que. por un lado, se prbhiba estrictamente la
existencia de dos individuos con el mismo nombre, y que por el otro se
prescriba el uso de nombres de muertos, parece indicar que la onomastica
opera sobre una frontera entre unos v otros. Entre los araweté, los muertos
no pierden su nombre: pero. como en muchos otros £rupos, va acompa-
fiado por un sufijo que denota distancia. Los muertos no son “ancestros”
estan lejos, estan “fuera™ ~..en un andlisis ulterior, todos los nombres
cvocan seres exteriores al mundo de los vivos” (Viveiros de Castro
1992:151). 4Es suficiente con este argumento? El problema no es menor
Si s¢ liene en cuenta que los nombres tomados de los muertos constituven
precisamente el mayor porcentaje entre los araweté. En este modelo
entonces, Ia_ “exterioridad” pareceria definirse a partir de diversas
fronteras; asi, es claro que los nombres de “enemigos” no son “exteriores”
en el mismo sentido e que lo son los nombres de las divinidades. o los
muertos de cada grupo. El problema, sin embargo, es como saber cudles
¢ esas lronteras resuitan pertinentes en cada caso cuando no son sefia-
ladas por la ideologia del grupo, va que casi todas las fuentes de nombres
pueden ser incluidas en una oposicién de este tipo. El problema, pues
parece mas bien como definir la “interioridad” onomastica. ,Que sucede,
por ejemplo, con los nombres tomados de plantas o eventos? g,Sor;
intrasociales™ o “extrasociales™ ; Por qué un referente animal es “exter-
nom)_v una planta, o un evento que le sucede a los padres del nifio, “inter-
no"? ;Acaso los unicos nombres “intrasociales” son aquellos que carecen
de sentido extraonomastico, o bien los que reiteran de forma mas o menos
sistematica los nombres de los ancestros de la generaciones superiores
(los pano interfluviales de Enkson 2002, por gjemplo)? El modelo perde-
ria, en este ulugno caso, buena parte de la riqueza de las articulaciones
con las dimensiones cosmoldgicas de cada grupo, contraponiendo de un
modo casi mecanico sistemas individualizadores v sistemas recicladores.
Pcro' mas alla de los problemas en la definicion de los modelos, la
casuistica tupi-guarani muestra casos claramente predatorios, como los
tupinamba o los antiguos chiriguano; casos de onomasticas netamente
replegadas hacia el ambito endogrupal, como el de los ava-chiripa o los
pai-tavytera; y finalmente casos como el de los parakand, cuya riqueza
parece resistirse a ser reducida a un unico polo, tendencia u orientacion
en el seno de una oposicion abstracta. Es cierto que Viveiros de Castro
propone este contraste entre sistemas abiertos y cerrados (“acaso una
opcion metafisica universal™) como un continuum organizativo entre los
dos polos. Sin embargo. los ¢jemplos aqui revisados hacen pensar que
harian falta todavia ciertas precisiones y aclaraciones conceptuales.
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Palabras finales _

Philippe Erikson, repasando casos de nominacion amazonicos, observa
que un contraste dicotdmico de tan alta abstraccion como el de Viveiros
de Castro no puede ni debe ser tomado al pie de la letra: los chicobo
adoptan nombres en castellano v los integran sin mayores problemas en
su sistema, pesc a que pertenece claramente al tipo “cerrado™; los
shamanes kayapo, mds alla de su preferencia por el reciclado de nombres,
no se eximen de intentar captar otros; v los matis, duefios de una
onomadstica “endonimica” al extremo, incorporaron en su repertorio
nombres personales de sus cautivos korubo (2002:72n). Creemos haber
comprobado que las dos hipotesis consideradas se topan con dificultades
similares a la hora de aplicarse a las casuisticas chaquefas y tupi-guarani.
Encontramos, en primer lugar, casos que directamente no “encajan” en
los modelos: los zamuco chaquefios, con mecanismos de afiliacion uni-
lineal y sistemas onomasticos recicladores tanto como individualizadores;
o los pilagd, sociedades cogniticas con marcada preferencia por el
reciclado. En segundo lugar, casos que comparten las caracteristicas de
ambos polos de la presunta dicotomia cosmologica, como los nivaclé, los
toba o los pilagd. En tercer lugar, casos en los cuales se invierte la
consistencia o la relacion que supuestamente existiria entre las variables
atribuidas a uno de los polos, como por ejemplo grupos en los que se
reiteran los nombres pero se enfatiza la individualizacion de la persona
(parakana); o, por el contrario, otros que declaran una franca preferencia
por la originalidad del alma-nombre-persona pero adhieren a teorias sobre
la reencarnacion (pai-tavytera, apapokuva). En cuarto lugar tenemos el
incomodo caso de los wichi, una sociedad que deberia caracterizar al tipo
“cerrado” propuesto por Viveiros de Castro, pero que adopta en blogue
todos los criterios de nominacion atribuidos al polo opuesto.

Estas comprobaciones, sin embargo, no pretenden de ningin modo
menoscabar el valor que — creemos — ambas hipétesis mantienen como
recursos analiticos y conceptuales. Pero, en lugar de tomarlas como herra-
mientas inductivas que trazan vastas oposiciones generales en las cuales
los casos particulares deben forzosa v necesariamente “encajar”, parece
preferible utilizarlas como dispositivos heuristicos. Mas precisamente, co-
mo “tipos ideales” en el estricto sentido weberiano: es decir, herramientas
conceptuales construidas exacerbando determinadas caracteristicas, con
respecto a las cuales luego se cotejan los casos particulares (Weber 1993).
El juego de oposiciones e identidades, de similitudes y contrastes asi
obtenido, sirviendo casi como un sistema de coordenadas, permitird
aprchender de forma mas precisa la singularidad sociologica de cada caso
concreto de nominacion.

Ahora bien, jqué podemos decir, luego de este largo periplo
comparativo, sobre los chané? Como hemos visto, la onomastica tradi-
cional de este grupo esta conociendo su crepusculo; el bautismo catolico,
las exigencias burocraticas y los prejuicios de la sociedad criolla que los
envuelve, tanto como el extendido bilingiiismo, han contribuido a ello.
Con todo, todavia es posible algun analisis.

Revisemos, una por una, las variables que hemos aislado en el examen
comparado de las onomasticas tupi-guarani. En primer lugar, encontra-
mos cierto caracter “‘sagrado” o “extraordinario” del nombrz, si bien es
un grado mas atenuado que en las tesis candnicas. A este respecto, eutre
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los chané, guarani-hablantes, ninguna explicacién vincula la eleccion de
los nombres con alguna razon religiosa, como es et caso de numerosos
grupos donde es el shaman el encargado de ello; tampoco existe una
teoria que explique por qué son justamente los abuelos los responsables
de esta tarca. Con todo, hemos visto que el nombre no es meramente
nominativo; la razén mas banal es que en algunos casos se busca una
conexién entre su sentido extraonomastico y las caracteristicas del
individuo - y aqui las interpretaciones quedan libradas a la imaginacion
de cada informante - ; pero, fundamentalmente, vimos que el nombre per-
sonal es utilizado por los seres del monte para arrebatar el alma, y a la
inversa es usado por el shaman para traerla de vuelta, de la misma forma
en que puade ser incluido en los ritos de curacion.

En cuanto a la segunda variable (el caracter “abierto™), no encontra-
mos que hayan existido restricciones para la eleccion de nombres: no
existen pues stocks cerrados de nombres, v pueden usarse ¢ incorporarse
en ¢l sistema palabras del mas diverso origen.

Lo cual nos conduce a la tercera vanable, la zoonimia. Por cierto,
siendo los nombres de animales los epitetos preferidos a la hora de con-
ferir nombres con sentido extraonomastico, son — diria acaso Lévi-Strauss
— la metafora preferencial para distinguir a los individuos. La considera-
cion de la posible relacion entre el referente empirico y el nombre perso-
nal supone, de esta manera, examinar con cierto detalle el vinculo con
instancias rituales definidas. Se registra incluso una variacion de los
tabues alimenticios presentes en otros grupos tupi-guarani y —segun puede
presumirse- ligados indirectamentz con la onomastica. En muchos grupos
de esta familia, los tabies alimenticios durante el embarazo responden al
mismo criterio que guia la eleccion del nombre aché-guayaki, es decir la
simbiosis entre el nifio por nacer y el animal comido por su madre: entre
los guaravo los “tabues alimenticios prenatales apuntaban a evitar que el
nifio adquiriera rasgos desagradables de animales o plantas™ (Métraux
1948d:435);, entre los siriond “se cree que comer el 0so hormiguero — un
animal prohibido — llevaria al nacimiento de un nifio con pic bot, mientras
que comer pecari — un animal muy deseado — causaria ¢l nacimiento de
un mfio valiente” (Holmberg 1948:460); y entre los guarani “una mujer
embarazada debe evitar cualquier comida que pueda hacer anormal a su
hijo” (Métraux 1948c:86). Pues bien, entre los chané, los periodos
inmediatamente anterior y posterior al parto estan rodeados por un peligro
similar; solo que, segin dicen en la actualidad, es la madre — y solo en
pocos testimonios su hijo — la que asimilara las caracteristicas del animal
prohibido si tiene la mala idea de comerlo.

Llegamos, por fin, a la cuarta variable: el reciclado de nombres y la
homonimia. La premisa basica que subyace a la hipétesis de Alvarsson
€s que un sistema lineal encuentra en un sistema onomastico “afiliador”,
basado en repeticiones, una herramienta efectiva para constituir y
mantener sus grupos. Que tal no sea necesariamente ¢l caso no implica
ignorar que todo sistema onomastico poses dos funciones basicas, inelu-
dibles y contrapuestas: diferenciar y categorizar (o asimilar) a los indivi-
duos. En efecto, podemos decir que para los chané la nominacion tradi-
cional también cumple una funcién “agregadora” o “afiliadora” *® Si,
como sabemos, ¢l chané no es un sistema que privilegie el reciclado
sistemdtico de los nombres, no es menos cierto que en algunos casos
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muestra una interesante preferencia por establecer ciertas lineas de con-
tinuidad mediante la repeticion. A primera vista un recuento de los nomb-
res tiende a indicar un sistema abierto, un catdlogo de nombres unicos ¢
irrepetibles. No obstante, el trazado de las genealogias desmiente esta
primera impresion: no €s raro que aparezcan repeticiones que jamas
ocurren entre generaciones sucesivas y, por el contrario, reiteran nombres
de las generaciones +2 v +3, 0 aun de generaciones mas lejanas. Volvien-
do por ¢jemplo a la Figura 1, s6lo encontramos algunos nombres reitera-
dos: Mayari (Pa.Ma), Achiare (Pa.Ma) y Morondar’(Ma_Pa_Ma): No
aparecen en ¢l cuadro, debido a su mayor lejania genealogica, Tapar-indu
(Pa.Pa.Ma), /rusai (HnaMa Ma.Ma), Yerusay y Tusae (primas hermanas
de la Ma.Pa)), Coronsa— (Pa.Pa.Pa), Taracaio y Caiana— {primos del
Pa.Pa). La idea del reciclaje onomastico, pese a no estar articulada de
forma sistemdtica, no es entonces extrafia a los chané. De ‘hccbo, en
algunos casos se relata como, al presentir que su muerte era inminente,
los ancianos exigen que se llame con sus nombres a sus nietos.

Ahora bien, las ideas nativas acerca de los nombres propios de cada
familia no parecen indicar que los nombres o la homonimia posean el
mismo valor “estructural” que llegan a tener en grupos amazonicos. En
efecto, no existe una relacion fija entre los hprr;émmos, siendo la unica
regla (acaso meramente un agregacion estadistica) que el nombre debe
provenir de una generacion igual o superior a +2. Aqui es necesario decir
algo sobre la transformacion sufrida por ¢l grupo al establecerse en la
zona chaquefia; segun la hipdtesis de Braunstein (1978), desde antes de
fines del siglo XVIII el matrilocalismo tipico del area chaqueiia reem-
plazo a la antigua pauta patrilocal: la casa ya no albergaba al linaje pater-
no, sino a un hombre y su familia (hijos, yernos, descendencia, esclavos).
Dado que el patron patrilineal no fue abandonado, convivian en la misma
aldea varios linajes, no localizados sino confusamente combinados; la
propiedad de los campos pasé a descansar en la unidad local, y era el jefe
de la aldea quien la administraba. Ya no existen, pues, modos estandari-
zados de trazar la linealidad genealogica, y las vagas “familias” a las
cuales pertenece el nombre del nifio pueden ser tanto la del padre como
la de la madre. v

Asi pues, la importancia de la homonimia no parece descansar en sus
consecuencias sociologicas estrictas tanto como en la reflexion implicita
que comporta acerca de las relaciones entre vivos y muertos. Si los
mismos chané a veces no se ponen de acuerdo sobre ¢l significado de tal
o cual nombre, o discuten sobre las formas “correctas” de su transmision,
si estan de acuerdo en que los nombres se transmiten “para que no se
pierdan” o porque los “nombres no quieren perderse”, contraponiéndolos
con los nombres “que han muerto”. Si bien es dudoso el grado en que esta
reiteracion repercute sobre la continuidad estructural, no hay dudas de
que sirve para mantener la memoria de los difuntos. Esta practica
onomdstica se integraria, asi, al ambivalente conjunto que conforma las
actitudes de los chané hacia los muertos, el cual oscila entre, por un lado,
el temor y el rechazo, y por el otro ¢l doloroso recuerdo durante ¢l final
de la fiesta del arete, las obligatorias lamentaciones matutinas durante
largos periodos, la presencia de la tumba en la vida cotidiana, etc. Asi
también lo indica sin ambages el deseo manifiesto de perpetuar ¢l propio
nombre cuando se presiente la vecindad de la muerte.
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La homonimia chané, en definitiva, no parece ser un mecanismo de
reciclaje de las almas, ni una relacion estructural entre determinadas posi-
clones sociales: el proceso de reemplazo onomastico no parece estar des-
tinado mas que a un efecto conmemorativo, ! Se eligen los nombres de
alguien estimado o de alguien prestigioso; en definitiva, de alguien que
es valorado positivamente por la memoria familiar. Sirviendo de puente
entre las discontinuidades, la ideologia que subyace a la nominacién hace
rchren_c'la a la escatologia; problematiza —aunque implicitamente— la
oscilacion entre la ruptura y la continuidad propia de la relacion entre el
pasado y el presentz, entre los vivos y los muertos: o, en otras palabras
la flominacion parece esclarecer distintas maneras de percibir, vivir y
pensar la continuidad social.

Notas

l. Para un panorama de mavor alcance comparativo, véanse A 9

Alvarsson 1999, Vivewros de Castro 1992 0 Exikson 1993 y 2005, 0 1 258:
2. “El bautismo era esencialmente yereroca, cambiar de nombre, los caciques
aliados con frecucnc:a_ sdoptabap el nombre cristiano, era cambiar el nombre

feco-cavi ava, que garantizaba a las almas su camino a iboca, v reconocer
:amb:cIn e;j c:j::nlnfsmT, 2 lo que se negaba el altivo iya; bajo la influencia de un
unpa loc ty, el cacique Guaricaya prohibia a ientes ;
el nombre de Christiano... (Susaik | a;:rz;;).ﬁl A i e
3. Seglin observa con sutileza envidiable Nordenskiold, los nombres de los perTos
chiriguano y chané siguen el primer criterio. Son compuestos mediante un
:g:‘}lﬁlmdladjeuvadq, pc:g arla vez ;Iégicameute— designan referentes que no
amimales: por gj irupotchi (“vestido viejo hapikayu (“cej
amarillas™) (Nordensm?]ﬁ 2002:!%‘;). k: i v
4. Isabelle Combeés, comunicacién personal.
5. No parece haber diferencias entre los chiriguano. Wolf Dietrich menciona las
palabras rée y hée para wraducir tanto la idea del nombre como el hecho de que
una persona lo posea. El uso cotidiano también es posesivado: asi, che rera
significa mi nombre” v 4é ra “su nombre” (1986:329). De forma similar, el
léxico compilado por Romano y Cattunar consigna che ré (“mi nombre™), fe (“tu
nombre™) v he (“nombre de él™). La accién general de llamar a alguien por su
nombre es denominada heni (Giannecchini 1916:64).
6. De acuerdo con esia observacion y también con las més antiguas de
Nordenskiold, en las muestras recolectadss entre los tapiete de Bolivia, Paraguay
y Argentina S¢ encuentran tanto nombres con referentes concretos (Awara rue:
cola de zorro”, Warayapo: “tronco vicjo”, Yateu: * arrapata”) como otros sin
sentido extraonomastico claro (fguaratay, Yateioso, hende) (Arce, Gutiérrez,
Gutiérrez y Véliz 2003:114 y ss). El caso de los izocetio-guarani contemporéneos
agrega algunas precisiones, pues utilizan nombres espafioles y a la vez
sobrenombres” en guarani.  Ultimamente parece haber al gin tipo de
renacimiento de la opomdstica mas tradicionalista, en especial entre los
miembros de las élites: la mayoria de los sobrenombres en uso para los adultos
no obsta_nte, son mds bien comicos, referidos a partes corporales {“In:estinos“)'
©.a comida (“Tamal”). Otra costumbre habitual es llamar a una mujer “Hombre
viejo” o *Viejo enojado™ o, inversamente, “Vieja embarazada” o © Vieja flaca™
a un hombre (Lowrey 2003:13 1).

S ———

Diego Villar y Federico Bossert 71

7. De la misma manera, un recordado cacique chiriguano se llamaba Tatu Caru
(“quirquincho comilén™).
8. Otros casos podrian ser normas explicitas o implicitas de sucesién, herencia
0 transmision de status politico o ceremonial, la clasica idea de descent,
ideologias de la procreacion o aun el hecho de poseer colectivamente una
sustancia compartida; en suma, las distintas practicas y discursos de
“reclutamiento” en agrupamientos sociales mds o menos comprehensivos.
9. Que los parientes hneales de la G+2 suelen ser quienes eligen el nombre de los
mifos se comprueba también en el caso “negativo”™ de un cacique chané que se
quejaba porque sus hijos, avergonzados de los nombres tradicionales y
grcﬁ:imdo los karai, no le habian permitido llamar a su nieto Hdso (“gusanc™).

or otro lado, hemos registrado un caso sumamente excepcional —dada la
infrecuencia de matrimonios interétnicos— pero no menos confirmatorio: un
hombre se caso con una toba-pilaga y vivio siete afios entre éstos:; y sus dos hijas,
de acuerdo con la tendencia referida, llevan nombres toba (Chana y Pelokora)
impuestos por los padres de la esposa (ver Fig. 1).

10. Si comparamos la genealogia de la figura | con las genealogias de otra
familia contemporinea, advertimos que los nombres de la segunda son —por
ejemplo— Yagua, Chapanda, Chiei, Kaipud, Korimbaiu v Pegi; es decir, que no
se reiteran en ningun caso. Una reconstruccion genealogica de los jefes de las
familias extensas en Tuyunti Viejo, a principios del siglo XX, parece corroborar
el dato, ya que la lista de hombres chané —no emparentados con ningunas de las
familias antes mencionadas— arroja una lista de nombres que no reiteran en
ningun caso los suvos: Ndivilly, Korendilla, Rira, Quivu, Analleco, Andetui,
Acapinta, Guanpi, Cururu, Mboraive, Kachimba, Girapov, Andubare, Sariua,
Chereiire, Kumbariua y Namianta. De la nusma forma, al reconstruir con los
informantes mds ancianos la historia de la comunidad chané de Campo Durdn,
los nombres personales que surgen de estos relatos orales tampoco reiteran, en
ningin caso, aquellos de Tuyunti: por ej. Tapi-i, Tsirakua, Rapé, Tse-uau,
Capura, Taikerusu, Yabeiru, Tamé-e u Onlke.

11. Sea acertado o0 no el trazado genealogico del linaje, “real” o “clastficatorio”,
lo importante ¢s que revela una manera concreta mediante la cual la sociedad
chane ha concebido su propia continuidad.

12. Los antecedentes de esta estratificacion, extrafia en el contexto del Gran
Chaco, no son dificiles de rastrear. Mas lejanos en el tiempo que los
interlocutores de Nordenskiold, Susnik menciona entre los chané del Paraguay
un rigido ideal endogdmico de las aristocracias unati, las familias de los jefes de
las mutades sukirikioné y shumond, que a veces hacia que sus miembros tuvieran
que buscar conyuges fuera del propio grupo (Susmk 1983:123-126). Véase
también el trabajo de Combes y Lowrey sobre los problemas de la estratificacion
¥ la jerarquia entre los izocefio-guarani, verosimilmente atribuidas a la influencia
arawak. Entre los chiriguano, por otra parte, una amplia literatura destacd a los
poderosos mburuvicha y tuvicha mburuvicha, dadores de convites, formadores
de ejércitos, tejedores de alianzas mediante matrimonios poliginicos y
explotadores al méximo de las relaciones avunculares (Métraux 1948a,

- Braunstein 1978, Susnik 1968).

13. Entre los guarani-izocefios contemporineos también se pronuncia sin
problema el nombre de los muertos (Isabelle Combés, comunicacion personal).
14. En ambos casos los informantes juzgan dificil de definir este “respeto”, al
punto de que en la actualidad no encuentran una palabra adecuada en su idioma
para caracterizarlo. No obstante, sefialan que se trata del mismo respeto que
explica la costumbre de utilizar vocativamente términos de parentesco reciprocos
(fundamentalmente, “tio-sobrina™) para dirigirse a otros chané con los que no
estan emparentados realmente, pero con los cuales se topan en cualquier
situacion de la vida cotidiana,
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15. El misionero inglés Richard Hunt observé que entre los enthlit <] indivi
cambiaba de nombre al atravesar cambios de ci‘dentidad personal o Isoccihalildrgg
obstante, mvestigaciones mas modernas sugieren que lo que este autor describic
¢ra en realidad una serie de denominaciones que también incluia términos de
parentesco y términos de duelo (Braunstein v Palmer 1992:12).

16. Nordenskiold sdlo ha dejado algunas notas, en las que afima que los nifios
suelen recibir los nombres “cuando tenen la edad suficiente para escucharlos™,
v luego dnota una lista breve de nombres personales masculinos (2002:85). '
17. B‘rau.r}‘stem sefiala que antiguamente ¢l nombre otorgado en la infancia a los
pilagd se “superponia” con otro mpresio durante la iniciacion, de modo que cada
persona adulta poseia al menos dos nombres (comunicacion personal). Métraux
anota simplemente que los pilagd chaguefios, al enfermar, cambiaban sus
nombres por el de algiin animszi © planta; v los abipones, segin Nordenskisld
cambiaban los suyos cuando rezlizaban 2lguna tarea extraordinaria. Susnik, por
su parte, aflade que los en_:r.gjmtniados caduveo-mbayi solian cambiar sus
nombres cuando un pariente falecia. ¥ que =sta prictica era comun en todos los
grupos chaquefios.

18. José Braunstein, comunicacion personal.

I9.“ Algunos ejemplos de nombres femeninos son Sanoolé, Jagachigué
Conogofrg, Quetola, Esdgagquena, masculinos, Palagatala, Asidihé, Paaliin,
Canachiyi y Uavedladi. ' )
20. Lorena Cordoba, comunicacion personal.

21. José Braunstein, comunicacion personal.

22. El segundo es un tecnénimo \"padre o madre de X™); el tercero es una suerte
de apodo otorgado por los abuelos; fnalmente, los jovenes tienen un nombre de
broma que utlizan para comumcarse con sus pares etarios en los juegos
goctumos (.—\h'a;ss?n 1999:32, vease también Bernand-Mufioz 1977:86)

23. Chase-Sardi aiirma que al morir los parientes proximos de un individuo, o
bien cuando moria su homoénimo, cambiaba su nombre; Tomasini v Siffredi
observaron ademas el cambio de nombre luego del nacimiento del primer hijo v
luego de la iniciacion de la hidromiel (Sterpin 1993:180m) ' i
24, Es gni_)omble‘dn‘sarroﬁm'_ <l lio especro de temas que provoca la
anopomrrua wichi: la muitiplicidad de nombres ¥ su coexistencia con nombres
e banda (A_Ivarsson 1999). la exastencia de criterios alternativos de eleccidn de
nombres (véase Bariia 1997 v 2001

g:_ma ‘;l;isgorialsocial de las parenielas”, es decir las disputas entre afines; en
43 palabras, las marcas que coeservan en la memoria d 1 grupo
-y desvcpmras— de la alianza (Bania 2001). = o

gairomm_wo cubriendo la fimcién “afiliadora”, ¥ por tanto no precisa reciclarse.
26. Precisa];n;nte el nombre guarani del célebre Curt Unkel también ha sido
objeto (o vicuma) de la hermendutica cadogamiana: si en general se acuerda en
que fzgmﬂca “el que ha sabido enconirar su lugar”, o “el que ha encontrado su
SIUO", nuestro autor lo raduce sin mavores problemas como “el-que-se-coloca-
divino™ (1939:45, vease al respecto Viveiros de Castro 1987 xvii-xviit). Otro
caso muy claro es el analisis de 12 zoocimia Ante la alarmante comprobacion de
que al menos una cuarta parie de los nombres provienen de animales, Cadogan
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sefiala gue se trata un hecho “anormal”, atribuible a una influencia aché-guayaki,
grupo al que reputa como la etnia guarani menos “civilizada”. Como subsiste el

“hecho de que en las antiguas reducciones chiripd, pai-tavytera y mbya la

zoonimia era muy comun, lo salva afirmando que se trataba de animales de peso
en los textos miticos; y, por ende, que los nombres de los “dioses™ habian sido
originariamente nombres de animales. Pero cuando el nombre del animal no
tolera siquiera una etimologia “sagrada” o “divina”, Cadogan apela sin embargo
una nueva dimension extraordinana de la onomastica postulando una “identidad
absoluta” entre el animal-nombre y la persona. El exaltado razonamiento, que
habria dejado perplejos a un Evans-Pritchard o a un Lienhardt, es diafano:
“Como lo expresara Nimuendajii refiriéndose a los apapokuva, el ser humano en
que ha encarnado ¢l alma de un amimal, no es simplemente comparable con tal
animal: es, por naturaleza, tal animal ;en forma humana!” (Cadogan 1959:37).
Viveiros de Castro ha acertado plenamente al calificar la teologia de Cadogan
como un discurso que “va en direccion de un poesia y una metafisica
universales” (Viveiros de Castro 1987 xoxd).
27. En cuanto a la casuistica, los repertorios onomdsticos mds completos y
exhaustivos mbyd, ava-chiripd v pai-tavvtera/kaiova han sido recopilados por
Muller (1989:27-29) y Cadogan (1939:45-38).
28. Siguiendo a Nimuendajit (1987:33), Cadogan, como de costumbre, aporta la
interpretacidn mas exaltada: “Porque para el guarani prehispanico el nombre era,
y sigue siendo para los menos aculturados, una parte integrante de su ser; o,
como dijera Nimuendajd, “un 0 del alma de su poseedor, mejor, se
wentifican, formando un todo inseparable (...) Cuando se han agotado los
recursos para salvar la vida de un enfermo, se apela al Gltimo de cambiarlé el
nombre (...) El enfermo dotado de un nuevo nombre, hasta cierto punto, se
vuelve una persona diferente’. En la misma creencia, indudablemente, se basa la
costumbre de cambiar el guarani de nombre cuando cometia un homicidio™
(Cadogan 1959:34).
29. Una de las observaciones mas exhaustivas al respecto es la del misionero
Franz Mtller: “El Dia de *Bautismo’, llamado ‘gran dia’ (ary guasu), ¢l oficiante
da nombre a criaturas. Es el ‘nombre tribal’. Aparte se le da un nombre cristiano
para ‘uso extratribal” por el que se lo llama en sucesivo casi exclusivamente. Esta
doble imposicion es comun a los ava-chiripa, pai-tavytera y mbyé (en algunas
tolderias chiripd parece haberse perdido el nombre tribal). Costd mucho trabajo
convencer a los indigenas a dar a conocer este secreto o del nombre™
(Mailer 1987:27). De la misma forma, sabemos que muchos mbyé del noreste
argentino se resisten en la actualidad a referir o a referirse a sus nombres (Noelia
Enriz, comunicacion personal). Una informacidn contraria al respecto es la de
Levi-Strauss: “Los tupi-kawahib no ocultan sus nombres, que por lo general
tienen un sentido extronomdstico (...) cada uno posee dos, tres o cuatro, que me
comunica de buen grado™ (Lévi-Strauss 1992:394).
30. A veces, incluso, se agregan “caracteristicas” a los nombres, que sin embargo
no son consideradas “primeros nombres™: por ejemplo Awakyroa (*hombre con
verrugas™), Awatawa (“hombre lisiado™) (Fausto 2001:397).
31. El cuadro, no obstante, no resulta enteramente homogéneo, pues en algunos
grupos la zoonimia no desempefia una funcidon tan marcada, Mencionemos
algunos. Entre los fiandeva las semejanzas con el mundo animal son distinguidas
del nombre y relegadas a un “alma terrenal” llamada atsygua, vinculada con las
necesidades corporales y las temidas sombras-espectros (Viveiros de Castro
1992:153). Entre los guarayos las procedencias del sentido de los nombres eran
multiples y mas vaniadas que un criterio zoonimico estricto: Zepiacay (el que
ve monos”), Agudrarupa (“cama de zorro™), Mongi (“el que hace llover™),
Nddpukapotay (“no quiere reir”) o Mbérurdnga (“cara de “moscardén’™)
(Nordenskiold 2003:166).
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32. Por ejemplo: Erasicko (“Hombre ") 0 Nakii (“naci ies’
(Caﬂfmoqwgg:l}(}-l:ﬂl ¢ sunchado™) o Nakii (“nacido de los pies™)
33. Con todo, como ea el caso chane, subraya que muchas veces la aclaracion del
significado extraonomésico no fie posible (Miller 1989:27). Esto también
_S.I;ce;e entre l{l)s g;w.ra\m (Nordenskiold 2003:166).
4. Por ejemplo, Arajagi ("mono aullador™), Chachugi (“cerdo grande™), Paivdgi
( cgrpmcho:')_ o Wirarcka (“guacamavo™) (Cadogsf: 1962:37-38). C%ast.res l‘;ga
tenido el meérito de haber ido mas alli del testimonio nativo advirtiendo que la
eleccion suele llevar ura carga sociolégica igual 0 mas importante que la
sxml_:ohca. La”mu;er estzblece una relacion social entre, por un lado, ella, su
marido y su hijo, y por ¢l oo el chikwagi, el cazador que le ha ofrecido la carne
escogida. El nombre lig2 al nifio con el cazador, pues a ¢l debe su identidad
personal. En el caso de 1na mujer que “elige” el nombre de un cerdo entregado
por un cazador de otrz wibw, ¢ don de comida es también una muestra
cﬁ:h_ptomaL;ca de alianza v amistad (Clastres 1998:32).
33. i‘joeha Enriz, comunicacion personal.
36. "Aunque en Arroye Moroti 2o se anotaron episodios que confirmaran
pln:nmcnle estos mfc:fme:. entre [os ciento v tantos nombres personales que
anot¢, no figura mngun Bywa (paca) v ningin Tavwd (aguti) pero si, como se ha
g;ﬂgs a:lt;s, tres Chimbegi o pato E:bste. pues la posibilidad de que distintos
amilies grandes consideren tabi j sl i e
((;}adrx’)g&n Tl oy para la mujer a distintos animales...
E . Por ejgrpp]o. Lén-Strauss ancia los miembros del “clan Takwatip” (lit.
miﬂdgaflb;‘c)s :u:l llaman Tz::i:war:.-e, akwarumeé, Walera, Topehi y Karf:rm(ua.
os ultimos térmio pl imilares iliares 1 (Lévi
Soay (eor T pizatas similares o familiares del bambi (Lévi-
J8. En este punto es indispensable distinguir entre el reciclado de nombres y la
h 1a: sOlo la segunda seria completamente opuesta a esta ideologia.
39. Por ejemplo, Horton ha escrito qluc en este grupo —organizado en sibs que a
su vez se agrupan en mitades— el primer nombre recibido por el nifio es
totemico™” (1948:278).
40. En los nombres en castellano esa funcién agregadora ha sido desempeiiada,
evidentemente, por los apellidos {aunque todavia no es posible saber cuantos de
los antiguos habitos vinculados con la onomastica serdn conservados en el caso
de los nombres en espaiiol).
41. Con excesiva frecuencia se advierte un salto exegético directo desde la
homonimia a la postulaciéa de una teoria de la reencamacion. Alford acierta al
distinguir grados de identificacion posible entre homénimos, que si bien pueden
coexistir en las configuraciones particulares deben ser discriminados por el
analista. De:b,: establecerse en cada caso qué tipo de identidad conceptual implica
!} dl.lp]l(:&(il()ﬂ_ En los cjemplos mds tenues puede indicar una relacion
protectora” con un guardidn, una relacion burlesca, de rivalidad o de
competencia, bien puede ser tambicn una forma de evocacion, homenaje o
0, destinada a la preservacion de la memoria por parte de los partentes.
En las_ versiones fuertes, la homonimia parece ligarse con la transmision o
herencia de obligaciones especiales, de atributos o caracteristicas personales, con
la equivalencia de ciertas categorias en las redes de parentesco o, en los casos
mas exacerbados, con una creencia en la reencamacion stricto sensu (1988:74-
73). Si Elm alqagb en <l tempo ¥ en el espacio, un ejemplo elegante de la
versidn “atenuada” es el estudio de Evans-Pritchard sobre la homonimia nuer
(1980:191-193).
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