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EDUCADORES EN LA SELVA

Hay dos hechos que no requieren demostracion: ignoramos nuestra geografia y no
sabemos apreciar la obra social de los maestros bolivianos.

Cien afios atras el francés Alcides D’Orbigny nos ensefi6 a recorrer y reconocer el
territorio afrontando dificultades y peligros. Los capitulos que nos dedica en su Viaje a la
América Meridional mantienen vigente. ¢Qué cambiaron o nacieron después los canones
de la etnobiologia? Tal vez. Pero lo que el sabio vio, analiz6 y supo transmitir del paisaje y
del hombre bolivianos, quedara por mucho tiempo, porque D’Orbigny se desvivié en la
proeza ya perdida del viaje auténtico, el que se realiza a través del propio riesgo, de la
experiencia profunda, conociendo morosamente tierras y costumbres.

¢, Quién repetiria hoy la hazafia del explorador galo? Muy pocos, a pesar de las
multiples seguridades y ventajas de la técnica moderna. Despojado de su antiguo acento
heroico, el viaje es hoy mas placer que empresa de aventura. Cruzamos mares,
cordilleras, desiertos: a 500 kilémetros por hora se divisa poco y se asimila menos. El
hombre nuevo va olvidando el arte de viajar; se traslada, simplemente, cuanto mas rapido
mejor. De aqui la fama increible de los turistas transatlanticos y los némades de su propia
tierra que ignoran mundo y patria porque carecen de tiempo para sumergirse en ellos.

Pero en esta porcion casi desconocida del planeta —Bolivia- donde todavia el
horizonte es lejania, alienta el mito, y el poblador se dispersa en nulcleos sociales
desvertebrados por una dislocada geografia, alin son posibles viaje, aventura y proeza
humana.

Hace casi 20 afios, dos jovenes educadores —Luis D. Leigue Castedo y su esposa
Yolanda Suéarez de Castedo- acometieron la estupenda tarea de redimir socialmente a los
indios Iténez o Moré. Este libro contiene no la historia de esa hazafia social, que sus
autores callan modestamente sino el testimonio vivo de una raza autéctona que al
trasfundirse al molde occidental aporta las esencias americanas sin mengua. Hay, pues
aun dentro de lo que llamamos barbarie o primitividad, un saber intuitivo, un principio
instintivo de organizacién colectiva, un substratum larvado de fuerzas inéditas que solo
despiertan al toque del amor.

Moré, comarca de leyenda, regién paradisiaca, situada sobre las margenes del
soberbio rio Iténez, en el Beni de embrujo y maravilla, es el escenario de esta peripecia
colonizadora que tiene de mansedumbre evangélica y de fortaleza pedagdgica.

¢No seria, ésta, la pedagogia del caracter, de la voluntad, de la energia
constructora que pedia nuestro Tamayo?

Este estudio sobre la vida, costumbres y leyendas primitivas de los indios Iténez,
Moré o Guniam no es una creacion literaria de alardes primorosos. No se busque en sus
paginas la musica dificil del estilo regalado. En mas bien una ensayo de investigacion que
linda con la biologia, la etnografia, la sociologia y la linglistica. Pequefio tratado de
biologia social —podria decir un subtitulo- sobre un grupo selvatico del Beni. Y en verdad
que todo lo comprende: origen, geografia, rasgos antropoldgicos, vestido, armas, juegos,
artes, mitos y religion. Se registra lo mismo aseo y habitos personales que costumbres
hogarefias y usos sociales. Anarquia y patriarcado. Virtudes y defectos. Formas de vida.
Nociones rudimentarias de tiempo, espacio, ndmero, color, simbolos. Todo cuanto
constituye punto de orientacién o pista para el sociélogo. Aqui estan los Iténez o Moré en
el esplendor de su existir primitivo, barbaro para el occidental, sabiamente concertado
dentro de sus normas naturales y sencillas.



El autor enriquece el texto con dibujos de poder didactico. Un lenguaje noble,
directo, desprovisto de galas retéricas, fruto mas de la observacion atenta que del largo
meditar. Si Leigue Castedo se empefi6é veinte afios en la redencion social de los Iténez,
los Iténez lo absorbieron a su vez hasta convertirlo en padre de su génesis histérico. Es el
tipico caso del redentor redimido. No hay literatura mas alta que ésta que brota del hecho
humano y se proyecta para ensefianza de las generaciones.

Cierra la obra un importantisimo Vocabulario Silvicola que hara la delicia de
lingliistas y etnologos.

Mas que una monografia de tipo acumulativo, antes que un estudio de
investigacion social, El Iténez Salvaje es un cuadro vigoroso de la vida nativa en las
poblaciones pintorescas de la hidrografia beniana. Selva y rio se anudan en abrazo
potente. Hombre y suelo unimisman un destino.

El libro viene cargado de revelaciones, sorprende por la espontaneidad del relato.
Bello alarde que abre ruta hacia esa didascalia territorial que tanta falta nos esté haciendo.

Patria se hace asi: como los Leigue Castedo, labrando en la arcilla humana el
rasgo civilizador, rescatando la tribu y elevandola a una ordenacion social.

Esta es la Bolivia de las tierras interiores, la raza incognita quebrada en mil
fragmentos diversos que duerme a la espera de un porvenir mejor.

Mejor nacionalismo no conozco. Mayor pedagogia tampoco. Este heroico maestro
boliviano que se instala con su joven esposa en la selva beniana, funda familia, y aislado
de la civilizacion dedica su vida al rescate social de los nativos, merece atencion y gratitud
del pais. Poco me parece la condecoracion de la Orden del Mérito del Maestro que le
daremos. He querido también que le llegue la admiracion nacional a través de estas
lineas, por su vida que recuerda el caso ejemplar de Albert Schweitzer, redentor de los
negros africanos, y por su obra que mas que a la literatura pertenece ya con voz propia a
la sociologia boliviana.

Las cuatro dedicatorias pintan al autor de cuerpo entero. La primera es una
definicién de vida que honra la estirpe humana. La segunda recuerda al progenitor que
murié cuando Moré surgia. La tercera honra a la esposa que dio savia y perfume a su
tarea. La cuarta habla de sus ocho hijos que tuvieron que ceder algo de si mismos para
que fuera posible el milagro de Moré.

Parece un cuento de hadas. Y acaso lo sea si se alcanza la fragancia que emana
de Moré, tierra de leyenda y poesia, pero también zona de realizacion inteligente que
constituye una leccién de amor, de alegria y sacrificio.

Que ciencia, letras y pedagogia se enorgullezcan de este libro. Saludo en Luis D.
Leigue Castedo a uno de esos grandes maestros bolivianos que formados en la tradicion
del insigne don Elizardo Pérez, estan creando la escuela activa de la educacion indigenal
y el rescate de las mayorias olvidadas.

El Iténez Salvaje es un hito de bolivianidad. Un mensaje cristiano. Recorramos sus
paginas con amor y comprension.

Fernando Diez de Medina



CAPITULO |

EL MEDIO GEOGRAFICO

I.- EL ITENEZ SALVAJE

El rio Iténez o Guaporé, cuyo curso en gran parte sirve de limite internacional con
los Estados Unidos del Brasil, tiene una extension navegable de 1716 kilometros y se
recorre en mas o menos 170 horas a motor, entre el actual Puerto Moré y Villa Bella de
Matto Grosso. En su curso recibe la contribucion de mas de quince rios interesantes, ya
por su riqueza foresta o ya por su rigueza humana que, en estado salvaje, habita esas
alturas o nacientes. Resulta, por este motivo, ser un rio de notable significacion en el
campo de las especulaciones antropoldgicas y etnograficas.

Como dato ilustrativo se puede citar, por el lado boliviano, que en las montafias
que bordean el rio Paragua o Serre vivid, se redujo y casi se extinguid la tribu de los
pausernas; en las nacientes de los rios Colorado o San Simén y Curicha habité la tribu o
nacién de los baures, que extendia su dominio a las nacientes del San Martin y Negro; en
las nacientes del rio Blanco o Baures, hasta hace poco se ha sentido la agresién de los
indios yanahiguas, habiendo pasado a la historia la influencia de los chapacuras; por las
nacientes del rio machupo aun se encuentra diseminada la tribu de los sirionos, cuya
dispersion comprende una extension considerable de zona salvaje que llega a tocar las
Misiones de Guarayos, -los Limos y Cuatro Ojos del rio Grande, Yapacani y Puerto
Grether en el Ichilo-, el monte de San Pablo con su central Casarabe, los montes del
Ipurupuro y Cocharcas hasta la Mision de Santa Maria.

Por el lado brasilefio, el Rio Iténez o Guaporé tiene aiun mayor importancia en el
campo de estas investigaciones, ya que todavia se encuentran estas tribus en estado
primitivo. Asi tenemos la influencia de los pacanovas desde la Boca del Iténez hasta
Guayaramerin; los caerenam 0 cautarios que habitan las nacientes del rio Cautario; los
macurap, los corumbiara, los arda, los maimandé, los quiapuré, los fiambicuara, los
massaca, los cabixi, etc., que habitan las nacientes o alturas de los rios San Miguel,
Colorado, Meckens, Branco, Corumbiara, Cabixi y otros que descienden de la Cordillera
de los Parexi, riquisima en elemento humano en estado salvaje, y todos con influencia
directa sobre el comercio y la industria del Iténez.

Con la circunstancia notable de tener bajo su abrigo mas de doce tribus salvajes,
las aguas negras Yy transparentes del rio Iténez se deslizan mansas sobre sus bancos de
arena, y también locas y rugientes en sus cascadas de enormes piedras, hasta llegar en
su travesia de Sudeste a Noreste a tocar el Rio Mamoré, en los grados 12 latitud sur y 65
de longitud Occidental, en una recta magnifica de 20 a 25 kilmetros.

Precisamente en esta zona de la confluencia, y en una forma internacional,
domind por largo tiempo la bravura de una nacién indigena y llamada Iténez por muchos y
muchos que, si no fueron victimas de sus asaltos, por lo menos fueron testigos de tantas
narraciones espeluznantes que ahora han pasado a la historia del Nucleo Indigenal Moré.
Como ejemplo citaremos el famoso asalto que, en 1910, hicieron estos indios a dos
embarcaciones que pernoctaron en el pedregal de la barraca “Sorpresa” de Dn. Tancredo
de Farias Mattos. Era noche de luna, cuando dominados por la fatiga los viajeros fueron
obligados a encostar, y eligieron estratégicamente un gran playén como campo abierto en
todas direcciones; en la alta noche se levantan despavoridos ante la lluvia de flechas y la
algazara salvaje de los Iténez. Parte de los tripulantes de una embarcacion logra fugar con



el patron sefior Luis G. Lenz y el resto queda entre heridos, muertos y dispersos; pero, con
angustia y sorpresa, descubren que la sefiora Rosaura Perdiel, suegra del sefior Lenz,
habia quedado sin embarcar y presa del botin de los asaltantes. Las comisiones que
vinieron al rescate de la victima cuentan que s6lo encontraron sefiales y leyendas escritas
en la corteza de los arboles. El misterio de la selva presupone un destino de seleccién
natural.

Por el afio 1929, en un lugar llamado Bahia de las Onzas, sobre el Rio Iténez, fue
asaltada y capturada una lanchita a vapor de propiedad del sefior Luis Suérez. Esta
lanchita, llamada “Venus”, habia encostado para recoger lefia, cuando la tripulacién
dispersa en el bosque en procura del combustible fue flechada y casi diezmada. El
Comandante, sefior Ricardo Suarez Hurtado, con un tripulante sobreviviente, se da la fuga
abandonando las embarcacion, la que quedo en poder de los asaltantes. Dias después el
sefior Sudrez, protegido por una comisién armada, y a bala rescata la nave que los
barbaros habian trasladado y escondido en el fondo de la Bahia.
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En 1931, en el lugar llamado “Barranco Colorado”, proximo a Puerto Moré, fue
asaltada la lancha “Mamoré” de propiedad del Estado. Como en esas épocas y en esa a
Zona, por temor a los indios, nadie se radicaba y las embarcaciones a vapor tenian que
abastecer del combustible necesario, he aqui que, en una urgencia, el Comandante sefior
José Rada se vio obligado a encostar, no sin antes prever un asalto. Puerto que los indios
venian siguiendo su marcha, en cuanto una parte de la tripulacion se interno al monte con
sus hachas, recibié la descarga de las flechas, retornando en fuga hacia la embarcacién
cuyos tripulantes ya disparaban sus fusiles contra los indios aguerridos que bajaban el
barraco. Como la lancha, precavidamente, habia quedado con fuego y lefia de reserva,
pronto se puso en marcha. Quedan como recuerdo imborrable de tan temible hazafia, el
flechazo al Comandante sefior Rada, varios flechazos que imposibilitaron la piloto, y otro,
un conscripto tripulante, que luego perdi6 la vida.

Hacia el afio 1930 flecharon también a don Alberto Kémareck, acaudalado
comerciante checoslovaco, e incendiaron parte de sus casas en el lugar que hoy se llama
“Campamento Kémareck”, vecino a Moré. Este sefior pudo haber sido el pacificador de los
indios, puesto que, temerariamente, fue de los primeros en aventurarse a desafiar el
peligro, atraido por la cantidad de ganado cerril escondido en estas rinconadas; mas, su
caracter y sus métodos provocaron una reaccion contraria y lo obligaron a vivir protegido
de una muralla inexpugnable de madera, a manera de trinchera.

Por el afio 1915, en el lugar que hoy ocupa el Fortin Ustarez, vivio, también
desafiando el peligro, un siringalista paraguayo sefior Rivarola, quien terminé perdiendo su
vida debido a la fiereza de estos indios.
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En la barraca “Alejandria”, inmediata a La Boca, estd uno de los testigos mas
fieles y que guarda en su memoria el recuerdo de muchas hazafias: es don Rodolfo
Suarez, avecindado en la zona desde el afio 1917, tiempo en el cual experimento la
emboscada y el atentado de los flecheros. Con su caracter y sus procedimientos
persuasivos llegd a alcanzar la amistad y la docilidad de un grupo que le frecuentaba. Sus
hijos Gustavo, Sécrates y Rodolfo crecieron en el ambiente familiar de estos indios,
circunstancia que los habilité para colaborar en la fundacién y educacién de Moré.

En 1925 fue flechado atrozmente un notable vecino de la Boca de Iténez, que asi,
con las flechas en las heridas, viaj6 hasta Cachuela Esperanza, donde el Gerente sefior
Napoledn Solares, lo hizo operar y curar. Se trata de don Constantino Cortez, que aln vive
con el hombro derecho perforado y una enorme cicatriz en la cara producida por el
flechazo transversal que llegé a perforarle el entrecejo, su nariz y su mejilla con la pérdida
de un ojo. Antiguo morador de la zona, cuenta mas de veinte hazafas de las que fue
testigo y protagonista.

En abril de 1935, se registra el ultimo asalto de estos flecheros, y fue en la
persona de un conocido comerciante portugués, llamado José Augusto, en la zona de “El
Corte”. A los pocos dias de este asalto pas6é de bajada la lancha “Estrella” de la casa
Barber y Cia., cuando los de a bordo, distinguieron objetos y papeles diseminados en una
playa; al aproximarse la lancha, se vio con sorpresa y espanto toda la mercaderia, billetes
de banco y papeles diversos regados en profusion, y la huella dejada en la arena por los
cuerpos sangrantes de dos victimas que habian sido ocultadas en la espesura de los
matorrales riberefios.

Pasan de quinientas las victimas registradas en el marco de influencia de los
indios Iténez. Los atentados muestran su bravura y temeridad al sélo hecho de medir sus
fuerzas con tripulaciones de lanchas a vapor, como el caso de la “Horta Barbosa” y otras.
Comisiones militares, como la presidida por el General don Daniel Sosa, en su época de
Teniente y Comandante de la Guarnicién “La Horquilla”, hicieron verdaderas matanzas en
los lugares “Sayicon” y “Roma maifi”, vengando el cuatreraje que estos indios habian
hecho al correo de la provincia, en la boca del Machupo, dispersando la correspondencia
por toda la montafia. Pastor Carinto, Unico sobreviviente de este castigo, confirma la
matanza de que fueron victimas sus compafieros.

El Dr. Pablo Busch, padre del malogrado Presidente de Bolivia y creador de la
obra educacional de Moré, General German Busch, por el afio 1911 fue asaltado y
flechado en el abdomen, cuando trataba de hacer descanso en un pascana de la Bahia



del Azul. Su pericia de afamado médico, permitié su viaje hasta Hamburgo, donde se le
practicé la correspondiente intervencion quirdrgica que salvé su vida.

El Padre Cardus, en su libro “Las Misiones Franciscanas” pags. 287 y 288, dice:
“Parece que dichos indios son bastante humerosos; pero aun cuando no lo fueran, son
tenidos por terribles y efectivamente lo son. Han muerto ya varios de los soldados
brasilefios que viven en la Fortaleza del Principe; los pueblos de Magdalena, San Joaquin
y San Ramén se ven frecuentemente molestados; y continuamente y en todas partes
estan acechando a los viajeros que navegan por aquellos rios, haciendo averias todos los
afios. A veces atacan de frente a los tripulantes, apoderandose de las embarcaciones y
llevandoselas para sus usos. Cuando los navegantes van aguas abajo, no pueden ser tan
facilmente sorprendidos ni acometidos; pero entonces los Iténez van siguiendo y
adelantandose a las embarcaciones, pasando por dentro del bosque; y en ciertos puntos
empiezan a imitar el canto de las perdices o la voz de otros animales, a fin de llamar la
atencién, engafiar y detener a los tripulantes, excitandoles en cierto modo a que bajen a
tierra como para cazar el animal cuya voz o canto oyen, y asi poderlos flechas o robar.
Otras veces se adelantan para ir a esperar a los navegantes en las pascanas en que de
ordinario, antes de anochecer, suelen pararse a descansar, y alli los asaltan. En varios
puntos, particularmente en el de la confluencias del Machupo con el ltonama, llamado “La
Horquilla” es indispensable navegar siempre de noche y con los remos dentro del agua
para no hacer ruido, y evitar asi el ser sentidos, etc., etc.”.

Graficamente descritos por el venerable Misionero, se ve que estos indios fueron
temible piratas. Al llegar nosotros a su contacto en 1938, encontramos embarcaciones,
herramientas, vasijas de hierro, aluminio y hojalata destruidas y esparcidas en la pampa y
montafia que hoy ocupa el Nicleo Indigenal Moré.

Il.- ORIGEN DE LA TRIBU MORE O ITENEZ

Los estudios realizados con respecto al origen e historia de los indios habitantes
de la confluencia del rio Iténez, mal llamados Moré, permanecen en el secreto o la reserva
de lenguas extranjeras, o bien las pocas traducciones castellanas, dan notas confusas y
contradictorias.

El sabio francés Rivet, le asigna el nombre de chapacuras dandoles el origen de la
tribu que habitaba la célebre cachuela situada en las nacientes del rio Baures, ruta
Yaguaru, y que por migracion llegaron a esta zona de la confluencia.

En el afio 1913, el sabio sueco Nordenskiold les llam6é Guaniam, palabra por ellos
usada -huafiam- en su canto llamado “Ta ran”, y cuya traduccién evoca la majestad de
algun simbolo remoto.

En el afio 1933, un sabio del Museo Etnoldgico de Berlin, Dr. Enrique Snethlage,
que viniera a esta zona del Guaporé a estudiar las tribus selvaticas del Matto-Grosso-
Brasil-, conoci6 incidentalmente a estos indios, conviviendo con un grupo mas inmediato y
accesible, por espacio de ocho meses, y escribié como resultado de su estudio el libro “A
ti coe”, que desgraciadamente aln no tiene traduccion castellana. En la versién de
algunos parrafos que pude obtener, el Dr. Snethlage muestra gran interés por las
caracteristicas de la tribu, calificandola de elevada concepcion dentro de su primitivismo;
les hace derivar de los Chapacuras, y les asigna el nombre de Moré atribuyendo esta
palabra a los Cautayos o Kaerenam que habitan la parte alta del rio Cautario del Brasil.

Alcides D’Orbigny, en su libro “El Hombre Americano” les llama Iténez, derivando,
quizas del vocablo indigena “i t&”, que significa “papa”, o bien, de otro vocablo “i tém” que
significa genéricamente “otro hombre” u “otro semejante”; pero el mismo autor refiriéndose



al rio Iténes, dice que “dicho nombre “Iténez ha sido tomado de los indios salvajes que
habitan sus riberas en el espacio comprendido entre el Forte de Beira y la confluencia con
el Mamoré, siendo los espafioles los que impusieron el uso corriente de este nombre”.

El Padre Cardus, en el afio 1886, describe a estos indios en forma casi completa y
exacta, de acuerdo al conocimiento que de ellos ya se tiene y les llama Iténez; sin
embargo, él nota que otros les conocen con el nombre de Guarayos, palabra que dicho
misionero refuta, afiadiendo, que no son de raza guarani.

En 1939, comisionado por el Museo Etnografico de Gotemburgo, visité y estudié a
estos indios el Dr. Stig Rydén, cuyo libro titulado “Notes on the Moré Indians —Rio
Guaporé, Bolivia”, revela el interés que movio la curiosidad y el estudio detenido del sabio
Snethlage. El Dr. Rydén comparte dichas teorias y completa ciertas observaciones que
muy de paso tomara en su diario de notas, como aquél, éste les asigna el nombre de
Moré, y les hace proceder de los Chapacuras.

Precisamente, para poner en su sitio las diversas contradicciones y
equivocaciones de escritores que los estudiaron de paso, con el andlisis prolijo demas de
diez afios de convivencias, y con mas de mil seiscientas palabras de vocabulario, son
escritos estos apuntes sobre la vida general de los indios, mal llamados Moré, ya que ni
esta palabra forma parte de su Iéxico, ni ellos le dan interpretacion alguna.

Un estudio comparativo de lenguas limitrofes, como la Baures, Siriond, Mojos y
Guarayos, muestra a la lengua Moré muy diferente y ajena a la raiz guaranitica, como muy
bien opina el Padre Cardis. Confirma esta apreciacion un estudio comparativo con los
indios Cauta y6 de la Colonia Indigenal “Ricardo Franco” del Brasil, resultando que los
Moré tienen palabras similares, y coinciden sus rasgos caracteristicos; estos indios Cauat
y6 habitan el alto rio Cautario, frente a esta zona de los Moré y estan clasificados con el
origen Tupi, que corresponde a toda la zona transversal que partiendo de la cordillera de
los Pacanovas, toca las nacientes del rio Tocantins. Esta similitud los aproxima
familiarmente, y es aceptable la escision que pudo haber en tiempos remotos debido a
rivalidades caracteristicas en las sociedades o conglomerados humanos. En este estudio
comparativo con los Cauta y0 reafirma la similitud de origen la narracion hecha por Marcos
Tontau, Samuel Utip y Miguel Puica, cuyos abuelos, al bajar del interior de la selva por el
rio Azul —Isi cacom- hacia el rio Iténez —Ru huit-, en el paraje llamado Tima hud,
encontraron a una familia extrafia y desconocida, pero cuyo idioma semejante les permitié
entenderse y entrar en amistad, dicha familia se componia de una anciano con su mujer
joven, y un hombre joven llamado Pa urd, jovial y amistoso, que fue quien los puso en
contacto. La familia permanecié mucho tiempo con ellos ensefidndoles el uso y cultivo del
algodon, asi como a cubrir sus cuerpos desnudos hasta entonces, con la corteza de la
higuera salvaje, haciendo sus trajes llamados carapacan. En esta circunstancia Pa urd
maté a su padre por rivalidad y conquista de la mujer, con quien huyo retornando a la
banda brasilefia por la misma ruta que usaron en la venida, o sea por el arroyo Cumi
tuqué, arrastrando, como invitados, a los abuelos de Marcos, de Samuel y de Miguel, que
acompafiaron a Pa urd hasta un montes alto y sombrio llamado Tacachi, de donde
retornaron por temor al contacto con los otros amigos de Pa uré. Posteriormente, los Moré
volvieron por el mismo arroyo hasta las alturas de Tacachi donde se encontraron con los
compafieros de Pa urg, de quienes, temerosos, huyeron, siendo perseguidos por un gran
namero de ellos, que les gritaban y disparaban flechas.

Estas observaciones, junto con los relatos de actualidad, confirman la similitud o
familiaridad entre los moré y los pacanovas, que no son sino los mismos cauta yo o
kaerenan, dispersos en las nacientes de los rios Cautario, Negro y Pacanovas, que
descienden de la Cordillera de Pacanovas, donde actualmente esta la central de los indios
irreductos, que hasta ahora flechan a los moradores de Guajaramerin, Siete Islas y
Barranquilla, de la frontera del Brasil.



Cuentan Marcos Tontau, Samuel Utip y German Turufuca, los mas ancianos y
comprensivos del Internado Moré, que esta zona ocupada por ellos fue habitada por otros
indios llamados ra pana, o sea, los actuales sirionés, que eran numerosos y andaban
desnudos, usaban flecha larga y hablaban otro idioma; que hubo un choque guerrero en
las inmediaciones del lago Quima maraifi, hoy lago Oceano, a 17 leguas de San Joaquin;
gue los vencieron y persiguieron conquistando definitivamente esta zona de ocupacion e
influencia sobre la margen izquierda de la confluencia del rio Iténez con el Mamoré.

En resumen, los conquistadores y evangelizadores espafioles encontraron a esta
nacién de indios ubicada en el mismo lugar en que hoy se encuentra, con su nombre de té
o | tén o Iténez, e irreductos y temibles a través de los siglos. Por este motivo, la palabra
moré ha venido a sorprender las fuentes de la historia y la tradicién lugarefia, las cuales
reconocieron y reconocen a estos indios con el clasico nombre de “indios Iténez” o “indios
del Iténez”.

[ll.- ZONA DE INFLUENCIA

Determinada la ocupacién de esta zona a raiz del choque guerrero con los que,
seguramente, fueron indios sirionds —ré pana-, los moré o “lténez” llegaron a dominar toda
la confluencia del Rio Iténez, llamado por ellos “Ru huit”, en sus margenes boliviana y
brasilefia.

Por las noticias de antiguos moradores, asi como por la relacién verbal de los
mismos indigenas, se puede trazar con exactitud el limite de su influencia: Partiendo de la
confluencia, llamada cominmente La Boca o “Poramafie”, y arribando el Iténez,
dominaron el Forte del Principe de Beira, llamado por ellos “Curltiqui-ramainché-assim”, y
llegaron hasta Costa Marquez, “Chacaicop”. Tomando el Rio Blanco o Baures- “Cauto va”
permanecian en los chocolatales de Nueva “Caytiti- en cuyas alturas cazaban un pavo
silvestre apetecido por su carne y sus plumas pintadas que exhibian con orgullo de
cazadores en sus mejores flechas; controlaban el Rio Machupo —“Muem t6c”™- y acechaba
la estratégica posicion de La Horquilla — “Che poéc- hasta el actual sitio poblado de las
Pampitas —“Coropan ramainyé”, de donde tocaban las inmediaciones de San Joaquin
Nama mam”, bordeando la parte septentrional del actual Lago Océano —“Quima maraifi’-,
el Lago de Warnes- “Nacan iyi"- y toda la formacion del Rio Azul —“Isicacém”- hasta tocar
el Rio Mamoré — “Toac toc’- en la regién llamada Warnes — “Nama chorao”-. Bajando el
Rio Mamoré, cuyas ambas margenes dominaron, acechaban la barraca Vigo —
“Umacocuqui’-, Alejandria —“Huarazda’-, y se detenian en el barranco “Chintoco utsiu”,
hoy Singapur, donde encontraban abundante y variada caceria. Siguiendo hasta La Boca
o sea el punto de partida, dominaron “Huayinatin” o sea la actual barraca Sorpresa, donde
tenian un campo amplio y estratégico para sus asaltos, y bajando hasta el Lago Mercedes
— “Comico capari”-, terminaban alli sus correrias, entretenidos en la abundante pezca,
caceria y extraccion de la chonta fina para sus arcos.

Esta amplia zona ubicada en los grados 12 a 13 de latitud Sur y 64 a 65 de
longitud Occidental, no era habitada por ellos en forma permanente, sino su radio de
influencia temeraria y temporal en procura de la caza, la pezca y el asalto y la matanza
para el robo. Después de una ausencia precaria y cargados de una buena cosecha,
volvian a sus islas, sus pampas y sus arroyos que dan al “Isicacom”, donde sus familias
esperaban ansiosas el casi asegurado éxito de los piratas y aventureros Iténez.

IV.- SITUACION Y ASPECTO GENERAL DEL RELIEVE

La zona de ocupacidn y vivienda estaba reducida al mismo angulo Mamoré-lténez,
gue tenia como puerta de acceso la Bahia de Azul —“Tacofutan”-, pudiéndose distinguir
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tres aspectos topograficos: El Litoral, que tenia por centro de actividades “El Corte”,
célebre por el temor que inspiraba a cuanto navegante cruzaba por alli; las viviendas
estaban ocultas en la marafia que daba acceso a los barrancos prominentes, como los
denominados “Namama para”, “Memye timac”, Pueye isicacom”, “Huayintin”, entre los
gue, el lugar que actualmente ocupa Puerto Moré, se distinguia con el nombre de “Pui
sirihua”, o sea “El Espinal”, donde los indios, en tiempo de aguas, cazaban los animales
alli refugiados por la anegacion de los campos, y en tiempo seco, obtenian la miel de
abejas depositada en los huecos de los arboles.

Otro aspecto del terreno y del ambiente eran Las Pampas; zona singular y
caracteristica que ocupaba el interior del Litoral, entre los 8 a 45 kilometros y que tenia
como base o centro de actividades la isla “Cumicu U tatau” actualmente ocupada por la
seccional industrial llamada Monte Azul. Las pampas estan cubiertas de paja brava y sus
planos inclinados forman el cauce de los muchos arroyos que deslizan sus aguas sobre
lechos de arena y llevan su caudal para engrosar el Rio Azul o “Isicacém”, que
desemboca a poca distancia de la confluencia del Rio Iténez. En la parte elevada de las
pampas hay grandes zonas de piedra menuda, -ripio 0 cascajo- donde se forman los
mangabales, variedad de gomero muy solicitado por la fruta exquisita llamada mangaba
guemadura de octubre a diciembre; en la zona fértil, desprovista de ripio, se alzan las islas
reconocidas por su riqueza, ya en caceria, en frutales o en la variedad de las palmeras
que daban aceite o lefia apropiada para sus arcos.

El tercer aspecto se presentaba mas al fondo, o sea a una distancia media de 55
kilbmetros, donde los mas reacios al contacto con la civilizacién buscaban refugio y segura
proteccidn en la selva espesa de Los Castafiales; alli, al pie de vertientes de aguas
cristalinas, vivian mas felices, gozando de su libertad en medio de la abundancia y la
riqueza: pesca, fruta variada y caza salvaje.

Restando el Litoral inundadizo, la zona pampeana corresponde a las alturas de
tierra rojiza e hidratos de hierro que, pasando por San Joaquin, comprende la zona de
Guarayos y Chiquitos hasta tocar con el Rio Paraguay, que, por el naciente, deslinda
nuestras fronteras con el Brasil.

V.- CLIMA, FLORA'Y FAUNA

Cada zona diferencial que se ha descrito esta dotada de una riqueza natural
espléndida, que influy6 para hacer del indio un ejemplo de altivez, libertad y soberbia.

En El Litoral, estaba la pesca variada del Rio Iténez; las playas riquisimas en
huevos de gaviota y tortuga desde el mes de julio a octubre; los barrancos rojizos que
sefialan alturas, son cubiertos de una mata enmarafiada donde se esconde el tatd, el jochi
pintado y el colorado, y a gacela propia de esta clase de parajes; los barrancos de la zona
baja son cubiertos de frondosos arboles donde descansan cobijados de la canicula gran
variedad de patos silvestres, garzas, y donde buscan la fruta de la estacion pavos,
papagayos Y la gran variedad de loros. La flora, en los barrancos bajos, se caracteriza por
la abundancia en maderas finas de construccién, como el palomaria, la mora, el cundurq,
la masarandula, el gabetillo, el pirafiero y el morado; en los barrancos altos lucen su
corpulencia los paquioses, tajibos, tintos, harcas, cutas, curupalses, de maderas
incorruptibles y de calorias ponderables como combustibles; las palmeras, en su gran
variedad, obsequian su carnoso fruto y dan el tono de mayor distincién y belleza al
panorama fluvial.

La Zona Pampeana, tiene variedad de patos silvestres de acuerdo a la altura y
humedad ambiente, donde pastan ciervos, venados y gacelas, yomomos y junquillares
gue cobijan la majestad del boa constrictor o sicuri, y en cuya humedad germina y
fructifica, magnifica, la vainilla; bandadas de patos, palomas, garzas y perdices buscan
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alimento en los junquillares. Los gritos estridentes de los tapacarés, leques y tordos
curicheros, son la nota de atencién para la manada arisca que rumia nerviosa y agil en los
islotes y lagunetas del bajio. En la parte alta de las pampas estan la mesa de ripio y
cascajos con tupidos mangabales que dan leche para bolsas, ponchos y pelotas, y
también fruta sabrosa, jugosa y fragante; como nota dominante en la llanura, lucen esbelta
corpulencia el almendrillo y la itauba, cuyos lefios mellan el acero de las hachas. En las
noches clareadas por la luna, el guajoj6 lanza su lamento que agudiza la soledad
impresionante del paisaje.

La Selva, sombria y milenaria, guarda el cedro y el mara de maderas apreciadas
por su jaspe, por su fibra y su fragancia; castafiales o almendrales que dan la riqueza
generosa de sus cocos, Y la siringa cuya leche fue oro negro que hace treinta afios vacio
las libras esterlinas de Inglaterra, y que ahora no merece ni el gesto complaciente de
soberbios comerciantes. Frutas y flores perfumadas embriagan el ambiente semioscuro de
la selva. El tigre sigue cauteloso la senda del tapir, o bien gana delantera a la tropa de los
puercos que estremecen el ambiente con los chasquidos de sus dientes. Monos, manechis
y marimonos dan saltos en los gajos de los arboles gigantes; la lira se arma y pavonea
vanidosa tras el cauce rumoroso del arroyo; variedad de pajaros suman sus trinos y
gorjeos al siringuero infatigable. Alla, en el chorro de agua de un barranco, se alza la
palma real, sola, orgullosamente sola, como centinela del misterio que guarda la majestad
salvaje del conjunto.

Toda esta variada riqueza animal y vegetal, en cuyo medio vivid hasta ayer el
hombre salvaje que ain tenemos en Bolivia, esta protegida por un clima humedo y térrido
que corresponde a la zona amazénica, distinguiéndose de una manera general, el tiempo
de lluvia, de diciembre a abril, y el tiempo seco, de mayo a noviembre. En la época de
aguas, los campos o las pampas se inundan hasta 4 a 6 metros de profundidad
presentando el aspecto de verdaderos mares o enormes lagos; en la época seca, estos
mismos campos no dan una sola gota de agua y su inclemencia dura unos cincos meses,
durante los cuales se queman, voraces, los pajonales.

Este clima tropical a la vera del Iténez, es fecundo en bichos y sabandijas
ponzofiosas, como el mosquito que inocula el paludismo y la malaria, el borrachudo, cuya
picada es la infeccion para la espundia; garrapatas, gusanos y avispas completan la nota
repugnante y peligrosa de este clima.

El viento fuerte y persistente del Norte, con un calor solar que llega a los 42 grados
centigrados, asi como los vientos frios y tempestuosos del Sur que bruscamente bajan la
temperatura hasta siete grados sobre cero, obligaban al indio a buscar la proteccién de la
selva, que fue su abrigo, su proteccién, su refugio y su riqueza.
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CAPITULO Il

ORGANIZACION SOCIALY POLITICA

l.- RASGOS Y CARACTERISCAS FISONOMICAS

Con respecto a los Moré, en sentido general, podemos decir que sus formas son
correctas y normales, pues no usaron procedimientos de deformacion. Domina el tipo
delgado y alto tanto en hombres como en mujeres en contraste con un reducido nimero
de estatura baja. La musculatura de todos es fuerte, resistente y elastica; todos de boca
grande y labios gruesos y dentadura algo mejor que regular, siendo muy pocos los que
carecen de ella a excepcién de los ancianos. Cabellos negros, abundantes, largos y lacios,
contandose sélo dos casos de cabello ondulado en tez méas clara que morena. La mayoria
de color cobrizo, notandose varios de color mas tinto, sin que por ello den sefiales de raza
africana.

Ninguno de los hombres presenta la frente estrecha o comprimida, y por el
contrario tienen la frente amplia, con clara prominencia del I6bulo frontal; ninguno presenta
defectos en el pabellén de la oreja. En los indo-malayos, el pabellén es de forma regular
mas prefecta; el color de los ojos, en general, negro, brillante y himedo, destacandose el
caso de Fucabac, joven de catorce afios, de 0jos claros con tinte verdoso; su piel, también
clara, de tipo marcadamente piel-roja. Nadie supo dar una explicacion, llamandole,
“muerem téc”, por esa particularidad.

Por los rasgos de la nariz, de los ojos y del conjunto general de la cara, se pueden
distinguir facilmente tres grupos clasificados en la siguiente forma: uno, el mas notable,
presenta el tipo clasico del piel-roja, de pémulo angular saliente, nariz quebrada, ojos
negros, algo mas que regulares y ligeramente oblicuos, mentén prolongados y saliente,
frio y desafiante en la mirada, enérgico en el cefio, soberbio y orgulloso en sus maneras
sociales e incluso intimas. Otro grupo, muy reducido, muestra claramente su mongolismo,
con la talla menuda y reducida, ojos pequefios y oblicuos, nariz y pémulos aplanados en
rostro ligeramente triangular y casi siempre risuefio. El tercer grupo, también reducido,
deja ver claramente al indomalayo, aceitunado en el color, con rostro, redondeado que
emerge de un cuelo largo y delgado, y siempre risuefio y alegre; muestra dentadura
blanca y sana, destaca una nariz chica y ligeramente chata y unos ojos pequefos, negros
y vivaces, mas regulares que oblicuos; cuerpo alto delgado y el méas elastico de todos, con
pies y manos notablemente reducidos con respecto al resto de la familia Moré.

El metal de voz, en los hombres, es grave y profundamente gutural, y en las
mujeres, suave, familiar y de clara sonoridad. La huella o pisada muestra correccion o
normalidad en el andar, distinguiéndose, en los mongolicos o americanos, la planificacion
del pie, contrario a los indomalayos que presenta la curva o arco normal. Las manos y los
dedos no tienen sefial de deformacién, y las mujeres de tipo indomalayo, lucen manos
pequefias. La verticalidad o plomada del cuerpo es normal, y la obesidad se observa en
pocos a quienes llamaban “turd mén”.

De una manera general, todos ellos presentan altivez y energia, habiendo unos
obsequios y nobles, como otros, los mas, egoistas y soberbios. La mujer es esquiva y
hermética aun en la vida social e intima, y sus rasgos femeninos son bien definidos en un
conjunto mas atrayente que repulsivo.

La familia Moré presenta un conjunto regular y simpatico, notdndose un solo caso
de flacura extrema que sobrevivio y se transformé al amparo de la Escuela.
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I.- ASPECTO POLITICO-SOCIAL.- LA ANARQUIA Y EL PATRIARCADO.

Al iniciar las labores de penetracion y reduccion de los indios Moré o Iténez,
observé que en la isla inmediata a nuestro centro de actividades, llamado “Cumico tatao”,
(rinconada de los ciervos) hoy Monte Azul, sélo habia dos familias: la de Memui chord y la
de Catoma, presentando las otras viviendas un abandono de notable tiempo atras y las
mas, en estado de mata salvajes, que mostraban claramente el nimero de habitantes que
hubo en otro tiempo.

Estos indios fueron los intermediarios para ponernos en contacto con la maloca de
Tontau, al extremo poniente de la isla, mas o menos doce kilémetros, donde encontramos
al indio simpético y atrayente que se hacia rodear por un nimero regular de familiares. En
contacto con estas tres familias llegué a saber y a constatar la forma de vida que llevaban,
completamente anarquizadas y divididas en tres grandes grupos: los correspondientes al
Azul, rio y montafia que les servia de refugio; los vivientes en El Corte y los del Castafial.

Cada grupo estaba subdivido en familias separadas por casas aisladas e
independientes donde el padre de familia era el jefe; asi, en el grupo de Azul, sélo habia
tres casas familiares, llamadas “Macco huan”, donde Memui chord era el jefe familiar; a un
kilbmetros, “Sahuan”, era el puesto de Tahuit huaca, también llamado Catoma, que era el
jefe familiar; y a doce kilémetros, estaba la maloca llamada Poéc ohuan, donde el jefe
familiar era Rurud chor6, también llamado Tontau, por segundo nombre.

Ninguno de estos indios nombrados, que eran del mismo grupo amigo, se
subordinaba a otro, y los familiares sélo obedecian al padre, que tampoco se arrogaba
facultades de jefe, siendo la obediencia libre y voluntaria.

Este grupo del Azul era rival de los otros, en tal forma que no se podian ni siquiera
avistar unos a otros por el temor de ser ofendidos; asi, por ejemplo, cuando solicité la
colaboracion de los del Azul, para tomar contacto con los del Corte, se negaron, diciendo
gue eran enemigos; pero, llegué a persuadirlos con el buen trato y muchos obsequios, y
con la promesa de que no habria inconveniente, y que mas bien serian amigos, como que,
en efecto, asi fue. El temor fue alejado con el recibimiento cortés que nos hizo Men Assim
y su hijo Zapato ipic en su paraje llamado Namama para.

A su vez, estos dos grupos eran enemigos de los del Castafial, donde
precisamente estaban concentrados los mas reacios. A una distancia de mas o menos 55
kilbmetros, entre los que figuraban como temibles entre ellos mismos, Utl iquit, también
llamado Carinto por segundo nombre, como jefe familiar del puesto Roma maifi; Maram
maram assim, como jefe familiar del paraje Namama tatau; At6 ocpoc, también llamado
Tod, como jefe familiar del paraje Tatuit pana; y Utip, llamado Samuin, como jefe familiar
del paraje Sayicom, y otros mas independientes y desvinculados por distancias de uno a
varios kilometros.

Analizado y estudiado el motivo para esta disociacion, sélo salié a luz el motivo
sentimental: la mujer; pues con el procedimiento que tenian de destruir los nacimientos, y
en especial las mujeres, llegaron al momento critico, en que el nimero de varones
sobrepas6 en mucho al de las mujeres, viéndose obligados a refugiarse en la soledad o el
aislamiento para evitar el motivo o la ocasion de la conquista o la seduccién o el rapto
violento y mortal.

De esta manera explicado el motivo critico social de los Moré, se puede apreciar

gue nuestra aproximacion, conquista y reduccion fue de un proceso largo, estudiado
cuidadosamente y metddico, a fin de no provocar la susceptibilidad, ni entre familiares ni
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entre grupos. La conquista se la hizo familia por familia y después, grupo por grupo; pues,
como en otras tribus o naciones, no aparecié el Capitan, el Pava ni el Tuchau, a quien se
subordinan muchas familias, y conquistado un solo hombre, o sea el jefe, se obtiene el
gobierno de todo un grupo numeroso.

Cuando ya tenia reunidos a los del Azul y El Corte pretendi distinguir a Tontau, y
lo presenté como Jefe o Capitan a toda la tropa reunida en cuadro, y noté que él mismo se
avergonzo ante la rechifla, no solo de los mayores, sino aun de los muchachos, que
hicieron comprender que habian salido por estar bajo mi autoridad y la de mi sefiora,
llamandonos “Itéiti” e “Inaiti” que conservamos hasta ahora: Padre y Madre de esta gran
familia Moré que, de la hostilidad y el salvajismo, salié a la cultura y a la proteccion que
s6lo podian darles generosamente la Escuela y el Gobierno de Bolivia.

Il.- LAVIVIENDA Y EL HOGAR

Los Moré vivian en sitios tan bien escogidos, que se puede decir que la belleza
panoramica guardaba armonia perfecta con la riqueza forestal. Asi tenemos “Maco huan”,
vivienda dela familia de Tomas Memuichord, que se encontraba al pie de una vertiente en
el centro mismo de la selva hoy llamada Monte Azul, que es la seccion industrial de Moré,
donde se alzan gallardas palmeras de pachitba, marfil vegetal, azai y la imponente
palmera real. Era un ambiente riquisimo en frutas, pesca y caza. La vivienda familiar de
Jacinto Mem assim se llamaba “Namama para”, sobre el “Corte del Iténez”, conocidisimo
por el temor a estos indios, sobre un barranco de gran perspectiva visual y al pie de una
bahia y de una playa, que con abundancia daban caza y pesca. “Roma maif”, era la
vivienda familiar de Pastor Utd iquit, en las nacientes del Rio Azul, junto a enormes
piedras de granito y rodeado de la selva mas rica en almendras, caceria y pesca. La
vivienda de Marcos Ruru chor6, también llamada Tontau, se denominaba “Poéc ahuan”,
situada en la banda del Rio Azul y en la rinconada que hace una pradera abrigada por la
majestad de un monte llamado “Tima hué”, donde la caceria de puercos y perdices era
notable y también la pesqueria en el Azul. “Urir6” o “Uriram” era la vivienda familiar de
José Marantao, que, en una isla, dominaba los planos inclinados que forman la corriente
de un arroyo. “Namama tatao”, era la vivienda de Lorenzo Maram maram Assim, situada
en la base de una meseta llena de frutales y con vista dominante a un arroyo cubierto de
palmeras. “Sayicom”, era la vivienda familiar mas distante de este centro en que
analizamos el paisaje. Alli, a unos 70 kilémetros, vivia Samuel Utip o Samuin con sus
familiares, en medio de la abundancia y muy lejos de todas las inquietudes del peligro
blanco. “Tocchi curuqui”, era la vivienda de Huardo cavac; “Huitche mahuin”, la de Néstor
Endc y “Cauche pipsum”, la de German Turufuca.

Cada familia vivia en parajes separados por varios kilbmetros y ligados por
caminos bien trillados que daban a comprender facilmente la frecuencia con que se
visitaban unos y otros. En cada vivienda habia una o varias casas —“assim”, que alojaba a
varios miembros de familia. Las casas de vivienda eran sencillas, hechas de palos
redondos y rusticos; armaban una sola corriente inclinada al poniente y con vista al
naciente sobre la armazoén de palos redondos sujetos con fuertes amarras de fibra —
“mocon”; sobre la empalizada superponian, tejiendo, las hojas tiernas de la palmera “irdm”,
muy notable por la casualidad incombustible que tiene, hasta tocar al suelo con el techo; la
extension de las casas dependia del nimero de familiares y de la valentia del duefio de
casa. Vivian en promiscuidad y no tenian reparticiones o dependencias reservadas.

Los animales o aves que criaban, los resguardaban del peligro de la noche con un
cerco rudimentario que, en forma de cono, tenia como centro el tallo de algun &rbol
frondoso; a esta proteccioén se le llamaba “tahuit”.

Las familias mas caracterizados no dormian en sus casas, Sino en una zona oculta
y retirada estratégicamente, donde hacian un gran cono de hojas de patuji que cubrian
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herméticamente, a tal punto que era muy dificil ubicar la puerta. Esta construccién se
llamaba “u puim”, y alli se concentraban los miembros de toda una familia a pasar la
noche sin el fastidio de la sabandija y con el reposo de la tranquilidad.

El matrimonio dormia con el hijo mas pequefio en una sola hamaca amplia,
habiendo otras mas reducidas para cada hijo. Bajo las hamacas ardia lento uno o dos
troncos lefiosos que daban calor, alejabase la sabandija con el humo y habia lumbre el
momento que se deseaba.

Las hamacas, en la época lejana que no conocian el algodén eran fabricadas de la
corteza de una higuera llamada “urd”, y también solian, o con la corteza “urd”,
esmeradamente preparada para tal efecto.

En las grandes caminatas o en las fugas, improvisaban una choza “map ahuin”-, a
base de hojas de patuju recostadas sobre un tirantillo de palitos. En esas circunstancias,
también solian dormir sobre el suelo en esterado de las mismas hojas y abrigados por la
brasa de los troncos lefiosos que les rodeaban.

Una familia generalmente se componia del padre —“i té”; de la madre —“ina”; de los
hijos —“ni ¢6”; hermano —“a yi”; abuelo —‘uhuéoyo”; tio —“af¢”; sobrino —“i huin”; primo —“a
tin”; cufiado —‘hunan”. Los familiares secundarios, se apoyaban, en su orfandad, al
principal, a quien servian y de quien eran protegidos. Al tronco mas notable por la valentia,
se le agrupaban mas huérfanos. Asi encontré a Samuel Utip y a Marcos Tontau; al
primero en El Castefial —“Sayicom” y al segundo, en Monte Azul —“Poéc ohuan”, rivales
ambos.

Los viejos, padre y madre, o marido y mujer, eran nobles para con los familiares
protegidos, y muy tiernos, pacientes y tolerantes para con sus hijos que se criaban libres
de rigores y leyes disciplinarias, y por consiguiente, autbnomos, soberbios y temerarios.

Los hijos solian mamar hasta los tres y cinco afios, siendo las madres victimas de
este esfuerzo, ya en la casa o fuera de ella y aln en las grandes caminatas. No
acostumbraban la colaboracion de una ama o sirviente, y sabian cargar y mimar al hijo
mas pequefio como si fuera recién nacido, pendiente de una hamaquita —“ruquin tocda”,
sostenida por el hombro opuesto al cuadril donde descansaba.

Esta vida familiar tan intima y libre en armonia con la abundancia y la belleza, era
de una paz virgiliana, que no sé por qué extrafio designio, hacia reaccionar en el indio
moré o Iténez instintos tan salvajes como temerarios.

Il.- EL MATRIMONIO, POLIGAMIA Y PROSTITUCION

Los moré o indios Iténez no usaban ninguna formula para la unién matrimonial. La
conquista y la fuga, como consecuencia de una fiesta, era el epilogo que unia en
matrimonio a dos jovenes o0 a dos personas independientes.

Se practicaba el amor libremente, sin reparos del miedo o la vergiienza. El joven
que pretendia a una muchacha se trasladaba a vivir en el ambiente familiar y declaraba su
amor —“uyim raman hud”- a la joven, quien, o de pronto aceptaba —‘uyim ana fum”-
dejandose acariciar y besar —“chaiva man hua’-, o bien rechazaba de plano —“chic tumu
nana fam”.

La caricia y el beso eran notoriamente llenos de ternura. Suavemente enlazaba el
cuello uno de los brazos y acercando con delicadeza el rostro sobre una de las mejillas, el
pretendiente imprimia un fuerte contacto con los labios cerrados y la nariz, en aspiracion
profunda. Mas que un sello labial, era la absorcién del olor. A mi y a mi esposa, en
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momentos dificiles, nos expresaron sentimientos y carifio besandonos en la misma forma,
pero si, ajustados a nuestro pecho y a nuestro cuello. Esa era la diferencia entre el amor y
el carifio —“timd huan hud”.

Respetaban la consanguinidad entre hermanos y también entre primos hermanos.
Sin embargo, encontré el caso de Turufuca, viudo de mas 45 afios, que en pleno paraje
solitario —"Cauche pipsim”- vivia en compafia de su hija At6 iché, de once afios, con
quien se decia tener vida marital, llamandosele por consiguiente con el nombre de
“huetam yo maicén”, que quiere decir, que vivia con su hija. Este motivo singular le alejaba
del contacto social, y muy pocas veces se le veia en compafiia de otros; pues tenia que
observar esa norma de conducta, no tanto por el delito cuanto por defender a su mujer.

Cuando la conquista se realizaba con una hija de familia, el padre o familiares les
daban un tiempo prudencial de libertad, a cuyo término penetraban en el monte para
encontrarlos y traerlos al seno familiar, quedando con esto incorporados a la familia como
marido y mujer. Los padres, sin mayor obligacion, les proporcionaban los utensilios y
artefactos que les eran necesarios, sin ceremonia ni aparato alguno. Sin embargo, habia
veces que los padres o familiares hacian convite de chicha y comestibles en honor del
nuevo hijo o hija. “Tucusim tiva”, era el nombre de este festival por el cual se reconocian
nuevos padres y nuevos hermanos.

No tenian un concepto fijo sobre la mayoridad. La pubertad “at na”, era el indice,
en ambos sexos, que determinaba la union, muchas veces prematura, debido,
precisamente, a que los hombres contaban mayor niamero que las mujeres. Asi por
ejemplo, se cuenta el caso de Carinto, viudo de mas de 40 afios, que criaba a una
huérfana, Machana huéc, de 10 a 12 afios, con quien se decia tener vinculo sexual, y que
se le respetaba debido a su temeridad. La Escuela, sin imposiciéon alguna, dio las
garantias para que cada cual obtenga libertad y encuentre su equilibrio dentro de la
normalidad y las buenas costumbres.

Casi todos eran mondégamos y cuidaban con celo extremado a la mujer que les
acompafiaba; sin embargo, en el paraje familiar de “Sayicom”. Encontré a Utip, que
también le llamaban Samuin por segundo nombre, con dos mujeres, bigamo, “ticéran
hua”, en amable o bien estudiada convivencia con Moré ariszam, madre de dos hijos, y
Ahuin cavac, joven de buena presencia. Y como si esta hazafia no fuese importante, en
una fiesta donde me tocé la suerte de estar en compafiia del notable etnélogo sueco Dr.
Stig Rydén, Utip conquisté el amor de una viuda interesante, llamada Huiric sacassi,
imponiendo la aceptacién de todos por la hombria que le caracterizaba. Al bromearle
nosotros para inspirarle amistad y confianza, él, orgulloso, se golpeaba el pecho, diciendo
“mui chinta”, que quiere decir que “tenia suerte para con las mujeres”. La Escuela, con su
método de proteccion, garantia y ejemplo, en el curso del tercer afio definio la situacién de
Utip en forma natural y espontanea. La elevada concepcion intelectual del indio moré, hizo
gue las mujeres despertaran el sentimiento de honorabilidad y pudor. Huiric abandoné a
Utip en forma radical y concluyente, sorda a las suplicas del marido, quien se vio obligado
a reconocer y aceptar el hecho, y a buscar la conquista de una cuarta mujer, viuda joven,
llamada actualmente Yolanda Huan iché, con quien tiene ya tres hijitos.

Las mujeres demostraban tener mucha sensibilidad, revelada en sus movimientos
nerviosos y precipitados y en la presteza de la mirada y del oido. Sin exageracién alguna
se puede decir que estaban listas a captar hasta la intencion del hombre, quizas debido a
la continua acechanza de los varones, que en nimero superior se disputaban el privilegio
de una muijer. Esta, dentro de una seriedad casi estatica e inabordable, pecaba —*huanan
hud’- en la espesura de las matas a simple sefia 0 consigna imperceptible y con gran
escandalo en los festivales.
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Cuando se trataba de la conquista de una mujer comprometida, ésta era victima
de tremendos ultrajes de parte del marido, quien a veces llegaba hasta a victimarla con
sus flechas. Por este motivo, Dolores Ahuin cavac, muestra en su cuerpo 22 cicatrices de
formidables cortes de machete; el seductor huia lejos, protegiéndose en otro grupo rival o
enemigo de la familia damnificada, y si era sorprendido infraganti, moria en el acto.

Marcos Tontau, viudo, conquisté a Margarita Mem huém matando a su rival con un
certero flechazo en el estomago, en la alta noche, cuando dormia profundamente; todo,
combinado con la mujer con quien se veia furtivamente en el monte.

La prostitucién se practicaba por incentivo sexual, a hurtadillas, y también por
dominio absoluto del varén sobre la mujer, quien por lo general no oponia ninguna
resistencia. Curioso era ver a los nifios pretendiendo practicar estos ejercicios con la
mayor soltura e inocencia, incluso en los dos primeros afios de nuestra catequesis. Los
animales, con sus demostraciones naturales e instintivas, avivaban los sentidos, ya que
los padres observaban mucha reserva y pudor, pues jamas hacian esa practica dentro de
casa, sino en la parte mas oculta de la mata salvaje, en el dia, y generalmente después de
las comidas, cuando se podia disimular con el pretexto de cumplir otras necesidades
corporales. Lo hacian en el suelo y, en casos necesarios, sobre hojas que, para el efecto,
cortaban. El hombre ordenaba a la mujer —“titimra”- y ésta, sumisa, suspendia sus ropas
para no mancharlas, y si era en delito de adulterio lavaba sus partes con orin a falta de
agua inmediata. Los mas antiguos, acostumbraban imitar a los animales, ordenando a la
mujer a que flexione el tronco hacia adelante —*huée vin nd’- y en esta posicién, el hombre
la poseia de pie, sin inclinacién alguna; esta forma, la mas rapida, era usada por los
adolescentes y por todos aquellos que robaban el amor —“tot tan hu&”-. Con mucha
verglienza y reserva informan que antes usaron la costumbre de los grandes monos —
“huaram” y “o huardm”-, que en la época del celo, sobre gruesas ramas de arboles
gigantes, aproximaban sus cuerpos, sentados, y que la hembra, de esta posicion, pasaba
a recostarse de espaldas bajo el cuidado y proteccion del macho. “Oc mana mén”, era el
nombre con que distinguian esta pintoresca como clasica figura.

Los hombres, especialmente los jovenes, se sabian bromear comentando actos
sexuales; en cambio las mujeres jamas comentaban esta clase de sucesos, y todo acto se
guardaba en la reserva mas absoluta, como si no se hubiera visto ni oido.

Las prostitutas, llamadas “zsa codam”, no ejercian profesionalmente este oficio, y
la que recibia este calificativo era la que cambiaba frecuentemente de marido, como por
ejemplo, el caso de la actual Juanacha Até iquit, quien hasta el comienzo de nuestra labor
habia tenido mas de diez maridos catalogados, la mayor parte de los cuales habia muerto
intoxicados por ella misma, razén por la que, en su Ultima pretension, se le descubri6 en el
delito, como se relata en otro lugar. Estas prostitutas eran notables y conocidas por lo
singular y raro. Pero la mayor parte guardaba seriedad y compostura, a las que se
denominaba “chdu hue cama”, es decir, formales.

De una manera general, la juventud era el despertar de los instintos primitivos y
bestiales, para lo que no habia tacha ni censura. Dentro del compromiso matrimonial, la
falta sorprendida era castigada con la muerte inexorable de ambos, salvo el caso en que el
rival, de acuerdo con la mujer, victimaba al marido para tener la garantia de la nueva vida
conyugal, y la aceptacion social de otro grupo que les daba cabida.

V.- MATERNIDAD.- EMBARAZO.- PARTO Y ABORTO.
La mujer moré que llegaba a ser madre era ejemplar en sus sentimientos y
abnegacién. A la manera de ciertos animalillos silvestres, el hijo era pegado a la madre

como un parasito, y amamantaba hasta los 24 o 30 meses. Durante los primeros 12 a 16
meses, pendia el nifio de una especie de hamaca que la madre usaba transversal al térax,
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sujeta indistintamente de un hombro y descansando el extremo inferior en la cintura, de tal
forma que pudiese mamar sin dificultad. Con los primeros pasos, tardios, 16 a 30 meses,
el nifio recibia ya una alimentacién variada, sin descuidar y olvidar la lactancia, que lo
hacia de pie. Esta razén y otra de indole social y guerrera, hicieron que el nimero de hijos
fuera limitado. Asi, a nuestro contacto con ellos, de 22 matrimonios, 18 no tenias hijos, 3
con so6lo un hijo, y 1 con dos hijos.

El embarazo no impedia a la madre en sus labores domésticas y ordinarias, y con
ello demostraba la abnegacién por el marido, confirmando que era un proceso natural y
organico en la mujer.

El parto se realizaba en la forma mas sencilla y reservada, las mas de las veces,
fuera de la casa y sobre la hojarasca de la montafa; la familiar —“timicamati”- que solia
atender en este caso, era la que cortaba el cordén umbilical con la hoja de bambu de una
flecha —“papéat’- que generalmente se guardaba nueva para este caso. La parturienta
guardaba reposo por tres a cinco dias, y sin mayores exigencias se incorporaba a sus
labores cotidianas. Al nifio se le amarraba el cordén con el “chat”, que era un hilo grueso
de fibra de hoja de palmera, porque después sélo usaron el algodén, aplicaban al ombligo
un polvillo extraido de la corteza del coloradillo —“munurip”-, después de un proceso de
tostado de dicha cascara. No conocieron la infeccion umbilical. Entre los nacimientos a
nuestro cuidado solamente hubo un caso de degeneracion completa, hijo de Rosa Monap
y que sobrevivié horas; curamos once casos de conjuntivitis blenorragica infantil por
nacimiento, y asistimos al cuidado de mellizos hijos de Ricardo Zozo iquit y Emma
Yiariszam, varones, con degeneracion sifilitica.

Encontramos un nifio con deformacién en los pies y piernas llamado Tocoifi choro,
huérfano al cuidado de su abuela; otro, con el conducto auditivo cerrado y pabellon
reducido y deformado, llamado Tahuit, al cuidado de su madre con notables sefiales
sifiliticas. Encontramos muchos epilépticos como el caso de Sahuan, mujer de 18 afios, y
At6 de 13 afios, y un joven Vitiriu, de 11 afios, huérfano, que, como los anteriores, murio
ahogado en el Rio Iténez victima del ataque nervioso; en la actualidad tenemos a Carlos
Tutd de 3 afios. Es notable observar, tanto en los hombres como en las mujeres, el efecto
nervioso visible en los movimientos, en la voz y en manos trémulas.

También habian mujeres estériles que atribuian su estado normal a la accion de “ii
cat”, o sea del brujo, por combinacion o ensefianza de algunas mujeres enemigas o
rivales. Porque anhelaban tener familia, recurrian a los curanderos familiares que ponian
en practica ciertos ejercicios misteriosos y secreto, como por ejemplo, extraer del espacio,
en la alta noche, por medio de conjuro y humo de tabaco, uno de los nifios —“ro ahuica”-
gue suponian vagando Yy extraviados, y que colocaban a la mujer durante el suefio, en
medio del misterio y la soledad. También se conocia una hormiga —“tlic timac”- de tamafio
de dos centimetros, pintada de blanco y negro, que engullian viva en combinacién con
otros alimentos; crian en el secreto de una oruga  —“poé timac”- de tres centimetros de
tamafio y color amarillo perla, muy robusta en grasa, que la engullian viva en combinacion
con chicha. Con estos procedimientos, la mujer se rehabilitaba para la maternidad.

Asi como habia mujeres resignadas al cumplimiento del principal papel que le esta
impuesto en la vida, también habia otras que consideraban una carga o estorbo el tener
hijos y un modo de marchitar la juventud; por esto recurrian a medio extremos a fin de
evitarlos. Asi tenemos que, en épocas muy remotas, llegaron a introducir en la vagina una
especie de sombrerito de barro cocido, de tamafio de dos centimetros de diametro,
llamado “eco uchum”, que cubria, exactamente adherido por su porosidad, al Utero.
Posteriormente desecharon esta forma introduciendo una bellota hecha de corteza de
bibosi o higuera salvaje, llamada “0 rd”. Esta labor de introducir obstaculos para evitar la
fecundacion se llamaba “of6 cama raman”.
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Si a pesar de aplicar éstos métodos se producia el embarazo, recurrian al aborto,
para lo que no acostumbraron ningln brebaje, sino solamente masajes —‘sifiatami”-
practicados por mujeres que eran habiles para ello. Al final, si se producia el nacimiento, la
madre estrangulaba a la criatura en forma naturalmente aceptada por todos, incluso por el
padre, salvo el caso especial de que alguna pariente interviniera en defensa de la criatura,
como sucedi6 a nuestra llegada, enero de 1938, en que Men Huém, mujer de Tontau,
habia arrojado al que hoy se llama Luisito, para matarlo, y gracias a la intervencion de su
cufiada Saapéac, que prometié criarlo, salvé la vida; hoy tiene ya 15 afios. En enero del
mismo afio 1938, la que hoy se llama Rosa Monap, mujer de Jacinto Mem assim, a pesar
de nuestro control, en forma muy sutil dio a luz una criatura mujer que estrangulé y sepultd
en el acto inmediato; al apercibirnos en la mafana del dia siguiente, nos dio a comprender
que la maté porque era mujer. Sin prever el futuro social, anulaban sin piedad a la criatura
mujer por cuanto ella no representaba la promesa del futuro guerrero o flechero que se
precisaba en los asaltos. Con estas practicas de destruccion se aniquilé la poblacion
reduciéndose al extremo que en 22 matrimonios no habia sino 5 nacimientos, y para 18
jévenes no habian mas que siete mozas casaderas.
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CAPITULO Il

EL TRABAJO Y LOS INSTRUMENTOS DE PRODUCCION

l.- OCUPACION Y CULTIVOS.

Los moré o Iténez compartian su tiempo de acuerdo a las exigencias de la
estacion. Los hombres, en la época seca —junio a noviembre- hacian grandes caminatas
en procura de caza, pesca y artefactos para vestuario y armas a fin de no desmantelar la
montafia inmediata a la vivienda, como precaucion a posibles exigencias de la época
invernal —“ipana com”.

Muy pocos derribaban monte para cultivos agricolas, y si lo hacian, era con la
colaboracioén de los parientes vecinos, de tal manera que, entre varios, y en una forma no
muy metédica, chaqueaban un terreno que, por su extension, no respondia al esfuerzo
personal del hombre laborioso y trabajador. Pude constatar con los chacos que encontré
de Utip, Carinto, Tontau y Catoma, que el esfuerzo personal se reducia a un 33% con
relacion al del obrero normal; pero hacian tan buena eleccion del terreno, que éste les
producia en forma sorprendente la espiga del maiz, el racimo del platano y la yuca grande
y gorda.

Empleaban con habilidad pero con flojera nuestra herramienta moderna —hachas,
trazados, palas, que robaban a la victimas de sus asaltos, pues otras herramientas
primitivas de piedra, estaban en desuso, pero su presencia en el terreno demuestra que
fue usada por antepasados de épocas muy lejanas. Trabajaban por la mafiana y por la
tarde, en horas en que el sol no pudiera castigarles con la fuerza del calor; e incluso, en
sus caminatas y expediciones, hacian grandes estaciones a la sombra de los arboles
frondosos y a la orilla de las aguadas: el calor les rendia y acobardaba mucho,
acostumbrados, como estaban a la umbria de los grandes castafiales.

Todos eran cazadores y comian la cosecha a que se creian acreedores por la
colaboracion agricola, sin representar ni cobrar su esfuerzo o colaboracion.

En la época de aguas fabricaban sus piraguas pequefas y rusticas, y en singular
equilibrio embarcaban varios cazadores que asomaban a las alturas circundadas de agua
y donde encontraban gran cantidad de caceria que las mujeres asaban para retornar a las
casas.

En los dias de lluvia, los hombres laboraban sus flechas, arcos y vestuarios, en la
forma ya explicada en capitulo correspondiente.

La mujer, casi siempre acompafiaba al marido en sus andanzas, cargada de toda
la impedimenta, para dejar libre al marido, que por esta circunstancia, no realizaba
grandes caminatas, Sino en momentos o épocas excepcionales.

La mujer estaba diariamente sentada al pie del fuego cociendo la chicha, tostando
la harina, o asando las carnes, o bien, al pie del mortero, moliendo y mezclando sus
alimentos. La preocupacion cotidiana de la mujer era la alimentacion, incluyendo la
cosecha de frutas silvestres donde contaba con la colaboracion de los nifios, que
generalmente eran eternos holgazanes.
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En los dias lluviosos, o cuando la atencién de los alimentos no era muy urgente,
las mujeres fabricaban tejidos de hoja especial de palmeras, y con ello daban formas de
esteras —“i hui”- en las que solian sentarse para sus trabajos caseros.

También mostraban habilidad especial en la cesteria, a base de hojas de palmera,
y en la que se puede clasificar dos grupos: tejidos ristico —“ripapa” con una variedad de
formas llamadas “ac ye timi”, “upueye ocpoéc”, “ac yé”, “é téc”, “ti puidac” y “u pirip”, que
destinaban a oficios también rusticos, como recipientes para frutas y cosechas diversas; el
otro grupo de tejido pulido y fino —“tofép”- presentaba figuras especiales y originales que
daban motivo a nombres, como “huarauca”, “pue huinamanca”, “tapan tapanca’, “uti
puidac”, “eto cat cat ca”, “é téc,”, “huayita” y “eti puidac”, que destinaban a oficios mas
refinados, como recipientes de harina y comestibles beneficiados.

También las mujeres laboran la ceramica a base de una tierra negra —“tluche”-
extraida de pozos excavados en lugares bajos o anegadizos. Esta tierra era secada al sol
y después molida en mortero para cernirla en un colador —“camamuin”-. Por otra parte, se
cosechaba en tiempo seco la escoria o sedimentacién de peces sobre plantas acuaticas
gue, pasadas por un proceso de fuego, se podian reducir facilmente a polvo. Estos polvos,
en parte proporcionales, mezclados con agua formaban una masa fluida con la que daban
la forma de recipientes —“uchdn’- unos, tan grandes, que llegaban a medir hasta 1.80
metros de diametro por 70 centimetros de fondo, que usaban como depdsitos de chicha
llamados “ayi coco pac”, que por su peso de mas o menos 45 a 50 kilos, permanecian casi

siempre fijos en el suelo, alrededor del cual se hacia el fuego para la elaboracién de la
chicha. Las alfareras, también hacian una variedad de recipientes, desde la forma
extendida a manera de hoja —“toa”- para tostar sus harinas y galletas, hasta la imperfecta
de la vasija cerrada o cantaro —“can”-, pues no conocieron el torno, y sélo la técnica
manual y gran habilidad para redondear hasta llegar a hacer objetos pequefiitos para
juguetes de los nifios. Después de secada la alfareria a la sombra, seleccionaban los
recipientes por la belleza de la forma y por la utilidad, y a estas piezas las brufiian con el
coquito de una palmera —‘upuei uzdip”-. Las usaban generalmente como platos o
escudillas —“toaye nahuim”-; otros recipientes propios para fiestas eran engalanados con
pinturas extraidas de hojas frutas y raices, consiguiendo los colores negro, amarillo y rojo.
Después del brufiido y pintado, pasaba la ceramica al cocimiento, para lo que se hacia
una zanja para varias piezas, y un hoyo si era para una sola, y en ese medio, al reparo del
viento, se quemaba con cortezas o astillas de palos, especialmente paquié —‘simuiyip’-,
seguramente, por la elevada caloria en su combustidn. Las figuras simétricas y paralelas
consistian en hileras de puntos a manera de ojos de aves, columnas dobles y paralelas,
que ondulaban a manera de ofidios, o hien, con espiral a manera de gusanos; la
ornamentacion con dibujos al natural no fue encontrada en ninguna manifestacion
ilustrativa.

En cerdmica no hicieron otras formas ni tampoco modelados de imitacién al
natural.
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En sus épocas primitivas, cuando no conocian el cultivo y uso del algodén, las
mujeres hacian sus hamacas y frazadas de corteza de higuera salvaje; majaban ésta en la
misma forma que se hacia para el vestuario y asi reblandecida a golpe de maza, una
pieza era destinada para hamaca —“uru chat”- y la mas flexible, era destinada como
frazada —“urd”-; después evolucionaron, y trabajaron la fibra de una corteza, torciendo
grandes hebras longitudinales y después cruzando otras transversales, amarrando un
nudo en cada cruce de ellas. Terminado el amarrado, se revestia toda ella de una resina
colorante a manera de esmalte y asi quedaba hecha la hamaca —“chat che moén"-.
Conocido el algodon, hicieron su cultivo en poca escala, lo beneficiaron e hilaron en forma
tan igual a la observada por otras tribus primitivas, como los mojos, baures, movimas,
guarayos, etc., e hicieron hamacas —‘huém chat’- y frazadas —“huém”- sin llegar a
practicar ningun tejido. El hilo fino y ovillado —“ticat ca”- era destinado para cosido de sus
ropas y para sus armas, desplazando ya a las fibras de palmera; tifieron los hilos en
diversos colores, sélo para adorno de sus flechas y arcos.

Solian criar con esmero y paciencia una variedad de loros que les servian con sus
plumas para adornos de sus flechas y arcos; pues, anualmente, en el periodo de mayo a
junio, o sea al principiar la época del verano, los desplumaban —“caszétocd’ a fin de
aprovecharse de las plumas y mas aun, con el propoésito de obtener, en la renovacion una
pluma méas hermosa en su calidad y en sus colores, como tuve ocasion de ver y después
de comprobar. También estos loros y papagayos les servian de vigias, y eran tan diestros
en el desempefio de tal papel, que, al distinguir la proximidad de elementos extrafios a la
casa familiar, gritaban con alarma y espanto terminando por arrojarse al suelo desde las
ramas donde se encontraban. Criaban perdices, pajaros atrayentes y animalillos que
cuidaban con especial esmero y paciencia, sacandolos de sus nidos y guaridas desde muy
tiernos. Las mujeres jovenes mascaban maiz y nueces de palmera y directamente de la
boca, alimentaban a pajaros y animales que criaban; en la misma casa de vivienda, o0 sea
en un espacio de 6 por 3 metros, se vivia compartiendo en intimidad con todo: dormitorio y
cocina, perros, gallinas y muchachos, la fabrica de esteras, alfareria y oficios domésticos,
claro que, cualquier sitio era para ellos tan propio y cdmodo para sentarse, que tenian todo
un monte frondoso como espacioso salén para sus necesidades.

Conocian perros —“fuyd tocd’-, y también gallinas —“tara co”-, pero no llegaron a
tener en propiedad; conocieron la naranja, la manga y la sandia, pero no llegaron a
ponerle nombre ni a cultivarla.

Habia hombres y mujeres reconocidas como perezosos, con el nombre de “tavan”,
siendo los hombres repudiados por las mujeres; pero, los méas, se jactaban de ser
valientes y lo comprobaban con sus acciones llenas de hombria y amor propio, y con
orgullo y altivez se golpeaban el pecho con la palma de la mano, diciendo. “puica huada
guinam”, o sea, duro, yo, como tigre”.

Il.- LAS ARMAS.

El arco y las flechas formaban su equipo de ataque y defensa. El arco era
obtenido del lefio maduro de una palmera conocida por nosotros con el nombre de chonta
fina y por ellos “fuylpird”, cuyas astillas adelgazaban y pulian primitivamente con el auxilio
de dientes de animales y de restos de fierro que recogian y afilaban con piedras,
“huazaifi”. Posteriormente, conocieron y usaron nuestros utensilios cortantes como
resultado de sus asaltos. Con el auxilio del fuego, y con movimientos rotativos, daban la
forma convenientemente curvada y a linea de plomada; a manera de lija usaban la hoja

2

del chaaco —"huiyifun che pari”- y “tocossam”, y el lustre brillante con la friccién enérgica
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de grasa de animales o gusanos-. El arco asi terminado se llamaba
“pari”, al que se le arrollaba por los extremos una cuerda obtenida de
una clase de higuera salvaje, “tuche”; las fibras de esta corteza
retorcidas entre si, e impregnadas de un recina colorante, “vipico
sacao”, “utunye tan” y “taca tacd”, formaban la cuerda “mocé pari”.

La resistencia y tamafio de los arcos estaba en relacién con el
individuo que los poseia. Asi, los mas guapos o valientes fabricaban
sus arcos mas duros o resistentes y de un tamafio que variaba entre
los 1.80 y los 2 metros; los jovenes tenian sus arcos mas flexibles o
elasticos que variaban entre los 1.30 a 1.50 metros; los nifios también
tenian sus arquitos especiales que median de los 0.50 a 1 metro de
tamafio.

Las flechas eran hechas de una cafia o
bambu delgado y resistente que crece en la zona de
los cascajales. Esta cafia o tacuarilla, “quivé”, era
recolectada en su madurez que corresponde
anualmente a los meses junio a agosto; cortada y
amarrada en grandes haces se hacia el recorte
segln el tamafio especialmente requerido, y se
guardaba en amarrados a manera de esteras que
se acaban al sol. Reconocian cuatro clases de

tacuarillas de acuerdo al dibujo caracteristicas de ellas, asi: las de color blanco o mate,
“toai quive” otras manchadas debido a un hongo o parasito, “sa mi”, otras pintadas a raya
verticales, negruzcas, “sac sac at”, y otras que arrancaban de raiz, para obtener el nudo o
rizona que conservaban con el nombre de “toqui quivé”; las tacuarillas pintadas o

manchadas se destinaban a flechas de lujo o engalanadas para festivales.

La preparacion de una flecha era laboriosa, y en el detalle se desarrollaba un
proceso técnico: La tacuarilla elegida para una flecha de caceria coman, o llamada “pic
topac”, era de color blanco o mate, que, pasada una o varias veces por la accion del fuego
lento, se reblandecia para recibir su rectitud a vista de ojo y comprobando su rotacién con
movimientos imprimidos por ambas manos. Hecha esta operacion se preparaba el “yasi
quiv@”, que no era otra cosa que la parte de mayor resistencia de la flecha, o sea, un apice
de chonta fina, labrado y pulido a manera de huso, de 40 cm., de largo; en uno de los
extremos estaba colocado el garfio de hueso, “at”, adherido a la chonta con una masa
resinosa especialmente preparada, “tacachi”, ajustada y asegurada con fuerte y minuciosa
amarradura de hilo de fibra “u U quen”, extraido de la hoja de una palmera especial.
Concluidas estas dos piezas principales se procedia a ajustar las plumas al extremo de la
tacuarilla, opuestas al centro y con un vuelo de ligera espiral, pegadas con “tacachi” y
luego amarradas caracteristicamente con el hijo “ud quen”; terminada esta labor, se unia
el “yasi quivd” con el cuerpo de la tacuarilla mediante una incrustacion a fuerza de presion,
amarrado esta unién con una cinta vegetal, o “fot”, y comprobando su exactitud o linea
recta y uniforme, mediante movimientos giratorios y corrigiendo desperfectos con el auxilio
del fuego. Con este mismo procedimiento se fabricaban todas las flechas, diferenciandose
unas de otras por los adornos de pinturas, “memye tacachi”, por las plumas de colores y
por la naturaleza y forma de los garfios.

Se distinguian tres grupos en la gran variedad de las flechas; las que tenian garfio
0 pua de hueso; las que tenian la punta labrada de la misma chonta, y las que tenian la
pua y filo del bambul “apat”, a manera de lanza o pufal. Entre las que tenian la pda de
hueso se destaca por su originalidad la llamada “tanapa”, que, a mas de ser fabricada con
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la pla ponzofiosa de la raya, llevaba en la parte superior del garfio una serie de espinas
labradas y emponzofiadas con la resina calstica de una variedad de higuera salvaje,

m.

“sonaqui”; otras de mayor interés por su presentacion son
las “pani at”, “u at”, “mui yim”, “ut siu”, y la “pita siu” de
dos y tres puntas dispuestas para la pesca. La flecha de
uso comun y confesién rapida destinada para cualquier
caceria era la “pip topac” y la “huém ye”, la “oromd” de
tres “plumas” y la “i guiri” pintoresca en el dispositivo de
las plumas. En el grupo de las que tenian la pUa labrada
en la misma chonta se destacaban como originales, “t6o
téo upuim”, “huiric huiric”, “pai pai tapam” y la “t6éo 0", que
se caracteriza por tener la incrustacién de una capsula
9 Yo vacia de semilla de siringa, con una perforacion central
que, al ser disparada al aire, producia un silbo agudo,
que servia de alerta entre ellos, cuando estaban

dispersos o perseguidos. Entre el grupo de los que tenian la pua de bambui se cita a la
“tapam papat”, como la mas primorosa del todas las flechas después la “maram ye papat”,
“hui quiram”, “tom huém”, y "oc huasaifi” que era la flecha pufal de uso diario.

Los nifios manejaban desde muy temprana edad el arco con flechas sin garfio ni

puas a cuyo conjunto llamaban “eye pari”, “utic poéc”, es decir, juguetes que no tenian
peligro.

No usaron la macana ni la lanza como arma ofensiva, pero hicieron el machete de
dos filos de madera fina de palmera, con el tamafio de un metro mas o menos, llamado
“pap che roma mui”, y empleado en la limpieza de sus chacarismos y caminos. Los
jévenes, usaron otro mas corto llamado “toco sdm”, de mas o menos medio metro. Esta
labor estaba a cargo de los viejos como mas expertos y pacientes, y la utilidad de esta
arma reemplazaba a la del machete que no todos podian adquirir, pues era el botin
obtenido en sus temerarios asaltos a los civilizados. La naturaleza de sus flechas livianas
y pequefias los identificd, siempre, como auténticos guerreros.

lll.- CACERIAY PESCA

Estas dos actividades correspondian a dos notables épocas del afio: tiempo seco
y tiempo de lluvias. La época de lluvias correspondiente a cinco meses, diciembre a abril,
provocaba los desbordes de los rios y arroyos y consiguiente inundacién de los bajios y
las pampas, por lo que los animales salvajes se ven obligados a refugiarse en las alturas
reducidas que quedan al borde de ellos, o en el centro de la selva, que generalmente es
altura exenta de llanura. Precisamente en esta época se realizaba la gran caceria en
lugares conocidos tradicionalmente, como “Huardp”, “Poéc ohuan”, “Cauto maetéc”,
“Nama utim”, y otros menos importantes del Rio Azul o “Isicacom”. Sobre el Rio Mamoré o
“Toac toc”, las principales alturas de caceria eran las llamadas “Ofaif”, “Chintoco utsiu”,
“Nama tacachi” y “Pueye 0 pand”; también a las grandes alturas del fondo de la selva del
Iténez, les denominaban “Nama tanapa”, “Huitechemahuin”, “Cauche pipsum”, entre las
mas notables por su riqueza, y a las pequefias alturas del litoral, les nombraban
“Namamapara”, “Cumi tuqué”, “Epuinamafié-rué” y “Pui sirihua” precisamente el lugar
donde se levantd el actual Puerto Moré.

En sus cacerias era notable la seleccién que hacian de sus presas. No cazaban ni
comian la carne de los siervos, ni venados, ni vacunos, por un temor preconcebido a los
cuernos; no cazaban ni comian las carnes del tapir, capihuara ni caiman. Las carnes de
tortugas, 0sos y serpientes, tampoco eran aceptadas; no acechaban al jaguar, al puma ni
a los gatos monteses para quienes la flecha del moré era impotente. Casi todos los
pajaros y aves mayores eran comestibles, a excepcion de todas las rapifias y buitres, de
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las que sé6lo buscaban las plumas para sus flechas y adornos. Los peces chicos eran
comestibles, exceptuando los mayores en tamafio.

El aspecto de una caceria variaba segun su naturaleza. En la época de inundacion
de los campos, se embarcaba una familia completa, o bien, tres 0 mas cazadores en una
piragua, “cabac”, y desafiando el peligro, cruzaban unos cuatro o seis kilometros de bajio
cubierto de agua, con una profundidad entre los dos y seis metros. Llegados al paraje
determinado, penetraban con el cuidado especial de hablar en voz alta, y encender fuego,
para evitar que el ruido y el humo les denuncien; después de una ligera instalacion, “fuac”,
se empezaba el sondeo y exploracion, encontrandose por lo general buena cantidad de
tejones —“cafosda’-, puerco montes — “toco huan’-, “jabali —“huiyac uca”-, pavo silvestre-,
“utim”-, papagayos —“ariye”-, mono rojo “moéntand’-, mono negro —‘huaram”-, loros
grandes —“tobarao”-, perdices grandes —“o rdé”- y una gran variedad de pdjaros. Toda la
caceria era puesta en parrillas de madera rastica —“quirissam”- y cocida a fuego lento, por
varios dias, hasta terminar con los animales alli refugiados. Entonces se recolectaba la
carne asada en cestos de hojas de palmera, y cada cual guardaba su correspondiente
caceria, y asi, cargados, volvian al hogar, donde nuevamente las carnes eran
conservadas por varios dias al calor lento de la parrilla.

Para la caceria comdn de aves y monos, una vez ubicado el lugar donde la fruta
de tal o cual arbol estaba madurando, ellos fabricaban un parapeto de hojas de palmera, a
manera de un cono —“tafét’-, y alli cobijados y listos, imitaban el silbo correspondiente
hasta obtener la proximidad y certeza del flechazo. Cuantas veces, presencié, lleno de
ansiedad, esta caceria tan original como segura, a un metro, a dos a tres, la mayor
distancia de animales tan salvajes como sutiles en la marafia del bosque.

Era notable observar la forma con que un cazador captaba los ruidos lejanos, para
seguir asi una ruta cierta y directa al lugar del comedero de aves o animales: con la mano
izquierda se apoyaba el cuerpo sobre el arco parado en tierra y con la pierna derecha
alzada y doblada hacia descansar, a manera de numero cuatro, sobre la pierna izquierda
parada en tierra. Asi, en esta posicion de verdadera antena, captaba cualquier ruido lejano
gue anunciaba caceria segura, y dando la direccion con la mano, con paso seguro y
elastico al poco rato se estaba sobre la presa. También el olfato les guiaba sobre la huella
segura de los animales o también les permitia esquivar el encuentro con el tigre, “quinam”,
0 con una serpiente venenosa —“chiqui chiquit’-. Samuel Utip, persiguiendo unos préfugos
que con tanta habilidad no dejaban ni rastro, tanteando, en un trecho sospechoso, tomd
unas hojas secas y las oli6, y mirandome, y sefialando el lugar, me dijo: “parece que por
aqui pasaron... ellos”. Jamas aseguraron tener certeza de alguna cosa, por mas seguridad
0 conocimiento que hubiesen tenido.

Para la caceria en campo descubierto se protegian o camuflaban con ramas de
arboles, o bien, en sitio determinado, por ejemplo, para la caceria de patos o garzas, junto
0 proximo a la aguada donde estaba el festin, trabajaban el “tafét” para de alli disparar el
flechazo certero. En las noches de luna solian navegar en pos de los dormitorios de patos,
garzas, o zambullidores —“corom com” y “udsi poéc’-, que dan la carne mas sabrosa y
grasosa que ellos apetecen, y como generalmente se posan para dormir en ramazones de
poca altura, los cazadores, con tiro vertical hacia arriba, daban por tierra con todas las
aves alli apostadas.

La caceria del mono negro —o huaram”-, constituia una verdadera hazafia de
cazador, pues este mono domina las copas mas elevadas de los arboles gigantes, y de
alli, a la presencia del flechero, se desbanda en fuga impetuosa. A veloz carrera tras el
desbande, de improviso se detiene el cazador, y en el momento oportuno en que el mono
gigante de 1 a 1.30 metros de tamafio, se balancea tomando impulso para su salto
espectacular de una rama a otra vecina, recibe el flechazo que le hiere mortalmente el
pecho o las entrafias; herido, él muerde la flecha o la arranca con su brazo potente en
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ocasion de que recibe otros flechazos que le agotan y le derriban. Con frecuencia sucedia
que éste gigante de las selvas del Iténez y Mamoré se protegia, mal herido, en las tupidas
ramazones del lianas, donde, después de sangrar, llegaba a morir. Pero el moré se
aprovechaba de los bejucos que traman la floresta y penden de esas tupidas ramazones, y
subiendo por ellos, rescataba la pieza. Jamas un indio moré dej6 perdida su caceria, como
tampoco la flecha disparada; este concepto, simbdlico en ellos, no debia mermarles el
prestigio de buenos cazadores. Si por alguna circunstancia quedaba siquiera la flecha
incrustada en una elevada rama, ya habia para calificar ese lugar, con el nombre de la
flecha dejada por fulano o mengano.

No usaron el veneno para sus flechas ni conocieron el “curare” tan notable en los
indios del Alto Madre de Dios; s6lo usaron la ponzofia de la pua de la raya —“tanapa’-
aplicada a sus flechas y para castigar con ella a los blancos. También en el furor de una
venganza, supieron aplicar la resina del ocho, una higuera venenosa y caustica —‘sonapi”-;
para sus cacerias no aplicaron ningln veneno; tampoco conocieron ni aplicaron en la caza
de animales o aves.

Llegado el tiempo seco, de mayo a noviembre, y muy especialmente de agosto a
octubre, se trasladaban grupos completos de familias a las aguadas o pozas —“huaraoye
com”-, con el objeto de barbasquear para la cosecha del pescado. Para esta tarea de
barbasquear las aguas estancadas del surdo de los arroyos secos, tenian tres clases de
barbasco: “momaifi", de accién débil y ligera, para pequefias cantidades de agua; otro
llamado “moa”, de accion lenta pero eficaz, para gran cantidad de agua; y otro llamado “ri
mocon”, de accion rapida y perjudicial, por cuanto los peces entraban muy pronto en
descomposicién, pero se veian obligados a usarlo, cuando en el paraje no se encontraban

los anteriormente nombrados.

Obtenido el bejuco barbasco el dia anterior, muy en la mafiana se majaba para
introducirlo en la profundidad de la aguada a intervalos regulares de tres a cuatro metros.
En el curso de la primera hora de haber introducido el barbasco, se notaba la accion en el
mareo de los peces mas pequeiitos —“cafoam”, “huazsop”, “piricom”, sacio’-, a las dos y
tres horas salian a flote los peces de 20 a 25 centimetros, como el “puirira”, “huarazda”,
“tiquin”, “pafod”, “mui mal poéc”, y pasadas las cuatro horas flotaban los peces mayores a
30 centimetros, como el “racota”, “rict”, etc. A medida que se obtenian los pescados, las
mujeres que habian preparado con la anticipacién debida las parrillas —“quirisam”- y sus
fuegos, empezaban a ponerlos en la azadera, revolviéndolos con frecuencia a fin de
obtener el cocimiento perfecto que siempre se exigia, pues no acostumbraron comer
carnes crudas. El resto de pescados cocidos, era embalado en hojas y puesto en grandes
canastos, conducido al final del dia a la casa familiar, o bien, si el panorama ofrecia
mayores perspectivas, quedaban alli, o en la zona, por varios dias, hasta dar fin con la
cosecha. Estas aguas estancadas o pozas eran propias del Rio Azul, y entre las mas
conocidas por la abundancia de comestibles se nombran las siguientes: “Naméacuqui”,
“Furuche udsi péc”, “Timahud”, “Furdtocd” carara’, “Tima rui”, “Cumicén imuicuti”,
“Huichac”, y otras menores en importancia.

En esta época seca también procedia la pesca con flecha, de los peces que solian
deslizarse en agua corriente, pero de poca profundidad. Ellos se colocaban sobre las
ramas de arboles que daban sobre la corriente, y con una visual perfecta sobre la presa,
disparaban sus flechas certeras sobre el cuerpo de los “huaracanes”, “puirira”, “tiquifi”,
“huarazda”, y varios otros; el calculo en la refraccién del agua era infalible. También, en
ésta época seca y en el curso débil de una corriente, solian poner represas de palos, hojas
y tierra — “tahuit™, y de una distancia prudencial, arreaban los peces que venian a chocar
contra la represa desde donde eran aprisionados. Como un recurso lento, y para volver en
dias posteriores, sobre la corriente colocaban un entubamiento de cuyo final hacia de filtro
un cono de mas o menos dos metros hecho de hoja de palmera —“u puirip”, donde los
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peces quedaban prisioneros mientras el agua se filtraba sin dificultad por las paredes del
tejido.

En la época de llenura, es precisamente cuando se presentan grandes mangas de
pececitos diminutos, entre los uno y medio a tres centimetros, “tucdm”; “cafoam”, “e ca”,
“ratuqué” y otros, que para obtenerlos, preparaban gusanitos, o harinas de cocos o frutas,
y en las piragua, navegando en agua quieta, entre los matorrales, llamaban a los pececitos
con sonidos de boca y los dedos dandoles comida en el fondo de un canasto, levantaban
éste, lentamente, aprisionando buena cantidad de dichos pececitos, que luego vaciaban
en la piragua, para repetir la labor hasta obtener la cantidad deseada.

También en la época seca, cuando los arroyos y el Rio Iténez presentaban sus
grandes barrancos y sus bases de piedra, ellos practicaban una pesqueria especial.
Sumergidos en el agua, y explorando como buzos en los huecos de los barrancos y las
piedras, obtenian peces especiales como el “tuctru”, “of6”, “curdru”, “pichin”, “tatd”, “oc
huiricanché”, y otros cuya caracteristica es llevar placas 0seas y agudas en vez de
escamas. Solian, asimismo, pescar un cangrejo blanco —‘azacard’-, que, cocinado en
agua caliente, da una pulpa exquisita a manera de mantequilla.

Los peces mayores de cuarenta centimetros, eran rechazados para pasto de los
buitres y gavilanes.

Tanto en las cacerias como en las pesquerias, la reunion era familiar y cordial, y
los varones que no tenian mujer quien les administrarse el cocinado o asado de las carnes
0 pescados, hacian mesa comun con el pariente mas préximo; igual cosa sucedia con los
huérfanos.

No era rara la acechanza del tigre que solia devorar la cantidad de peces
depositada en el cesto, mientras el flechero andaba sigiloso tras otra presa. Cuando esto
sucedia, se protegian humanamente y abandonaban el lugar. También tenian la
acechanza del caiman, que, en las pozas profundas, suele asaltar al pez herido por la
flecha, en disputa fiera con el hombre; ellos, en muy raras ocasiones se vieron obligados a
flechar al tigre o al caiman con los cuales compartian, casi siempre, la cantidad de la
cosecha.

A mi llegada en contacto con los moré, no encontré a ninguno herido de tigre o
caiman, por lo que se ve que eran muy prudentes, y la historia cuenta de muy pocos
devorados por tigre, caiman o sicuri, por arrojo temerario de aventurarse en parajes
solitarios; en este caso, el mismo compafiero no prestaba auxilio y huia despavorido, a dar
la alarma a los familiares que, en grupo, trataban en vano de conquistar los restos de la
victima.

IV.- PIRATERIA Y NOMADISMO

La zona de influencia alcanzaba a mas de 150 kilbmetros de radios convergentes
a tres centros principales: “El Corte”, llamado por ellos “Ninche Iquit”, (lugar donde hallaron
un cuchillo); “Monte Azul”, llamado por ellos “Cumico U tatao” (aguada de los ciervos), y “El
Castanal”, o “Cauche af6” (donde comieron pescaditos bagres). A la vez, cada uno de
estos centros estaba subdividido en familias, cuyas casas no formaban un conjunto social
0 urbano, sino que se encontraban diseminadas en el bosque, junto a parajes estratégica
y estéticamente seleccionados, y a distancia prudencial de mas o menos 3 a 7 kildmetros,
posibles de contacto inmediato a determinadas sefiales 0 compromisos.

Mas que otro motivo argumento, el celo provocé el estado de anarquia y escision,

por lo cual la familia Moré o Iténez no presentaba el visible conjunto social; pero, cuando
no presentaba el visible conjunto social; pero, cuando después de una fiesta determinaban
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salir en procura de botin, o cuando querian hacer una caceria mayor, cada grupo unia sus
fuerzas y se lanzaba a la empresa por varios dias, quedando las mujeres y los nifios al
cuidado de algunos jévenes familiares poco amantes de tales empresas, a los que les
llamaban “tapat siqui tanaman”.

Algunos socidlogos e indianistas brasilefios trataron de presentar al indio Moré o
Iténez como ‘“internacional”, debido a su normadismo. Analizando prolijamente su
naturaleza, se ve con claridad que su temperamento fiero y guerrero le obligaba a grandes
andanzas, volviendo después al antiguo paraje, donde la familia ansiosa quedaba
esperando el botin o la caceria.

Hacian largas caminatas a sitios y con fines determinados: asi, viajaban al Rio
Machupo “Muem téc”, con el solo objeto de cazar la pava pintada, llamada por ellos “curd
ruc”, de la que, a mas de servirse de la sabrosa carne, extraian la pluma pintada de
amarillo en fondo negro, apreciadisima para el adorno de sus arcos y flechas, como
demostracién palpable de tal empresa; pasaban a la banda brasilefia cruzando el Rio
Iténez en sus piraguas “cabac”, pequefias embarcaciones de una sola pieza de tallo de
cualquier arbol, especialmente blando para labranza rudimentaria, que perforaban vy
cavaban con auxilio de hachas y trazados. Los remos “cuchapé”, con que impulsaban y
daban direccion a la piragua, también eran hechos en forma primitiva y rudimentaria, sin
labor ni forma distinguida; puestos en la banda brasilefia “nipaca” si ruit”, cazaban con
especial interés el mono negro o “huaram”, y todo animal abundante en esa montafia
virgen como majestuosa y rica en caceria y en frutales silvestres. En la piragua, diminuta,
de mas o menos 3 a 4 metros, donde apenas uno podia caber, entraba hasta una familia
entera de tres o cuatro miembros, perfectamente equilibrados.

Seguian dias y dias la marcha de una embarcacibn a remo, que venia
generalmente de Alto Iténez o de los pueblos interiores de la provincia: Baures, San
Joaquin, San Ramén o el Carmen, cargando cantidad apreciable de viveres con destino a
los grandes trabajos siringueros del Rio Beni, Abund y el Acre, atisbando el momento para
lanzarse en oportunos ataques. Julidn Mutlicare, ahora mozo de 38 a 40 afios, cuenta
gue, siendo jovencito de 15 a 17 afios, acompafid a su padre | chén, cuatro dias, hasta
gue consiguieron flechar y capturar la embarcacion que llevaba, entre otras cosas, dulce y
herramientas: las ropas, armas de fuego, monedas, etc., para ellos no tenian significado ni
aplicacion alguna, arrojandolas a la corriente del rio.

Pasada la empresa de una accion, de caceria o pirateria, volvian a sus casas, al
lado boliviano o “timacati”, cargados de carnes asadas o del botin del asalto, y cada
hombre daba a su mujer el regalo de los variados dias de ausencia; otros quedaban
relegados en las playas o barrancos, victimas del fusil mantenido alerta por los
navegantes que traficaban esta zona salvaje y llena de acechanzas.

Esta vida de duelo permanente contra los blancos o civilizados, “cara f6”, en que
generalmente morian a bala los mas bravos o audaces, “pui ic6 itén”, como las grandes
fiestas o bacanales que terminaban en matanza de rivales, hizo que disminuyera el
namero de hombres mayores, reduciéndose, asi, el nimero de viejos; otro motivo, y
poderoso, fue el contagio con las enfermedades para las que el organismo salvaje no
tenia defensas, y la gripe que les invadi6 en 1935, hizo gran merma de ellos,
especialmente, de adultos y nifios. Ello justifica el por qué en nuestro contacto con ellos en
1938, s6lo encontramos a dos viejos, notables varones: M6capan, alto, flaco, tuerto del ojo
derecho y que con un mechén de cabellos disimulaba el defecto, rasgo pronunciados de
piel roja, voz gruesa y profunda; se notaba nobleza en su trato con nosotros y demostré
una entera confianza en nuestra obra. Con un pasado temerario y audaz, solitario,
acompafiaba a la familia de Ipuic y aparentaba tener mas de 85 afios; a pesar de todos
nuestros cuidados, murié en el flagelo de malaria que azoté al Nucleo a principios de
1940. El otro anciano tenia dos nombres, el verdadero “At6 oc poéc”, y el familiar “Capita
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toa”, oficiaba de brujo, razén por la cual era temido y respetado por todos; aparentaba
tener mas de 80 afios, pero aun era fuerte para las grandes caminatas acompafiando a su
mujer que era resuelta y guapa, llamada At iquit, y que nosotros bautizamos con el
nombre de Juanacha. Esta mujer, enamorada de otro, termind con el marido
envenenandolo “mat ye pana”, con una raiz venenosa de accion lenta, suave pero eficaz;
su fortaleza y su caracter fueron notables hasta en la hora de la muerte, rechazando,
estoicamente, toda curacion que pretendimos hacer para salvarle la vida. La Gnica mujer
gue encontramos de edad avanzada fue Fimoro, que nosotros bautizamos con el nombre
de Josefa; calculamos su edad en mas de 90 afios. Su cabellera era completamente
canosa, y el color de la piel ser bastante claro y sus ojos zarcos; la apodaban “Moerem
tocd”, que significa blanca y zarca, por descender de civilizados; y efectivamente, era asi,
pues sus hermanos Men cacam, Chi chi huit y R4o, también tenian la misma herencia del
padre Sapaye iquit, de quien se dice que fue hijo de un civilizado cuya historia se remonta
a las matanzas y pirateria de mucho tiempos atras. Afidm, con otros compafieros, hizo un
asalto en un barranco del Rio Mamoré en lo que es ahora la barraca Vigo, matando a toda
la tripulacién de un barco a remo y cuando abordaron para el saqueo, se encontraron con
dos nifios cobijados bajo un cuero de res, uno de los cuales fue muerto por rebelde, y el
otro, mas pequefio, fue tomado por Afiom que a falta de hijos, lo llevo consigo y lo cri6 en
el paraje o “Maco huam”, dandole el nombre de “Pam toca”. Este crecié en el ambiente
familiar selvatico pero distinguido por su elevada estatura, el color blanco de la piel, ojos
zarcos y de gran caracter y valentia; fue muerto a bala dejando un hijo “Sapaye uquit”, de
cuya descendencia hay actualmente un tataranieto blanco y rubio pero de rasgos faciales
acentuadamente mongodlicos. FU moré, fue en extremo rebelde a nuestro contacto
civilizador, y fue la cabecilla de mas de 20 fugas. Se daba la distincion de una matrona por
lo que convinimos en llamarla Mama Josefa. En vista de sus marcadas sefiales de
tuberculosis, sus familiares, para quienes era un estorbo y ain una amenaza, prefirieron
darle muerte.
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CAPITULO IV

LAS COSTUMBRES Y GENERO DE VIDA

[.- ASEO Y HABITOS PERSONALES

Las viviendas siempre estaban proximas a los arroyos y manantiales, no sélo para
servirse del agua como alimento, sino para cumplir con el aseo corporal mediante el bafio
frecuente. Los Moré no conocieron ninguna fruta, corteza, raiz ni hoja que hiciera las
veces del jabén, y cuando por motivos especiales trataban de asear las manos, usaban la
ceniza, “ru puicsicun”, y para disimular el mal olor del pescado se fregaban hojas
fragantes, “ut sun mueyetam”. No lavaban las prendas de vestir ni las de dormir: las
mujeres cuidaban mucho el aseo sexual y es posible admitir que lo hacian cuantas veces
se les presentaba la ocasion de estar al pie de una aguada. En regiones desiertas,
cumplian con el aseo auxiliadas con el agua que vierte el patuju o platano silvestre,
“cuméritan”, después de la incisién que se le hacia con la flecha. O bien, en extremo, con
los mismos orines, como pude comprobar en compafilia de mi sefiora y maestros
colaboradores, en una melea silvestre, en que todos estdbamos con las manos y brazos
pegados de miel de abejas y sin agua en el paraje. Alli nos sorprendié la presencia de una
joven indigena, Simona Quisic Cabac, con las manos limpias, y averiguada tal conducta,
nuestro guia y hachero, Marcos Tontau, festivamente declaré que habia usado sus orines,
provocando asi la fiesta de todos los presentes.

Acostumbraban cortarse las ufias de las manos y los pies reblandeciéndolas con
agua natural, empleando el filo de las cafias huecas, “papat’, o “quivé”, antes del
conocimiento y empleo de instrumentos cortantes modernos; no tenian hora ni dia
determinado para ello, y para los nifios lactantes, si empleaban las mafianas.

Acostumbraban bafiar a la criatura recién nacida, con agua natural atemperada al
fuego; este oficio estaba al cuidado de una familiar.

El aseo general de la vivienda y su patio era descuidado de ordinario, pero
rigurosamente limpio y barrido para un festival, usando como escoba el palo de la flor de
una palmera asai — “Quihuin-assim”.

En la mafiana no acostumbran el lavado de la cara, ni el lavado especial de los
dientes, pero si, enjuagaban la boca haciendo buchadas con agua natural. Los hombres
se depilaban los raros vellos de la cara con el filo de las cafias huecas.

De una manera general, tanto hombres como mujeres, siempre presentaron un
conjunto de aseo y limpieza que los hacia atrayentes antes que repugnantes. Los jévenes
y adultos se preocupaban bastante por su presentacion; no tanto los ancianos.

Il.- VESTUARIO, ARREGLO Y TOCADO

Los indios Moré o Iténez, no lucieron su desnudez en forma desvergonzada e
impudica; cubrian sus cuerpos con camisas hechas de la corteza del bibosi o higuera
salvaje, de variadas especies, entre las que, las mas solicitadas, se llamaban “toco
mapac” se encontraban en el centro de la montafia alta. Alli también sacaban el llamado
“chaifi um” el cual daba la corteza mas blanca, el “maram maram tin” que era extraido de
los montes del rio Mamoré, y el “comoi” de los montes del rio Iténez.
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La mujer en sus oficios domésticos siempre tenia el cuerpo cubierto de un traje
viejo “uru”, o bien, si alguna de mayor edad estaba desnuda, colocaba dicho traje entre las
piernas tratando siempre de cubrir el érgano genital. EI hombre, en la casa, también
cubriase el cuerpo con un traje viejo, “usi”, que se quitaba al entrar al monte, en caceria,
dejandolo colgado de las ramas para el retorno. Las mujeres jévenes no se desnudaban,
los nifios, en cambio, siempre estaban desnudos; para dormir, todos desnudaban sus

cuerpos en la oscuridad de la noche, sin dejarse sorprender con el amanecer.

El trabajo del traje llamado genéricamente “carapacan” era oficio exclusivo de los
hombres; procedian de la siguiente manera: escogian un brote nuevo de la rama de la
higuera salvaje, “yo mayi”, del que extraian la corteza “tapacaiii” que la ponian a secar al
sol varios dias; después de secada la colocaban al agua para reblandecerla y de ese
modo poderla majar con golpes de maza dentada “papchi carapacan. Majadas y
desarticuladas las fibras de la corteza, las lavaban nuevamente para blanquearlas al sol
quedando asi preparada la tela “iuche carapacan”, tan suelta y flexible, como un cafiamo.
Conseguida la tela, se efectuaba la costura del traje o camisén dejando una abertura
amplia en el parte centro superior para la cabeza y cuello, y dos laterales al extremo de los
hombros, para los brazos; los costados eran cosidos calculando ajustar el traje lo mas

posible al cuerpo.

Antes de conocer la aguja actual, emplearon la aguja de hueso, “toiche pi che at”,
que labraban y perforaban con el auxilio de dientes o colmillos filos de animales,
especialmente de los roedores monteses, “acuti puit puinta”. El hilo era extraido de fibras
de la hoja de palmeras especiales por su fineza “u u quem”; posteriormente, usaron la
aguja de acero y el hilo de algodén sustraidos de las victimas.

En una fiesta era pintoresco ver el grupo y variedad de trajes, distinguiéndose por
el dibujo diecisiete clases diferentes: “équsicché”, “uricanché”, “tquisicché”, “yuc yupanca”,
“ya tocohuon”, “pantiquintocd”, “tad ramanché”, “caracao”, entre los mas elegantes; y se
puede citar al resto como no menos interesantes; “corom corom ocyé”, “huen mahuinché”,
“pam pam puinché”, “pampanamanca”, “titintimi”, "map ramanca”, “toac ye”, “cat cat ché”y
“fruta futumye”. Las mujeres vestian igual que los hombres, excepto las ancianas que
usaban un carapacéan sin adornos, sencillo, de color blanco natural, llamado “toac ye”; los
hombres ancianos se distinguian por usar los carapacanes mas pintorescos, como el

“pampanamanca” y el “tad ramanché”.

Hombres y mujeres usaban el cabello largo, sin recorte alguno; los hombres,
especialmente, en horas o dias de labores, arrollaban el cabello haciendo un mofio sobre
el occipital; se peinaban el cabello con raya central usando el aceite extraido de las
palmeras “majo” o mortal” al que llamaban “tucussip”, y el peine, “a pa”, era hecho de
garfios o puas del lefio fino de la palmera chonta firmemente dispuestas en amarradura
sobre un eje central.

Cuidaban mucho de las picaduras de zancudos y bichos ponzofiosos, asi como de
los rayos solares, usando casi de ordinario una especie de pomada, “upueye mahuin”,
que, a manera de brillantina, compuesta de aceite de palmeras, urucli o achiote, y
perfumada con la resina de la hiziga, se esparcian por frotamiento, desde los cabellos
hasta las extremidades, transformandose en una solo color rojo.

En sus festivales completaba el tocado el aditamento de collares llamados “choré”,
de frutas silvestres bien lustradas y brillantes, “tan”; de ojitas perfumadas, “tuneifi tan”, y
de espinas de puerco espin, “ssissop”. También, de los mismos elementos, usaban
anchas manillas, especialmente las jovenes; sobre las orejas (a manera de orejeras),
usaban unos adornos de plumillas de variados colores, “panitenetét’, y los hombres, para
la danza, cubrian sus cabezas con plumajes vistosos y simbdlicos, a manera de arcos
cerrados con las plumas mas largas de las colas de pajaros, loros y papagayos. El “récom”
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hecho de plumas de cola de tojos, presentaba el color amarillo oro matizado con listas
negras; éste era el plumaje caracteristico de los valientes o mas cazadores, “tunuco
samuin” y “tifuco samuin”. Era hecho de colas de parabas matizando las rojas con las
amarillas y azules. También se hacian plumajes en forma de coronas, con las plumas
vistosas de la garza rosada, del pajaro lira, de patos con plumas doradas, de halcones y
aguilas, sumando una variedad de diez clases de vistosos y atrayentes plumajes.

Tanto hombres como mujeres usaban en los labios perforados unas largas
espinas hechas de una resina endurecida al sol, llamada “oahui”, que daba al rostro un
aspecto singular y temerario. No usaron ni conocieron cicatrices a manera de tatuajes, ni
tatuaje figurado y colorido; tampoco amuletos de ninguna clase, pues, si de los collares
pendian una raicillas en forma cénica u ovoide, éstas —‘na ran”- s6lo se empleaban como
perfume.

No. 10 Forma de amarrar
plumas del Rocom

Sobre los tobillos, la pantorrilla y en la parte superior del brazo, tanto hombres
como mujeres usaban la presion de varios hilos recubiertos de cera de abejas, “chutoca”,
gue no representaba adorno especial, sino un tormento en el que admitian la facultad de
evitarles el cansancio en las grandes caminatas.

No usaron anillos de ninguna clase, y en las orejas perforadas en el apéndice
inferior de ordinario usaban un palito de bambd, “octenetét”.

Estos indios, asi como de comun eran sencillas, en sus fiestas eran elegantes y
pomposos, unos verdaderos artistas de la elegancia salvaje.

lIl.- ALIMENTACION Y COMESTIBLES

El fruto de la caza y la pesca, como ya se ha dicho anteriormente, por lo general
se cocia en parrilla de madera, chapapa, bajo la cual ardia lentamente un fuego disperso
en brasas avivadas por ventilacién frecuente —“pemche iché’-. Para ello se auxiliaban de
un soplador tejido de hojas de palmera —“focoyam”-; acostumbraban comer las carnes bien
cocidas, desechando las partes crudas, tal que, al cortar un trozo de carne asada,
presentaba el aspecto de un jamén ahumado con su sabor exquisito y caracteristico al
buen cocimiento. Los huesos de animales, aves y pescados eran chupados con avidez

hasta limpiarlos completamente.
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Tanto en colectividad como en familia, todos rodeaban el bocado que se servian
en hojas de platano silvestre o patuji —‘chacé merizaam”-, sin sal, pero siempre
acompafiado de harina -’mord”-. Eran gentiles y generosos, pues de lo poco que comian o
tenian compartian con el vecino, a quien jamas se le permitia mirar sin participar; no eran

glotones, y todos guardaban parsimonia al comer.

Con la caceria o pesca ligera u ordinaria, acostumbraban hacer una sopa familiar
en una depdésito de arcilla llamado “uchim”. Esta sopa —“sa cOp”- era un preparado de
carne en piezas enteras, con fragmentos de yuca o platano, y para servirse le afiadian
harina, la que colocaban en “uchunes” mas pequefios, a manera de plato —“iyé uchim”-.
De cuchara oficiaba unas capsulas resistentes y alargadas de una fruta silvestre —"ya can”.

Con los peces pequefios —“éca”-, preparaban un plato especial llamado “piptoca”,
que consistia en el liado de éstos en hojas de “patujd”, a manera de tamal, el que puesto
bajo las brasas o ceniza caliente, cocia al vapor, resultando un bocado suave y exquisito.

En los arroyos de agua cristalina y lechos de arena blanca solian pescar, con las
manos, unos cangrejos blancos “azé acara”, muy substanciados, que cocinados en agua,
daban una pulpa aceitosa, a manera de mantequilla o pulpa de alcachofa, y que solian
comer con harina de castafia o con yuca asada.

Como complemento de las comidas usaban harinas de yuca, o de granos de maiz,
o de patuju, o también de castafia o almendra dulce. La harina de yuca tenia el siguiente
proceso: despojado el tubérculo de su corteza, con golpes de un palito —“téo toc6 acop”,-
rayaban la pulpa sobre las puas erizadas de una raiz de palmera —“for6p”-. Desmenuzado
asi el tubérculo y convertido en una masa suave Yy fluida, la guardaban en fermentacion
por dos o tres dias, al cabo de los cuales, la secaban al sol, para cernirla luego sobre un
esterado hecho de fibras de hoja de palmera —“camamuin”. Obtenida la harina, pasaba a
tostarse en recipientes de arcilla —“to4"-, quedando lista para servirse de ella, con el
nombre de “mordtoco acép”. La harina de maiz -“morétoco mapac™- y la harina de patuju —
“moréche pueye ritdn”-, tenian un proceso mas sencillo, puesto que no eran otra cosa que
el tostado de los granos y molidos en un mortero largo con piedra que se movia de un lado
al otro impulsada por ambas manos —“tée te"-. La harina de almendra —“moréche tuqué”-,
era rayada y luego tostada; asi complementaban su alimentacién carnivora.

Otro complemento de la alimentacién carnivora, lo constituian los tamales a base
de yuca y maiz. El “chacao” era un tamal a base de yuca rayada, cocido en brasas a calor
lento; el “upuéyeco yahuin” era otro tamal de maiz seco, molido y cocido en agua
hirviente.

Por donde caminaban llevaban carnes cocidas, harina y tamales que comian al pie
de cada aguada o lugar propicio para el descanso, o pascana, “szad szad ta”.

Completaban su alimentacién con la miel de abejas, que, de una manera general,
le llamaban "tuchic”, extraida de los arboles que derribaban a golpes de hacha. Antes del
uso y cocimiento de ésta, con auxilio del fuego la miel extraida era consumida con avidez,
y terminaban devorando los hijos de las abejas “arisza con tuchic”. También con la miel de
abejas y agua, preparaban un brebaje para saciar la sed —“chantoca tuchic”-, que, como la
chicha de yuca o de maiz, se bebia diariamente en la casa. Conocian y distinguian varias
clases de abejas productoras de miel, y entre las méas notables por su produccién y
bondad, nombraban a la “toa tocdifi”, “0 ucd”, “pan topac”, “maram tocé forohuat”. Solian
combatir con fuego a las abejas bravas —“quedde at”, “tifucu yuhuin” y “tahuit”, y también
reconocian mieles toxicas que les causaban fuertes dolores de vientre, como la “i szaifi".
Conocian avispas que daban miel —“chac che chamuira’-, y que con ayuda del fuego
extraian los ricos panales. Devoraban también a los hijos —“ariszaifi"-, cocidos sobre
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brasas; comian tostados, los huevos de ciertas hormigas —“tucuhui”-, acompafiado
siempre con la harina que acostumbraban llevar consigo.

Los intestinos y visceras en general —“mucuri monocén” de aves y animales,
constituian el primer bocado, asadas sobre brasas y acompafiadas de harina. Los
gusanos de las palmeras —“isocoifi”, “cchi”, “hui huit”, "quifd tuqué”- y otros similares por
su gordura, eran comidos en hojas de patuju o palmeras y asados al rescoldo, o sea al
vapor, que les daba consiguiente sabor especial que acompafiaban con las distintas

clases de harina que fabricaban.

Las frutas, en su gran variedad y riqueza, constituian también parte de su
alimentacion cotidiana. La almendra —“tuqué”-, que comian cruda y a veces cocida en las
brasas; el chocolatillo o “canohuan”, chirimoyitas —“nacatip”,-, mangaba —“ru i"-, de la que
solian hacer un brebaje fermentado de gran fragancia, para tomarlo diariamente en la
época de la cosecha; la pifia silvestre “cachin”, de la que solian hacer brebajes
fermentados; coquino —“chapacha’-, licuma —“a pan”-, y las frutas de palmeras azai —
“ird"-, majo —“sahuén”- y cusimacho “u szip”, que comian cocinadas y de las que hacian
también chichas. Muchisimas otras frutas extrafias y de sabor agradable y especial

completaban su alimentacion.

El fuego —“i ché”-, lo obtenian de la manera primitiva y comin que se conoce, 0
sea, la “juyaca”, “quititche iché”, que es el resultado del frotamiento rapido y persistente de
una madera sobre otra, especialmente blanda. Los moré seleccionaban una especie de
palo balsa, del achiote —“mahuin”-, y la chispa desprendida del frotamiento caia sobre una
capullo de fibras menudas y tiernas de palmera o higuera salvaje “u rd”. Al soplarle,
inflamaba una llama que servia para encender la lefia preparada con este fin. No usaron el
fuego perpetuo, sin embargo llevaban siempre consigo los palitos apropiados para

obtenerlo.

Después de su primitivismo y a raiz de sus incursiones y asaltos obtuvieron
herramientas modernas con las que derribaron montes y cultivaron granos y plantas
sustraidas a los agricultores vecinos: la cafia de azlcar y los platanos fueron de su
predileccion. Después, sembraron la yuca y el maiz que comian tierno, asado al rescoldo
0 brasas, cubierto de su propia proteccién, en tal forma que quedaba cocido al vapor. A
esta forma le llamaban “rotopacén” y al tamal del mismo le llamaban “pipsum”. También
hacian chicha de choclo —“ro mét’- que tomaban tierna y fermentada.

Grandes pescadores y cazadores, intrépidos navegantes y caminantes, los moré
habitaban una zona riquisima que les brindaba alimentacion abundante y variada. No
usaron la sal “cun”, a pesar de haberla conocido como conocieron el azlicar —“munaifi
arissam”-. En sus cocimientos al fuego, aceptaban la ceniza y el carbén de los asado, con
el nombre “yic” che pardpui sicon”, que comian con entera confianza y naturalidad.

No tenian horario ni método sobre desayuno, almuerzo o merienda; comian
abundante, cuando tenian, con el optimismo o seguridad de que el futuro no les negaria la
presa o el bocado sustancial.

IV.- HOSPITALIDAD Y GENEROSIDAD..-
EGOISMO Y SOLEDAD.

No fumaban tabaco ni hojas semejantes a excepcion del hechicero —"ii cat’- que
aparte de ser anciano, era un elemento singular y raro; por consiguiente, el cultivo de
dicha planta se reducia a una o dos matas; el resto del personal, no fumaba por temor al
mareo, que era tenido como fluido especial y misterioso del brujo.
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Bebian hasta embriagarse en sus fiestas, que tampoco eran frecuentes, y con
bebidas fermentadas a base de miel de abejas y frutas; después, cuando conocieron el
uso y cultivo del maiz y la yuca, adoptaron el fermento de estas especies en un brebaje
llamado chicha. No conocieron el alcohol ni otros toxicos.

La riqueza ornamental y la variedad de sus armas y vestuario, como asimismo la
abundancia de sus articulos domésticos, muestra a los indios Iténez con la virtud
excepcional de la laboriosidad y el arte.

Eran generosos y hospitalarios y compartian lo que tenian para comer con los
circunstantes, y todos, a la vez, sin preeminencias ni exclusiones tomaban parte en la
mesa.

La hospitalidad, la generosidad y la nobleza, los hizo protectores de tanto huérfano
que quedd como saldo tragico de las matanzas y las enfermedades, tal el caso que
encontramos, por ejemplo, en la casa familiar de Tontau, donde conoci a cinco huérfanos
protegidos, Tutld quinam de 7 afios, Puica de 10 afios, Saé de 10 afios, Upiritam de 8 afios
y Tucuche huon de 8 afios, su hermana viuda Saa pac y una sobrina epiléptica —Sahuan.

Otro que encontramos con numerosos huérfanos a su cuidado, fue a Utip, sefior
de Los Castafiales, a once leguas de nuestro puerto: Quisic cavac y Rara cavac, dos
muchachas de 13 a 15 afios, Puichor6 de 5 afios, At6 iquit de 10 afios, Mé maramé de 12
afios; y asi, en cada familia, habia por lo menos uno o dos huérfanos o una viuda.

Sabian distinguir a sus visitantes o huéspedes; cito el caso de mis visitas en
procura de contacto y afinidad con las malocas del Castafial, donde las familias de Utip,
Too, Endc, Carinto y Quina, me recibieron con las mismas atenciones, todas las veces que
llegué hasta alli, y el caso especial, aun, de recibir con cortesia y distincion, a los indios
Tontau, Mécapan y Catoma, que, siendo enemigos de ellos, me hacian el servicio de
practicos y rumbeadores.

El egoismo y la duda se relacionaban solamente con la perspectiva de la
conquista o traicion de la mujer. Eran celosos y desconfiados, por lo cual buscaban la
soledad para vivir, y ésta fue la causa de encontrarlos tan dispersos y disociados.

La soledad les impuso la reserva que acostumbraban; pues no eran comunicativos
ni expansivos, y la delacién jamas se practico en ellos; el delator quizas pagaba con su
vida esta debilidad, y este defecto que pudo ser mi principal auxilio en la catequesis, no
llegd a favorecernos en tantos momentos precisos, ni con los estimulos mas atrayentes;
cito el caso de Tomas Memui chord, con quien tuve la suerte de tener el primer contacto
de amistad, en su paraje Macco huan; fue en compafiia de cuatro Maestros obreros, con
nuestros fusiles y llenos de obsequios de toda indole; a las doce del dia llegé de su
caceria y nos recibio con sonrisa en los labios; hicimos sefias para hacernos comprender y
aceptd todos los regalos, dejandole varios, destinados a otros, para que él hiciera la
propaganda. Convinimos en volver a los cuatro dias y juntarnos alli, a la misma hora;
cuando volvimos, encontramos a él solo, con sus mujer, su hijito y sus huerfanitos y dio a
comprendera que no habia visitado a los otros, tal que los regalos que dejamos estaban
sin tocarlos. Esta operacién la repetimos dos veces mas, sin resultado favorable. A
instancias nuestras acepté acompafarnos hasta la mitad de una senda rumbo a la casa de
Catoma, quien procedié con la misma norma de conducta del anterior; sin embargo,
cuando conseguimos la amistad de Tontau, fue al principio reservado, pero después se
convirtié en mi colaborador méas noble y eficaz, en toda la conquista. Como era de los mas
guapos de la zona correspondiente al Monte del Azul, con esa superioridad que él mismo
la apreciaba, me llevo, franqueado las zonas de sus enemigos, y me puso en contacto con
Mem assim, en la zona del El Corte, y con Samuin, en la zona de los Castafiales, con
quienes, hacia tiempo indefinido no tenia contacto alguno debido a chismes y rivalidades.
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Recuerdo que, al llegar a la casa familiar de Mem assim, Tontau quedo parado, apoyado a
un arbol, cerca de la casa; después, a mi indicacién, un joven, Ypuic, fue a invitarlo a que
tomara parte con nosotros: le recibieron gentiles y alegres y le acosaron a preguntas,
como a un huésped que traia extrafias y novedosas noticias. El encuentro con los del
Castafial, en Sayicom y Romj maifi, fue mas frio e indiferente, pues las pocas palabras
gue se cambiaron a mi intervencién fueron habladas sin énfasis y sin mirarse frente a
frente, sino de lado; Utip y Utl iquit, los mas representativos del grupo, menospreciando la
intervencién o presencia de Tontau, me ofrecieron pagar la visita y colaborarme en las
excursiones de dias posteriores. Y asi fue. A la semana exacta, llegaba Samuin a nuestro
puerto, con un séquito de diez hermosos y recios hombres, esmeradamente vestidos y
equipados: fue una histérica visita que grabamos todos los miembros de la fundacién de
Moré, y que jamas podra borrarse de nuestra mente y nuestro sentimiento: fue una
verdadera visita diplomatica y dispensamos a ellos generosidad y nobleza. Hicimos una
fiesta, obsequiandolos, y en el curso de ella logré que pactasen la amistad con Marcos
Tontau; fue todo un éxito. Al amanecer, se despidieron porque tenian pena de las mujeres
que habian quedado; después, todo un afio fue destinado a estas visitas de contacto,
amistad y reduccion lenta y sin violencias.

La fiesta era el Uunico motivo de reunion social en que se abrian francamente la
expansion de los sentimientos y las pasiones: los hombres, en la danza y el canto y la
bebida, ponian tanto exceso, que caian materialmente agotados; en tanto las mujeres,
bordaban comentarios poniendo al dia todos los cuentos y chismes lugarefios. Habia
mujeres reconocidas como intrigantes —‘naapa topd’-, entre las que se apunta
actualmente a la llamada Rosa Monap, a quien se atribuye todo comentario malsano y
aventurado que circula en el ambiente.

Asi como en sus asaltos mataban sin piedad y a sangre fria a hombres, mujeres y
nifios civilizados, era de contraste ponderable el carifio que prodigaban a sus hijos, a
guienes, en muy raras ocasiones, solian castigar, y si llegaban a ello, no lo hacian con la
safia ni la bravura que muchas veces se vé en los civilizados.

Como resultado de esta educacion o lamentable tolerancia, los nifios tenian una
libertad verdaderamente salvaje. Asi, en una reunién de mayores, los nifios, en sus juegos
y carreras, saltaban atropellando o arrojaban indistintamente cestos viejos u otros objetos
con la glacial indiferencia de los mayores, quienes seguian su tertulia sin la menor
molestia. No llegué a oir ninguna amonestacion o advertencia de parte de los padres;
cuando quise intervenir, viéndolos con flechas que lanzaban al aire y que podian caer
sobre la cabeza de alguno, Samuin, padre protector de numerosa familia, se ri6
estruendosamente, y acercandose hacia mi, familiarmente me dijo: “asi nomas”, como
diciendo “asi nomas” para que no tengan miedo del peligro y lo afronten como nosotros lo
hemos hecho.

El cuidado a sus Utiles y animalitos que domesticaban les mostré pulcros y tiernos.
En resumen, la virtud anidaba en sus hogares y sentimientos, y si fueron crueles

con sus victimas, quizas puede haber sido la civilizacién, con sus armas de fuego, la que
provoco la reaccién y la venganza.
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CAPITULO V

MENTALIDAD Y CULTURA PRIMITIVA

I.- CREENCIAS Y SUPERSTICIONES

Los indios moré o Iténez concretamente no adoraban a nada ni a nadie. No creian
ni temian a nada que no hubiera sido influenciado por los espiritus malignos que los
hechiceros les hacian concebir y consentir en todos los aspectos, formas y colores.

No creian en Dios, pero admitian la existencia de un ser masculino que, desde el
cielo —“naranye ahuin”-, todo lo miraba, denominandole “It6 i coratd”; también creian en la
mujer llamada “Ina i cotaré”, que traducido literalmente significa “padre y madre de las
criaturas”. Se imaginaban que en el espacio vagaban nifios desamparados en busca de
sus padres perdidos en esa inmensidad, llamadas “r6 ahuinca”; incluso, percibian su
musica, sus cantos y sus lloros en los dias grises y himedos de la época invernal.

Los hechiceros “ii cat” se improvisaban imponiéndose con sus maleficios; eran los
Unicos que fumaban tabaco —"yu hui”- cultivado por ellos mismos y de cuyas hojas hacian
un grueso charuto; fumaban todos los dias y en forma continua, siendo su uso prohibido a
los demas.

La influencia del "ii cat” era tan poderosa, que la masa indigena se sentia poseida
del mal o el dafio que en diversas formas podia presentarsele a voluntad de brujo.
Solamente podian librarse cuando algun audaz, rompiendo prejuicios, levantaba su arco
resuelto a matarlo, como lo hizo “Széc huén” con el terrible “ii cat” “Puim iquit”: Sucedia
gue este hechicero cometia tanta maldad y abuso de su poder, que los pobres indios de
su zona eran victimas de sus instintos crueles; pues bastaba que mirase a un nifio 0 a una
joven y que se hubiera detenido a tocarles, para que cayesen fulminados por una fiebre,
dolor, evacuaciones y hemorragias que hasta llegaban a provocar la muerte. Como su
aspecto imponia respeto, puesto que era herclleo, de elevada estatura, de color negro
bien pronunciado, con metal de voz grave y potente, impostor y déspota con todos, le
temian porque recibian la influencia magnética de su poder, hasta que “Széc huén”, que
era el padre del actual joven interno Mauricio Upiritan, prometié vengar a todos, y en gesto
valiente hombria, en el curso de una fiesta que se realizaba en “Tocchi curuqui” le disparé

una flecha “oc huazaifi” que a manera de pufal le vacio los intestinos.

“Puim iquit” era el padre de otro “ii cat” llamado “At6 oc péc” y abuelo de Ricardo
Zozo iquit que actualmente es un ejemplar padre de familia y nobilisimo miembro del
Nucleo Indigenal Moré. Por herencia, pudo ser “ii cat”, pero prefirié la libertad en sus actos
y no la subordinacion estricta a muchos requisitos y privaciones, pues un hechicero, educa
desde nifio al hijo de su predileccién, inculcandoles a seguir sus ensefianzas y directivas.
Camina siempre acomparfiado del hijo, y, en parajes solitarios, al tomar sus brebajes o
fumar sus hojas de tabaco, lo hace participar infundiéndole, asi, cualidades especiales. En
el curso de las curaciones, el hijo estd presente y participa en las diversas abluciones de
que era menester; en las visitas a lugares sefialados como malignos, a los cuales sélo el
brujo puede visitar, el hijo acompafa con el fin de tomar contacto con los espiritus
malignos o con los muertos que alli moran, comiendo y bebiendo los obsequios de que
son objeto. Al morir, e “ii cat”, entrega al hijo ya instruido, todas sus facultades en un soplo
al rostro seguido de un murmullo profundo y sefialando la posesion de todos sus
artefactos que, al efecto, rodean su lecho de muerte. Desde ese instante, el nuevo “ii cat”,
gueda revestido, publicamente, de todas las facultades propias a la ciencia y también al
rango.
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Cuando un hechicero moria, pensaban que de su cuerpo sepultado —“i sicun”-
salia su alma —“ru cusicén”- que de inmediato se convertia en tigre y que sobre su tumba
se ponia a bramar anunciando ser otro mas en el grupo de los tigres-gentes —“ltenco
guinam”-, cuyas formas eran mas grandes que las del tigre natural o comin. Ademas, se
le reconocian en su bramido lento, grave y largo ejecutado siempre en un mismo lugar o
direccion, y cundo trataban de buscarle, no le encontraban; no se le disparaba flecha por
cuanto se temia una reaccion superior y diabdlica, pero se le espantaba facilmente,
haciendo sonar el acero del trazado sobre el arco, o bien, cuando llegaba hasta la
proximidad de las casas, se le echaban brasas de fuego. Con este procedimiento le
ahuyentaban por tiempo mas o menos largo. Las mujeres le temian mucho, razén por la
que jamas quedaban solas en la ausencia de los maridos, quedando en compaiiia de ellas
uno o varios jévenes caseros. La zona o cada familiar de Nama Chichdc, era notable por
la presencia de esta clase de tigres humanos.

El panico que se tenia por los muertos se debia a la creencia de que todos los que
morian se transformaban en diablos —i muicuti”-, los cuales solian concentrarse en zonas

determinadas, como en “Smui 6fi”, o bien en el espacio, manifestandose en el trueno de la
tormenta, llamado “opna imuicuti”, es decir, “estan cantando y danzando los diablos”.

Pensaban que todas las enfermedades o dolores, con excepciéon de la gripe —
“coromtin”, eran provocadas por la influencia de los demonios.

Los maridos cuidaban con esmero la prefiez de la mujer o la vida del hijo recién
nacido, y para ello, ninguno en la casa podia comer el pescado llamado “cuqui’, como
tampoco se podia cazar ni siquiera usar las plumas de los gavilanes —“toatan”, “pachi
umuim”-, o aguilas reales como el “cocé”, “huén huau”, por cuanto si asi se hacia la
muerte era segura en la casa familiar.

Tenian miedo a las lagunas en cuyas aguas no navegaban ni las bebian jamas;
llegaban a ellas en sus cacerias en forma rapida y pasajera por temor al encuentro con los
diablos que imaginaban habitantes de sus profundidades. Ram yecém, Cumico capari
Imui 6f, Utlc mén y Quima maraifi, eran las lagunas mas notables por sus efectos
malignos y por la tormenta que se desataba a la presencia de elementos extrafios. Una
laguna —Nama tuqué-, era temida por cuanto incluso llegaron a ver mucha gente de
rostros singularmente extrafios y fieros, todos pintados de rojo y manchas atigradas, que
entre danzas y movimientos precipitados habian hecho un gran desmonte en la isla central
de la laguna, y que desde entonces se le conoce con el nombre de “Iché cama”. Los “ii
cat’, eran los Unicos que podian visitar, ver y tomar contacto con los habitantes de
ultratumba, reunidos en “Nama tuqué” e incluso, dicen haberles visto comiendo y bebiendo
los obsequios ofrendados por los “imui cutices”.

Los espiritus malignos se presentaban en diversas formas y en horas distintas del
dia y de la noche. Hay un péajaro negro a manera del cuervo europeo que en la noche
silba; para ellos, éste era un diablo con el nombre de “maicuti” que se ocupaba de espiar
los movimientos nocturnos de las personas y dar el aviso a los otros que se encontraban
distantes. “Taifl taifi corova” era una especie de duende con caracteres humanos y del
tamafio de un nifio que, sin dafar a nadie, les espiaba por entre las malezas de las
viviendas. Otro era llamado “poc pué”, de figura humana pero con orejas grandes y
movibles que asaltaba en la soledad y, ahogando los gritos con la presion fuerte de sus
manos, arrastraba a las mujeres a lugares lejanos y desconocidos.

En los lugares donde la tierra es floja y da sonoridades de hoquedad, por efecto
de corrientes subterraneas que forman vertientes, imaginaban la existencia de viviendas
subterrdneas de los diablos; llamabanles “tum tumi timac”, sefialandolas en las zonas de
Nama rad, Acco pic at, Pataca puimy en Uriro.
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“Nacachitd”, es la boa constrictor que solia encontrarse durmiendo sobre ramas de
arboles. Samuel Utip y Pastor Carinto, cuentan que, en la zona de ellos —‘Roma maif”-,
que precisamente tiene las bajuras y pantanales del Rio Azul, siendo todavia jévenes,
oyeron una especie de soplido grave y prolongado, como de un temporal de viento, y con
horror descubrieron que sobre sus cabezas, en las ramas elevadas de unos paquioses,
varias serpientes enormes se arrollaban y desarrollaban en forma que les confundié, razén
por la cual volvieron a la casa en precipitada fuga. Cuentan que, por sus padres, supieron
gue en una ocasion una serpiente de éstas persiguid a un hombre hasta que se lo
engullo; pero el indio, una vez en el vientre, se acord6 que tenia unos garfios puestos en
los hoyos de sus orejas y sacando uno de ellos, cortd la barriga y logré escapar
aprovechando el profundo suefio en que estaba el monstruo.

Los de la fiebre se llamaban “ac cuti”. Se presentaban en la forma del fiandd, con
piernas robustas y la cara de mono. Solian encontrarse en las ramas de los arboles mas
elevados y en cuyo cuerpo no penetraba ninguna flecha. Cuando se les encontraba en
tierra, eran timidos y huian a grandes saltos haciéndose luego invisibles.

“Tupuiranca”, era un pez perfecto de mas o menos 45 centimetros, con cuatro
cabezas, de pez y de serpiente, en forma alternada, que solia ser visible solo para ciertos
hombres viejos. No lo cazaban por temor a la tormenta que se desataba destruyendo
hasta los arboles de la aguada donde se encontraba.

Todos temian a las carnes de los animales corndpetos por la muerte que podia
ocasionarles el influjo de los cuernos en los intestinos; también los peces mayores que
pasaban de 45 centimetros, para ellos eran nocivos y malignos, suponiendo que al comer
Su carne, ingerian un instrumento cortante que destrozaria sus intestinos.

Andrés Mémaramé y Meliton Flcabac, jovenes en sus 17 afios, hicieron el servicio
de estafetas llevando el correo a un punto del Rio Mamoré, denominado Alejandria,
distante de este Puerto de Moré, 25 kilémetros por camino llano. Habian recorrido 15
kilometros, y se encontraban cruzando el monte de “Tontau” que es sombrio y majestuoso
por su altura y corpulencia de los arboles, cuando, sorpresivamente, se les presentan
unos pajaros grandes y negros y les cruzan el camino y les golpean la cara con las alas.
Los jovenes, despavoridos, no atinan a defenderse y arrojando al suelo todo cuanto
llevaban, incluso armas, echan a correr retornando a Moré desfigurados por el espanto y
la fatiga. Uno de ellos, Melitén, cae fulminado por la fiebre, y el otro, Andrés, reaccionando
a las pocas horas, relata todo lo sucedido en medio de un calofrio que le postré, también,
con elevada temperatura. Este suceso ocurrié a fines de julio de 1940.

Vivian subordinados al miedo de los espiritus malignos de octubre de 1939, o sea
el segundo afio de labor reductora: Acompafiado de los maestros Antonio L. Mercado y
Gustavo Suérez Ortiz, llegamos a tomar contacto con los indios Carinto, Quina, Utip, E
néc”, Muiza, Tahuit, y Tocoifi chat en el monte de “Roma maifi’, mas o menor a 10 leguas
del Puerto Moré. Después de varios dias nos tocd hacer noche en la casa familiar de
Carinto, rodeando todos ellos, con sus hamacas, la mia, que se encontraba al centro. El
maestro Mercado me comunica que los indios no podian dormir, y que Carinto y Quina le
movian su hamaca y le hablaban del “i muicuti” que llegaba hasta ellos, y que luego se
escondia detrds de unas plantas de platano. Esto durdé hasta pasada la media noche, en
que desperté a solicitud de Quina, que me hablaba con marcada nerviosidad. Desafiando
la mosquitera infernal de aquella noche, los acompafié sentado, y me sefalaban
mostrandome al diablo en forma real y evidente para ellos. A la tercera vez que me
sefialaron, hice el ademan de haberlo visto, y enfocando con mi linterna al lugar sefialado,
disparé un tiro de revolver. Luego corri precipitado hacia el objeto, disparando dos tiros
mas, con la alarma y actitudes propias de la comedia; todos corrimos al platanal, donde
aun flotaba el humo de la polvora; alumbramos con las linternas y todos aprobaron el éxito
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de los tiros dando por muerto al diablo. Vueltos a nuestras hamacas, el mas caracterizado
de todos, Carinto, rompié el silencio comentando que también el “i muicuti” habia
reventado dejando humo, y con firmeza dijo que ya no volveria. A los pocos minutos, sélo
se oia la respiracién profunda de la confianza, en un suefio tranquilo y reparador.

II.- CUENTOS Y LEYENDAS

“Ani itén”. Es el mareo de la selva. Ahora mismo dicen, tanto los viejos como los
jévenes, que, entrando al monte, sienten una sensacion extrafia, a la que se llama “tomye
ani”, es decir, una especie de flujo y reflujo de sombras que impresiona y por lo cual se
ven obligados a parar la marcha pretextando cualquier motivo. Una vez pasada esta
primera impresion, continda una relativa normalidad, puesto que cierta fatiga o impresion
nerviosa esta excitada por el “tifon yé”, el olor del monte. A ello se suma la influencia
soporifera e hipnética de la planta “madzi”, y también la presencia del “teif teifi” corova”,
espiritu diabdlico de los montes cuyo oficio es perseguir hasta hacer perder a las gentes
que, por cualquier motivo o necesidad, penetran en la selva.

Con esta influencia extrafia llegaron a ver personas desconocidas que, incluso,
respondian a la llamada, pero que esquivaban agilmente el encuentro confundiéndose
entre la maleza y transformandose, sorpresivamente, en la palmera “0 u quen”, que ellos
consideran como gente. Asi también, les impresiona la corpulencia, belleza y flexibilidad
de un arbol llamado “muem sem”, en el que tienen simbolizada la transformacion de una
mujer. Los viejos abuelos contaban que las mujeres, huyendo de la fiereza de los maridos,
rompian el monte destrozando sus vestidos y sus carnes, y solas, temblando de miedo y
sangrando el cuerpo, echaban raices y se convertian en el arbol “muem sem”, que parece
moverse, que tiene cuerpo de mujer, con pechos y cuyas ramas parecen hacer sefas.
Todo este conjunto de mareo impresionante y de misterio salvaje no se revelaba en todos
los montes, sino especialmente en los mas sombrios, como en “O com”, en “Tom puim”,
en “Tucchi curuqui” y en “Boyé”. Seguramente, esto, es el embrujo de la selva.

“Pa pat”. Es una especie de bambu, muy resistente que ocupan en la factura de
flechas-pufiales —‘hui quiram”™ y cuentan que es las transformacion de un hombre
sanguinario y brutal que se comia a sus mujeres, por lo cual, cada vez desaparecian y las
reemplazaba con otras. Descubiertas sus acciones, cundi6 el terror por el cual le aislaron
y le obligaron a perseguir a las mujeres, por la fuerza, en aguadas y caminos. Falto de
mujeres y ya enviciado a comer carne humana, devoré al Gnico hijo que le acompafiaba y
termin6 comiendo sus propias carnes, pedazo a pedazo, hasta quedar esquelético.
Desprendidas las carnes flacidas y los nervios, estos tomaron forma de raices blancas que
dieron origen al primer macollo de tacuaras, erizadas de espinas, que ellos conocen y
nombran “pa pat”; cuando sopla un fuerte viento de tormenta, el tacuaral silba, y es que
“Pa pat” llama a las mujeres que le huyen.

“Ya ma ram”. Es una avispa de gran tamafio, peluda, color miel de cafia, que tiene
la apariencia de una abeja gigante y que acostumbra perforar la tierra. Los indios moré
distinguen en ella a un espiritu maligno, que se alimenta de cosas putrefactas y que
perfora las tumbas en busca de su alimento. Es muy brava y persigue al enemigo hasta
clavar su aguijén. Samuel Utip, hoy de 60 afios de edad, cuenta que su abuelo —“Toa yat”™-
narraba que las mujeres de antes comian a sus hijos recién nacidos —“navdzip”- y que esta
costumbre desaparecié porque tales mujeres se transformaron en “ya ma ram”, el cual
estaba al acecho de las mujeres parturientas, para arrebatarles el nacimiento con toda su
hemorragia. Puesto todo en un recipiente —“u chiim”-, hacian un cocimiento a llama viva,
denominado “puiti tocd” que devoraban con gran avidez y zumbido de alas como en un
enjambre. Cualquiera que se atreviese siquiera a observar a distancia, era muerto por el
ataque inmediato de tan temibles avispas.
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“Maram timi puicim”. En la zona de los castafiales, a mas de 10 leguas de Puerto
Moré, en media selva, sorprende un panorama que presenta otra naturaleza: son grandes
piedras de constitucién volcanica, que afloran en gran parte de su volumen y cuya
influencia ha dado origen a otra vegetacién muy semejante a la de Chiquitos. A este grupo
de piedras, tan extrafiamente ubicadas en media selva de llanura, le llamaron “maram timi
puictn”. La tradicion cuenta que en ese monte de Tahuit pana, hubo una gran tormenta
con truenos, relampagos y rayos —“fl ya ni"- y que la lluvia torrencial se transformé en
granizada —“masa huatam”; después en lluvia de piedra menuda —“chari puicin’- y por
ultimo en las grandes piedras “puicin” que aplastaron la poblacién y mataron a la mayor
parte de los vivientes. Los que salvaron, que fueron muy pocos, huyeron aterrorizados a
otros parajes, siendo para ellos de gran peligro vivir en esa zona por la cantidad de rayos
—“sipui puicin”- que caen sobre esas piedras; muestran las grandes partiduras como
huellas o sefales de los rayos —“tée ramayé”.

“Quima maraifi”. Es un gran lago que se encuentra a mas o0 menos 18 leguas de
esta zona de Moré, en la ruta a San Joaquin, ubicado en una gran altura con grandes
barrancas de tierra firme. Una de las mujeres mas viejas e inteligentes que hay en nuestro
internado, llamada Juanacha At6 iquit, cuenta que sus abuelos Maram huém y Furd sama
titét, decian que antes fue una lagunita llamada “Quima coropan”, donde solian ir a la
pesca de una variedad de peces y que una vez sorprendieron un fuerza misteriosa que, en
el fondo, con gran ruido, iba socavando y desmoronando los arboles, -“cayi tami”. Los
barrancos, en gran extension, con arboleda, cazadores y pescadores, se desmoronaban
tragados por la laguna que crecia y crecia con espanto de los que podian salvar, hasta
que, por el llanto de las mujeres viudas e hijas de los habian sido sepultados, y por las
flechas enlutadas —“mui yim”- que los hijos y los maridos viudos clavaron en la tierra, hizo
que la fuerza misteriosa y subterranea —“‘ohué oanye”- cesara en su voracidad, quedando,
en la actualidad, un gran lado de mas de 25 kilébmetros de largo y con una anchura que
varia entre los 4 y 7 kilometros. El llanto de las mujeres dio origen a los pantanos que son
la confluencia de las vertientes —“ima imaifi"-, y los barrancos rojizos que muestran su
hermosa altura, fueron los sitios donde se clavaron las flechas enlutadas —“huayi foroba-“.

“Cani cani y Chi chi cat”, fueron dos hermanos, menor el primero y mayor el
segundo, que vivian en armonia, gobernando un pueblo que existié en la banda del Rio
Azul o “Izi cacém”, por el camino viejo a San Joaquin —“maram panavd™ y en el monte
“Achiquitu cu mi”. “Cani cani” tenia como mujer a “Chi muin” y la mujer de “Chi chi cat” se
llamaba “Na to va”. Estos jefes s6lo se ocupaban en los arreglos de las casas y viviendas
y en la fabricacibn de plumajes, carapacanes y flecha a cual mas pintorescas y
novedosas, Y el resto de la poblacién, en todos los demas trabajos de fuera de la casa. Un
dia, Na to va, amanecié de mal humor y arroj6 al suelo las armas de su marido Chi chi cat,
ofendiéndole con palabras y ademanes. Para demostrarle que era valiente, el marido
recogié sus armas y, sin hablar palabra, se meti6 al monte; tras él siguieron varios
hombres y también su hermano Cani cani, quienes muy tarde, en la noche, le dieron
alcance en una pascana. Al dia siguiente, los hombres que oficiaban de obreros se
repartieron en caceria, y los hermanos se aproximaron al Rio Mamoré —“Nama chorao”,
que es lo que actualmente ocupa la barraca Warnes. Alli encuentran civilizados —“cara f6"-
a quienes matan, salvando uno que corre y vuelve con otros armados de fusiles y se traba
la lucha en la que mueren los dos hermanos. Los cazadores, al ruido de las armas de
fuego, vuelven y encuentran el monte lleno de cadaveres de ambos bandos y muertos a
sus jefes Cani cani y Chi chi cat, cuyos despojos conducen hasta las viviendas caminando
un dia y una noche. Enfurecidos, recriminaron a Na to va como causante de la tragedia y
entre todos la flechan, la destrozan y riegan sus miembros en el monte para pasto de los
buitres. Chi muin, llora la muerte de su marido cinco afios, y entre todos le reconocieron y
dieron la autoridad del mando; murid de vieja, con los cabellos blancos y aun tenia en las
mejillas el “f6 ma mui”, o sea las huellas o sefiales del duelo.
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“Cau ta y6”, es el nombre que los moré dan a los indios de la banda brasilera,
frente a Moré, y que no son otros que los actuales “pacanovas”. Dice la leyenda que
“Tontau”, necesitando plumas de parabas —“samuin”-, que son las mas primorosas y
sabiendo que los “Cau ta yé” las criaban, organiza un paseo y, acompafado de sus
hermanos y sus hijos varones, cruza el Rio Iténez en la zona llamada “Tinn”, hoy
Concepcidn, cerca del Forte del Principe de Beira, y sigue camino adentro hasta llegar a
“Una fond” donde encuentra a los “Cau ta y0” en gran fiesta. Luego que llegan les invitan a
comer, pero como vieran que lo que se estaba cociendo en un gran “u chdn” era carne
humana, se resisten a hacerlo, provocando con ello el enojo de los duefios de casa,
quienes con las flechas en los arcos les obligan a comer, primero las manos —“pitiche itm”
—, después los pies —“pitiche chinac”, las partes sexuales de la mujer —“pitiche tacat’-,
hasta que dieron fin con todas las carnes sancochadas. Como hablan el mismo idioma,
cada vez les peguntan si conocian esa clase de carne, informandole que ellos s6lo comian
a carne de los “Cardyano” matando a todos los que navegan por esa zona. Entonces
Tontau, les dijo que eran carnes lindas y gordas, recibiendo esta declaracién con muestras
de regocijo y tratandoles como a hermanos. Diciéndoles “tipicati ye atin”, le hicieron beber
chicha y le obsequiaron toda clase de plumas; ya al despedirse, uno de ellos le tomé por el
brazo y palpandole las carnes, puesto que Tontau era gordo, le hizo comprender que
estaba como para ser devorado. Tontau, temiendo ser una victima mas, tomo
resueltamente sus armas y acompafiado de sus familiares se despidid, a lo que, los “Cau
ta yo’ prometieron matar a otros civilizados para quitarles sus cuchillos y trazados y
obsequiar estas prendas a los visitantes. Tontau volvié a su monte “O com”, conté a todos
sus familiares la fantastica visita y no volvié jamas a repetirla. Desde entonces, los indios
moré saben que los de la banda brasilera hablan su mismo idioma, pero que comen carne
humana, por lo que también, les llaman “Caeré nam”.

lll.- CULTO A LOS MUERTOS: EL OYAM

Estos indios Iténez enterraban a sus muertos tan pronto como terminaba la vida,
sin guardar el velorio o ritual que otros acostumbraban. Envolvian el cuerpo del difunto con
todas sus prendas personales, cama y vestuario, y lo sepultaban a poca profundidad, a 80
centimetros maximo, en un foso horizontal —“i man”- hecho en la misma casa. El cadaver
era sepultado con los lamentos de los familiares mas inmediatos, quienes lloraban
inconsolables y repetian una tonada monétona que decia: “imuina vucunyo”, “tana
huasza”, o sea la queja familiar: “se murié mi marido; he quedado solita”. Después venia
la queja material: “ya no hay quien cace para mi, ya no hay quien pesque para mi, ya no
hay quien traiga frutas para mi”, etc.

Colocado el difunto en la fosa, cubriasele primero con un esterado de palitos
delgados —“pana’-, y sobre ellos sus esteras de hojas de palmera —“i hui”-, sobre las que
recién se vaciaba la tierra en medio de un profundo silencio. Terminada esta sencilla
ceremonia, los vivientes abandonaban la casa y el paraje, trasladandose a otro lugar
distante.

Cuando el muerto habia tenido gran influencia en vida, se le lloraba demasiado,
mostrandose en el rostro de los deudos, en orejas, pomulos y mejillas, dos grandes
manchas negras, resultado de la mezcla endurecida de las lagrimas y la suciedad de las
manos; esto significaba el luto, “féma mui”, que duraba tanto tiempo en relacién al tamafio
y consistencia de las manchas. Las mujeres, mientras ostentaban el luto, no participaban
en festival alguno, guardando el duelo y aun el recuerdo con lagrimas.

Pasado un tiempo determinado, mas o menos un afio, los dolientes visitaban la
tumba —“capi toca’- con el fin de extraer los huesos y los cabellos del cadaver, para lo que
hacian un hoyo por un extremo de la sepultura con el objeto de observar el estado de
descomposicidn, y si estas condiciones daban lugar al trabajo, excavaban y retiraban los
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huesos largos, de brazos y piernas y mas los cabellos, dejando el craneo con el resto de
huesos que nuevamente eran sepultados para siempre.

Al pie de la fosa encendian una fogata en la cual quemaban dichos huesos y
cabellos —“tom che at"- con lagrimas y lamentos, protegiendo las vias respiratorias con una
corteza —“carapacan’- reblandecida por la antigliedad y el uso —“mapche”-, con el fin de
realizar la ceremonia sin el fastidio excesivo de los malos olores. Calcinados los huesos se
guardaban en un cesto especialmente adornado con plumillas de papagayo —“putte che
at’-; llevado a la casa de vivienda, el cesto se guardaba suspendido contra el techo y
pendiente de un flecha, con una sefial, “ati atin”, a manera de simbolo, hecha de palos de
espiga de maiz.

En dia determinado por los familiares dolientes, y en cualquier época del afio, se
pasaba una invitacion a los familiares y vecinos para realizar la ceremonia del “O yam”.

Con gran diligencia se dividian comisiones para la gran caceria, para recolectar la
almendra, para la elaboracion de la chicha, etc., cumplidas las tareas correspondientes a
cada comision y con la chicha en buenos grados de fermentacion, los convidados
empezaban a llegar a las primeras horas de la mafiana luciendo sus mejores galas en las
armas y en el vestuario, instalandose en las hamacas colgadas en columpio y circundando
la sala de recepcion, en la cual, a la vista y sobre el suelo, yacia la urna funeraria —“putte
che at™-, y dos morteros de madera nueva —“tée té"- especialmente trabajados para la
ceremonia.

Cada invitado al llegar, sin pronunciar palabra de saludo alguno, clavada su mejor
flecha —“mui yim"- al contorno de la urna, y las mujeres tomaban asiento sobre esteras en
una seccion separada.

Cuando los convidados estaban todos reunidos, el duefio de casa recién hablaba,
saludando uno por uno. Terminado el saludo, se daba comienzo al ritual, seleccionando
entre los familiares dos de las mejores mujeres —“ep camati paitén”- para oficiar en los
morteros y dos a cuatro jovenes varones —“qui ssat’- para servidores o coperos. En este
momento los invitados retiraban la ofrenda de sus flechas, obsequiandolas al duefio de
casa que, en el acto, las incorporaba a sus armas; acto seguido, el duefio de casa ponia la
urna en manos de las moledoras, quienes, tan luego la recibian, vaciaban los huesos en
los morteros convirtiéndolos en polvo que cernian cuidadosamente. Después se molian las
almendras hasta convertirlas en masa fluida, y los servidores o coperos desmenuzaban
las carnes cocidas anteladamente, Esta labor simultdnea y precipitada iba acompafiada
del llanto y lamento de los familiares dolientes, hasta que se conseguia hacer una sola
mezcla o pasta de los tres elementos, polvo de huesos, almendra y carnes —“‘slicché
tuqué”. Terminada esta operacion, los familiares, siempre llorando, repartian porciones
iguales que depositaban en hojas, y los servidores, con diligencia especial, alcanzaban a
cada invitado su respectiva porcién. Al iniciarse la comida cesaba el llanto, y en medio de
un silencio significativo, todos comian con satisfaccion y recogimiento. Sucedia el caso de
que alguno de los invitados no recibia su racién por considerarsele extrafio: entonces éste
se hacia presente diciendo: “yo también quiero comer porque era mi amigo”, “fum muira
pa’.

Terminada esta primera parte, los servidores invitaban chicha en recipientes de
calabaza “6 rom”, que se bebia con gusto y sin medida hasta terminar con el amanecer del
nuevo dia.

Cuando los dolientes no eran de mayor significacion en el respeto social, los

convidados empezaban a cantar y terminaban danzando en medio de una gran
borrachera; pero, generalmente el “O yam”, era una ceremonia seria, sin masica ni danza.
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Todas las familias que tenian urnas funerarias en la casa se obligaban al “O yam”,
por cuanto, antes de este rito, el temor al muerto era terrible, y pasado él, se daba por
definitiva la desaparicion de la persona, caminando confiadamente por todos los caminos.

El “O yam”, con el detalle que se ha relatado, ¢ seria la reproduccion de una lejana
herencia de canibalismo, o una rudimentaria y diversa forma de recalificacion? Los moré
no explican nada concreto al respecto, y lo cierto para ellos era que radicalmente
desaparecia el miedo al difundo, borrandose para siempre el recuerdo temerario, para dar
cabida al olvido.

IV.- CURACION Y HECHICERIA

Las enfermedades de que adolecian estos indios del Iténez se reducian a dolores
agudos y mortales, que no tenian nombre determinado, y s6lo atribuian a la influencia
maligna del diablo —“i muicuti’-, o a la del hechicero —"ii cat"-. Asi por ejemplo, un dolor al
estébmago e intestinos, con derrames correspondientes y temperatura, se atribuia a que el
paciente habia recibido un misterioso corte de cuchillo; el dolor agudo del pulmén con su
respectiva hemorragia, era efecto de un flechazo misterioso; un dolor a la espalda u otra

region delicada, significaba el golpe misterioso con el arco.

La caida con cualquiera de estas dolencias era mortal y la victima se resignaba
estoicamente a morir.

Los curanderos, que eran los mismos hechiceros, diagnosticaban si el mal
procedia del “i muicuti” o de una “ii cat”. Si el origen se debia a la influencia del espiritu
maligno, intentaban su curacion con sélo masajes, toques y rociadas de agua pura, pues
para estos casos no tenian remedios determinados, sino exorcismo para extraer el espiritu

o ahuyentarlo.

Si se trataba del segundo caso, o sea de la influencia del brujo, el curandero tenia
gue tener gran cuenta en ftratar al paciente embrujado, por cuanto la venganza podia
comprometer su misma vida, sucediéndose casos como el que relata Emma Yi ariszan,
quien fue embrujada por Mem ritan, un poderoso “ii cat” al servicio de una familia rival a la
de Emma. Esta mujer, joven, atractiva, enflaquecia cada vez mas, en tal forma que, su
hermano Huen huana, alarmado, consulté el caso a otro “ii cat” llamado Até ocpdc, quien
se comprometi6 a desembrujarla siempre que se hiciese desaparecer al temido Mem
rithm. El hermano de Emma, joven resuelto y temido por la certeza de su tiro, planeé la
emboscada en compafiia de su primo Mutlcare, y sorprendiendo el suefio del hechicero
en su propia casa —“Funtimi munurip”-, le lanzé un poderoso flechazo en el estémago;
éste, al sentir la agresion, dio un salto de la hamaca donde estaba acostado y tomando
instantdneamente sus armas se bate a duelo con el otro que habilmente se habia
protegido detras de un arbol, de donde le disparé dos flechazos mas que derribaron al

temible ritam. Con este final, el otro “ii cat” hizo la curacion de Emma que actualmente es
esposa de Ricardo Szoszo iquit, y madre de varios hijos de nuestro Internado.

El “céromtim”, fue la enfermedad que los moré recibieron al primer contacto con la
civilizacién, en el afio de 1935, ya que la gripe o la influenza invadié la selva virgen,
transportada por ellos mismos de su asaltos en el curso de los rios Mamoré, Iténez,
Machupo y Blanco. Los curanderos fueron impotentes ante el mal que encontré un
organismo desprovisto de defensas para aquella enfermedad desconocida y activa.
Entonces los mismo familiares de los pacientes preparaban, confundidos, brebajes a base
a base de hojas de los tallos y raices que usaban para embarbascar, como el “usim
muéyetam”, “ri mocom”, “moa”, y otras yerbas al azar, con las que conseguian ligero alivio;
pero la muerte, inflexible, destruyé la mayor parte de la familia moré. Los actuales
sobrevivientes de ese flagelo, describen, con espanto, el cuadro desolador de aquella
época; ante la inminencia de caer con la enfermedad, aterrorizados, abandonaban a los
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enfermos (padres, madres, esposos, hijos, etc.) que a los pocos dias morian abrasados
por la fiebre, los golpes de tos y el catarro que les atontaba la cabeza. Completaba este
cuadro de horror, la presencia del tigre que comia a los desamparados e indefensos
enfermos o bien a los cadaveres abandonados dentro de sus mismas chozas. “Macco
hudo” y “Nama chichoc” fue la zona poblada que sufrio el golpe de este castigo, y
seguramente se debié a la proximidad, 10 a 12 kildmetros de la zona de “El Corte”, célebre
paraje de los grandes asaltos de estos indios. Los que aln no habian caido con la
enfermedad, salian huyendo a parajes distantes y solitarios, como cuentan actualmente
los internos Julio Catoma y Juan Ra y que, abandonando a sus familiares, después de
varios dias volvieron movidos por la pena y el remordimiento, y atisbando por entre la
maleza, proxima a las casas abandonadas, distinguieron claramente que todos habian
muerto, unos en sus hamacas y otros arrastrados por el suelo, unos despojos de sus
carnes y otros sirviendo, recién, de pasto de los tigres y buitres. Horrorizados, volvieron
para no retornar mas, quedando hoy sélo las huellas de las viviendas que fueron muchas y
los huesos de los cadaveres esparcidos por esa montafa.

Cuéntase en la region, asimismo, que muchos navegantes se han librado del
asalto de estos indios recurriendo al recurso de la tos y el estornudo, demostrandose con
esto, el panico que la gripe les infundié.

Como consecuencia de la pirateria, y al usar, quizas, ropas ajenas contaminadas,
tomaron el contagio de la blenorragia. Los indigenas que me orientan en estos apuntes,
sindican al finado Huén huana como el primero que enfermé de tal manera extrafia para
ellos, denominandola “matche toco6ifi”. La secrecion purulenta “mu huin”, por no saberla
curar, pas6 al estado cronico que afecta en la actualidad a gran parte de ellos, que
ignoraron las causas y el motivo de la enfermedad. Asi, Samuel Utip, actual padre de
familia, de mas o menos 50 afios de edad, muestra un ojo blanco de la conjuntivitis
blenorragica, que con gran dolor y sufrimiento no atinaba a explicarse el origen. Las
mujeres de su familia, comentaban que podia haber sido el soplo maligno de algin
enemigo que pretendi6 quitarle la vista; le curaron con tanto afan, y en tan diversa forma,
gue le salvaron un ojo, y creen que haya sido con infusién fria de la corteza de un palo
“huipi ichéhua”. En el curso de mi administracion he curado personalmente, con la
decidida colaboracion de mi sefiora esposa, mas de veinte casos blenorragicos entre
hombres y mujeres, sin afirmar haberlo hecho radicalmente; pero si, hemos salvado la
vista en once casos de conjuntivitis blenorragicas de nifios recién nacidos y también de
unos cuanto adultos.

El paludismo se denomina “iché hua’ y la anemia paltdica “quipuiri”, que se
manifestaba en la laxitud del paciente, quien, dominado caia vencido por la crisis; con la
quinina, la atebrina y el aralén, combatimos eficazmente el mal, y completamos el
tratamiento con el método alimenticio. Nos sorprendio y llen6é de espanto, la crisis de un
paludismo infeccioso o malaria, que azoté a nuestro internado, precisamente en los
comienzos de nuestra organizacion; fue en la época de aguas —enero a abril- de 1940 que
murieron Mocapan, Quind, Quindm, Coré mapac, Huen huana, hombres mayores y recios
en contextura organica, y las mujeres, madres de familia, Pat pui chord, Zaa pac, Hiric
sacassi, asi como el maestro Antonio L. Mercado y la sefiora Elvira Ruiz de Castedo,
esposa del maestro Miguel Castedo. Enloquecidos por la fiebre que marcaba en el
termémetro hasta 41.8 grados, y con un copioso sudor, no habia poder humano que
llegase a contenerlo, y morian galopantes entre los tres a cinco dias de enfermedad. Con
el sanitario, sefior Zacarias Menacho, y la colaboracién de todos los maestros y familiares,
usando recursos a nuestro alcance, fue imposible vencer o curar un solo caso; temiamos
la dispersion de los indios ante cuadros tan terribles, pero nuestros métodos persuasivos y
nuestra actividad por salvar las vidas, fueron elocuentes demostraciones para contenerlos.
Esta enfermedad no tuvo nombre especial para ellos, pues era la primera vez que la
conocian; para nosotros, no hubo la asistencia médica oportuna que pudiera
diagnosticarla, y ain, quedamos sin precisarla.
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La bronquitis selvatica “param hua”, se demostré en casi todos, hombres, mujeres
y niflos, pero un tratamiento sistematico a base de aceite de caiman, miel de abejas y
creosota, lleg6 a curar casi radicalmente el golpe de tos y consiguiente desgarre mucoso.
Claro que, en muchos casos, esta bronquitis degenerd en tuberculosis “sasic hua”, como
en la vieja Fimord y en un joven Tocoro c6 acép. La colectividad no los repudiaba y tenia
sobre ellos el cuidado de la comida; pero ellos, con digna prudencia, vivian aislados. A
cada golpe profundo y cavernoso de la tos, los asistentes hacian una sefial con la mano
izquierda que, arrancando de la boca y nariz, describia una parabola en el aire: esto
significaba el rechazo o despido airado del espiritu maligno que quisiese penetrar en ellos.

Cuéntase que hubo entre ellos siempre esta enfermedad, y que uno de los mas
guapos Yy varoniles —Map puim utim- al verse atacado, desparecié misteriosamente de la
presencia de amigos y familiares; al tiempo lejano, fue hallado en el hueco de un arbol
corpulento, parado, y con tres flechas que él mismo, con arrojo temerario, habia metido en
el cuerpo por la parte comprendida entre la clavicula y el hombro derecho. Los cazadores
no hicieron nada por extraer de alli sus despojos y mas bien dieron parte de la novedad a
los familiares, quienes, un buen dia de sol, hicieron lefia y prendieron fuego al arbol. He
llegado a conocer aun el tronco quemado que le llaman “Fur( iché quindm” que quiere
decir “donde se flech6 y quemo el valiente”.

En la vida salvaje no conocieron infecciones de ninguna clase, ni por alimentos ni
por heridas ni por desembarazo; tampoco sabian proteger al recién nacido del célebre
tétanus que tanto ha preocupado y aun preocupa a los hogares modernos.

Los dolores de oido —“tonotét’-, los curaban simplemente vertiéndolo agua
caliente, natural, y jamas conocieron la supuracién o se la otitis. Los dolores de muela —“yu
rat™-, los curaban anestesiando la boca mediante la masticaciéon de la hoja —“qui sza"-,
gue al comienzo les producia gran escozor, terminando con la insensibilidad general de la
boca, por espacio de un tiempo largo que les permitia conciliar el suefio y el descanso.
Asi, también la planta llamada “madzi”, de poder soporifero, daba hojas y cortezas para
producir el suefio, y daban brebajes tibios y calientes a aquellos que, por dolor o flaqueza,
no podian dormir.

El dolor de cabeza —“toche u puéc’-, lo curaban con la infusion fria de hojas de
una planta —“cahuac”-; y la colerina la detenian con dieta rigurosa bebiendo agua natural
caliente.

Ignoraban las causas de estos dolores y lo Unico real es aceptar con ellos que el
contacto con la civilizacion les trajo la ruina con la gripe y el aniquilamiento con la
blenorragia; pues, antes de este panorama desolador, cuentan ellos y los vecinos que son
testigos, de que ellos eran numerosos, muy numerosos. Como ejemplo, solo citd la
declaracion de Marcos Tontau, uno de los mas nobles que me acompaifa: Si td, papa,
hubieras venido antes con los remedios que tienes, hubieras encontrado, vivos, a mi
madre, a mi mujer, a mi cufiada, a mis dos hermanas y sus hijos. Yo fui el Unico que me
salvé huyendo a otro monte donde encontré a la mujer que me acompafia ahora,
Margarita Mem huém”.

Los “ii cat” sabian intervenir también en los envenenamientos, ya directamente, o
en consultar; asi tenemos el caso de Juana At6 iquit quien llegd a odiar a su marido At6 oc
péc, anhelando atraer las simpatias de un joven viudo Carmelo Munaifi. La mujer, en
forma oculta, cogi6 las rices de una plantita —“huipi icat”-, y molidas las pas6 por la chicha
que acostumbran tener en forma permanente: el marido, al llegar a la casa, rendido de sus
labores, tom6 como de costumbre su buena cantidad; por la noche, sintié efectos de una
incontenible evacuacion intestinal que le hizo enflaquecer en pocos dias. Pero como era “ii
cat”, se dio cuenta de la mala accién de la mujer rechazando toda curacion y declarando a
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sus amistades que le asistian, que queria morir sin ser fastidiado. Al saber tal cosa, en
compafiia de mi sefiora me trasladé al lugar donde ellos se encontraban y al intentar darle
un purgante de ricino, ajustd fuertemente las mandibulas y con su respiracién profunda
regé todo el aceite que tratamos vaciarle con la ayuda de una cuchara introducida en la
boca a manera de palanca. Al rogarle que aceptara nuestra curacion y manifestarle
nuestros deseos de que viviese, el indio dibujo una sonrisa de agradecimiento y volvio el
rostro a otro lado con un murmullo entre dientes que los otros interpretaron diciendo “asi
mas”. Por segundo nombre se le llamaba Capita Toa y murid esa misma noche que le
entrevistamos.

Observamos, tanto en los hombres como en mujeres adultas, el interior del labio
inferior y encias enrojecidas y con ligeras prominencias I6bulos; la lengua, en manchas
rojizas y de apariencia lastimada; la denticion casi destruida. La juventud y la nifiez
presentaban un conjunto normal de salud. Como no hemos tenido la asistencia de ningan
médico, ni en épocas de grandes endemias, no ha habido diagnéstico que sefiale la
curacién, obteniendo resultados benéficos nuestra intervencién con inyecciones
antisifiliticas y tonicas vitaminicas y mas que todo, con el régimen alimenticio completo y
racional, es decir, el uso de la sal que ellos no conocieron.

Entre las enfermedades mas notables encontramos dos casos de ictiosis 0
empeine salvaje —“quiti quin™-; en Perud chor6, de 17 afios, tenia el cuerpo completamente
cubierto de escama, y en Cafuip, de 6 afios, sélo los pies hasta las rodillas y las manos
hasta el codo. Los tratamos con lavajes desinfectantes y brebajes purificadores de sangre.
Resultados sorprendentes conseguimos cubriendo la enfermedad con una capa de arcilla
dulce por espacio de 6 a 8 veces en dias alternados y por tiempo sisteméatico de 10 a 15
dias; mejoran un tiempo y la enfermedad vuelve a reproducirse con mayor violencia. En la
actualidad, ya agotados nuestros recursos, resolvimos mandarlos al Hospital de
Guayaramerin, bajo el control y cuidado de un médico.

También encontramos muchas sarna —“huirdm”- y piojos de la cabeza —“id"-, que
combatimos con aseo y desinfeccion rigurosa, con la gran voluntad que los pobres indios
pusieron a nuestro servicio.

A Andrés Mémaramé, se le detuvo el proceso de una espundia que ya le habia
destruido casi todo el tabique de la nariz y la garganta, con pérdida casi completa de la

voz —“o0saifi"-; su curacion se hizo a base de Ropodral.

A Lucio Tom conaman, le curamos de una paralisis congestiva. Durante el proceso
de curacion, el cuerpo lleno de manchas moradas se reventé en once flemones llenos de
pus; al final, se le tuvo que ejercitar a caminar hasta que recobr6 la normalidad.

En sus asaltos, las heridas de bala que recibian eran mortales, pues no sabian
contener la hemorragia y los heridos solian morir por agotamiento e infeccion; ninguno de
los actuales del Nucleo presentd una herida de bala que pueda demostrar su curacion.

Las pequefias heridas las curaban con fuertes ligaduras de fibras vegetales sin
poner remedio alguno, y las espinas que se les incrustaban las arrancaban con la pua de
sus flechas.

Y asi, unas veces enloquecidas por la fiebre —“ichéhua”-, o por el dolor del balazo
—“fri na™-, sin quejas ante el dolor, el paciente veia con claridad su fatal desenlace: “i mui
tana”™- (me voy a morir) balbuceaba, a lo que sus compafieros, llenos de conformidad,
contestaban: “i mui rom” (te vas a morir).
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V.- NUMERO, FORMA Y COLOR.-
EL TIEMPO Y EL ESPACIO.

Los moré no conocieron ni usaron graficos o dibujos que representara la cantidad,
ni tampoco contaban numéricamente la cantidad de sus cosas; las distinguian por la
situacion que ocupaban, o bien, por algin detalle objetivo. Sin embargo, contaban hasta
cinco con los siguientes nombres: 1 —“tan maifi”, 2 — “vocéram”, 3 —“map ramayim”, 4 —
“Itoi itoi sipi” 5 — “apiye um”. Los numeros 6, 7, 8, 9 y 10 eran la repeticion correspondiente
a los cinco primeros nimeros, con mas la final “nin maché”. Por ejemplo, el nimero diez,
se nombraba “apiye um nin maché”, con lo que terminaba la numeracién conocida y
practicada por ellos. La cantidad mayor a diez se nombraba “amuira mafié”, y el
superlativo, con el término “arana pa é”.

Distinguian la forma y figura de las cosas, guiados por la naturaleza; asi, dibujaban
en sus trajes estrellas con cuatro puntas, imitando la huella de los pajaritos sobre la tierra
con el nombre de “chinaca u mué”; la linea ondulada era la huella de la serpiente o las
ramas de los arboles y lianas, con el nombre de “muru murdc yé”; a la linea quebrada
dibujada por el rayo le llamaban “carahuinsica”; a la linea espiral dibujada por orugas y
gusanos le llamaban “pipco tami”; a la linea curva del arco iris y de la mitad de muchos
frutos, se la denominaba “huarau ye”; el cuadrado “sapap ye”; el triangulo “piraquiyiye”;
pues estos dibujos se encontraban ornamentando sus trajes, sus piezas de ceramicay las
hojas de bambu de su flechas. También nombran lo esférico con el nombre de “tucu
huenye”; lo cibico con el nombre de “siqui siquit ye”; la forma cénica denominada “picoro
royé” y lo cilindrico se nombraba “chic ye tucu huénye. No distinguian otras formas ni
figuras.

Nombraban y usaban en sus adornos los siguientes colores: Blanco natural
“toaye”; verde “atoye”; negro “tomye”; rojo “memye”; azul “naranye”; amarillo “sasicye”, que
extraian de frutas, hojas, cortezas y raices para ornamentar sus trajes, sus flechas y
ceramicas. También distinguian el color retofio de las hojas con el nombre de “teren
sasicye”; el celeste “toacye”; el color chocolate “teren memye”, y también ciertas
combinaciones de color en dibujos naturales, como el jaspe pintoresco de algunas
maderas —“pui puip ye”- la pinta del tigre “tatatamca”, etc.

No determinaban los dias de la semana y se referian solamente al ayer —
“panapat’-, hoy “pinicaa”, y mafiana “riszapaiii”-. El sol, en su movimiento, les determinaba
el amanecer “pat naani”, el medio dia “tananana”, la tarde —“irdhuin”, y la noche —“i sim”-; a
las doce horas del dia le nombraban “tiyipat”. La luna les marcaba con sus faces en la
siguiente forma: Luna nueva —“am pam”, cuarto creciente — apuirina”, a la luna llena —
“méc na”, y al cuarto menguante —‘mem naté cén”. Para indicar otra luna decian “huenca

AN

panavd”, o sea el tiempo mensual.

Las llanuras y el tiempo seco, asi como la época de frutas, determinaban el
periodo de un afio que llamaban “cavadzi’, debido especialmente a la influencia de un
perfume caracteristico que desprende la naturaleza —pampas y montes- al terminar abril y
todo mayo; ellos olian y aspiraban profundamente, llamando afirmativamente “cavadzi”, o
sea otro afio.

No median el tiempo en la vida de sus familiares y solamente se limitaban a decir,
nifio o infancia —“raté”, joven —“fucdtama”, y viejo —“ucuti”.

No tenia medidas de precisién, y para sus usos domésticos conservaban la
costumbre y ejemplar antiguo como modelo. La distancia se limitaba con las palabras,

cerca ‘i pi” y lejos “i poéc”.
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Asi como el sol y la luna les marcaban la medida de tiempo, en la noche
observaban el recorrido de ciertas estrellas. Las Cabrillas o Grupo de las Pléyades eran
conocidas con el nombre de “tocdyahuin”, las mismas que en tiempo de aguas o invierno
desaparecen en la media noche, y en tiempo seco o verano desaparecen de la boveda
celeste al amanecer. El lucero, o sea el planeta Venus llamado “o rontdc”, era guia
importante para sus consignas o Compromisos.

Observaban con éxtasis y recogimiento el cielo estrellado en alta noche —“chin
mona pipiyo”- y ensefiaban a los jévenes, comentando la forma, disposicion y luminosidad
de ciertas estrellas; asi, a la Cruz del Sur, le llamaban “curlsu na chinye ani”; a las Tres
Marias “cadim”; a la Via Lactea “huanaye huaca”; a Venus, con su luz primera de la tarde
“iyin ahuin”; a la Osa Menor “taf6t”; a la Constelacién en forma de collar “fu ahuin”; al Saco
de Carbén “quinam”; al planeta Marte “memtéc”; todos ellos servian en la orientacion.
Observacion también las nubes, en su forma, color y distancia; asi los cirrus, con el
nombre “puit puit ye”- indicaban buen tiempo; las nimbus —“tompuimye”, lluvia, los altos
cumulos “toaye ahuin”, dias de viento y el sol luminoso; los eclipses del sol — “fura man n&”
y de luna —“para man na”, no tenian significativo singular a la simple observacién; los
cometas —‘te poec téin”; las estrellas fugaces —“muira man na”, los horizontes rojizos —
“tapan”; significaba algo, si, el arco iris —“cric siram”-: era el regalo del cielo —“naranye
ahuin”- anunciando que ya podian salir sin la amenaza de otro lluvia que pudiera mojarles.
Las preguntas interesadas que en cada noche profunda y luminosa me hacian, dieron a
comprender que ellos guardaban ansiedad ante el misterio y majestad del firmamento
estrellado, y que la cultura sobre este particular motivo es atribuida a la evolucion de las
razas humanas.

El sentido de orientacidn tan preciso en ellos era comprobado con la posicion de
los astros y la corriente de los vientos; sin embargo, solian extraviarse y aparecer después
de uno o varios dias, guiados por propia iniciativa o auxiliados por comisiones que les
buscaban especialmente. Recuerdo que en una caceria del mono negro —“o huaram”- en
las altas montafias de Iténez, con Tontau y Turtdfuca como practicos, quedamos rendidos
y perdidos al pie de un corpulento bibosi; Marcos Tontau habl6 en su idioma a German
TurlGfuca y éste, con palabras casi ininteligibles y profundamente guturales parecié decirle
gue consultara a las hojas secas, pues, acto seguido, Marcos buscé de entre las hierbas
que pisabamos, una especial, “tunéifi”, y con ella avent6 varias veces, y después de una
charla, sorda, con los companieros, indicé resueltamente: “aqui, papa”, y sefialé con el
brazo estirado la direccion. Andariamos un poco mas de mil metros y llegamos,
precisamente, donde estaba la canoa que habiamos dejado amarrada a las matas de la
orilla del rio; cuando observé, con curiosidad, tal procedimiento, no hicieron otra cosa que
reir, contestando: “asi nomas”, con la confianza del que hace una cosa natural y practica.

Los Unicos vientos cardinales conocidos se relacionaban con la salida y puesta de
sol, llamandose al naciente “chinco mapité”, y al poniente “coromca”. El sur y el norte
estaban sujetos a la corriente de los rios Mamoré, Iténez y Machupo que frecuentemente
navegaban, diciendo “szami” por aguas arriba, y “poéye” por aguas abajo o sea al norte.

VI.- SIMBOLOS, DIBUJOS Y ESTILOS PRIMITIVOS.-
PRIMEROS DIBUJOS Y RASGOS ESCOLARES.

Los moré o Iténez no tenian la caracteristica de ningdn signo o simbolo
determinado en sus dibujos y ornamentaciones, y la naturaleza inspir6 motivos sencillos
gue aplicaron indistintamente a su ceramica —‘uchin”, a sus flechas de bambu -
“huiquirdm” y a sus cinturones “piptimi”.

Los “uchunes”, en su ceramica, eran pintados de rojo y negro prefiriendo imitar las
conchas redondas del armadillo gigante, llamado cominmente pejichi, y para ellos “chic
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tipan”, como las figuras N° 2 y N° 4; asi, también, las lineas onduladas que semejan
bejucos N° 13, “murdc muric ye”".

Los cinturones, llamados “pip timi”", eran
primorosamente pintados con rojo, negro y amarillo,
imitando motivos de serpiente —“caracao” como en
las figuras N° 5“ cara huinsica”, y N° 6 “ma fom”, y los
motivos lineales de las figuras N° 7 “maram tocd”, N°
8 “topacca tucuro”, N° 9 “u nim”, N° 10 “chinac
carapacan”, N° 11 “huiric che foronmo”, N° 12 “chinac
umué”.

Las flechas de bambdq, llamadas “huiquiram”. Figura N° 1, y “tapam papat”, eran
pintadas con rojo, solamente, con la resina “paminché”, extraida del arbol “tacat tacat yi
pana”, e imitando motivos vegetales de entre las lianas, como la figura N° 1, “poéc téc”, y
la figura N° 14 “mana muné azdop”.

7 8.
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La tinta roja para los cinturones la extraian de la corteza del arbol “pi zdoat”; la
tinta negra para cinturones y carapacanes la obtenian de la fruta de una palmera “i ram”; la
tinta amarilla era sacada del achiote “mahuin” y de la corteza “pizdo huat.

Los “uchunes” eran pintados después de cocidos, por cuanto sus tintas no eran
firmes y desaparecian con el uso; para estos objetos, usaban la tinta extraida de la fruta
“maramche uchun” que daba color rojo, y de la corteza “cau cumuin” que daba color
negro.
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La pintura y ornamentacion era oficio de los viejos de ambos sexos, pero el pulso
trémulo no les permitia mayor destreza.

Los tejidos y trenzados que emplearon en la cesteria corriente —“ri papda”’,
corresponden a la generalidad conocida en casi todos los grupos indigenas. Cabe si
distinguir la cesteria fina —“tofop”- no solo por la calidad de las fibras empleadas, sino por
los estilos 0 motivos de dibujos que caracterizaron cada modelo, como el “huayita”, en
que los cuadros se dispersan de un cruz central; el “cat cat ca”, que destaca la cruz
gamada; el “poé hui namanca” que presenta concentracion de cuadros; el “utipuizdac” que
muestra cuadros escalonados, etc. En tejidos y trenzados no llegaron a representar
motivos animales, ni figuras que determinen algun simbolo.

El concepto y la interpretacion del dibujo panoramico y la fotografia no los tuvieron,
lo que se demostrd en los primeros tiempos de nuestro contacto, cuando, unos y otros,
bajo nuestro control y experimentacion, volcaban los cuadros y las laminas, de un lado
para otro, sin hallarles su verdadera posicion y orientacion. Todos reian al saberse
equivocados, con las laminas al revés.

Los primeros rasgos bajo la accion y ensefianza de la Escuela, los muestran
enteramente infantiles como se observara en el cuadro respectivo, que corresponde a
nifios de 8 a 9 afios, jovenes de 20 afos y adultos de 35 afios.

VIl.- EL IDIOMA.- (CUADRO COMPARATIVO).

El idioma de los moré o iténez es completamente extrafios y original, y no tiene la
mas minima similitud o aproximacion con las lenguas circunvecinas o influyentes, como la
lengua Moxa, Sirion6, Baures y Guarayas, segun se demuestra en el cuadro que finaliza
este capitulo, y que fue extraido directamente del original humano.

Riquisimo en términos, solamente un experto en la materia podria reunir o agrupar
un vocabulario conveniente y metédico para el estudio, la observacion y el analisis.

Sin embargo, con mucho interés he agrupado mas de 1.500 palabras que pueden
servir muchisimo a la linguistica y que forman el apéndice de este estudio.

El fraccionamiento desarticulacion de las palabras da la impresion silabatica de

idiomas del Extremo Oriente. Asi tenemos, por ejemplo “fG i ché”- que quiere decir, huele a
fésforo; “maram maram assim”, que significa la madera pintada de una casa; “qui hui
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assim”, que significa la madera pintada de una casa; “qui hui ritdm”, “pat pin chord”, “furd
samd’”, “e curu su”, etc.

Es notable la frecuencia en el empleo de ciertas consonantes finales, como la M-
N-C-T- en las palabras comunes, “iram”, “mocém”, “huém”, “upoifi”, “tip6ifi", “o0 zo coifi",

“cavac”, mapac”, “ocpoc”, “papat”, “iquit”, “huat”, etc.

También es notable distinguir en la pronunciacién la doble SS —ejemplo: “quissat”,

“assim”, “sacassi”, etc., y la doble consonante ZD — que da sonido especial a la fusién de

ellas, asi por ejemplo: “uti puizdac”, “huarazda”, “zda cua”, etc.
La letra L- es muy poco usada.

La pronunciacion es dificil. No se distingue gesticulacion al hablar; con la boca casi
cerrada y los dientes apretados se pronuncia la mayor parte de las palabras. En el canto,
la palabra es casi incomprensible; pues sélo se oye una tonada nasal y profunda. En sus
rabias y enojos, las palabras salen graves, guturales y profundas.

Como en la generalidad de los idiomas nativos y salvajes, el onomatopeyismo ha
generado y enriquecido el vocabulario de muchos pueblos; pero, en el caso de los moré o
ittnez, se advierte muy poca influencia, salvo que las palabras hayan tomado la
degeneracion correspondiente al uso, costumbres y tiempos; asi tenemos, como notables
“ffrruuna’- accion de flechar- que interpreta el ruido de la flecha al ser disparada del arco;
“chiquit”- instrumento musical que interpreta el sonido correspondiente; “u tim”- pavo
silvestre — imita el silbo agudo del animal; “c6 cé”- palabra pronunciad en forma gutural
dibuja la impresién que infunde la presencia de un aguila real que habita la selva umbria;
“pui cim”- es el nombre de una enorme piedra, temida por ellos, y quien sabe si se trata
de algun aerolito que, al caer produjo el ruido que imita la palabra.

De una manera general, este idioma interesante y riquisimo en términos
concretos, no tiene una sola palabra guaranitica, a pesar de estar enclavado en la zona
geogréfica de esta gran influencia.

CUADRO COMPARATIVO DE DIALECTOS

Castellano Moré Moxos Baures Sirion6 Guarayo
Tierra Timac. Mateyi. Jajapu. Ivi. Ivi.
Agua Com. Une. lin. 1. I
Sol Mépito. Sachi. Cése. Tenda Ari.
Luna Panavo. Caje. Quijar. Yasi. Yasi.
Cielo Naranye Anumo. Anieje. lhuei IVa.
Ahuin. Ama.
Fuego. Iché. Yucu. Yaqui. Tata. Tata.
Lluvia. Mayicom. Tiquihuai. Saguauna. Yaqui. Amar.
Padre. 1toiti. Téita. Chache. Pava. Tu.
Madre. Inaiti. Meme Néen. Tain. Zi.
Hijo. Nicé. Ecuchicha. Pischier. Iriri. Membi.
Hermano. Ayi. Eimpérape. Nipir. Mongue. Teindi
Hombre. Namacoén. Giro. Giére. Quimbai. Ava.
Mujer. Tanaman. Céno. Eétan. Cufa. Cufia.
Viejo. Ucdti. Chosi. Aené. Erecu. Cuacua.
Joven. Fucutama Mépero. Modnchi Tairusu. Cunumi.
Sangre. Huic. Taitine. Eti. Eraqui. Tuvi.
Maiz. Mapac. Suponi. Choroso. Abachi. Abachi.
Yuca. Acop. Cuspa. Cajapu. Mandio. Mandio.
Platano. Ritam. Queno. Erépoe. Caa. Caa.
Cabeza. U poéc. Tachuti. Déquie. Eaquin. Aca.
Comer. Cauti. Pinica. Pinicopa. Equiaru Aédu
Uno. Tan maifi. Etona. Ponechonué. Comi. Nepe.
Dos. Vocoram. Apina. Aapin. Dedémo. Mocoi.
Tres. Map ramayim. Mopona. Bomuhuén. Eata. Bozopi.
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CAPITULO VI

TRADICION Y SENTIDO LUDICO

l.- MUSICA E INSTRUMENTOS MUSICALES.

Los moré o Iténez, tienen temperamento artistico y sus instrumentos musicales, si
bien rudimentarios y primitivos, revelan un elevado concepto de evolucién espiritual.

El “tod”, tenido por ellos como el mas antiguo, era un instrumento de estridencia
grave producida por la friccion que se hacia del objeto sobre el antebrazo. Era una pieza
de calabaza pequefia en cuya parte central se le abria una especie de boca que abarcaba
media zona; en la parte opuesta a la boca se le pegaba una buena
cantidad de cera de abejas; tomado el instrumento por un extremo y
friccionando persistentemente la cera sobre el antebrazo, se
producia la estridencia grave que acompafaba el canto y danza
respectiva.

El “mapuip”, también tenido como instrumento antiguo, o de los viejos, consisti en
una especie de violin de unos 15 a 20 centimetros de tamafio; era una arquito de fibra de
palmera en cuyos extremos se lo tomaba con la mano, introduciendo el otro a la boca
tomado por los dientes. Con la mano libre, que en este caso era la derecha, se tomaba un
palito pulido de mas o menos 20 centimetros y que
humedecido con saliva, lo frotaban sobre las cuerdas hasta
que producia un grufiido monotono y triston con el que
acompafiaban el canto el picaflor. En las tardes que
invitaban a la nostalgia, los jévenes, tanto hombres como
mujeres, se hacian requiebros de amor al son de esta
musiquita.

El “par6 paré é é”, otro de los instrumentos mas antiguos, consistia en una
cafiahueca —"huinan”, perforada en la parte central con un solo agujero, siendo sus
extremos tapados con cera de abejas; al soplar solo se emitia un sonido agudo o grave
segun el espesor de la cafiahueca. Con este instrumento no se acompafiaba canto alguno,
sino la repeticién acompasada de un sonido.

El “chiquit”, era una especie de sonajero moderno, que consistia en una calabaza
pequefa, despojada de sus semillas y dentro de la cual ponian piedrecitas o granos de
maiz; en la parte superior remataba un penacho de plumas pintorescas, y en la parte
inferior, sujetaba un manguito bien pulido, por el que se tomaba el instrumento para
sacudirlo y producir asi el chiquit onomatopéyico que acompafaba el canto y danza.

El “taran”, que era otro aparato de estridencia sonora, se componia de la siguiente
forma: Un coco de almendra despojado habilmente de sus capsulas interiores por dos
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PB8quefios agujeros en sus extremos opuestos; en la parte
central del coco hueco, se practicaba un corte horizontal a
manera de boca que abarcaba media zona. Por los
agujeros opuestos se introducia un eje de chonta que
terminaba en la parte superior, aguda, en una pluma de
_ papagayo -"samuin”, y en la parte inferior, en una base de
2 & triangulo invertido donde asentaba en reposo el coco.
5 2 oo ‘Tomado el aparato por su base, o sea del tridngulo, y
sacudiéndolo hacia arriba, producia un deslizamiento del
coco sobre su eje vertical, y al caer sobre su base, producia la estridencia que se
procuraba, aguda y sonora. Con este aparato, se marcaba el compas de la danza y el
canto respectivo en la fiesta del “taran”.

El “morao”, se componia de ocho a diez cafiahuecas de mayor a menor, sujetas
por amarraduras a un soporte transversal; al soplarle fuertemente se producia una especie
de escala musical no bien definida. Con este instrumento no hacian melodia, sino notas

caprichosas y dispersas que no acompafiaban canto ni
danza alguna, y solo servia a los jovenes varones para
anunciar, desde la distancia, su presencia al convite o
festival que se realizaba. Las muchachas, para provocar
la disputa con el joven, tomaban al asalto dicho
instrumento, para quebrarlo. Asi se iniciaba la relacion
amorosa con el elegido.

741l

El “vird vird”, semejante a la flauta corriente, era hecho de una
cafiahueca —*huindn” a la que practicaban un agujero superior para
soplar, y cuatro centrales, sin medida alguna, para dar ligeras variaciones
con los dedos de la mano; no producian melodia alguna, sino simples
sonidos agudos y dispersos.

El “muiyac” era otra especie de flauta hecha de un hueso
ahuecado de jabali, con dos agujeros para punteo.

El “Coran”, se componia de un manguito adornado con plumillas
de colores, en cuya parte superior se encontraba incrustada una capsula
hueca de fruto de palmera que remata en un hoyo propicio a recibir el
soplo que producia un silbo agudo. Con este mismo dispositivo se
juntaban dos aparatitos, emitiendo doble silbo, y al que se le llamaba “tof6
coranca. Estos sonidos desarmonicos y que a la vez no acompafaban
canto alguno, eran propios de la juventud. Al ir por los caminos que
conducian al festin, los joévenes hacian sonar estos instrumentos
anunciando su llegada.

El “huonche”, era una especie de corneta hecha de bambu —“tamara”, en la que
imprimian un sonido agudo y potente. Los comisionados en caceria —“u pui ssi”,
anunciaban en esta forma el éxito obtenido, a fin de que las mujeres prepararan la llegada.

Las muchachas —“pia tama”, cuando iban al festin, en el curso del camino tomaban
hojas tiernas de patuju —“rachoye tan”, cuyos retazos colocaban en la parte ahuecada de
la mano izquierda. Con la palma de la mano derecha, imprimianle un fuerte golpe que
hacia estallar un sonido a manera de petardo, al que llamaban “tdc oa”. Cuando
terminaban con las hojas, imprimian silbos agudos soplando sobre la mano en un
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dispositivo especial, llamado “non 0d”. Estas manifestaciones de alegria, no eran otra cosa
que las salvas que actualmente acostumbramos con el auxilio de la pdlvora.

Los indios moré o Iténez no conocieron el tambor en ninguna de su variedades, y
el canto tan variado en sus danzas marciales, era acompafiado con la estridencia de sus
instrumentos o con los golpes de sus flechas sobre el arco primorosamente adornado.

II.- EL CANTO Y LA DANZA

Esto constituia la parte mas importante del temperamento artistico de los moré; la
nota musical estaba en el canto variadisimo y elegante en sus gamas y tonalidades. Y asi
tenemos:

El mapuip, cuyo nombre se debe al instrumento que le acompafia. Ejecucion
exclusiva de la juventud, interpretando la tristeza y suavidad de las notas, lanza esa queja
propia de la vida joven, vacilante e ingenua y asi, reprochando, terminaba con la
conciliacién, que es la revelacién positiva del amor que momentaneamente se creyd
perdido. Con este acompafiamiento y muisica determinada se aplicaban varias letras, entre
las que figuraba la siguiente, como la mas comun:

1.- Viré to funin, vir6 to funin,
uma virf tocé huenen vicatihua
téc huintdc.

2.- Chom chom pracha puim,

mononta cohuencoyo ma,
é que no, é é qué fdoo.

Es un cargo celoso que, en contrapunteo, se hacen ambos sexos:

1. EL-Te estas volcando, me estas traicionando.
ELLA —Con mi cufiado, jamas; ojos saltones.

2. EL — Haciendo gracias para que los otros te busquen.
ELLA — (Llorando) Td, nomas, serds mi marido.

También los jovenes, en sus horas de melancolia, y muy especialmente en el
atardecer, acompafiados del mapuip imitaban el rumor de alas del colibri, nipatsico pio,
entonando el siguiente canto:

Tuncava, tincava, tincava,
tincava, cava, cava cava cava.

La juventud al margen de los adultos en las grandes fiestas, y también en
cualquier momento, organizaba parejas que cantaban, con paso marcial, una tonada
mondétona donde campeaba siempre la sospecha del amor traicionado. Asi tenemos, por
ejemplo, los mas interesantes que corresponden a las muchachas:

Ra pat afiaparoca, ra pat afiaparoca,
rocé roca cayipari.

(Nosotras cantamos para que Uds. nos escuchen,
nosotras somos como el pescado)

Puiri puirip, pui ri puirip,
huana yi co nihuina ti,
iyifii and nihuina ti.

(Ese que estéa corriendo
por el camino, es mi primo,
gue le tengo miedo).
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Correspondiente a los jévenes, doy a conocer los mas significativos, que cantaban
con paso marcial y tonada monétona, pero mas viva:

Nem cocao paani, nem cocao paani,
yiméra ran U u éyicon

ya ye poéc ramainyé

yé a yé compa ni a poéc.

(Como el matico es de bonita
esta muchacha,

gue esta dejando a su novio
por otro joven).

Ya chepoéc nari corom cém,

ye véren si tand, yi mara,

chonqui ma maifi totaifi pueyecom
comaara roncapari a fun poéc.

(Estan zambullendo los cuervos

en bandadas tras las sardinas

y de este lugar, Puéyecom,

los veo mezclarse con los pacuses).

Las mujeres madres de familia, acunando al hijo y haciendo trenzados de hojas de
palmeras, para cestos o esteras, cantaban, a media voz, tonadas tristes y monoétonas,
como las siguientes que son de las mas interesantes:

Furuta tac6 nic6 pa oré

ni mapa u uti,

af, 0 uti, 0 uti.

(Cazaras para mi perdiz
cuando estés crecido,
ahora eres chiquitito).

Cura cur( curd miriszoan,
cur( curd curd miriszoan,
ti parafii, cahuészar.

(Arrullando las palomas
camina por las ramas
para tomar el rocio de las hojas).

Con el hijito acunado en las faldas, y golpeandole el cuerpecito tiernamente, le
adormecian cantandole, queda y amorosamente.

Sefialados estos cantos afectivos correspondientes al amor y a la familia,
nostalgicos y sentimentales, pasamos a conocer los grandes coros que ritman las danzas
en fiestas determinadas conocidas con nombres propios:

El toa, gran fiesta que lleva este nombre debido al instrumento musical que en ella
se toca; también la llamaban cauto cdmapac, por cuanto se realizaba en homenaje a la
cosecha del maiz. Los indios moré, luciendo sus mejores galas, bebian la chicha de la
primer cosecha, o sea el maiz verde; comian el choclo asado y los tamales del mismo
grano. En el curso del festin se organizaba el baile, iniciado por el mas anciano, ucti, con
la siguiente formalidad o introduccién: Vestido con su mejor carapacan y armado de su
instrumento, el toa, toca a porfia obteniendo gran estridencia y danzando, solo, frente al
pilar principal de la casa, mientras su mujer, o en su defecto una hija, danzando bajo el
mismo compas, le daba vueltas haciendo sonar dos espigas de maiz que para el efecto
llevaba en las manos. A este convite, se sumaban todos los demas danzarines, con sus
respectivos instrumentos, y se formaba la gran fiesta que guardaba armonia con la lluvia
persistente y sonora de la época de la cosecha (diciembre, enero y febrero). Al atardecer,
ya embriagados, terminaban la ceremonia arrojando al patio los granos de maiz que con
especial cuidado habian guardado en la boca para el canto, lo que hacia producir una voz
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imprecisa y confusa. Como de costumbre, las mujeres comprometidas no tomaban parte
activa de la fiesta que duraba hasta el amanecer. La letra adaptada al canto, comprendia a
motivos de la vida ordinaria:

Cautocomapac anari,
cautocomapac.
Cautocomapdac rimi napa roca toa.

(Comiendo maiz asi canto yo,
comiendo maiz.
Asi dice que yo haga este toa)

Huése maiz na toa,
huése huése.
Huése huése nari rocé toa.

(El ruido de la lluvia es la madre del to4,
el ruido de la lluvia.
Igual al ruido ronco del tod)

Patapaifi quinan toa,

patapaifi.

Patapaifi quinan toa.

(El tigre quiere comerse el toa,

lo va a matar.
El tigre acabara con el toa).

La expresion salvaje es sublime en el concepto, y en la forma como concibieron
representar la fiesta del toa, pues asi como admitimos la majestad de la “Madre Tierra”,
asi, ellos también, sublimizaron la “Madre Lluvia”. Y asi como en nuestra literatura
tenemos el ritornello, la repeticion final de cada verso forma tono de cadencia, monotonia
y tristeza con la lluvia que acentia mas su impresién en la soledad e imponencia de los
montes.

El chiquit, es otra gran fiesta llamada asi por el instrumento musical que entra en
ejecucion. Correspondia a cualquier época del afio, y sélo se efectuaba en honor de la
ceremonia del tatuaje, o compadrazgo que suele conocerse entre los mojos, chicé tam.

La ceremonia empezaba en la mafiana, aislando al nifio o a los nifios, hombres o
mujeres, que formaban el motivo de la fiesta, para los que se les colocaba una hamaca
suspendida a la altura del techo de la casa, en ayuno riguroso. Como a las tres de la tarde,
se bajaba al nifio, entre 10 a 12 afios de edad, y se le invitaba una buena cantidad de
chicha hasta embriagarle completamente. En este estado de inconciencia, los jévenes
tomaban y aseguraban la cabeza, mientras el designado padrino de la ceremonia, té
huiszéan, practicaba la perforacion de la parte central de ambos labios I6bulo de las orejas,
con una pua de madera de palmera fina, a manera de agujon. Después de practicada esta
operacion, en cada hoyo o perforacion se le colocaba un palito resinoso, odhuit, propio
para restafiar la herida; pasado el acto, se encomendaba el cuidado del paciente o
pacientes, a las mujeres que no tomaban parte activa en la fiesta.

Terminada la ceremonia, empezaba la danza del chiquit, vestidos con sus mejores
trajes y adornados con plumas primorosas en sus arcos, flechas y plumajes, y en
formacién frontal, con armas tomadas con la mano izquierda, y con la derecha el chiquit,
acompasadamente empezaba el baile con el siguiente reparto:

Asodaifi manica,

asofiifi manicé i huayore

aifl aifi oyadm marird.

(Vas a sonar el amanecer,

vas a sonar con el ruido del chiquit
y vas a llorar como se llora en el oyam).
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Huési huési séquenen,
huési huasi séquenen,
naihuan puim trai récom.

(Las plumas estan colgadas,
son las que adornan mi plumaje,
te cacé en tu dormitorio por las plumas).

Yacompana, yacompana yairi,
i ri ri coromparatna
macuri huafiam.

(Ya tengo erecto mi miembro,
ya deseo poseerte
para darte un hijo).

Desfilaba una gama completa de conceptos sobre la vida salvaje y el amor, y
amanecian ebrios, después de haber pasado una noche de escandalo con las mujeres
que nos tenian marido ni compromiso.

En los dias siguientes, las heridas inflamadas del tatuado, eran tratadas con agua
natural caliente, con lo que, al cabo de cinco o diez dias, estaba sano y con hoyos listos
para lucir largos y brillantes oahuis que realzaban la fiereza del moré.

El “taran”, gran fiesta, la mas solemne y aparatosa, cuyo nombre corresponde por
onomatopeyismo al sonido especial del instrumento ya descrito en capitulo anterior.

Se realizaba esta fiesta en cualquier época del afio y a voluntad de cualquier
familia que queria obsequiar a sus amistades y parentela. Se cuenta que, Cararena, finado
padre de Justita Ato Ritan, actualmente interno del Nucleo, era muy aficionado a obsequiar
con frecuencia esta fiesta; pues era muy valiente para sus cacerias y para sus siembras
de maiz, en su paraje denominado “acco pic at".

Los preparativos para un “tardn”, embargada la atencion y diligencia de todos los
vecinos, que colaboraban en distintas faenas: la preparaciéon de las chichas, harinas,
cacerias y miel de abejas. Cuando todo estaba reunido, los jovenes de la casa familiar se
dispersaban como mensajeros para el convite, y el dia determinado, por distintos caminos,
asomaban los huéspedes luciendo sus mejores trajes y adornos, y sonando sus flautas y
pifanos en sefial de anuncio y regocijo. Los invitados eran recibidos por el duefio de casa,
gue generalmente era el anfitrion —“iyena copa”. Ubicados en hamacas colgadas en
columpio cerrado, que rodeaban la sala de recepcion —“fotén tocéd copa”, los invitados al
tomar su asiento, clavaban en tierra su arco y el haz de flechas era colgado del techo en
direccién de su cabeza.

A media tarde, entre las 15 y 16 horas, empezaba la fiesta con una introduccién
pintoresca. Un copero —“quissat”-, colocado en el centro del escenario, con dos flechas —
“muiyim”-, en la mano izquierda, se presentaba como acompafiante de dos muchachas
solteras que mostraban en las manos porciones de castafia —“tuqué”- menuda. El copero
en alta voz, lanzaba un llamado diciendo “nana afé iyera quivd”, que traducido, decia,
“veni, tio, que son para ti estas flechas”. Esto, repetido tres veces, obligaba al anfitrion a
responder en la siguiente forma: “yo seré ése quien llaman”, a lo que el copero respondia:
“td mismo, porque eres el mejor cantor”, contestando el anfitrion nuevamente: “ya sé, pero
mejor hubiera sido llamar los jovenes”. Terminado este dialogo, el copero volvia a llamar
como al principio, en alta voz, y el anfitrion, aceptando, avanzaba tomando las flechas que
luego incorporaba a sus armas, y tomando su “taran” con la mano derecha, ocupaba el
lugar que abandonaban los coperos. Luego, haciendo sonar fuertemente el instrumento,
llamaba a los danzarines, que, al instante, se alistaban con todo el equipo, y en formacién
frontal, iniciaban el paso de baile, lento y ceremonioso con la primera cancién
“Tonononpirao”, que era a manera de una sentencia reglamentaria y fatal:
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Tonononpirdo
achi tonononpirao
néai huanac maifi ari pa oyam.

(Nadie dormira,
cuidado con el que duerma
porque caera al pozo de la muerte).

Este verso se repetia varias veces, para pasar a otro de paso mas lento:

Taranta huetmaifi
taranta huetmaifi taran taa rantaa
huetmaifi a mirimi.

(En esta fiesta lucimos hermosas plumas,
lindas plumas mostramos como adornos,
plumas de todos los pajaros que vemos bonitos).

Este canto, que es el elogio de las plumas de sus adornos, como todos los versos,
se repite cinco a siete veces continuas para pasar a otros hasta completar la serie
completa, libando, en cada intervalo, sendas cantidades de chicha.

El canto al tigre, se denomina “Guafiam”; al tojo, “Y rocém”; a los huesos de los
muertos, “Vir6 vird”; al venado, “Armésemon”; al chacal, “Ayi moérom”; al jochi, “Siron
siron”; las plumas de la cola del papagayo, “Ami rimi”; al tucancillo, “Rig paifi’; a la perdiz,
“Tocon cairi”; al picaflor, “Huag ofiain; al pescado grande, “Are ayi”; al pez tuctnare, “Pin
ahuin huand”; a los pescados chicos, “Hua t4"; a la palmera marfil, “Y yara comtaifi”; a la
palmera real, “Y yu maifi”; el elogio al mejor cantor de los danzantes, “Huatapac”; al
instrumento taran, “Pain pitaifi taran”; a un nifilo muerto, “Poéc cauto huafiam”; a las casas
quemadas, “Am rimi”; cuando queman al taran como final de fiesta, “Ripain tam taran”.
Después de otros mas que evocan las riquezas y motivos de la vida, bebiendo y comiendo
abundantemente, saludan al lucero del amanecer, como despedida, con un hermoso

verso, “Oron toéc”.

Los primeros cantos son pausados, y el paso de la danza, sin perder la
marcialidad, es grave y ceremonioso. A medida que la chicha carga con sus grados
alcohdlicos, el canto y danza se avivan hasta la excitacion y temeridad, concluyendo con
la muerte de alguno que traicioné el amor, con heridas de abundante sangria, o bien, con
el plan premeditado de un asalto a mansalva. Por lo general, después de estas grandes
fiestas, se asociaban para incursionar el Rio Iténez, y bravos y vengativos, asaltaban a los
pobres y confiados comerciantes si les tocaba la mala fortuna de hacerse notar en el curso
de la navegacion.

Al final de la fiesta, en medio de la borrachera y los despojos de la lucha, se
apilaban los taranes en el patio y les prendian fuego, al son del canto “Ripain tam taran”, a
la luz indecisa del amanecer, al calor de la excitacién nerviosa y en la impresionante
desorganizacién de todo el cuadro.

lll.- JUEGOS Y DEPORTES

Parece instintiva y natural la manifestacién, el ejercicio y la practica de juegos en
la nifiez y juventud. Asi tenemos a los nifios moré, en plena selva, durante el bafio en
arroyos de aguas cristalinas y sobre lecho de arena blanca, dando saltos ornamentales y
espectaculares, imitando al delfin de amazonas —“cuctu cut(in” — o bien, zambullendo, para
hacer presa por bajo del agua, a lo cual, los otros huian despavoridos y con gran algazara
—“foreb hua”.

Los nifiitos hasta los diez afios, edad en que aun no hacian caminatas en
compairiia de los hombres, imitaban a los cazadores en todas sus acciones y ademanes.
“Muira man hua”- era el término dado a este ejercicio o juego. Volvian de las cercanias de
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la vivienda con pajaritos flechados, que daban a las supuestas mujercitas para que los
cocinaran y asi, en gran ruedo familiar, comian y comentaban igual que los viejos.

Las mujercitas imitaban a las madres en los quehaceres domésticos y jugaban a la
madre —“ruqui ruquin hua”- aderezando al nifiito hecho de una mazorca de maiz, o de una
fruta silvestre alargado o dando la forma en un vestuario viejo —“u ru”-. En el patio de la
casa y bajo las matas cercanas, hacian la vivienda atando hamaquitas donde arrullaban al
mufiequito haciendo que le hacian dormir.

En cuanto los hombrecitos sabian caminar libremente, o sea entre los cuatro a
cinco afos, ya tenian en las manos arquitos adornados y flechitas sin garfio, que
gradualmente iban manejando y practicando. Tiraban al blanco —“tau te hua’- disponiendo
a prudente distancia un objetivo que, generalmente, era el tallo de una banana silvestre, o
bien, los méas adelantados y capaces, disponian el tiro a la violencia —“muiyam muiya cod”-
en el que participan unos como tiradores, y otros, como colaboradores, arrastrando, a la
carrera, un objetivo al cual hacian blanco, a manera de caceria de animales en plena
marcha o a la carrera. Asi ejercitaban el tiro rapido y violento.

Los nifios y jévenes hacian verdaderos ejercicios de suspension y resistencia. Los
practicaban en bejucos lefiosos que, a manera de cuerdas o cucafias de gimnasio,
pendian de elevados arboles. Para complicar el ejercicio, solian cortar la liana en la base,
y ya suelta, columpiaban y mecian a porfia, probando la resistencia de los que
permanecian bien tomados de piernas y brazos en la altura; los mas guapos, ya se
brindaban para escalar elevadas palmeras en procura de frutas o polluelos de aves
pintorescas. Este ejercicio o juego era llamado por ellos “viu hud”.

En las tardes frescas y apacibles, los jovenes jugaban al “thé 0”, que consistia en
disparar verticalmente una flecha que llevaba en la punta del garfio una capsula o semilla
de siringuera con una perforacion lateral, lo que le permitia producir un silbo agudo al
ascender y otro intermitente al bajar. El primero de los asistentes que lograba encontrar la
flecha en la espesura, era objeto de homenajes y risas graciosas de las mujeres jovenes.

El juego del “co toc” consistia en disponer un aparatito de hojas secas de palmera,
que imitaba exactamente la cabeza de un bulbo, en cuya base ponian un peso cualquiera.
En la parte superior, en vez de hojas, colocaban plumas de vistosos colores. El juego
consistia en golpear la base con la palma de la mano de manera de hacerlo elevar, y asi
en el aire pagaba pena el que lo dejaba caer al suelo. Aqui participaban jovenes de ambos
sexos, en forma desordenada, con gran bulla y movimiento, en las tardes y en las noches
de luna.

El juego “caifi caifi hud” imitaba el salto del sapo. En cuclillas, con las piernas
sujetas con los brazos, daban saltos en competencia; recorrian todo el campo limpio que
rodeaba la casa de vivienda. Los que se iban cansando quedaban en el lugar que les
tocaba, hasta que al final resultaba un campeén que era homenajeado, por todos los
espectadores, que generalmente eran muchos, a raiz de un festival.

“Tum”, era un ejercicio a distancia, disparando el caroso o hueso de la palmera
cusi —“u pué yen”-, a manera de la honda primitiva. Este fruto, pesado, era sujeto a una
piola resistente en cuyo extremo se hacia una argolla, o bien se anudaba un cabo de
madera para asegurar bien el disparo. Con la mano derecha se tomaba y se le imprimia
movimientos giratorios y veloces y se disparaba a campo libre; se tomaba en cuenta la
mayor distancia del lanzamiento para calificar y hacer honores al vencedor. Este ejercicio
era complemento de los grandes festivales sin ninguna otra aplicacion practica, y su
nombre fue tomado por el sonido que imprime la fuerza del disparo o lanzamiento.
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Las jévenes, en las tardes, y en espera de los cazadores, recorrian o paseaban
los caminos jugando y disputandose la preferencia en coger las flores que asomaban a la
vera. “Tac hud”- se llamaba este concurso, después del cual volvian a la casa luciendo en

competencia el mejor ramillete, los mejores collares, cinturones y manillas de exquisitas y
raras flores silvestres.
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EPILOGO

MORE

Juicio critico escrito por el Prof. Mario
Saielly y publicado en “El Diario” de La
Paz, N° 16078, en 29 de julio de 1951.

ASPECTO FISICO.- Creo que no hay persona tan insensible a la impresion de un
encantador panorama que, llegando hasta las playas de Moré, no se sienta cautivada por
la magia de su topogréfica belleza. Los dos anchos brazos del rio Iténez, el mas hermoso
de América, se extienden por opuesta direccion el uno hacia su confluencia con el
Mamoré, el otro hacia la Colonia Franco. El celebrado Cuerno de Oro de Estambul, visto
desde el puente de Galacia no me parecio mas bello.

Sin embargo, la marca distintiva de la inefable hermosura de Moré no reside en los
dones de la naturaleza sin en los artificiales adornos de que supo enriquecerlo la artistica
fantasia de la incansable Directora. Ella supo imprimir sobre toda la explanada costanera
un timbre de limpieza Gnica, mas que rara, cubierta de oportunos manchones verdes,
cortados a cincel, alternados con jardincitos eternamente en flor que comunican al
ambiente una nota de vitalidad tipica que es la que hace de Moré el mas higiénico y
atrayente centro habitado de todo el Beni.

ARQUITECTURA.- El encanto del panorama cobra realce de la hermosura de las
construcciones. El Director que es un virtuoso de la estética edilicia, sabe vaciar las lineas
técnicas de su dibujos en moldes de nuevos tipos de edificios alejados de la maciza
pesantez de los caserones coloniales, mas adaptados a las condiciones de la vida
moderna, mas cémodos y mas elegantes. La capilla ha dejado de un lado el estilo galpén
para ofrecernos con sus puertas y ventanas rematadas en arcos lanceolados, una
miniatura de las mezquitas islamicas de Arabia. El pequefio rectangulo designado para
servir de museo no es para ser descrito sino visto y admirado.

EVOLUCION ASOMBROSA.- La distancia moral que separa el actual pueblo de
Moré de sus barbaras costumbres originarias, es tan grande, que puede considerarse
como prodigiosa. Asi me decia el Obispo de Trinidad que vino dos veces a visitar a Moré y
afiadio: Dios arranco los jévenes fundadores de las escuelas fiscales y les dio la mision de
fundar un pueblo cristianos y Dios les asistié durante los doce afios de actividad constante,
edificante, civilizante, celante, milagrosa. Se fund6 un pueblo cristiano y eminentemente
patriético. Dios y Patria es el binomio magico, la palabra de orden cuyo entusiasmo
resuena en los himnos nacionales solemnemente cantados al pie de la bandera y cuyo
entusiasmo religioso resuena en los coros sagrados al pie del altar de la gloriosa Patrona,
la Virgen del Carmen.

El éxito mas brillante corond la ardua misién, ¢,pero a qué precio?

DIFICULTADES Y OBSTACULOS.- Al aceptar la misién redentora los fundadores
tenian el confort moral de saberse oficialmente sostenidos por el insigne jefe de los
indigenistas, Elizardo Pérez. Pero esta proteccion valia poco para superar dificultades
financieras y servia nada para superar los obstaculos de todo género que implicaban las
condiciones de los primeros tres afios, sin casa, sin chaco, con vecinos envidiosos y
hostiles que s6lo anhelaban incorporarse los desertores de un Moré desorganizado. Todos
estos célculos se estrellaron frente a la disciplina férrea de Moré y a su administracion
prudente y previsora. La Colonia Franco que en la intencién de sus fundadores debia
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eclipsar los prestigios de Moré, la Colonia Franco a pesar de su situacion mas propicia y
los millones que se gastaron para sostenerla fracasd ruidosamente y algunos de sus
personeros reconocieron lealmente la magistral organizaciéon de nuestro triunfal baluarte
de fronteras.

ZONA DE CULTIVO Y REGIMEN INDUSTRIAL Y SOCIAL.- La admirable granja
preparada por Saielly y arrasada por la creciente demostré una vez mas lo acertado que
fue la disposicion del Director en establecer las alturas de Monte Azul como zona agricola.
Con intuicidn psicologica e histérica, por un lado se respeta el sistema ancestral del
trabajo en comun y por el otro admite la importancia de la propiedad privada con la
concesién a todos los casados de una casa con atrio anexo. En lenguaje cientifico esto
significa que llegando a Moré Roberto Owen hubiera hallado su cooperativa de produccion
y consumo, Carlos Fourier hubiera hallado de su lado su falansterio de habitacion coman y
por el otro el trabajo en conjunto de la colmena social los soci6logos ingleses hubieran
hallado la institucion tan oportuna del homestead.

HIGIENE Y CAMPANA SANITARIA.- Entrando en contacto con las familias de la
tribu los fundadores notaron casos de enfermedades endémicas contagiosas y casos de
periédicas infecciones epidémicas desoladoras, las que diezmaron la poblacién de Moré.
Los directores no podian quedar indiferentes, se adiestraron rapidamente en el
conocimiento de las drogas farmacéuticas y afrontaron airosamente las dificultades
iniciales de la terapéutica. En el dia sabes tratar los casos mas dificiles de las operaciones
clinicas con el uso del bhisturi y casos aun desesperados de medicina, sin omitir la
inyeccién de penicilina. La muerte huyé de Moré, ya no la vemos ni una vez por afo.

ADMINISTRACION DE LA JUSTICIA.- En una comparativa estadistica
criminoldgica, Moré estaria con Holanda. Los criminales han virtualmente desaparecido, si
algun caso grave esporadico se presenta, el Director retne la familia, se forma un jurado
de entre ellos y éstos determinan la culpa y el castigo que merece. Procedimiento de
Derecho penal excelente que ahorra al Director malquerencias, rencores y hasta actos de
venganza. Con sentencia arbitral las cosas retornan a su curso normal.

PANEM ET CIRCENSES.- La alimentacion es la necesidad fisiologica mas
apremiante. La sefiora Directora no lo ignora y cada dia a horas fijas se sirven a la familia
Moré las tres abundantes comidas, a base de charque, arroz, yuca y platano. En cada
gran fiesta se afiaden dos mamonas por vez.

INDUMENTARIA.- Tres veces por afio, al Carnaval, por las fiestas patrias y para
Navidad toda la familia debe estrenar nuevos trajes.

REUNIONES SOCIALES.- Los Moré saben vestir con garbo, sus bailes y sus
banquetes en el salén eléctricamente alumbrado reflejan un aire de especial elegancia.
Los Moré son temperantes, ni alcohol, ni tabaco ni juegos de azar. De ahi la correccion
absoluta de sus convenios sociales, nunca se oye una sola palabra indecente, una voz
destemplada, menos todavia un ultraje o una rifia.

RESORTES DE EMPUJE Y PALANCAS DE ELEVACION.- Fueron el culto y la
préactica de las virtudes morales y civicas, respecto a la autoridad, disciplina, obediencia
ddcil y rapida a las 6rdenes impartidas y amor al trabajo.

EDUCACION E INTRUCCION.- Aun siendo un objetivo basico de la escuela rural,
la alfabetizacién no es su primordial necesidad. Educacion es mas que instruccion. La
educacion dirige sus miras a la formacion del caracter moral, guia los sentimientos, el del
deber en primer término y el de la solidaridad nacional que forman los ciudadanos (tiles.
Dando prevalencia a la alfabetizacion aumenta el nimero de los tinterillos y de los
charlatanes demagogos.
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El criterio positivo de la educacion de Moré, sin formar especialistas nos ha dado
la gama completa de los obreros adaptables a multiples oficios segun las exigencias del
trabajo. Los albafiiles pueden servir de carpinteros, y éstos de alfareros o tejeros. Todos
valientes hacheros que pueden transformar en ocho dias un tronco de palo maria en una
hermosa canoa de la capacidad de 200 arrobas.

Sobre el mismo sistema, la incomparable Directora ha formado sus colaboradores
gue pueden ser segun la urgencia, cocineras, lavanderas, planchadoras, alfareras y saben
manejar el azadon, la pala y el hacha para ayudar en las faenas agricolas en tiempo de
sementera o de cosecha. Tal es el método practico que guia la educacién de los moré.
¢ No vale mucho mas que la técnica de alfabetizacion?

RESUMEN.- La redencion social de los Moré es una gloriosa epopeya de la
educacion nacional. Epica llena de episodios admirables alrededor de sus dos
providenciales protagonistas, épica escrita no con el Iéxico ordinario de la literatura, sino
con fragmentos de roca indestructible. Moré es legitimo motivo de orgullo nacional, es
astro que surge en las lejanas fronteras de la patria, y es una esperanza de nuestra
regional economia. Moré es un triunfo de la educacion rural y es una gloria nacional.

En un porvenir no muy lejano, los navegantes del Mamoré veran en la confluencia
con el rio Iténez, un monumento con este sencillo letrero:

A nuestros redentores y nuestros padres Luis Leigue y Yolanda Suéarez de Leigue
el pueblo de Moré agradecido.

Nota Informativa: - El Prof. Mario Saielly hizo una labor docente muy fecunda en la
capital Trinidad, razén por la cual el Liceo de Sefioritas lleva su nombre. Su labor cultural y
humanista tuvo cabida en los principales diarios de la Republica, con el pseudénimo
“Marius” y mantuvo amistad y correspondencia con los mas calificados hombres publicos
de Bolivia.

APENDICE

Contiene las principales palabras y frases del
vocabulario selvicola

Homenaje
a la investigacion linguistica
americana.

EL AUTOR
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CONTIENE LAS PALABRAS MAS IMPORTANTES DEL

VOCABULARIO MORE

Nombres de personas y familiares:

mama
mi madre

hermana
abuela

tia
prima

cufiada
nuera

suegra
sobrina

mujer
vieja

nifio
familia

nieta
recién nacido

Partes del cuerpo:

cara
cabeza
cabello

ceja

0jo

parpado
pestafia
pupila
lagrimal
lagrima
nariz

fosas nasales
moco nasal
boca

saliva

labio superior
bigote

labio inferior
lengua
paladar
diente
colmillo
muela
garganta
pulmones
respiracion
espalda
pecho
senos
higado
intestinos
vejiga

ano
espinazo

ind
indyo

aninyo
apa

ihuin
ninin na

cu huitf
cund huina

yato
huen caméa hué

tanaman
oc6 mati

ra to

nara

ni ndu

tacara ipan ca

cusiti

u pééc
tunéifi
ahuiraif

téc
murizdaifi
capa téc
isiquin

uréifi téc
cumitée

ad

mana ud
osaif

mana topac
morac

ro ahuinche
téc che com
ro timac ye
copa yac
soc cati

yat

puirdye yat
fucda
huanéache patam
foté fotd
zdéac ahuiram
atau

quim

catéat

sa huanaifi
mucuri mém
achiqui utat
me moén
ripa itén

papa
mi padre

hermano
abuelo

tio
primo

cufiado
yerno

suegro
sobrino

hombre
viejo

joven
gente

nieto
el muerto

mejilla
mandibula inf.
menton
barba

cuello

nuez de adan
ollita de adan
nuca

oreja

oido

timpano

cera de oido
brazo
hombro

codo

sobaco
biceps
antebrazo
mufieca
mano

palma de mano
dedos
mefiique
anular

mayor

indice

gordo

ufia
estomago
riflones
barriga
ombligo
escremento
cadera
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ité
ittyo

iyiyo
ahuéu

afé
hui ti

hue ném
vu cln

apicon
huenca aféyo

namacon
ucuti

fucl te moéc
itén

ni huin na
imui ca

fucéa yu

cau ye

cutd huéc
tunéifi topac
ata patam
coro cordc cati
uchuni patdm
huaca qui
tenetét

rapat

racho ye tenetét
tacassi tenetét
tipan

apan

tapuiu

huayini pat
saye tipan

mo huan vi
oc ye

am

quimaif um
upueye Um
nicéye

ac ipuiye

chic tiquin ani
chimiye

ittye Um

tapi

sa puin na
tapan naché
tim

ofiéc

mon

atd moén



cintura
nalgas
vulva
pene
escroto
orin
semen
nervio
corazén
sangre
venas
pulso
carne
piel

nocaifi ta
mana moén
tacét
tocoifi
tucurid
utat
huarac
urim si ye
tucuritin
huic

curu puiyip
chom chon na
ucun
topan

La vivienda y comestibles:

casa pasajera
id de hombre
flojo

id. dormitorio
principal

vigas

patio

hamaca primitiva

id. algodén tor-
cido

colcha de corte
de higuera

especie de silla
siembra

hacha

trazado de chon-
ta

punzén de chon-
ta

trampa para ca-
zar en pampa

hachear

miel de abejas
lefia

braza
soplafuego

comida con car-
ne y maiz

carne asada
chicha de maiz
chicha de cho-
clo

guarapo platano

guarapo fruta
harina yuca
harina yuca

brava

tamal de yuca

fu at
map che tafot

upuim
mana coraifi
tée yé
maram me
urd

cara carac ca

map cati tami

nofén

pinhua

poére poére té
papche roma-

muin
pii pana

catup

tda hua
tuchic
huassaifi
téqui iché
focoyam
muinim pa
au piita
tém ca
r6o moén

mutuc che ritdn
mutlc toca ca-
nohuam

moré

qui ric

chacéao

costilla
verija
piernas
muslo
rodilla
corva
canilla
tobillo
talén

pie

planta pie
dedos pie
hueso
pantorrilla

casa pascanera
id.de hombre
valiente

techo de casa
laterales
tijeras
entrada
hamaca atada
de fibra

id. algodon fino

estera de hoja
de palma

el chaco
cosecha
trazado de acero
cuchillo

trampa para ca-
za de monte

chapapa espia-
dero animales

melear
cocina
fuego
cocinar
comida

comida con car-
ney yuca
pescado asado
chicha de yuca
guarapo de miel

id. harina

harina maiz

rayador de maiz
pachiuva

harina patuju

tortilla de yuca
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curintac

pasa

at

féc

tucuzdim
quimaif

riquit ye at
toéqui seme
quiti nac
chinac
quimaifi chinac
upoéye chinac
at

chacéau ye at

map ahuin
assim

quimaifi assim
tanama raifi
maram maram mé
manaifi

viiche mocén

chat

i hui

titot

v6 hua

chic ye iquit
huiyac che

tatof

tda pip

tda hua pa tuchic
puiti puitiita

iché

puitira

cauta

ssaac sum

tudsi ca pati

t6o pa acop
chau toca tuchic

paache pa mor6

mor6 toca mapac
forép
moréche upoéye

ritan

tima chacéao



tamal de maiz

tortilla maiz
yuca asada
choclo asado

ceramica
tacupé de pes-
cado

concha para
brufir

barniz al humo
olla de barro
algodén

desmontar
hilar
huso bola

estirar hilo pa-
ra hamaca

hamaca termi-
nado

platano

id. grueso

id. morado

id. guatoco

id. islefio

maiz amarillo
cafia de azucar
cafia listada
camote morado
gualuza
papaya

tutuma

pifiita montés

mortero de palo

cernidor de fi-
bra

cuchara palo

Arcos y flechas:

Arco de chonta
flecha de tacuara

con garfio hue-
Zo caceria
id.
id.

upoéyeco yu-
huim

capam
ruchito co acop
rachéc ca

ssfina
tani cap

tacarac che

toco huan
eye uchun
huém

t6o téoac
muiri paifi
uric ya

téa tup

chat huém

ritan

cara cara poéc
mémye

cau toa

sassic ye
huitéc

arizdam

huana huana att
rati man
mororéc

faé

cacam

cachira co chic-
tipan

tée té

camamuim

yacan

parii
maramche papat

tapan papat
huiquiram

tom huém
6c huassaif

u at

pitassiu
huémye

tamal choclo

tortilla almidén
platano asado
tamal de pesca-
ditos

barro preparado
concha para
limpiar

quemar loza

pintar loza
cazuela de barro
desemillar el al-
goddn

urdir grueso
huso rueda
ovillar hilo

atar los hilos
para hamaca

soga de hamaca

platano largo
id. motacusito
id. oloroso

id. guineo
yuca

maiz colorado
cafia blanca
cafia moradita
camote blanco
papa del monte
sinini

aji

pifia grande

piedra de mor-
tero

escoba de flor
de palmera

batidor palo

cuerda de arco
flecha con gar-
fio venenoso
id.

id.

con garfio hue-
so caceria

id.
id.
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pipssum

fudhuén
ruchiche fitan
pitoco eca

nama can
coréhua

tom ta

maramche uchin
uchdn

ochéc puin tac

tau toca
6c chinac
upoéye co huém

vii toca

moco parinaco
chét

timé ocon
vanye

todye mémye
huaca pui poéc
aacop

moém chi

toé at

tom at

toaye rati man
maddam
afiom
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cachin

ép che

quihuin sissim

papa quiram

mocé parii
tanapa

huiric huiric

téo téo upuim

muiyim

pip topac
téqui quihué



id.
id.
id.

utssiu
oromé
paniat

Cortezas de higuera salvaje:

Para hacer los cara-
pacanes

Diferentes trajes:

Carapacanes

chaifi tm

atdhua comuicép

uricanché
toaye

titin timi
uquisicche
yuc yupanca
map romanca
pantiquintoca
equisicche
yatocohuém

Cesteria de hojas de palmera:

jasayeses de tejido
o trenzado rastico

canastas de trenzado
superior

canastas de trenzado
superior

Cantos y danzas:
orden de los cantos

en la danza del
TARAN

Parajes y viviendas:

ripapa

acyé
u puirip

poé huinamanca
uti puizdac

é etéc
ti puizdac

Tonononpirédo

Taranta huafiam
Yirocom

Maj onaifi

Arihudj tapan
Areayi huan huan
Ya ana tipa covén

Ocupacion, pertenencia e influencia indigena:

Rio Iténez Ru huit
Bahia Azul Poéye Isicacom Pampitas
Bahia de Moré Huachiquitat

do
Barranco de Mo-  Puisirihua
ré
Barranco brasi- Namacahuit El Corte
lero
Arroyo brasile- Cumi tuqué

ro

id.
id.
id.

téocon mapac

ayicén imuim

huet mahuinche
corém corém ocyé
cat cat che
pampa namanca
caracao

futu futinye

tad raméanche
pam pam puinche

upoéye ocpoc

éc ye timi
huarduca

tapa tapanca
étoco cat cat ca

huayita

Taranta huét maif

Huéri céoro
Viro viro
Hudj yarao
Ayi néron
Orénto

Boca del Iténez

Barranco colora-

Bahia Komarek

Bahia del Corte

69

théo
pai pai tapan
ihuiri

Poé ramafié
Coropan raman
Mémye huayi fo-
rohuét

Caupitipa

Ninchi iquit

Umaco moaré



Barranco del
Corte

Bahia das On-
zas

Arroyo de los
pescado

El Forte de Bei-
ra

Rio Machupo
Las Araras
Rio Mamoré

Lago Océano
Barr. Vigo
Arroyo de Ale-
jandria

Barr. Singapur
Corte del Azul
Supressa

Numeracion:

uno
tres
cinco
siete
nueve
veinte

Forma:

triangulo
circulo
cilindrico
esférico

linea ondulante

Los colores:

negro

gris

rosado
anaranjado
retofio

celeste
chocolate
rayado o listado

Namama para

Ahuan pati

Cumiricu

Tenche timéac

Moém téc
Cau timéac
Toé&c téc

Quima maraifi
Tém. Téc
Cumi irdm

Chintoco utssiu
U pana
Huayina tin

tan maifi

map ramayim

tan upiye um
opaqui nin maché
ac raman ipuiye
apfi apina chinac

copsiye
tucuhuénye
panaye issiquin
huardo manye
muru murdcye

témye

toac ye

terén memye
muém ye
rachoye
puintiquinye
chuchuri

huana huana ca

Naturaleza y espacio:

tierra

agua

barro

arcilla negra
arcilla gris
arcilla roja
arena

lodo

piedra

timéac

com

nasiqui
namacan
tocé tacét
mémye timéac
mi mad
poéye timac
puicim

Motacusal

Lusitania

Arroyo limite
de Moré

Boca del Map-
ucho

La Horquilla
Rio Cautario
Barranca War-
nes

Barr. Bolivar
Barr. Alejandria
Arr.del Som-
brero

Rio Azul
Pico de plancha

dos
cuatro
seis
ocho
diez
cuarenta

cuadrado
medialuna
cubico

linea quebrada

blanco

rojo

Amarillo

verde

azul

violeta

moteado con rojo
moteado con negro

serrania
laguna
rio

arroyo
manantial
pozo
lluvia
llovizna
granizo
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Nama Coran

Cauche pipum

Huitche mahuim

Poéye chepoéc

Cauto huat
Naméa umoé zdén
Namé choréo

E e quifin
Poéco huarazda
Nama tovarao

Nama tacachi
Ysi cacom
Tacofutan

vocoran
it6i itoi sipi

tan nin maché

atimi ye im

apina um

opaqui apuipina chinac

riqui riquitye
te ramanche
pisipisiye
cat cat ye

toaye

mémye
sassicye

atéye

naranye

tima huic

me me mém ye
tatatam ca

tin

ramye cém
huanaye com
fiye com
icatsi com
imara com
maaye

quén quén na
ta ta tam ca



id.mortero
id.afilar
id.ripio
hacha piedra
el dia

la noche

de mafiana
medio dia
de tarde
media noche
de madrugada
ayer

hoy

mafiana
viento

id.frio sur
id.de norte
trueno
relampago
rayo

nube de lluvia
cumulos
Dios

nifios del espacio

apche puicim
curticche puicam
S&c sac toc
ffurati

tiiyipat

issim

rissama

tana nan na
irdhuin

tucd timi assim
toé na ani
panapat
puinica
rissapaifi

fuyani

fGuna chini ani
fat mana moén
sunna

hue hue huétna
sipui puicim
tompuim nahauin
toaye ahuin

ro ahuéncuti

ro ahuin corato

Mamiferos y reptiles:

tapir

ciervo

puma
jaguar
pantera
tigresillo
gato montés
gato gris
antilope
urina

gacela
jabali

taitetd

jochi pintado
id.colorado
borochi
mono perico
perico ligero
mono ururé
0s0 bandera
id.hormiga
osito dorado
pejichi

peji

tatd

tortuga
tracaya
tartaruga
capitari
galapago
nutria

lobito de agua
capihuara
caiman
lagarto
veneno vibora
cuernos del ciervo

imuifi

(tatau
muémca quindm
quindm

ée huarécca
pa assiye

ré hui huit
tomco quindm
méém parib6
moerem tém
yimép

uye

toco ohuam
muicop

mui yac
chictipan
imuirép

achu muim
huamép
foméan

i puic

éca ipuic
piquipan
ocassi
manim

toa

rocém co to4
fu tucisima
éco toa

tép cuatica
carara

am arad
rocom ya ahuan
seme

todye seme
icatssi com
tatéu

tiempo de aguas
id.seco

sol

cielo

estratos

cirro

luna

“ nueva
creciente

“ llena

“ menguante
estrella

cielo estrellado
cabrillas
aurora

Marte

Tres Marias
Eclipse sol

id. luna

arco iris
pampa

monte

madre de los
nifios del cielo
alma

tejon solitario
id.tropa

perro melero
id.montés
carachupa
comdreja
ratén

conejo montés
mono negro
manechi negro
id.rojo
id.amarillo
mono silbador
monito amarillo
id.cuatro-ojos
id.nocturno
iguana

jausi

aspid

lagartija

boa

boyé

culebra
cascabel
pucarara
yarojobobo
pabilo

vibora verde
id.coral
id.sirari
id.pintada
cutuchi
vampiro
murciélago
camaleén

almizcle de caiman

fuerza de boa
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pana com
cavazdi

mapuité

ahuin

mara maranye ahuin
quéen piina
panabo

tacara china panabo
tanni paca sica
to4 ramanna
patta pa ani
pipio

napa mona pipio
toco yahuin
oréntoc

iyin ahuin
cazdim
paramanna
mapna tocan
quiric ssiram
coropan

umi

inai corato

rucussi ti

tanye caf6zda
cafézda
cussupi
mapuito toca quinam
ssauc cuti
azda

naman

tic mén

o huardm
huerém

moém tenéc
mémye huerém
yu uhuim

ut ssiu

miquin

huachic

chéac irdm
rafocom

funan

rafé cora corémoéc
macachifo
nupuiram
nupuirdm
toasi quifin
chiqui chiquit
chacai cat
ayiquin

uzdip

aico cautay6
ririssima

to& ocpoéc
rosamon

roma na panaca
i nau

puinchi

fu maféa

pip na



Nombres de aves:

flandd

bato grande
cabeza seca
garza morena
id.rosada
id.blanca
id.real
id.crema
cuajito plomo
id.tigre

id.rojo

cuervo negro
coéndor blanco
buitre

peroqui
sucha
gavilan real
id.tigre
id.montés
id.pico amarillo
id.negro
aguila pampa
id.del rio
chduvi grande
id.pascanero
id.pintadito
halcon real
id.blanco
id.macono
id.canela
id.gritén

buho gris
budho grande
lechuza
sumurucucu
id.chico
pajaro lira
id.vaca
id.aurora
id.leque
zocori

tibibi

gallareta
taracoé
matico
cardenal grande
id.chico

tojo choco
tojo negro
tojito

hervidor
burgo azul
id.verde
martin pescador
id.mediano
id.chico
picaflor dorado
id.azul

serere de agua
sererico
tijereta

pata pata

u moé zdén
tara tara

au au
raravazdi
yassi qui voat
tum
sucuzdic
thau

tanana
moémye tanana
corébm com
mocétama
tébmca mocotama
chét yimép
tequé tequé
cocoo

pachu muim
papaquiu
huém huéu
toa tan

cau iché
chéc cuni
noém huara
yitata

fi

fica cucuii
toé ocpoéc
huacavan
ssiquin

cau ayico imuin
chéau sacassi
viu cuti
riche chét
sucucu

moro6 fof6t
virbye tanana
yonye uvi
otau

tiu tiu
aadchaca

VOit voit

vét vét

siic6o
mémco céo
muifiique rac
fayuqui satao
au puiraifi
rocén

cau

sararac
rututdc
piparama

a tat

éye atéat
ahuanye

pi i6t

tomca pi i6t
euru ssic
huiric fu
tucdsi maquicin

cuajo dorado
id.cuchara
id.chaleco
tapacaré boli
id.brasilero
pavo mutin
id.crespo
id.pintada
id.campanilla
id.guaraca
id.guaracachi
cuervo vibora
cuyabo grande
cuajojo
cuyabo
id.canela
id.pintado
id.playa
id.coludo
pato negro
id.ronco
id.putiri
id.bichichi
id.llenura
perdiz grande
id.morada
id.canela

id. pampa
id.negra
id.pintada
id.de altura
id.horario
perdiz mofito
id. Moradita
paraba amarilla
id.azul
id.roja

loro hablador
id.cenizo
id.chuto
tarechi
parabachi
lorito frontino
id.amarillo
id.cenizo
cotorrita
pacula

seboi

cacaré

mauri
cocinero
torcaz collar
id.pintada
id.plomiza
cuquiza
totaqui
chaisita
tortolita
curichero
hijo del sol
cebrita
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naranye tanana
topaca ya can
piiyat yé
chaca

hue huéc

utin

tomco curu curiic
curu curdc
pifén

Ssan ssan
coto 6¢

azdi poéc

yi hua hua
huéa 6

tdu sstim
churi capa capac
toco yabo

titim muimad
pichihuit

tipac

tiri rac

vié can

maré aid ud
chora rin

izda mép

oro

futdn

turf i fu

zdam

yivovoc

huau huau
yau ri

ofé rop

yurina coropan
cama can
samuim

ariye

tovarao

toréat

cahuit

éye mara
maré

toani pat

ssic ssic

tii titin
moérem téc
sa sai

SS0 SSO0 cON
quiu

uvi

tussii toc

puit puit quin
toa apam
muiri zdoam
huém

toaco huém
tucuvat
naranca tucuvit
mémye umoéc
mafut te che umoéc
toto coro huat



Nombre de peces:

delfin bufeo
anguila eléctrica
raya grande
raya chica
pacu
general
zurubf
pintado
tucunaré
sabalo
corvina
matrinchan
blanquillo
bagre
ventén

yeyu

Ssatau

nu huit

pa thau
tanapa
capari

a fat

ra cota
toaye pipan
pui rira
huarazda
mimad poéc
paa fod
pipan

of6

tiquin
ohuam

Moluscos e insectos:

cangrejo rojo
id.blanco
ciempiés
alacran
guema quema
lombriz tierra
sanguijuela
gusano de palo
id.motacu
id.patuju
id.majo
id.peludo
id.verde
id.pintado
id.medidor
id.boro

turo negro
id.blanco
concha grande
concha chica
matacaballo
id.gris

grillo
langosta
id.tucura
luciérnaga
id.chica

etore dorado
id.negro
id.carguero
carcoma cuerno
id.dorada
id.negra
id.picuda
id.serrucho
abeja ereret
id.barcina
id.choca

id. rubia
id.oro barcina
id.id.negro
id.boraj
id.bobosi
id.céusica
id.brava
id.hormiguero

mémco assacara
assacara
apaico ocaré
Guquin
napa ssifii
nata Natan
casi sf

cap

0socoifi

hui huit

chii

racht umuim
tahuan

ya huerém
murdc mém
6ocam
tocéa

asso
corohua
éye corohua
taiu

mai cuti
chichihuit
huachéac
chichéc
pacari

pi pi mén
ma corato
upina mén
yupuin mén
ra vi

tda tda

it6i cochi
upf

thén titot
quéde at
mém tocéifi
pan topac
rére

(u cét
tuchic
izdaifi
quifucuyuhuin
yi poe puéc
tahdi
caraman

pirapitinga
pacupeba
palometa roja
palometa amarilla
palometita
id.plateada
id.real
conchudo
chuto

zapato
tachaca
espinudo
pintadito
sardina
cachorrifio
tigrillo

chulupaco
chulupi
id.verde
tabano caballo
id.anta
id.amarillo
id.negrito
mosquito negro
id.puguilla
id.dorado
mosca dorada
id.comun
mosquita
marihui
rorroco

jejene
broquelona
garrapata
garrapatilla
piojo cabeza
id.pajaro
nigua
hormiga tucandera
id.negra
id.palosanto
id.cepe
id.cazadora
id.tropa
id.brava
id.hedionda
id.culilarga
avispa gigante
id.chuturubi
id.id.negro
id.culilarga
id.pintada
id.tatd
id.choca
id.rubia
id.solitaria
id.guatoca
id.de tierra
id.yajo
id.chiriguana
libélula

turiro bravo
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éeco capari
foco yam

0 huerém
cuqui

tata tan moén
cayi parf
huaracéan
ssacao

pui ricén
ricu

ahui quin
puichin
tucdro
puiquin
huassoén
tocon tocon

toféro

fayi assim
tacéra toéca
pui ti

puiricé raco imuim
ahuayip

pui ricén

(u poéc

cahui yam
cauto coifi
toaca nafora
naféra

fichu muim
sslu tau
capuina con ocari
capui

poeréifi poeréifi
toco 60

éco toc66o

fu

ivi

tafé ca
tipuizdac

chic mén
tatafe

tucu hui
ruchinac

topa pa co

rao

ré6 mén

hui sami
quivén nacé imuicuti
curdc ifyo

mén ud

ten timac ye

ya muiritin

t6 mén

sayat

cau pati

téc comai

ya hua o

ya& maram

chéac che chamuira
cut cut cat

yivéi

ahui



id.sefiorita
id.id.negra
id.id.rubia
id.picara
id.jalea
id.tierrabrava

tod tocoifi

maram toca forova
poé quivo

puf huaifi

fu furdm

topa cata

Arboles y plantas:

arbol

raiz

tallo

rama

hoja

flor

fruta
resina
almendrillo
canelon
almendra dulce
aguai
coquino
manzano macho
siringa
cedro

cuta pampa
cuta monte
toco

tinto
jupunaque
sujo
pirafiero
sangretoro
cunduru
piraguina
ejé

jebié
guaybochi
caricari
sumaque
mora

ajo

cucé
lGcuma
coloradillo
harca
morao
negrillo
cumard
chaaco
peloto
salico
ambaibo
bibosi
algodoncillo
bi

turino
gliembé
cafiuela
junquillo
arrocillo

Adjetivos:

bueno
mejor
superior

pana

téqui pana
me munéifi
tipara mana
tunéifi pana
tivaifi pana
upoéye pana
huaraqui

ca huazdan
capaca huarazdan
tuquée

cafuip
chapéacha
tacachi

ipic

cahuéac
timarén
puéye te puetén
sapuic

cauco futuhuit
huipi

caniro

cahua

tatéo

cauco capan
puichat ahuin
chaifi m
huapacan
papécassi
supuippi

tata huiran
pisso huat
sayi cun
oéhui

apan
munurip
charirac
mémye cahua
mapuitd
huapacan
huiyifan chepari
urd

cussen
corocon
carapacan
sipi puicun
huarép
muissép

ofét

ni nin

coyo ye tucurd
canoéra

primara com
cupui mara tenhua
yi primonyémoénca

id.casero
mariposa azul
id.amarilla
id.negra
id.bonita
id.picaflor

cambara
sucupira
palomaria
masaranduba
paquio

tajibo

itauva

izigo

mapajo
ochod
ucurucillo
pacai
chachair
mangaba
chocolatillo
guapomé
peroté
chamular
coca silvestre
uruct
algodén
palma real
id.majo
id.cusi
id.cusimacho
id.azai
id.pachiuva
id.sumuqué
id.motacu
id.chonta negra
id.id.arco
id.totai
palmera abanico
id.marfil
id.chontita
id.marayau
id. redonda
id.peluda
id.jatata
id.motacuchi
tacuarembd
tacuara flecha
id.flauta

curi

chuchio
tacuarilla flecha
id.musica
cortadera
vainilla
orquidea
caracoré
pitajaya

malo
peor
inferior
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papaquid

carapan

sanana

macoro canohuam
ssée

tima mardmche

ucuro cutuquin
huenco mapité
cau cuutf
churi
simuiyip
puiu

cobc

ya para
muhuém
Ssonaqui
cafuip pacé imuicuti
matatac
canaye pi
rubui
canoan
catéat

mocén

zdéc ye foman
huipi copa papat
mahuin
huém

océn
sahuan
tuctssima
uzdip

iiram

forop
huaréafo
toassi

oan

parf

turé

iyi

puisico ocon
coran

apa

tée

onaifi

unim

chu huén
taméara
papat
huinan
quissa com
sapac

quivo

morao

cava hua
ssin siri 6
huiye ofét
puisirihua
tapan pana

yimu huatica
chicomarata
cumui cati puiracati



bonito
valiente
gordo

sano

caliente
dulce
salado
duro
suave
manso
alegre
brillante
hediondo
espeso
liviano
débil
grueso
grande
alto
poco

Pronombres:

yo
ta

él

ése
éste
aquél
mio
tuyo
nuestro
que
quienes
cuyo
nadie
tal vez
cuantos

Adverbios:

aqui
alla
lejos
enfrente
dentro
abajo
detras

debajo

siempre

ya
mal

apenas
casi
cierto
no
jamas

primarai
ssiyi
Gu hua

che uménoca-
mait mén

iché ye

ihui ihuinye
camainye
toéc ye

fot fot ye
muitad mui na
chéi hua
ruraye
saye
saapéc na
zdé zdé ye
che pui hua
indye

Gu ssiquifi
chic tiquinye
funsai

huazda
moémra

corari

fi

anivima

yaa yima

iyé

ayim

ayi ti

ticéo

ati itén nocaraman
ati iyé nai

ché uméana ye
thén ca tiva
ati noca

yi ca

yima a

i poéc

catl huan cati i
tucassi

timac

map au

cuzdi yiti patu-
cuzdi

muiyé tiquin
maifi

éu
ani samui nara-
man

che pui é nayé
ma oifi

ticé u muina
moé mén ana
upaquina tima

feo
flojo
flaco

enfermo

frio
amargo
fuerte
blanco
aspero
bravo
triste
opaco
lindo
ralo
pesado
forzudo
delgado
pequefio
bajo
mucho

nosotros
VOSOtros
ellos
éstos
esos
aquellos
mia
tuya
vuestra
quién
cual
alguno
ninguno
otro
demas

ahi
cerca
donde
afuera
arriba
delante
encima

junto

pronto

bien
asi

despacio
si
también
nunca
tampoco
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pirana
tahuan
panca

yimicén na

chiuye
ahuénye
matye

péye

charac charac ye
iyam

yaa tin

iyona

tif6ifi na

cém puin che
pui ye

puic itén

iye

éye

map timéacye
amuiramye

huatat
ramancure
ramancoma
yi mara
raman yima
vuyéraman yima
iyé comara
ayim comata
ayi fa

ati itén noca
ya aca

mana &i

ché uma noca
huenca

napa mon cati

yiméara

i pui

i umaye

atau huaifi
ahuin

cuzdi ydti

ssi huin raman

tapan ramanye

zdé puin ssara

chipuira é
tiraifi pa i

yi muiram

yari

momra puiyé
ché au 6ifi nana
macaana



quizas

antes

CANTAR

voy a cantar
estan cantando
¢Jya cantaste?

ya canté
canten!

¢cuando cant6?

cantaré siempre

MATAR
voy a matar

estan matando

¢lo mataron?

ya lo maté

matenlo!

lo mataré ma-
flana

quien lo mataria

PESCAR
voy a pescar

estan pescando

¢Jya pescaron?
ya pescamos

pesquen!

¢quién pescé?
mafiana pescaré

HABLAR

voy a hablar
estan hablando
¢ya hablaste?
ya hablé
¢écuando habla-
ria?

ayer hablé

hablen!

maata muiyé
anata

yi puirin

mas

nada

PRINCIPALES MODOS DE USAR LOS VERBOS

VO qui

V0 quita ana
voqui naraman
V6 qui ma?

voqui ana?
voqui ra!

voqui Um pui-
rim?

muiye timéa fa-
voqui na na

furd ra
furd ta ana

umapri furd no-
con

furd nén?
furd anon?
furd rén!

furdri sama tén

ati furd nén
apéec

sama pati
furGtdana papa-
ti

umari furd no-
cordmjn pa
pati

au fu pati?
au catut patipa
ni

furdra pa pati-
raméa non

ati mamya yati?
furdri samé ta-
pa pati

ya hua

ya atd ana
yana raman
ya ma?

ya ana pani
ati nayé yano-
camuimina
ya yaca pana-
pat

ya ara

TRABAJAR

voy a trabajar
estan trabajan-
do

¢ya trabajaste?
ya trabajé

trabajen!
¢trabajarian es-

tos?
ya trabajaron

ROBAR
voy a robar

estan robando

¢Jlo robaron?

ya le robé

roben!

no robaré mas
quien le robaria

DAR
voy a dar
les estan dando

¢ya le dieron?
ya me dio
dénles!

¢ya le daria?
daré mafana

LLAMAR

les voy a llamar
estan llamando
¢ya llamaron?
ya llamé
lldmenlos!
llamarian?

ya han llamado
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tén hua

tén ta ana
umari tén noco-
raman

tén um?
tén ana

ten ra!
tén é cutiraméan

curé?
tén naraman

mavi va
mavi ta ana

umari mavi no-
céraman

mavi fam?
mavi anén

mavi ra

apirén mavi nana
ati mavi non-
apéec

muira
muiti fan
umari mui noca

mui fan?
muinapa
muirén

mui ném yari?
muiri sama tén

huaura

huéu rona fufa
huduna raman
huau fi raman?
huau na

huéu rén

huau fan?

hudu catdt pacon



JUGAR

Voy a jugar

ya estan jugan-
do

Jya jugaron?
ya jugamos
jueguen!

ya jugo

jugaré

BESAR
te voy a besar
se esta besando

ya la besaste
ya la besé
bésela!

¢quiénes le besa-

rian?

todos la besaron

SEMBRAR
voy a sembrar
estan sembrando

¢ya sembraron?
ya sembramos
siembren!

Jya sembraria?

ya sembré

TREPAR
voy a trepar
estan trepando

Jya trepaste?
ya trepé
trepen!

¢treparia?

trep6

SER

yo seré bueno
ellos fueron
buenos

jeres bueno?
soy bueno
hay que ser bue-

nos!

serfa bueno

apayan
apayan ta ana
apayan ti nara-
man

apayan fa?
apayan catut
apayan ra
apayan na
apayan ti pa-
mamaye

chéi hua

chéi rona fan
chairaméan na-
maraman

chai man?
cha anan
chéi ran

ati itén-noca
chaifi fian?

chai puinan ra-
man curé

pim hua

pim ta ana
umari pim noco6-
raman

pim pi fa?

pim pi catut
pim ra

pim e cuti ra-
man

pim na

puini hua
puini td ana
umari puini no-
coéraman

puini ma?
puini ana
puini ra

Puini é cutico-
ma
puini na

ichai hua
ichaiye moén na
curéri ichaiye-
monéa ramé
puirim

cuchéaica mén
ra?

cuchéi ca
chéi chai ra!

chéi catira

LLORAR

voy a llorar
estéan llorando
¢Jya lloraste?
ya lloré

lloren!

todos lloraron
siempre lloraré

LAVAR

voy a lavar
estan lavando
¢Jlavaste?

ya lavé
laven!
lavarian?

ya lavaron

DESCANSAR
vamos a descan-
sar

estan descandan-
do

¢ya descansaste?
ya descansé
descansen!
¢descansaria?

ya descans6

ERRAR

creo que voy a
errar

ya le erré

¢Jle erraste?

le erré
no lo yerren!

yo no erraria

MOLER

voy a moler
estan moliendo
¢ya molieron?
ya molimos

muelan rapido!

si, ya molié
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aifi pi naraman
muiyé titi maifi-
ron &ifi nana

pap hua

péap ta ana
pap na raman
pap ma?

pap ana

pap urd

péap eca mati ra
ran

apina pap nima

zdac hua
zdac ti

umari zdac noco
raméan

zdac ma?
zdac ana
zdac ra
zdac coma?
zdac na

furéc hua

furéc rona pacaifi
apedc

furéc na

furéc mon?
furéc anén
maca furéc tonni-

ma
huadé ta ché fu-
réc é na

tin hua

tun ta ana
tun na raman
tan fa?

tan catat

de de zd& zd4 tan-
nifd
yip&ni tan ca



OLER

hay que oler
ya esta oliendo
¢éolieron?

ya no huele

yo oleré
yo no oleria

COMER

vamos a comer
estamos comien-
do

éya comiste?

ya comi

coman!

¢comié harto?

CORRER
vamos a correr
estan corriendo

¢éya corrieron?
ya corrimos
corran!

no corrié

TENER
nosotros tendre-
mos
Jyatienen?
¢yatenemos
ellos tuvieron

tengan!
no tuvo nada

BARRER

¢ya barrieron?
estamos barrien-
do

ya barri
¢barrerian ya?

Barran de una
vez!

SABER
yo sé todo
ellos sabian

¢ého lo supiste?
no lo supe

ya lo supieron
gué van a saber!

QUERER
yo te quiero

néac hua

néc raifi

umari nac noca
néac fui?

apina nac na-
nain

néac rona
huadé chenac-
ero nanaifi

cau hua
CAu su uti
umari cau natf

cau ma?

Cau ana
caura!

cau muiyé na

puirip hua
puirip ti

umari puiripno-
c6 raman

puiri fa?

puirip catut
puirip r&

curé che puirip-
é noca

6 ma

huatat rén-
omayim naifi
omayim?

6 ma

oma coraman-
puirim

0 ma yim raifi
che omanaye

quihuin hua
quihuin fa?
umari quihuin-
natut

quihuin ana
quihuin iraméan-
apoéc

quihuin ssi ufida

apuim hua
huadaye apuim-
ye mona

apuim muiyé na-
raman ta

apuim upaifi?

che apuim é na-
naifi

apuim naif ra-
man

apuim ramaifi hua

tima
timd ana fan

VER

voy a ver

¢ no estan bien-
do?

no lo vieron?
no lo vi

hay que verlo
no vio nada

LLOVER

ya va llover
esta lloviendo
¢lloveria?

ya llovié

que llueva fuer-
te!

se fue la lluvia

HACER
ya haré
estan haciendo

¢ya hicieron?
ya hicimos
hagan!

no hizo nada

PERDER

¢Jte perdiste?
no se perdié

no quiero per-
derme

se estaban per-
diendo

no se pierdan!
no me perderé

COCER

esté cociendo
éya cocio?

no ha cocido
gue cueza pron-
to!

¢No coceria ya?

BEBER
lo bebi todo
que se lo beba

estan bebiendo
ya bebieron

¢équieres beber?
ya he bebido

ESCOGER
yo escogi
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quiric hua
quiric ta ana
chi quiric nifaye?

quiric eni fun?
chi quiric € nanén

quira quiric rén
che umanoca qui-
ric ca

maye

ma ye contana
ma ye comna

ma ye na?

ma ye comna

ma ye com osama

huén tiquinna-
mayé com

tén hua

tén rona

umari tén nocéara-
man

tén fuii?

tén ca tupaifi

tén ofid

che umanaye tén
ca

ssida hua

ssida ma?

che ssida é noca
che ssida ta énana

ssida huan moén-
naraman

maca ssida nifa
ssida & nata

tussi ye

tussi ta ana

tussi na?

tacéra tussita i
zdé puin ssa ssa-
tussi nayé
tussina apoéc?

téc hua
téc pi anaifi
tdc puisaifi ma

tdc mén naraman
tdc picéifi tira-
man

téc ta Um?

téc ana pani

huac hua
huéc ana



se estan querien-
do

ella me queria

la quisiste?
no la quise
no la quieran

PEDIR
yo voy a pedir
estan pidiendo

¢Jya pediste?
ya pedi
pidan!

ya pidié

HERVIR
va a hervir
esta hirviendo

¢ya herviria?
ya hirvié
que hierva!

RENIR

me va a refiir
esta rifiendo
Jte ring?

me ha refiido
que no rifia

MENTIR

voy a mentir
estan mintiendo
ya mintio?
mintieron todos

no mientan!

no mentiré

VENIR
ya viene
estan viniendo

Jya viniste?
yavine
vengan de una
vez!

¢ Cuando vinie?
ron?

DORMIR

voy a dormir
estan durmien-
do

¢ya duermen?

tacéara timu
huannaraman

camarari tima-
muiyé napa

timd man?
chi timd é nana
maca timad nifan

ichi hua

ichi ta ana
umari ichi no-
coraman

ichi ma?
ichi ana
ichi rén
ichi na

tihuin

tihuin ta ana
umari tihuin na-
yé

tihuin f pui?
tihuin na
tihuin nayé

rd mina

ra mi tén mapa
rami rami i

rami nafun?
rami napa
macé rami noca

umé mon

ume moén tdana
umé mon tifa
umé mon fa?
umé moén nara-
man

macé umé moén-
nifd muina
aspiréon umé mén-
nana

i huan

ihuan ta ana
ihuan puiti na-
raman

ihuan ma?
ihuan ana
ihuan ra

atinaye ihuan-
fa?

upuéfi hua
upuéfi ta ana
upuéfi pina ra-
man

upuén fa?

ellos escogieron

¢éescogiste?
no he escogido

escojan todos
estamos esco-
giendo

IR

ya voy

se estan yendo
Jtevasair?

ya me voy
vayanse!
¢ése fue?

MORIR

Voy a seguir
estd muriendo
¢ya moriria?
si, ya se murié
que se muera!

PARIR
ya voy a parir
esta pariendo

¢Jya pariria?

si, ya pari6

que para de una
vez!

SEGUIR

voy a seguir
estan siguiendo
¢me seguiste?
te he seguido
siganme!

te seguiré siem-
pre

OIR

voy a oir
estamos oyendo
ya lo oyeron?
ya lo oimos
oiganme!

¢lo oy6?

HUIR
vamos a huir

ya se huyeron
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curéri huac nara-
man

huac ma?
che huéac é nana

huéc piréifi
umari huc natuat

mé hua

ma qui rona

ma pi tind raman
mé ta ma?

ma ta ana
maara
maa na?

i mui hua

i mui ta ana

i mui ta n&

i muina ya ri?
yic pani i muina
i muisama!

ahuirdm hua
ahuiran ta ana
umari ahuiram-
naama

ahuirdm na apoéc
ahuirdm na

zdé zdé ssa ssa
ahuirdn nama

tif6 hua

tifé tifa fu

tif6 non

tif6 mapa?

tif6 ana fan

tifé rapa

muiyé timaifiron
tif6 nanafin

rapat hua

rapat ana

umari napat natat
rapat fan?

rapat catu paif
rapat ofia pa
rapat ma?

pam maraman hua
pam maraman ti-
cati

pam maraman na-
raméan



no estamos dur-
miendo

a dormir

no durmié

SUFRIR
vamos a sufrir

estamos sufrien-
do

¢ sufriste?

no he sufrido

no sufran!

sufriria otra
vez

VIVIR

estoy vivo
estan viviendo
Jyaviviria?
ya vivié

hay que vivir
viviré siempre

che upuéfi e na-
tat

upuéfi pira

che upuéfi é no-
ca

séit hua

séit séit mon-
uti

séit muiyé hua

séit ma?

ssi séit é nana
maca séit séit-
nima

opaquit séit ta-
noca

uma hua

uma a

uma ti naraman
uma ita?

uma

umara

muiyé ti mafiom-
umé nana

sempiterno a los indios que al salir a la civilizacion -1938 a 1940 —

¢ya huiste?
no huiré nunca

ino huyan!

ya se huy6

REIR
voy a reir
estan riendo

Jreiste?
me he reido
no se rian!
ya riyé

RECIBIR

voy a recibir
estan recibiendo
Jrecibiste?
recibi

no reciban
jamas recibiria

HOMENAJE

pam ma ma?

che pam ma erén-
nana

maca pam mata-
niméa

pam ma na

tasam hua

tasam ta ana
tasdm raman na-
raman

tasam um?
tasam muiyé ana-
maca tasam
tasam na

pam raifi

pam taifi ana

pam naifi raman
pam maifi?

pam manaifi
macaifi pam

ye opaqui paAm ye-
ron nanaifi

como fundadores de Moré murieron victimas de
enfermedades desconocidas en el monte.

Saapac

Viritan

mujer

FG huém
Sso6it camat “

Pat puin choré
Huiric sacassi

Fa mor6 “

Quinam
Muisa tahuit

Mécapam “

Quina

Apb ocpoéc

Huén huana “

Corémapac
Cahuit
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