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LO RELIGIOSO Y LO
POLITICO:

Transformaciones cosmoldgicas en el pueblo
yanesha (1958-1980)

—CaRrLos ANDRE NARRO
EsTupIianTE DE ANTROPOLOGIA (PUCP)

LAS PRACTICAS RELIGIOSAS Y POLITICAS NO SE DIFERENCIABAN PARA GRAN PARTE DE LOS YANESHA HASTA
MEDIADOS DEL SIGLO XX. EN SUS DESPLIEGUES, LA FIGURA SACERDOTAL DEL CORNESHA™ TENIiA UN
LUGAR PRIVILEGIADO COMO MEDIADOR EN LOS COLECTIVOS DE DIVINIDADES, HUMANOS Y NO HUMANOS.
EL TRABAJO DE EDUCACION Y EVANGELIZACION DEL INSTITUTO LINGUISTICO DE VERANO, ENTRE OTROS,
PRODUJO TRANSFORMACIONES EN ESTE ORDEN INMEDIATAMENTE DESPUES QUE LA ULTIMA DE ESTAS
FIGURAS DESAPARECIA HACIA FINES DE LOS DECADA DE 1950. ESTE ENSAYO PROPONE COMPRENDER EL
PROCESO DE SEPARACION DEL CAMPO RELIGIOSO Y, POR CONSECUENCIA, LAS TRANSFORMACIONES EN EL
CAMPO POLITICO DE ESTE PUEBLO. POLITICA, RELIGION Y EDUCACION CONSTITUYEN EL ENTRAMADO DE
RELACIONES QUE PERMITEN COMPRENDER LOS CAMBIOS COSMOLOGICOS QUE EL PUEBLO YANESHA VIVIO

DURANTE 3 DECADAS.

EL CORNESHA’ ES PROBABLEMENTE UNO DE LOS PERSONAJES
mas importantes en la literatura etnografica sobre
los yanesha. Es evocado para referirse a la figura
politico-religiosa que emergié en algin momento
luego de la revolucion de Juan Santos Atahualpa en
1742 y que vio su ocaso cuando el ultimo de estos
lideres cuasi sacerdotales falleci6 en 1956 (Santos
Granero 1993 y 1994). Sin embargo, se deja de lado
el hecho que el Congreso Amuesha, la Federacion
de Comunidades Nativas Yanesha (FECONAYA) y
la Unién de Nacionalidades Ashininka y Yéanesha
(UNAY), es decir, todas las organizaciones politicas
yanesha que han existido en la historia reciente, den
al cargo mas alto de sus jerarquias el mismo nombre.
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Esto sobre todo en el campo de la politica donde no
se ha intentado penetrar en ese espacio esotérico
que existiria entre aquel lider politico-religioso y esta
figura mas reciente que, llevando su mismo nombre,
se encuentra a la cabeza de las organizaciones
politicas de los yanesha. El andlisis de esa relacion, de
existir, es todavia un trabajo por hacer; no obstante,
hay que recordar que aquella se produciria como
parte de una red que une politica y religién con otros
campos, como la educacion, los cuales a lo largo de
los afios han vivido importantes transformaciones.
Es sobre esas transformaciones que este ensayo trata.
Puntualmente se centra en aquellas concernientes
a la religion practicada por las personas del pueblo



yanesha en el periodo inmediato a la desaparicion de
los sacerdotes cornesha’ y durante toda la década de
1970. Al abordar estas transformaciones en el campo
religioso se busca también dar luz, por diferencia, a
aquellas vividas en el campo de la politica. Para ello, se
utilizan principalmente las notas de campo de Richard
Chase Smith, antropélogo norteamericano que trabaja
con los yanesha desde 1966, publicadas en un articulo
de 1981. En primer lugar, se describe el rol del
sacerdote cornesha’ en la sociedad yanesha antes de
su desaparicion; luego, usando las notas mencionadas,
serdn presentadas y analizadas las principales
transformaciones en el campo religioso; cerrando
el ensayo, las reflexiones finales serdn presentadas
dejando lugar a preguntas ain por responder

Tanto Santos Granero como Smith coinciden en
que el cornesha’ fue un tipo de sacerdote que se
desempefiaba como lider politico-religioso (Smith
1977; Santos Granero 1994). Esta figura surgio,
segun Santos Granero (1993), como un tipo de
profeta mesidnico debido a la influencia que tuvo
entre los Yanesha el trabajo de los misioneros
franciscanos durante los siglos XVII y XVIII, asi
como la determinante imagen de Juan Santos
Atahualpa, quien se levant6 en el afio 1742 contra
los espafoles por medio de una alianza interétnica
en la Selva Central. Desde ese afio y durante un
siglo, esta zona estard libre de colonos constituyendo
el periodo en que los cornesha’ proliferarian.

Estos sacerdotes vivian en templos-herrerias
ubicados en los intersticios del territorio yanesha',
entre los dispersos asentamientos, los cuales estaban
compuestos cominmente por no mas de 3 familias
extendidas bajo el liderazgo de un jefe (Santos
Granero 1994). En cada uno de estos asentamientos
casi siempre se encontraba un paller,o shaman,
que principalmente se encargaba de “curar” de

los males a los yanesha asi como proteger los
asentamientos de los espiritus malignos y los
efectos de la brujeria externa. De igual forma,
cuando se desataba un conflicto violento, emergian
lideres guerreros cuyo poder se difuminaba una
vez se reestablecia la paz. Los cornesha’ diferian de
todos estos personajes por su caracter supralocal,
de modo que escapan de los conflictos propios de
la vida cotidiana. Ademds, se caracterizaban por
establecer comunicacion con las divinidades mas
altas del pante6n yanesha: aquellas de la categoria
Yato (Nuestro abuelo) y Yompor (Nuestro Padre)
(Smith 1982). Los paller por su parte también se
comunicaban con seres divinos pero de la categoria
de “Nuestros Hermanos” como, por ejemplo, las
Madres de los animales y las plantas. De estas
comunicaciones, ambos obtenian saberes misticos
que eran empleados para dar vida y mantener
la reproduccién y el orden bioldgico, social y
cosmoldgico; sin embargo, el paller también podia
quitar la vida siendo esta ambigiiedad la razon por la
que su posicion no era equiparable ala del cornesha’.
Este altimo siempre empleaba sus conocimientos
siguiendo los preceptos morales de los yanesha que
imponian la generosidad y el despliegue del amor
en las relaciones sociales (Santos Granero 1994).

En este escenario, el cornesha’ cumplia tres funciones
principales: en primer lugar, mantenia el orden y la
armonia interna; segundo, hacia lo mismo en relacion
a la independencia externa; finalmente, se encargaba
del éxito de las empresas productivas y reproductivas
de su entorno politico (Santos Granero 1993). Desde
sus templos-herrerias, convocaban ceremonias para
los dioses. Como se dijo, los cornesha’ habitan en
los intersticios y es a esas zonas donde acudian sus
seguidores, los cuales elegian a que sacerdote seguir
de acuerdo al prestigio que cada uno de estos tuviera;
no se podia asistir a ceremonias de dos cornesha’ a
menos que se tenga su autorizacion. Este grupo de
seguidores, en estos términos, se afiliaba politicamente
aesta figura. Aquellos llevaban alimentos y ofrendas

! Actualmente la gran mayoria de personas yanesha viven en comunidades nativas ubicadas en las provincias de Puerto Inca (Huanuco),

Chanchamayo (Junin) y Oxapampa (Pasco). Acerca del territorio ancestral ocupado por el pueblo Yanesha consultar Smith (2008) y Santos

Granero (1998 y 2006).
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que eran entregadas al sacerdote; él, luego de
transmitirlas a los dioses, las devolvia en los dias
siguientes de forma que todos pudieran obtener
alimentos durante la celebracion (Santos Granero
2006). De igual modo, si era necesario, designaba
tareas de produccion a fin de tener los recursos
requeridos. Ademds, preparaba un tipo de masato
especial que era dejado en el segundo piso del
templo o en un altar para que Yompor Ror (Nuestro
Padre Sol) le infunda su fuerza vital a través de su
soplo. Ese masato era consumido al dia siguiente en
medio de los cantos coshamfiats que eran revelados
a los cornesha’ por los dioses (Smith 1982). Tanto
los cantos como los “sermones”, es decir todas las
palabras que el cornesha’ daba a sus seguidores,
se referian a la armonia y la correcta moral que
debian mantener sus seguidores ya que el fin del
mundo y el regreso de Yompor Ror era inminente,
lo que significaria que los yanesha podrian acceder
al mundo de las divinidades una dltima vez. En
este sentido, el discurso del cornesha’ se centraba
en la paz y orden a todo nivel de relacion para los
yanesha; ademads, nunca era una palabra de mando
pero si de sugerencia y permiso. Esta solo tomaba
el tono de orden cuando eran tiempos de guerra
debiendo el cornesha’ elegir a los lideres guerreros.
Por todo lo mencionado, a primera vista parece
que esta figura se aproxima a la del jefe amerindio
de Clastres (2010); no obstante, mantiene sus
diferencias. Siguiendo a Santos Granero (1993)
la funcién de hacedor de paz si es cumplida, al
igual que su don de generosidad y de palabra; sin
embargo, los cornesha’ no gozaban del privilegio
de la poliginia tal como sefala Clastres. Ademas,
Santos Granero sostiene que estos entregarian
mas al emplear sus conocimientos misticos para la
produccién y reproduccion de la sociedad de los
yanesha. De esta forma, la balanza se inclinaria
hacia un lider politico-religioso que da mas de
lo que recibe; este aspecto contrasta con lo que
Clastres propone. Sumado a ello estaria que la
palabra del cornesha’ si es escuchada por sus
seguidores pero no toma el caricter de orden
como aquella de los profetas tupi-guaranies
del siglo XVIII que Clastres menciona (2010).

Por estas razones Santos Granero ubica al cornesha’

dentro del tipo de lideres que poseen el monopolio
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de los medios misticos de reproduccion, es decir,
de los saberes rituales y misticos necesarios para
asegurar la reproduccion material o simbolica
del grupo al que pertenecen (1986). Estos solo
detentan poder politico en las sociedades en
que no hay un organo politico establecido y la
ideologia social demanda, al mismo tiempo que
reconoce como legitimos, los saberes misticos y
ceremoniales para mantener la existencia. Asi, el
cornesha’ es una figura mas proxima a los shamanes
que al mismo tiempo ejercen poder politico que
al jefe sin poder de Clastres (Sztutman 2005).
En ese sentido, se puede afirmar que politica y
religion para los yanesha, tal como Santos Granero
y Smith lograron reconstruirlas para el periodo
de 200 afios posterior al levantamiento de Juan
Santos Atahualpa, no se separan y tampoco tienen
exactamente los mismos sentidos historicos
que en las sociedades occidentales. De esta
manera, en el continuo de relaciones sociales que
incluyen humanos y no humanos, los poderosos
sienten un amor asimétrico hacia sus protegidos:
divinidades hacia humanos; Cornesha’ hacia
sus seguidores; padres (reales o clasificatorios)
hacia sus hijos (reales o clasificatorios) siendo
el lenguaje de la relacion padre-hijo la base de
las relaciones de poder (Santos Granero 1994).
Como complemento de este amor asimétrico,
existe un amor horizontal que se expresa en la
reciprocidad y generosidad entre humanos siendo
la articuladora de la sociedad (Smith 1982).

Asi, se tiene que el cornesha’ es la figura politico-
religiosa que durante dos siglos se mantuvo en
plena vigencia. Santos Granero (1993) sefiala que
la posiciéon de estos entre los yanesha dependia
de su prestigio en relacion a las 3 funciones
mencionadas y que este llegaba al paroxismo en
épocas de crisis en donde su discurso mesianico
calaba con mayor profundidad en sus seguidores:
Juan Santos Atahualpa podria ser un caso
paradigmatico. Sin embargo, la crisis vivida por los
yanesha hacia mediados del siglo XX fue tan grande
que las epidemias arrasaron con los transmisores del
discurso mesidnico terminando casi definitivamente
con este tipo de relacién entre politica y religion.



Luego de un siglo de aislamiento, a partir de
1850 el naciente Estado peruano luchard por
la “reconquista” de la Selva Central y permitira
el ingreso de colonos, misioneros, empresas
privadas, militares, entre otros, en los territorios
de los pueblos yanesha y ashininka (Barclay y
Santos Granero 1980). Dos de los resultados mas
importantes de esta fuerte corriente colonizadora
fueron la fragmentacion del territorio yanesha
en islas de asentamientos en medio de un mar
colono y la fuerte reduccion demogrifica de
este pueblo producto de las nuevas epidemias. Si
bien fue un siglo que compartieron estos hechos
con las practicas de los ultimos cornesha’, y a
pesar de la importancia de estos en los colectivos
yanesha, no se ha dedicado mucha atencion a su
proceso de desaparicion. Se podria asumir que
aquellos lideres guerreros seleccionados por
los cornesha’ tenian como misiéon precisamente
resistir las penetraciones y abusos de los colonos
pero, més alli de una ligera mencion, no se
cuenta con evidencia amplia que la sustente. Lo
que si es un hecho es que, dos afios después de
fallecer el ultimo cornesha’ efectivo, en 1958
comienzan las labores del Instituto Lingiiistico
de Verano (ILV) entre los yanesha (Smith 1981).
Si bien ya existian algunas misiones catolicas y
adventistas trabajando en el interior del territorio
de este pueblo, el esfuerzo evangélico del ILV
cambiard de forma determinante el rostro de la
religion yanesha y, por consecuencia, la politica.

Richard Chase Smith comenzé a trabajar con los
yanesha hacia 1966 y durante la década de 1970
fue testigo incomodo del proceso por el cual los
dioses de este pueblo se mezclaban con un solo
Dios y su hijo Jests o iban diluyéndose conforme
los ultimos ancianos terminaban su paso por este
mundo. Por fines de claridad, este periodo serd
descompuesto en tres lineas de hechos, las cuales no
se excluyen sino que configuran las condiciones y

transformaciones vividas por los yanesha entre los
anos 1958 y 1980: el primer grupo se concentrara
en las labores lingiiisticas del ILV; el segundo, en
las educativas; y, finalmente, en las evangélicas.

Desde 1945 el ILV trabaj6 en la Amazonia peruana
bajo convenio con el Ministerio de Educacion.
Este suscribia que el primero llevaria programas
de educacion bilingiie que comenzarian por la
educacion elemental en la lengua materna para
luego introducir progresivamente el castellano. En
este marco, lingiiistas norteamericanos vivirian
entre los indigenas para estudiar sus lenguas y
diseflar los materiales de enseflanza al mismo
tiempo que traducen el Nuevo Testamento. Esta
segunda obra, la traduccion, es la que acd posee
mayor importancia. Ese Nuevo Testamento fue
escrito utilizando las categorias del panteén
yanesha y esos materiales apuntaban a la
produccion de una epistemologia naturalista. Por
ejemplo, Yato Yos (Nuestro Abuelo Dios), el
creador del mundo que habitan los yinesha tal
como la mitologia de este pueblo lo recuerda, no
es relacionado ni homologado al Dios cristiano;
simplemente no es mencionado. Su hijo, Yompor
Ror (Nuestro Padre Sol), que fue enviado a esta
tierra para crear un nuevo orden social y destituir
a la antigua divinidad solar que tenia como
principal placer la eliminacion de los yénesha,
es dividido en dos: cuando hace referencia al sol
serd llamado atsne (calor) en los materiales de
enseflanza mientras que al mismo tiempo Yompor
es el nuevo nombre en la Biblia para Dios. Ambas
figuras, que son centrales en la mitologia y en la
religion yanesha tal como se puede ver a través de
las ceremonias que los cornesha’ realizaban con
sus seguidores, pierden su estatuto de divinidad,
uno por borradura y otro por naturalizaciéon; como
complemento, el significante, es decir, la palabra, es
dislocada hacia un nuevo referente: Yompor ahora
es Dios y Jesus, y ya no hace referencia a una de las
categorias de divinidad?. Efecto de esto que Yompor
(Nuestro Padre) pueda también ser “nuestro

2 De acuerdo con Smith (1982), el panteon yanesha se divide en tres grupos de jerarquicos cuya denominacion sigue la logica de un modelo

de parentesco de tres generaciones. Para ego masculino: Yato (Nuestro Abuelo); Yompor (Nuestro Padre) y Yachor (Nuestra Madre); y

Yemona’shen (Nuestro Hermano) y Yo’CH (Nuestra Hermana).
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hermano”, cuestion imposible para las categorias
de parentesco y clasificacion divina de los yanesha.

En relacion a este primer trabajo lingiiistico, esta el
de educacion. Este tuvo como fin producir indigenas
bilingiies con manejo de habilidades de lectoescritura.
En razon de esto, muchos jovenes yaneshas elegidos
por los misioneros y lingiiistas® acudian a las oficinas
del ILV en Yarinacocha donde recibian formacion
para profesores. Una vez concluidos los meses de
formacion, retornaban a sus comunidades para
impartir lecciones en las escuelas que el mismo ILV
construia. Estos nuevos profesores indigenas estaban
a cargo de la educacion de los nifios que, como se vio
en el ejemplo de Yompor Ror, anulaba muchas de
las categorias que los yanesha todavia utilizaban. El
caso de la divinidad solar y su traduccion al “calor”
del sol dice mucho mas de lo que parece. El ILV y
sus materiales reproducian una ontologia naturalista
(Descola 2004) en que un dios distante era el creador
de un mundo que seguia las reglas trascendentes
que las ciencias descubrian. En esa creacion habia
una naturaleza alejada y diametralmente opuesta
a la humanidad: el sol era una estrella lejana que
no tiene nada de sagrado. Las nuevas generaciones
de yanesha en esas décadas viviran entre practicas
de comunicacion con las divinidades, por ejemplo
con Yompor Yompere, aquella roca que es hermano
de Yompor Ror y que obtuvo su forma actual
al ser castigado largo tiempo atrds, y practicas
de purificacion (Latour 2012) que son parte de
la educacion que el Estado peruano promovia.

Finalmente, dentro de la evangelizacion se encuentran
interrelacionados ambos hechos de traduccion y
educacion. Pero la fuerza de la evangelizacion y su
extension en la vida cotidiana la marcan como el
principal conjunto de practicas que minan la religion
yaneshayllevanasusdivinidadesal ocaso.Sibien el ILV
perseguia objetivos educativos y lingiiisticos, también
funcioné como el principal agente evangelizador
en la Amazonia. Los profesores indigenas eran los
encargados de esto e incluso ellos mismos oficiaban
las misas y servicios. La escuela podia funcionar

como local de las ceremonias, como en el caso
de la comunidad de Miraflores donde Smith vivio
varios afios. No obstante, centrarse en los espacios
formales de difusion de la palabra, por mas fuerte
que esta sea, es dejar de lado la verdadera fuerza
de la accion evangelizadora. En las notas de campo
de Smith se puede apreciar la vigilancia ejercida no
solo por los profesores o misioneros sino también
por los mismo yanesha e incluso por cada persona
sobre si misma: elocuente es el caso de un padre,
de los mis ancianos de su comunidad, reprendido
por su hijo, un profesor bilingiie, al beber masato
y masticar coca. El masato, la caza, la coca, las
plantas que el paller, chamin, conocia y demas
alimentos fueron proscritos. Los cantos que los
yanesha hacian en las mafanas y al anochecer para
solicitar a sus dioses proteccion dejaron lugar a las
canciones evangélicas. Muchas veces cuando estos
cantos eran emitidos, las personas eran puntos
de burlas e incluso de condenas ya que “solo el
demonio puede ensefiar esas cosas”. Ademais,
el miedo era uno de los factores que impedian a
los adultos yanesha actuar como antes lo hacian.
Smith sefiala que es un miedo al castigo de Dios,
uno que estd ya en el interior de sus nuevos
conversos. Todos estos efectos negativos* de la
evangelizacion se daban al mismo momento que los
nifios y jovenes aprendian que el Sol ya no era una
“divinidad padre” sino un astro lejano creado por
Dios y solo entendible por la ciencia. Por si fuera
poco, la evangelizacion penetrd en los gustos de los
jovenes y ninos: los funcionarios del ILV repartian
radiograbadoras 'y cassettes que contenian
melodias americanas con letras evangélicas en
yanesha. Estos hechos relacionados produjeron
que hacia fines de la década de 1970, el 60% de
la poblacion yanesha se reconozca evangélica.

Algo que Smith resalta es que los yanesha
contindan siendo igual de religioso que cuando
existian los cornesha’. Sin embargo, ahora es el
evangelismo el que rige sus creencias. Si bien esto
es cierto en parte, es tanto en las creencias como
en las pricticas en donde se encuentran estas

3 Smith indica que es una eleccion arbitraria y no regresa al tema.

4 Con esto se hace referencia no a un juicio de valor sino a los efectos indirectos que la evangelizacion producia.
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transformaciones y diferencias. Ya decia Viveiros
de Castro que los primeros misioneros en el
continente fallaron al querer cambiar las creenciasy
los espiritus antes que los cuerpos de los indigenas,
es decir, el habitus entendido como un manerismo
corporal en el despliegue de las practicas (2004).
Anilogamente, si bien el trabajo de traduccion
de la Biblia y la resignificacion de las categorias
religiosas son parte fundamental en el proceso
de evangelizacion, también lo son la educacion y
los medios mismos que encauzan el campo de la
religion. Asi, el hecho de que no se pueda beber
masato, cantar o consumir algunas plantas es negar
la comunicacion con las divinidades y las madres
de las especies, por decir lo menos. Mientras que
asistir a la escuela, aprender castellano, seguir los
designios de la moral evangélica, rezar, confesarse,
entre otras practicas, es participar de un orden con
Dios y las ciencias que no incluye a estos seres que
poblaban el mundo de los yanesha. En el medio,
Smith encuentra personas mayores que junto
con sus hijos y nietos cantan coshamfats, visitan
lugares sagrados y entregan ofrendas a los dioses.
Este es el escenario de las décadas de 1960 y 1970
para los yanesha. Se vive la transformacién de un
campo politico-religioso, que incluia humanos y
no humanos en comunicacion cotidiana, hacia un
campo religioso en donde Dios es el creador de un
orden natural y a la vez habita en la conciencia de
los yanesha. Si se utilizan las categorias de Descola,
parece ser una naturalizaciéon de una ontologia
animista. Sin embargo, lejos de ser un proceso claro
y continuo de transicion entre dos tipos ideales de
ontologias, es un campo con productos diversos
en una escala mucho mas fina. Se trata pues de
personas que practican el evangelismo, otras que
practican la comunicaciéon con las divinidades
yanesha y en el medio algunas que en orden con las
circunstancias despliegan unas u otras practicas®.

Las divisiones se crean: evangelistas discriminan a
no evangelistas; yaneshas mayores se alejan de sus
comunidades recién nacidas al no poder soportar
la traicion hacia lo que ellos han sido; comunidades
mismas se dividen siguiendo la intolerancia mutua
entre evangelistas y adventistas. Encerrados bajo
un halo de naciente naturalismo se encuentra el
evangelismo y el mundo sin divinidades mas que
Dios: la religion en su campo de gobierno de las
almas; de otro lado, bajo el cuidado de Yompor
Ror se ubica el mundo de los tltimos yanesha que
esperan ascender al lado de su padre protector
y vivir en armonia eterna con él y las demis
divinidades. Esto sin olvidar los acelerados cambios
legislativos, econdmicos y politicos que penetran
esta sociedad creando y fortaleciendo las redes
de los yanesha, como pueblo indigena y de las
personas en un su interior, con infinitos agentes.

v

Durante la década de 1970 la religion parece
separarse de la politica para un grupo importante
de yaneshas. Por consecuencia, las divinidades
ya no participan de estas acciones politicas. Para
aquel grupo de personas se tiene un campo de
la religion, su dios, sus misioneros y su pueblo;
por otro lado, la creaciéon de dios, la naturaleza
y los saberes que desvelan sus misterios, las
ciencias; finalmente, por diferencia como se
dijo al inicio, se puede concluir que se tendra un
campo de la politica propiamente dicho. Esto en
un escenario en que el Estado comienza a mirar
hacia la Amazonia con mayor interés. No hay
que olvidar que un grupo importante, por el cual
contindan discurriendo los afios, se comunica con
Yompor Ror y lamenta la traicion de sus hermanos
yanesha. Menos atn hay que olvidar a aquellos

° Si bien no es el objetivo de este articulo, en este punto es pertinente preguntarse por qué algunos yanesha optaron por una u otra alternativa.

Santos Granero (2009) plantea que siguiendo una practica comutn en los pueblos indigenas de la Amazonia, los yanesha incorporaron a través

su vestimenta y habitos alimenticios, es decir, a través de sus cuerpos, ciertos atributos de su Otro radical, los mestizos y los blancos (ocanesha);

en este proceso siempre inacabado de convertirse en el Otro, los yanesha evidencian su agencia historica y la importancia de los cuerpos en

la constitucion de su identidad, siempre en relacion con Otro. Sin embargo, lejos de ser un debate zanjado, convendria profundizar en la

comprension de las condiciones y limites de esa apertura reconocida a los colectivos amazonicos ya que, como las notas de campo de Smith

muestran, las reacciones fueron muy diversas al igual que los resultados.
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que formados en ambos senos siguen el orden de
las condiciones produciendo quiza disposiciones
distintas a aquellas que permitieron su emergencia.
El ILV y su labor evangelizadora fueron las
fuerzas determinantes en la configuracion de
estas transformaciones: ellos formaron yaneshas
a su imagen y semejanza liberando las fuerzas y
contrafuerzas que dieron la forma actual a esta
sociedad. Decir que la religion esta separada de lo
politico es impreciso; mas acertado es reconocer
que hay personas practicando la separacion como
otras manteniéndola bajo formas que ya no son
aquellas de las épocas de los sacerdotes cornesha’.

Y si hemos de confiar en los antropdlogos y
reconocer que en gran medida fue el cornesha’, a
través de los medios misticos de reproduccion, es
decir, el saber dado por las divinidades superiores,
quien ordenaba los aspectos politico-religiosos
del mundo yanesha, surge la pregunta sobre como
negociaron los mismos yanesha, durante el periodo
aqui sefalado, 1958 a 1980, las relaciones con
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misioneros, militares, colonos, el Estado, ONGs,
etc. Si en tiempos de los sacerdotes cornesha’, y
también para un grupo en detrimento durante el
periodo analizado, era el saber mistico, como lo
llamaria Santos Granero, el que brindaba poder
politico y prestigio permitiendo movilizar a las
divinidades y los humanos, ;qué saberes serian
los que ahora informen el poder politico para
los yanesha sabiendo que Dios y la ciencia no
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ajeno, pero complementario, al de la ciencia y
al de la politica también. Sabiendo que religion
y politica no son ya lo mismo ni se comunican
de igual forma para gran ntimero de yaneshas,
emerge, a lo largo de este ensayo, esta nueva
pregunta siendo quizd la figura del cornesha’
el hilo de Ariadna que se deba seguir hacia la
comprension de todas estas transformaciones. l
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