Ricardo E. Latcham

La filiacion materna entre los indios andinos

Los cronistas de la Conquista y
también los posteriores y los his-
toriadores modernos nos presen-
tan a los indios del Ecuador, del
Perti, de Bolivia y de Chile, como
esencialmente patriarcales en cuan-
to a su organizacion social; con des-
cendencia en linea paterna, here-
dando los hijos a sus padres por
linea varonil. En especial hacfan
valer estas opiniones respecto a los
Incas del Perti, cuyas conquistas
habfan logrado formar un imperio
que, a la llegada de los espafioles,
abarcaba todos aquellos paises.

Sin embargo, las investigaciones
de los wltimos afios vienen a de-
mostrar que tal estado patriarcal
no existia en dichos- territorios ni
siquiera entre los Incas reales, quie-
nes, segtin Garcilaso de la Vega y
otros cronistas de la época, here-
daban el trono en linea varonil, su-
cediendo los hijos primogénitos a
los padres.

En una publicacién anterior (1),
hemos probado con copiosa docu-
mentacién lo erréneo de esta afir-
macién y que en el Perd, como en
los deméas paises mencionados re-
gia, hasta mucho después de la con-
quista espafiola, la filiacibn ma-
terna y la herencia por linea feme-
nina, vestigios de un estado ma-
triarcal anterior, que todavia de-
jaba profundas huellas en la socia-
bilidad indigena.

(1) Los Imcas: sus origenes y sus ayllus,
por Ricardo E. Latcham.

Cierto es que a principios del
siglo XVI, los indigenas de todos
los paises andinos se -encontraban
en una época de transicién en que
no predominaba ni un estado pa-
triarcal franco ni un sistema neta-
mente matriarcal. Pero hay todo
indicio de una época anterior en que
las mujeres deben haber ejercido
un dominio social y posiblemente
politico, aunque en el momento de
que hablamos, los hombres lucha-
ban para emanciparse enteramente
de la tutela femenina y establecer
la supremacia varonil. En gran
parte habfan logrado este objeto,
sobre todo en el dominio guberna-
tivo y politico, aun cuando social-
mente las mujeres mantenfan to-
davia su situacién .privilegiada.

Para comprender los fundamentos
del patriarcado, o del matriarcado
o sea el sistema de filiacién paterna
o materna, debe recordarse que en
toda la América la consanguinidad
se conceptuaba unilateral y no bi-
lateral como en los pafses de Eu-
ropa. Segin este concepto, la des-
cendencia inmediata -de una pa-

reja se estimaba ser hijos o del pa-

dre o de la madre segtin el caso,
pero jamas de los dos a la vez.

El sistema social de la gran ma-
yoria de los pueblos americanos
se derivaba del totemismo y el des-
conocimiento de este factor, que
es un descubrimiento relativamente
moderno, impidi6 a los cronistas y
aun a los etndlogos del'siglo pasado
darse cuenta de la verdadera cons-
titucién de las familias y de las co-
munidades .que observaban,
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El espacio no nos permite ana-
lizar aqui en detalle el fenémeno
del totemismo.
camente algunos de los caracteres
més comunes del totemismo sud-
americano que tienen relacion -di-
recta con el problema de la filia-
cibén.-

Cuando llegaron los espafioles,

hallaron que en muchas partes los .

indios crefan descender de un an-
tepasado animal, el cual constituia
su tétem. En otras partes, como
entre la mayoria de los pueblos se-
dentarios, dedicados a la agricul-
tura, se encontraba un totemismo
més, avanzado en que el tétem no
era el antepasado comin, sino un
aliado, generalmente animal, ele-
gido por el fundador de la estirpe.
El hombre y el tétem, por medio
de transfusién de sangre y ciertos
ritos méagicos, celebraban una alian-
za de ayuda mutua, por la cual se
comprometian a contribuir con to-
das sus influencias y supuestos ‘po-
deres, a la proteccién y conserva-
ci6én- del otro ¥ de la descendencia
de ambos. El tétem era hereditario
en la familia de su fundador y el
compromiso contraido entre gste y
aquél se hacia extensivo a los des-
cendientes del uno y del otro.

En todo los pueblos andinos, el
grupo totémico derivaba su nom-
bre del tétem. Dicho nombre, adop-
tado por el fundador del griipo, al
elegir su totem, llegd a ser el ape-
llido de toda su descendencia, de
manera que el grupo totémico era
a la vez un grupo consanguineo,
por cuanto todos sus miembros re-
conocian el parentesco de sangre.
Justamente a causa de esta gon-
sanguinidad de todos los miembros
del grupo totémico, era estricta-
mente prohibido el casamiento en-
tre personas del mismo grupo. El
marido y la mujer en ningn caso
podrian tener el mismo tétem. Los

Indicaremos tni-

hijos del matrimonio pertenecian
exclusivamente al grupo totémico
de uno de los padres, seglin regia
el sistema de filiacién paterha o
materna, sin considerarse emparen-
tados por sangre con el ofro.

El factor determinante en estos
casos era de orden econémico. En-
tre los pueblos de cazadores y muy.
a menudo entre los pescadores, la
filiacién era paterna, porque en
ellos, por ser los varones los pro-
veedores, ocupaban el puesto maés
importante en la familia y en la co-
munidad. Su tétem era el tétem
del grupo y los hijos, por consi-
guiente, contaban su descendencia
por ‘el lado paterno. '

En todo caso correspondia a las
mujerées la recoleccién de las plan-
tas y raices que servian para au-
mentar y variar la alimentacién.
Cuando sse descubrié que esta ta-
rea se podria facilitar sembrando
o plantando ciertas especies, vege-
tales y asi cosechar sus productos

‘en la misma vecindad de sus habi-'

taciones, se dié comienzo a la -hor-
ticultura, primera etapa de la agri-
cultura. En el principio, los tra-
bajos relacionados con esta nueva
industria eran exclusivos de la mu-
jer y s6lo mucho después, cuando

‘habfa adquirido una gran impor-

tancia econémica, los hombres co-
menzaron -a ayudar en las faenas
més pesadas, como el roce de los
montes, el cierre de los predios, el
rompimiento de la gleba y la ela-
boracién de las acequias de riego.
Lo deméas, como antes, eran tareas
de las mujeres.

La dedicacién a la agricultura
introdujo nuevos modales en la
vida de los" pueblos. Las costum-
bres errantes de los cazadores co-

menzaron a modificarse. De n6-

mades, se convirtieron, poco a poco,
en sedentarios, vista la necesidad
de . no.abandonar sus siembras an--
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tes de la cosecha. Los hogares se
hacfan més’'permanentes y de cons-
truccién méas duradera. Cada fa-
milia consideraba: como suyo pro-
pio ‘el pedazo de terreno que cul-
tivaba y~para protegerlo lo cerca-
ban, constituyendo asi un verda-
dero predio. De esta manera -naci6
la idea de la propiedad y eran las
mujeres las primeras propietarias.

Indudablemente, en sus prime-
ros ensayos, los productos.de esta

agricultura incipiente no eran otra .

cosa que una ayuda mas o menos
apreciable a la .alimentacién prin-
cipal de la carne, proveniente de la
caza.- Con el tiempo, sin embargo,
la nueva industria iba -tomando
proporciones cada vez mas impor-
tantes, hasta convertirse en la ver-
dadera base de la alimentacién,
reemplazindose en gran parte la
carne por el pan.

Con este cambio econdémico, se
modifieé el -sistema .social y fami-
liar. Ya era la mujer la principal
proveedora, .era -ella la duefia del
predio y del hogar Mientras no
existia la propiedad la gente se
preocupaba poco de la herencia, pe-
ro.ahora esto cambi6. La casa y el
predio eran algo que se podria here-
dar y por consiguiente se desperta-

ban nuevos intereses y el asunto de

la filiacién "asumia .una importancia
que antes no tenfa. Por ser las mu-
jeres las que se dedicaban a las ta-
reas agricolas, debfan ser entonces
mujeres las que heredaban los pre-
dios.

Antes, cuando predominaba la
importancia econémica del hom-
bre,. éste, aunque obligado a bus-
car esposa en otra comunidad, la
llevaba a la suya propia, donde ocu-
paba una posicién inferior. Con el
nuevo régimen,. la mujer se Rizo
sedentaria y- permanecia en su pre-
dio. . Al casarse, el hombre se ‘veia
obligado ahora a irse a.vivir- en la

morada de su mujer, donde él era
mirado como-extrafio, La situacién
de la mujer habia cambiado. Ella
vivia en su comunidad de origen,
rodeada de sus parientes consan-
guineos. El tétem del grupo era el
suyo, siendo otro el del marido. To-
dos los hijos nacidos en la comuni-
dad adoptaban el apellido .del té-
tem y eran considerados hijos de
la madre, ya que el tétem y ape-

" llido del padre eran otros, extrafios

al grupo. De esta manera y por un
cambio trascendental "del régimen
econémico, se modificé también el
régimen social, trocindose la fi-
liacién paterna por la materna, el
sistema patriarcal por el matriarcal.
Es indudable que los hombres -
lucharfan para defender o para
recuperar sus prerrogativas per-
didos y es probable que el verda-
dero. matriarcado o' predominio so-
cial de las mujeres no haya logrado
establecerse eficazmente en todas

.partes y que no haya durado por.

muchas generaciones, pero algu-
nos de sus resultados eran menos
transitorios y continuaban mucho
después de que los hombres ob-
tuviesen, en algunos. aspectos, un
nuevo predominio en la comunidad
y en la familia. sin lograrlo del
todo.

Durante dicha época de- transi-
ci6én, los hombres, reconociendo la
fuerza del nuevo factor econémico
que. habia colocado. a las. mujeres
en una situacién privilegiada, eo-
menzaron a tomar una parte.méas
activa en los trabajos agricolas,
cultivando y aumentando los pre-
dios de sus madres. Lograron tam-
bién cambiar la ley de herencia de
mahera que- heredasen los varones
en vez de las hembras. Conseguido
esto, prircipiaron nuevamente .a
llevar.a sus mujeres a sus propios
hogares y. comunidades. Con ello
quedd relegada la mujer a segundo
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término. Como antes y a pesar de
la participacién del hombre en el
cultivo del terreno, las principales
tareas agricolas, comio la prepara-
cién del suelo, la siembra y la co-
sécha eran ejecutadas siempre por
las mujeres.

Pero, a pesar de todo, persistia
la filiaci6n materna. Los hijos re-
conocian parentesco de sangre so-
lamente con sus madres, hereda-
ban el tétem y apellido de eltas y
eran miembros de la familia y gru-
po consanguineo a que ellas per-
tenecian. Al morir el padre, vol-
via la madre con sus hijos a su pro-
pia agrupacioén.

Hemos dicho que la herencia
habfa pasado a la linea varonil,
pero no heredaban los hijos del di-
funto, -porque, como acabamos de
ver, pertenecian a otro grupo con-
sanguineo. Cada, comunidad, en
cuanto al terreno que ocupaba,
pertenecia exclusivamente a los
miembros del grupo totémico, que
eran todos .del mismo apellido y
de la misma sangre. Los hijos de
los varones de dicha comunidad
eran todos extrafios a ella, por
llevar otro apellido y pertenecer al
grupo de sus respectivas madres.
Solamente los hijos de las mujeres
de comunidad eran miembros de
ella. En caso de la defuncién de un
var6n que dejaba un predio, como
no podian heredar sus hijos por los
motivos indicados, heredaba el hi-
jo de la hermana del difunto o en
defecto, un pariente por linea fe-
menina. So6lo asi 'se aseguraba que
el heredero fuese del mismo grupo
consanguineo y del mismo apellido.

Este sistema de filiacion y de
herencia estaba vigente en todos

los paises andinos cuando llegaron:

los espafioles y por mucho tiempo
después, como consta por. diversos
documentos de la época. Por ejem-
plo, entre las Ordenanzas del vi-

rrey del Pert, Francisco de Toledo,
encontramos la siguiente: «Prime-
ramente- porque entre los indios se
acostumbra que cuando la India
de un Ayllo o repartimiento se casa
con Indio de otro repartimiento o
Ayllo y el marido se muere dexando
hijos o hijas, los Caciques Princi-
pales cuya era la India antes que
se -casase la compelen a bolver al
repartimiento y Ayllo adonde antes
era- y levar consigo los hijos que
huvo del marido; ORDENO y man-
do que a India de un repartimiento
y Ayllo que se casare con Indio de
otro. dexen los hijos que en ella
huviere habido su marido, en el
repartimiento, parcialidad y Ayllo
adonde. su padre era tributario,
porque alli le han de ser ellos, y
ella se passe a su reparticién 'y
Ayllo, etc.» (1).

Aun entre los Incas reales, quie-
nes se han supuesto ser de costum-
bres patriatcales, regfa la filiacién
nmiaterna. Era para trdtar de esta-
blecer una descendencia y dinas-
tia con su mismo apellido y tétem
que el Inca Yupanqui (2) inici6
la costumbre de casarse el Inca
reinante con su hermana de san-
gre o con otra mujer de su grupo
consanguineo Siendo el apellido
de éstas el mismo suyo, los hijos
llevarfan en tal caso el apellido
paterno. Yupanqui se casé con su
hermana y el hijo de ambos se lla-
maba también Yupanqui (3). Sin
embargo, no se constituyé la dinas-
tia sofiada, por cuanto sus suceso-
res, casdndose con mujeres de otras
estirpes, dejaron herederos de dis-
tintos apellidos.

Cieza de Le6n, gran observador
de las costumbres de los pueblos

(1) Ordenanzas del Perd, libro 11, Titu-
lo IX, fol. 144.

(2) Yupanqui Pachacutec.

(3) Tupac Yupanqui.
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por donde pasaba, deja constan-
cia de que en casi todas partes, des-
de Colombia hasta el Pert, los in-
dios heredaban por derecho ma-
terno y no paterno (1). Sarmiento
de Gamhboa, hablando de los In-
cas Manco y Paullo, hijos de Manco
Capac, dice con criterio europeo:
«Eran bastardos porque su linaje
era p.r lado de sus madres, que .es
lo que mira esta gente en cuestién
de nacimiento» (2).

Semejantes citas podrian mul-
tiplicarse, pero haremos solamente
algunas referencias que demifies-
tran que en Chile existia el mismo
sistema de filiacién y herencia por
linea femenina.

Herrera, hablando del valle de
Copiapé, dice que «el cacique prin-
cipal tenfa por mujer una india
heredera de todo el valle; porque
alli se hereda por las madres y en
siendo casadas el marido gobierna»
(3). Fernandez de Pulgar confirma
estas noticias.

Bartolomé Flores, uno de los
compaiieros de Pedro de Valdivia,
se casé con la hija del cacique Ta-
lagante y ésta hered6 de su madre
todos los terrenos entre el Mapocho
y.el Maipo, desde la cordillera hasta

el mar. La hija de ambos, dofia

Agueda Flores, a su vez hered6
estos terrenos en derecho materno.

Otras cacicas herederas y due-
fias de tieiras de que hablan los

(1) Crénica del Peri.

(2) Historia Indica, Cap. LXX.

(3) Historia de las Indias, por- Antonio
de Herrera. Déc. VIII, lib. I. Cap. V.

documentos de la época eran las
de Curimén, de Guanchullami,
quien se casbé con un espafiol de
apellido Cardenas y la mas famosa
de Chacabuco, bautizada con. el
nombre de Marfa Pico de Plata,
amancebada con el conquistador
Francisco Martinez.

Entre los araucanos la filiacién
materna dur6é hasta bien entrado-
el siglo XIX, como hemos tenido
ocasién de exponer en detalle en
otro lugar (1).

El hecho de no haber percibido
el sistema de filiacibn materna vy
de haber ignorado la existencia del
totemismo en la organizacién so-
cial de los indios andinos, han sido
motivos dé una. serie de interpre-
taciones erréneas de sus costum-
bres y de su sociabilidad por parte
de los cronistas, quienes juzgaban

“todo lo que vieron con el criterio de

europeos y catolicos. En esto los
han seguido los historiadores y so-
ci6logos modernos, dando por sen-
tados. los datos proporcionados por
cronistas, sin analizar los hechos
a la luz de las nuevas investiga-
ciones.

Es indudable que al examinar
con espiritu critico y analitico la
amplia documentacién de la Con-
quista, se podrd descubrir otras
costumbres mal interpretadas, tan
trascendentales como las que aca-
bamos de aclarar.

(1) Lo organizacién social y las creencias
religiosas de los antiguos araucanos, por Ri-
cardo E. Latcham. Santiago 1924,
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