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Resumen

Mi tesis es que la categoria de etnogénesis migratoria es valida para entender la forma de vida del
pueblo kichwa canelo, poblacion relacionada con otros pueblos amazénicos (unos cercanos y
otros distantes entre si),! ya que la migracion comprendida como movilidad humana es inherente
a su estructura cultural local, y por lo tanto es propia de su historicidad. Ademas, esta historicidad
especificada a mediados del siglo XX se solapa intermitentemente con la historicidad amazénica
del s. XX, la cual ha sido institucionalizada para la modernizacion, conformando la base de una
estructura nacional desarrollista, aupada por las dictaduras militares de los afios sesenta y setenta,
en la segunda mitad del s. XX. De manera consecutiva se dieron los procesos historicos de
transformacion e integracién que detallaré en los capitulos de la tesis durante el s. XX.

En sintesis, tres teméticas atraviesan las discusiones de esta tesis doctoral: modernizacion,
integracion y transformacion, en relacion con la ethogénesis migratoria que es el tema central.
Por esto, los aportes giran alrededor del nivel de influencia directa e indirecta que ha tenido la
historicidad institucional -estatal, corporativa privada y religiosa- sobre los fendmenos de
movilidad humana. Aun asi, las movilidades también se observan como efecto de la accion y
necesidad individual o colectiva de las sociedades, pueblos y grupos humanos en momentos
especificos de su propia historicidad. Las distintas historicidades permiten dilucidar la

consecucién de una historia localizada en la Amazonia.

Es decir, la influencia institucional no explica de forma completa el mantenimiento de los
fendmenos migratorios, sino que las migraciones son potenciadas por las ideas y mecanismos
préacticos surgidos de la permanente interaccion humana. En este sentido, hay dinamicas que
provienen del devenir cultural de los seres humanos, asi como, ademas hay conexiones entre
individuos e instituciones, mas aun si los individuos representan a las colectividades, culturas y

agrupaciones en situacién de movilidad.

El extenso mundo de las movilidades esta inmerso en constantes flujos migratorios que dependen

de la historia cultural de las colectividades. De ahi que los conceptos de movilidad, generalmente,

L Varios pueblos son mostrados en esta tesis a partir de un desarrollo empirico y analitico referencial cuyo eje es el
pueblo kichwa amazonico canelo.
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vayan acompariados de otros conceptos sobre permanencia y sedentarismo a nivel territorial. Lo
interesante es entender el ritmo de los procesos de movilidad humana en la incesante motivacion
de los seres humanos por explorar y relacionarse con el lugar en el cual estan habitando. En esta
linea, las particularidades culturales definen perspectivas y voluntades que son discutidas por las
miradas inquietas de las instituciones que intervienen en los territorios, muchas veces bajo su
propia agenda ejecutiva o parlamentaria, cuando en realidad, la presencia institucional muchas

veces queda opacada por la multiplicidad de particularidades culturales.

En este punto, las instituciones pierden un supuesto control poblacional sobre las acciones
implementadas en los territorios, lo cual deviene en disputas territoriales que buscan preservar lo
programado o al menos sostener una presencia institucional desarticulada. Ahi donde la
institucion no logra imponerse, habra un vacio de poder que sera llenado y puesto en
consideracién de nuevos referentes organizativos. Esta manera de comprender los vaivenes del
poder es la que ha caracterizado a la historia de la Amazonia. En la historia de esta tesis el pueblo
kichwa canelo es el protagonista organizado que intenta no desaparecer y si consolidar espacios
amazonicos, tal cual han sido creados por los pueblos, sea en conjuncion o como reflejo de la
realidad amazonica de toda la regidn, en tanto aparecen a manera de sujetos activos dentro de las
discusiones planteadas alrededor de las instituciones. En la bisqueda de los sentidos comunales

esta el curso de la historia en cuestion.
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Introduccion

Conectar la historia a un lugar es la condicion de posibilidad para cualquier analisis social. Tomar
en serio el lugar es la condicidn gue permite afirmar algo que no sea legendario, ni irrelevante. En
tanto la negacion de la especificidad del lugar es el principio de la ideologia, toda teoria queda
excluida. Més atin, al mover el discurso al “no-lugar”, la ideologia le prohibe a la historia hablar
de la sociedad y de la muerte, en otras palabras, de ser historia.

-Michel de Certeau.

La movilidad en el norte de la Amazonia ecuatoriana ha originado procesos sociales poco
comprendidos de manera intersubjetiva. Mi intencion es ir mas alla de cualquier generalizacion
sobre los pueblos indigenas de la Amazonia. En este caso analizo a un grupo del pueblo kichwa?
canelo que migré desde la zona de Canelos y fundo6 la comuna Pastaza en la provincia de
Sucumbios. Al referirme a la zona de Canelos, incluyo la expansion cultural y demogréfica hacia
la actual ciudad del Puyo, cuyos habitantes se autoidentifican como puyo runa. “A manera de
zonificacion, hay otras localidades aledafias como Santa Ana. Tanto el Puyo como Santa Ana, ya
avanzado el siglo XX, adquirieron mayor protagonismo que Canelos” (Escudero s/a, 16). Aun
asi, la identificacion cultural primaria o etnogénica referencial de estos poblados para el s. XX

parte del pueblo kichwa canelo.

2 En esta investigacion me refiero al kichwa en, por lo menos, dos ambitos generales. El primero tiene como
referencia al kichwa en tanto pueblo, mientras que, en el segundo el kichwa es mencionado en cuanto al idioma.

En relacién con el primer &mbito, la precisién étnica, en muchos pasajes de la tesis el pueblo kichwa esta vinculado a
la Amazonia, por lo tanto, planteo el estudio del pueblo kichwa amazénico, cuyas variantes para este estudio son el
pueblo kichwa amazénico de Canelos, el pueblo kichwa amazdnico de Puyo, el pueblo kichwa amazo6nico de
Cascales, el pueblo kichwa amazonico del Alto Aguarico y el pueblo kichwa amazénico de la comuna Pastaza. En
cambio, con relacién al segundo dmbito, el idiomatico, el kichwa es presentado desde su variante amazonica. En este
sentido, muchos términos, en su estructura gramatical, son muy parecidos al kichwa de los pueblos de la Sierra
ecuatoriana. Sin embargo, hay ciertas diferencias en relacién con el kichwa de la Sierra. Un claro ejemplo es la
palabra chakra, que hispanizada se escribe chacra y en la Amazonia se redacta chagra, asi tal cual se pronuncia. Esta
diferenciacion se da, fundamentalmente, porque en la Sierra el kichwa que prevalece a nivel escrito y oral es el que
se ha normalizado para todas las escuelas interculturales bilingiies. En contraste, el kichwa en la Amazonia mantiene
una brecha de integracion entre lo escrito y lo oral. La principal razén es que los pueblos kichwas de la Amazonia se
perciben distintos a los pueblos kichwas de la Sierra, pues entienden que su cultura encierra elementos més asentados
sobre la oralidad que sobre la escritura. Ademas, el kichwa normalizado surgié de experiencias asentadas en
comunidades de la serrania, donde los procesos de organizacion politica formal se dieron desde los afios cuarenta con
la FEI (Federacién Ecuatoriana de Indios), para luego extenderse hacia otras zonas del pais, incluyendo la Amazonia
0 regién de Oriente. En la actualidad, la FEI es la Confederacion de Pueblos y Organizaciones Indigenas y
Campesinas del Ecuador.
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El pueblo kichwa canelo ha sido historiograficamente referenciado, desde antes del siglo XV
como se observara en los aportes arqueoldgicos, hispanicos, indigenistas, revisionistas y
etnohistdricos; siendo los pueblos kichwas amazdnicos, una parte programatica en tanto sujetos
de consolidacidn territorial mediante su adhesion a las estrategias estatales de colonizacion
(desde antes del s. XX) y reforma agraria (a partir del s. XX), lo cual produjo varios cambios: 1)
en las estructuras culturales de este pueblo; y 2) en su relacion historica con otros pueblos de la
Amazonia de acuerdo con ciertos parametros de interaccion como reuniones, lenguaje, interfaz
cultural, intercambios, préstamos identitarios, ritualidades, practicas de subsistencia, fundacién

de poblados, flujos migratorios y parentesco.

En primer término, a continuacion, este caso me permite plantear la pregunta de investigacion,
los objetivos, la hipotesis y el argumento. Después, abordo la metodologia especializada para

tratar el cambio y continuidad de la estructura cultural del pueblo kichwa canelo migrante.

En total abordo seis capitulos interconectados y potencializados entre si, para mostrar desde
multiples &ngulos la complejidad que conlleva el proceso de etnogénesis migratoria.

Pregunta de investigacion, objetivos, hipdtesis y argumento

¢Como la movilidad del pueblo kichwa canelo hacia Sucumbios en la Amazonia ecuatoriana se
ha conectado a procesos historicos de modernizacion, integracion y transformacion del siglo XX?
Frente a esta interrogante, mi objetivo general es analizar los procesos histéricos y culturales que
Ilevaron al flujo migratorio del pueblo kichwa canelo hacia el norte de la Amazonia ecuatoriana
en el s. XX. Esto lo puedo observar en las memorias, historicidades, historiografias, e

interacciones sociales de los sujetos amazonicos referenciados en esta investigacion.

Presento tres objetivos especificos vinculados a la Amazonia ecuatoriana norte en el siglo XX: 1)
estudiar las estrategias publicas, privadas y colectivas de modernizacion, integracion y
transformacion que han incidido en la movilidad del pueblo kichwa canelo; 2) analizar los
acontecimientos locales relacionados con la resistencia, reproduccién social y adaptacion del
pueblo kichwa canelo en la Amazonia ecuatoriana; y 3) mostrar las nociones de etnogeénesis,

historicidad y memoria historica del pueblo kichwa canelo, en comparacion con otros pueblos
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amazonicos en aparente lejania. Esto ultimo permite plantear la confluencia de los aspectos

culturales mas recurrentes de la historicidad amazénica migratoria.

El pueblo kichwa canelo que migro a la comuna Pastaza en la provincia de Sucumbios canton
Cascales sector del Alto Aguarico, entre los afios sesenta y setenta, se define por continuidades
culturales en un contexto de cambio radical hacia una modernidad amazdnica establecida por la
extraccion del petréleo. La movilidad, que quiero mostrar, se explica por estructuras culturales
que se articulan a las tendencias e historias surgidas en el contexto de la modernizacion del

Estado, sobre todo entre los afios 1963 y 1979.

El argumento de mi investigacion es que una parte del pueblo kichwa canelo, la cual ahora se
halla en el Alto Aguarico, se determina por procesos de etnogénesis migratoria en que los valores
de “runapura” (o de relacionamiento entre los mundos indigenas) y del “samai” (o energia de la
historia mitica) permiten a los pueblos kichwas adaptarse a los cambios historicos de acuerdo con
una légica cultural propia de la Amazonia. Esta historicidad amazdnica tiene varias facetas:
institucionales, locales y regionales, cada una de estas caras llevan su propia historicidad, ademés

de configurar una historicidad conjunta.

Primero, el pueblo kichwa, ahora del Alto Aguarico (sector Cascales), se define por relaciones
parentales con los pueblos kichwa canelos, puyo runay napo runa, en ese orden, cuyas
estructuras culturales y filosofia de vida mantienen continuidades hasta el presente; muestro el
parentesco como una filosofia de la “mutualidad del ser” interrelacionado (Sahlins 1997) que
define los valores primordiales del pueblo kichwa amazonico. Segundo, el pueblo kichwa del
Alto Aguarico cambié algunas practicas debido a su reproduccion social y a la adaptacién de
elementos culturales quijos, achuar, zapara, shuar, cofan y blanco-mestizos que han definido la
vida cotidiana en la Amazonia ecuatoriana del siglo XX. Y tercero, este pueblo kichwa no esta

exento de las actividades que suceden mas alla de sus fronteras territoriales nacionales.

De acuerdo con las historiografias de la Amazonia ecuatoriana, a partir de 1985 en adelante, estos
origenes y cambios estuvieron mediados por la definicion de fronteras y linderos, para esto se
debe considerar que en Sucumbios convergieron una gran diversidad de pueblos e instituciones.
A inicios del siglo XX, las gobernaciones, tenencias y jefaturas politicas aln se apoyaban en las

misiones religiosas para resolver los conflictos entre pobladores, interponiéndose entre las figuras
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de apoderados que tenian otros sujetos como los patrones y capataces de las haciendas. Las
denuncias transitaban entre los pueblos, obispos y funcionarios del Estado.® Esta figura de
intermediacion funcionalista persistiria hasta los afios sesenta, cuando se impondria el rol del
Estado en la toma de decisiones, aunque las misiones religiosas mantuvieran su presencia y

colaboraran activamente en la reforma agraria.

Desde 1964 el proceso de integracion nacional estuvo mediado por el Instituto Ecuatoriano de
Reforma Agraria y Colonizacion (IERAC), que puso los recursos a su disposicion para lidiar con
los reclamos y conflictos por la tenencia de tierras. Muchas de estas querellas pasaban por
procesos administrativos que no fueron debidamente socializados de la forma que correspondia al
lugar en cuestion. Es decir, el IERAC planteaba reuniones burocréticas privadas, en vez de
dialogar en asambleas comunitarias, que es la manera endoculturizada en la cual se han resuelto
las controversias en la Amazonia.* Sobre todo, cuando ha habido una multiplicidad de eventos

particulares vinculados a cada comuna, los cuales se daban por presion estatal directa.

En la comuna Pastaza, también autodenominada Pastaza Central e Iscai Cocha (0 Dos Lagunas
en espafol), se desencadend justamente una cadena de eventos propiciados por la influencia del
Estado. Sin embargo, la historicidad de la comuna ha sido un contrapeso fundamental para
sostener la convivencia y la organizacion. Aqui entra el ayllu o familia ampliada que ha
mantenido la cohesion social a través de las lineas genealdgicas localizadas sobre la posesion de
la tierra. Vicente Vargas (entrevista, lider comunitario, comuna Pastaza, 2017), considerado uno
de los socios fundadores de la comuna, ha presenciado de manera repetida el poder intrusivo de la
civilizacion occidental en los territorios amazénicos. El pueblo kichwa canelo ha transitado

cotidianamente entre ciudades, centros poblados y comunas, algo muy comdn en la Amazonia,®

3 Tenencia Politica del Tena. 1925. Oficio dirigido al monsefior Emilio Cecco, administrador apostdlico del Napo,
Tena. “En respuesta a una denuncia interpuesta en contra del Sr. Serafin Gutiérrez por maltratos hacia dos indigenas,
quienes declinaban su voluntad de seguir sirviendo al Sr. Gutiérrez, pese a manifestar que habrian recibido muy
buenos tratos”. Esta accion liberaba a los indigenas del trabajo concertado con el patrén, pero también anulaba
cualquier accidn punitiva hacia el infractor. 1 de enero de 1925. Tena.

4 Instituto Ecuatoriano de Reforma Agraria y Colonizacion (IERAC). 1974. Oficio N°. R5-DT-427. Tena.

5 Entrevista propia realizada a Vicente Vargas, fundador de la comuna Pastaza en los afios 70, comuna Pastaza, 2021.
Vicente es uno de los fundadores de la comuna Pastaza. Durante més de veinte afios ha sido presidente de la comuna
y es uno de los socios que mas conoce sobre la historia de esta comunidad.
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aungue de manera diferenciada desde tiempos anteriores a los prehispanicos, y con mayor fuerza
entre los siglos XV1y XXI.

Este pueblo kichwa no se considera colono porque entiende que la Amazonia es su habitat
ancestral, sin importar el lugar de la Amazonia al cual se haga referencia en sus origenes. Sin
embargo, este pueblo también reconoce la existencia de varios territorios amazonicos que estos
mismos colonizaron dentro de los programas de colonizacion estatal. Varios territorios estarian
bajo el dominio de otros pueblos amazonicos, de mestizos y del Estado. Asi mismo ha habido
otros pueblos colonos mestizos de la Costa, indigenas de la Sierra y afrodescendientes que en la
actualidad se identifican como nativos de la Amazonia. Estos llegaron por medio de las
estrategias estatales de colonizacién y pasaron de ser colonos a ser nativos, sobre todo las

generaciones que les sucedieron a partir de los afios setenta.

En este sentido, lo nativo y lo colono se ha transformado a través del tiempo de acuerdo y por
efecto de un contexto o una coyuntura determinada. Pero de forma estructural, lo nativo marca la
etnogénesis amazonica, justamente, para los pueblos que han sido identificados con las culturas
amazonicas situadas temporalmente dentro del periodo precontacto con la colonia

hispanoamericana o cualquier semejante a partir de la conquista luso-hispana en el siglo XV.

A través del conocimiento, la resistencia, reproduccion social y adaptacién algunos pueblos han
sobrevivido y han sido testigos de la desaparicion de otras culturas, pueblos y familias (Whitten
1980, 529-530), lo cual les ha impulsado u obligado a usar tacticas particulares que han sugerido
formas particulares de actuar, como la movilizacion ciclica y el asentamiento por largos periodos
de tiempo, en tanto maneras de negociacién con el ambiente que son muy aproximadas a la
generalidad de los pueblos amazonicos; aunque esto no sea reconocido como tal y mas bien
signifique alguna diferenciacion, lo cual es legitimo si se considera que la estructura cultural de
los pueblos se ha asentado sobre la base de apropiaciones, expropiaciones y otras formas de
distincion al interior de los territorios. Por un lado, estas distinciones han sido compartidas en
general, y por otro, han estado desasociadas culturalmente en funcion de las alianzas estratégicas

que haya gestionado cada pueblo, sea con el Estado o con otras figuras de gobierno.
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Igualmente, Leonardo Guatatuca (entrevista, lider comunitario, comuna Pastaza, 2017),° hijo de
otro de los fundadores y ademas uno de los presidentes de la comuna Pastaza, ha caracterizado el
paso intensivo de la colonizacion y sus propias migraciones por la Amazonia. Guatatuca afiade
que “la organizacion comunitaria ha debido reconstituirse constantemente debido a conflictos
internos que han afectado a familiares muy cercanos”. Por lo tanto, los mecanismos de cohesion
social han tenido que ejecutarse en asambleas y reuniones mediante normas de convivencia,
consejos y acciones compensatorias endogenizadas que han marcado los cambios, estabilidades y
negociaciones mas significativas del siglo XX. Una de ellas fue la gran movilizacion amazonica
hacia Quito en 1992.

Metodologia

Mi estrategia metodoldgica ronda la consolidacion de archivos historicos con base en
entrevistas’, observaciones y compilacion de documentos sobre las tendencias modernizantes,
comunidades e instituciones involucradas, lo que ofrece la oportunidad de recolectar una mayor
cantidad de informacidn o fuentes primarias, secundarias y terciarias sobre las familias indigenas
colonas y organizaciones sociales, crénicas de viajeros, relatos misioneros, revistas, imagenes,
mapas, periddicos, registros oficiales, censos, Segunda Declaracion de Barbados, Decreto Ad

Gentes de la Iglesia Catdlica, informes de la Secretaria Nacional de Planificacion

® Entrevista propia realizada a Leonardo Guatatuca, presidente de la comuna Pastaza. 2017. Comuna Pastaza.
Leonardo es hijo de Alonso Guatutuca, uno de los fundadores de la comuna Pastaza, por lo tanto, nacio en la
comuna, es docente de la Escuela Intercultural Bilinglie Muriti Cocha y entre los afios 2014 y 2017 fue presidente de
la comuna. El prefiere llamar Iscai Cocha a la comuna Pastaza, pero, para que todos me entiendan le dice Pastaza,
igual, tampoco le ve ningun problema a que tenga varios nombres. Lo que si hubo problemas fue en los titulos de
propiedad colectiva porque los que llegaron de la provincia de Pastaza debian mantener el nombre original. Luego,
lastimosamente se perdieron los papeles que entregé el IERAC, pero nadie ha reclamado su legitima posesion.

" Debido a las restricciones en la movilizacién que fueron impuestas por los gobiernos nacionales a raiz de la
pandemia por el covid-19, durante los afios 2020 y 2021, las observaciones y entrevistas estructuradas fueron
ejecutadas en el afio 2021, pero una parte de las entrevistas semiestructuradas fueron aplicadas en el afio 2020 por
Natalia Guatatuca, actual presidenta de la comuna Pastaza, quien fue incluida en este estudio como mi asistente de
investigacion en el plano preliminar. La preparacion y formacion de Natalia dur6 tres meses, y la ejecucion duré un
mes mas. En esta linea, reconozco con plena satisfaccion que la participacion directa de Natalia enriquecid,
enormemente, los contenidos de esta tesis de investigacion doctoral. Esto me confirmo, una vez més, la importancia
de la cita de mi prélogo, relacionada con lo escrito por Trouillot (2017) sobre la imperiosa necesidad de reconocer la
multiplicidad de los historiadores.
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(SENPLADES), el Archivo de la Compaiiia de Jesus, el Archivo de Indias, y el Archivo de la
Gobernacion del Napo que contiene informes del IERAC.

Apoyo este trabajo sobre el bagaje metodologico de la microhistoria a través de las historias
orales, lo cual se da en el dialogo con varios personajes de la comuna Pastaza que “en
condiciones normales hubieran estado condenados al anonimato, a no dejar ninguna traza en la
historia, como una forma de dar a conocer la historia regional de tal manera que fue un impacto
nacional y es una de las historias significativas del mundo” (Ginzburg 1976). Considero que la
historia oficial ha sido una narrativa historicista, anclada en el tiempo por la historiografia
tradicional-funcionalista del siglo XIX, por lo que debe ser historizada al igual que otro tipo de
historias, estructuras culturales, relatos verbales y no verbales, los cuales me permiten definir

historiografias y configurar diversas historicidades.

La historicidad del pueblo kichwa canelo migrante que al llegar a la actual provincia de
Sucumbios fue reconocida entre sus gentes como kichwas del Alto Aguarico, a través de la
Jatuncomuna Aguarico (1978), méas adelante quedaria referenciada hasta la actualidad del siglo
XXI como parte de la historia del pueblo kichwa amazonico. Este nivel de particularidad ha sido
transmitido en dos secciones integradas en esta tesis: 1) las entrevistas al abuelo Vicente Vargas
hasta su hijo Rodolfo Vargas; y 2) las entrevistas al abuelo Alonso Guatutuca, de sus hijos
Leonardo Guatatuca y Héctor Guatatuca hasta la nieta de Alonso, Natalia Guatatuca, lideresa
actual de la comuna Pastaza, quien maneja con suficiencia los idiomas kichwa, espafiol e inglés.
Ademas, Natalia trabaja en la escuela comunitaria intercultural bilingtie Muriti Cocha siendo
licenciada en Ciencias de la Educacion, el Gnico titulo de pregrado que ha conseguido alguien de
la comuna. Hasta el afio 2021 s6lo ella ha podido estudiar una licenciatura de entre los méas de

doscientos comuneros y comuneras de Pastaza (Pastaza Central o Iscai Cocha).

Las historiografias y las historicidades, diferentes pero complementarias desde el campo
analitico, me ayudan a entender, explorar y reconocer las estructuras culturales constituyentes y
transformadoras de las motivaciones, experiencias e intereses que han desembocado hasta la
actualidad en recursos de generacion simbdlica y material. Es decir, “el conocimiento de lo que
se ha escrito historiograficamente, y de lo que se ha vivido en la historicidad de cada pueblo

admite reconocer multiples elementos empiricos que han sido abastecidos de propuestas
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conceptuales, econdmicas, sociales y politicas de gran complejidad y control poblacional”
(Muratorio 1998).

En particular, preciso la identificacion de ciertos elementos conceptuales que provienen de lo que
se denomina tradicional y moderno, ya que ciertamente, algo tradicional podria definirse como
moderno con el paso del tiempo, lo cual en términos generales no es erréneo. Aun asi, para el
siglo XX lo tradicional era equivalente al régimen de haciendas, a la economia moral y a las
formas de trabajo que marcaban la codependencia entre peones, jornaleros, capataces y
terratenientes, pero estas relaciones cambiaron por influjo de la modernizacion. Entonces, lo
moderno equivaldria al liberalismo, al régimen de comunas, a la ciudadania y a la organizacion

social en territorio.

Ambas relaciones socio econdmicas -tradicionales y modernas- muestran un cambio en las
figuras y en los agentes de las politicas. Lo tradicional traeria consigo aquellas estructuras que no
fueron consumadas por lo moderno, mientras lo moderno visualizaria el cambio. Asi, lo moderno
y lo tradicional cohabitan entre las formas que adquiere la intervencidn estatal al localizarse en

los territorios destinados a la colonizacion, reforma agraria y agencia politica de los pueblos.

En los cambios muestro la potencia cultural del pueblo kichwa canelo, cuyos lazos de
asentamiento se extendieron por muchos lugares de la Amazonia, como la provincia de
Sucumbios, en la cual habita un extenso nimero de familias que migraron desde los afios sesenta
durante el “boom” petrolero y los programas de colonizacion gubernamental, lo que demuestra la
constante presencia de flujos migratorios, permanencias, deterioros e interfaces amazénicas en
épocas de modernizacion y constantes tendencias civilizatorias a la luz de procesos histéricos y
organizativos que han conformado relaciones de poder endégeno y se han batido con la

biopolitica estatal de ciudadania, educacion publica, trabajo, produccion y salud®.

En el caso de la Amazonia, las politicas sobre las comunidades, cooperativas y centros indigenas
entran en un marco mas amplio de relaciones —acercamientos y disputas- con otro tipo de actores

publicos, privados y ambientales sujetos a condiciones determinadas que han definido factores de

8 Secretaria Nacional de Planificacion (SENPLADES). 2009. Plan Nacional para el Buen Vivir 2009-2013,
“Estrategia Territorial Nacional”. SENPLADES: Quito.
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interdependencia con el Estado, las iglesias, el ejército, las organizaciones internacionales, las

organizaciones sociales nacionales y las ciudades®.

La cuestion metodoldgica principal esta en vincular —sin sobreponer ni forzar- las similitudes e
hibridaciones ya institucionalizadas ante los rumbos que se han trazado las comunidades en el
marco de sus propias movilidades, maniobras, necesidades, ideas y exigencias temporales de
corto, mediano y largo aliento que circulan en la memoria, en las estructuras culturales y en las
coyunturas.'® La forma de investigar ronda el conjunto de iniciativas historicas que van mas alla
de simples reacciones o dispersiones sucedidas a través del tiempo, lo cual implica prestar
atencion y rastrear los destellos y aparentes discontinuidades en la historia de la regién
amazonica, sus ciudades, pueblos y comunidades.

Con la intencion de ampliar las discusiones académicas ex ante sobre la etnogénesis migratoria,
presenté dos articulos de sintesis sobre: a) la contextualizacion tematica; y b) los relatos de
resistencia, reproduccion social y adaptacion. Lo primero en la Revista Meridional de la
Universidad de Chile (publicada el 19 de diciembre de 2023); y lo segundo, en la Revista Eutopia
de FLACSO-Ecuador (publicada el 2 de enero de 2023). El resultado fue bastante exitoso en el
sentido de presentar al pablico mi propuesta empirica, para retroalimentar las ideas generadas y
emplear una categoria todavia no trabajada en su mayor complejidad y especificidad conceptual.
Si bien el concepto de etnogénesis ha sido tratado incesantemente, la situacion migratoria no ha
sido un determinante en otras investigaciones etnohistéricas, en cambio, para este caso lo
migratorio es fundamental, con lo cual “puse sobre la mesa” la importancia del sujeto historico en
situacion de movilidad, con la particularidad de que éste es un activo de su historicidad, al mismo
nivel que el resto de fuentes, archivos e historicidades.

Problematizacion

La problematizacion, en tanto el proceso de entender las distinciones historiogréaficas, parte de la
cuestion interpretativa de la Amazonia. En este caso de estudio, la fuente tedrica y conceptual

perspectivista es aplicada dentro del campo de la historiografia etnohistérica, lo cual abre la

® Gobernacion del Napo. 1974. Oficio dirigido a los tenientes politicos de la gobernacién. Tena.
10 Portelli, Alessandro. Seminario dictado en la Facultad Latinoamericana de Ciencias Sociales FLACSO-Ecuador
entre el 22 y 30 de noviembre de 2018. Quito.
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existencia de un problema en el modo de observar la vida en la Amazonia; lo que, ademas,
permite comprender los modos relacionados con la vida y hallar los enclaves para sumergirse en
los imaginarios y en la constante materialidad de las ideas, sobre todo en aquellos momentos y
procesos que motivan el vivir, pero también pueden atentar contra aquel modo de vivir o alterarlo
hasta el punto de interferir en el rumbo de su historia. Asi, la historia aparte de interpretativa es
un campo subjetivo e intersubjetivo, por lo cual se debe conectar al conocimiento y a la préctica
disciplinaria. Para esta tesis, la interdisciplinariedad retroalimenta la Historia y ésta genera

aportes para las demas disciplinas, sea en lo tedrico, conceptual o metodolégico.
El problema interpretativo de la Amazonia

El problema de la tesis es que la historicidad amazonica no sugiere per se la inclusion de diversas
historicidades. EI dominio de la historicidad institucional impulsada por la historiografia
tradicional-funcionalista, ha dejado de lado, en la escala de las grandes mayorias poblacionales y
sus respectivos gobiernos nacionales, a las historicidades locales que son sostenidas por las
estructuras culturales de los pueblos y nacionalidades amazonicas, lo cual hasta permitiria
identificar sefiales mas amplias en el marco regional amazonico. Las historicidades han sido
recogidas por la historiografia etnohistorica; pese a que varias discusiones hayan sido propuestas,
en primera instancia, por la historiografia revisionista. Considerando lo anterior, la etnohistoria
desde un enfoque perspectivista ha construido y recopilado los contenidos necesarios para una
historizacion de la Amazonia basada en el campo ontoldgico. En este proceso, la ontologia o
modo de ser amazénico ha sido tratado desde diversas disciplinas, para marcar las sefias

particulares y generalidades de la historicidad.

Al revisar los contenidos de esta tesis, dentro del campo etnohistorico hallé conexiones
interdisciplinarias entre historia, arqueologia, antropologia, etnologia y ecologia. Estas
disciplinas han sido integradas en el enfoque perspectivista, mas alla de representar la reunion de
disciplinas hermanas, ya que resultan en campos mucho mas complejos en el propio ambito de
las ciencias sociales. Esta complejidad proviene de un conjunto importante de discusiones
situadas entre los siglos XIX, XXy XXI. La primera discusion esta inmersa en el predominio del
historicismo del siglo XIX, el cual vuelca las reflexiones histdricas hacia las tendencias politico-

filoséficas de dicha época. Entonces, la historia del republicanismo y su paso a varias corrientes
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liberales, conservadoras, anarquistas y socialistas se ha convertido en el eje de la historia social y

su andar por las nuevas naciones y colonias independientes de la administracion europea.

La hegemonia de las reflexiones historicas del siglo X1X e inicios del XX también cred
subalternidades y criticas de otras disciplinas de las ciencias sociales. Este es el caso de la
antropologia y arqueologia que pretendian desanclarse de la estructura politica basada en la
historia desarrollada hasta esas épocas. Entonces, la arqueologia dialogaria méas alla de la historia
universal, pues a partir de la segunda mitad del siglo XX, se debian resaltar los relatos indigenas
sobre los territorios miticos, sagrados o ancestrales que desde el Estado se desconocia por la
implantacion del desarrollismo extractivista en la Amazonia (Muratorio 1998, 60-63). Aqui la
arqueologia reconoci6 los aportes antropoldgicos; asi la antropologia no sélo abarcaria las
dindmicas de las sociedades desprendidas de su anterior condicién colonial, sino que extendia sus
influencias hacia la particularidad y la comprensién profunda de las culturas que no

necesariamente tuvieron el mismo nivel de anclaje colonial sobre todo en la Amazonia.

La antropologia estructuralista se sometio a la autocritica sobre el andlisis de las sociedades y
culturas en términos generales, a raiz de ello, junto a las criticas y autocriticas de la historia,
mucho mas consolidadas a partir de la segunda mitad del siglo XX. Asi se cre6 un campo de
estudio etnohistdrico que recoge los aportes incipientes de la historia y de la antropologia critica,
para convertirlos en los ejes conceptuales y metodolégicos de una tendencia fortalecida por
diversos hallazgos antropoldgicos, etnograficos-etnolégicos y bioculturales, que al ser
historiografiados se hallan vinculados de forma directa al perspectivismo, a la microhistoria
cultural, a las historias conectadas y a la ecologia. Asi, la apreciacion reflexiva y temporal pasaria
a ser el punto central para plantear la interdisciplinariedad de los estudios de campo.

En la actualidad, siglo XXI, las estructuras plasmadas en la obra antropoldgica de Levi-Strauss se
pueden leer al igual que la historia, por el lado de la contingencia, la inconclusién y la
multiplicidad: un estructuralismo en desequilibrio perpetuo, en movimiento y transformacion
(Viveiros de Castro 2009, 2). Por lo tanto, es necesario explicar que el concepto estructuralista de
transformacion sufrio de hecho una doble transformacion: historica y estructural que en realidad
se trata de una formacion compleja, la cual se transform6 en una operacion simultdneamente
historica y estructural. Esta es precisamente la transformacidn de historia en estructura y
viceversa —pero el camino no es el mismo en los dos sentidos- (2009, 52).
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Entonces, plantear el camino de la comprensién de la historia y de la estructura significaria
situarse en ambos estadios y seguir sus puntos de encuentro. Para que ambas nociones no se
dispersen en la apariencia fragmentaria que insinta la posmodernidad (en tanto que anule por
completo los diversos alcances de la modernidad), es preciso entender que los campos
disciplinarios se pueden interconectar cuando existe la suficiente claridad conceptual y las ideas
provengan del mismo lugar en cuestion. Siguiendo la linea de Geertz (2001) y Viveiros de Castro
(2009), se puede entender la estructura cultural como un sistema complejo y alternante de
pensamientos, valores y experiencias. Estas Ultimas serian un reflejo representativo de la

situacion particular de un pueblo o modo de vida que recae sobre actos simbolico-ontologicos.

Segun Philippe Descola (2018) hay términos disciplinarios que se debe tratar para estudiar la
antropologia histdrica con el afan de situar las diversas maneras de vivir la condicion humana, el
simbolismo y las ontologias; a partir de dos métodos: la etnografia y la etnologia. La etnografia
es la inmersion de estudio en un colectivo por un largo periodo de tiempo. Mientras que, la
etnologia es el estudio comparativo de colectivos vecinos por inferencia y generalizacion. En la
practica, los métodos tienen que estar articulados porque comparten un mismo campo de estudio;
pues cada disciplina puede constituir el material de la otra, pero la convergencia esta en lo local.
Es decir, lo micro permite observar sistemas de vida poco modificados por influencias externas.
Dentro de ello hay grupos de los que se tiene mayor 0 menor conocimiento, de ahi la importancia

del conocimiento del grupo en sus propios términos (Descola 2018, 13-15).

Desde los tiempos de los cronistas de indias, los pueblos amazénicos han sido vistos como
apéndices de la naturaleza, “gente sin fe, sin ley, sin rey”. Esto ha marcado una relacion muy
especial con la naturaleza y la ecologia. La cuestion ha estado en comprobar las limitaciones del
determinismo geografico. Este determinismo no alcanzé a explicar la ocupacién humana de
ecosistemas completamente diferentes. Esto ha podido desmantelar la teoria determinista y
definir campos de diversificacion evolutiva entre la selva y las culturas amazonicas. El

determinismo cayo0 ante la transformacion humana del territorio (Descola 2018, 20-23).

A partir de la profundizacion conceptual, en la critica antropoldgica surgen varios conceptos
claves. El primero es la “dicotomia universal”, en la cual la singularidad humana es una

distincion filosofica que puede variar de acuerdo con la sociedad analizada. EI segundo es la
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“diferenciacion” que se basa en distintas formas de relacionalidad humano-naturaleza. El tercero

es la “comparacion inversa” que deviene de la reinterpretacion de la singularidad humana.

De estos tres conceptos surgen cuatro ontologias: 1) naturalismo, las especies son diversas y
estan regidas por las leyes naturales que son positivas y universales; 2) animismo, todas las
especies comparten cualidades y simetrias singulares definidas por cada cultura; 3) totemismo,
las especies se comparan en “bloques” estructurados de clasificacion; 4) analogismo, todas las

especies son diferentes y singulares, pero forman un orden distintivo (Descola 2018, 25-29).

Para Descola (2018), las ontologias son diversas formas de ensamblar la asociacién ser humano-
naturaleza. “Las ontologias son las maneras de ensamblar los modos de vida”. En esta linea, “la
institucionalidad no seria la fuente primaria de organizacion” Es mas, “las instituciones estarian
condicionadas por los modos de ensamblaje” (Descola 2018, 36-37). Ante esto, es necesario
sefialar que la institucionalizacion es un modo eurocéntrico y antropocentrico de ordenar la
socializacion. Sin embargo, “hay otros modos menos esquematicos, pero mas identificativos que
se observan en la interpretacion perspectivista” (Ortega y Gasset 2014). Y la socializacion, a su
vez, estandarizaria la interpretacion de acuerdo con las culturas. “Los modelos analiticos no
pueden absorber la complejidad del mundo cultural” (Descola 2018, 40). Aun asi, es posible

interpretarse, desplazarse por los universos de la asociacion y hacer agencia politica.

La diferenciacién entre las ontologias esta justamente en la forma de ordenar cada cultura por su
perspectiva particular, esto, de acuerdo con su relacién mas o menos integrada a la naturaleza. En
este sentido, Eduardo Kohn (2013) identifica que la ontologia animista de los pueblos kichwas
amazonicos esta representada en la completa identificacion del chaméan o shaman con el jaguar,
asi comparte las cualidades de otra especie al parecer distinta segun la ontologia naturalista, para
la cual un humano no puede ser un felino, aunque ambas especies compartan la caracteristica de
ser mamiferas y deambulen por el monte. En cambio, para el totemismo la cualidad del jaguar se
amplia al pueblo kichwa mas que sélo al shaman, porque lo vuelve un acto colectivo que tiende a
ser clasificado de manera cientifica y estructural. Mientras que, para el analogismo es posible
pensar en conjuntos y ordenes diversos con similitudes entre varias especies a la vez. Esta

consideracion entrelazaria lo social con lo ambiental.

25



En el caso del pueblo kichwa del Alto Aguarico, se observa una identificacion ontologica
mdaltiple. Las lagunas y los petroglifos hallados en la comuna Pastaza generan la energia vital que
conecta los lugares, objetos y personas a través del tiempo en la “historia mitica” (Uzendoski

2006, 168-169) lo que genera su historia, estructura e historicidad junto al factor socioambiental.

El factor socioambiental establece la distincion entre valor instrumental y valor intrinseco (en el
sentido de valor no instrumental) lo cual ha sido de considerable importancia para explicar la
agencia interdisciplinaria. El primero da a entender el valor de las cosas como medios para
promover otros fines, mientras que, el segundo, muestra el valor de las cosas como fines en si
mismas, independientemente de si también son Gtiles como medios para otros fines (Brennan y
Lo 2015). Sin embargo, para la historiografia se abre la posibilidad de pensar que esa valoracion
se halla inmersa en otros campos de discusion que no son exclusivamente politicos y son

ecologicos, antropoldgicos y econdmicos (no relacionados con el crecimiento exponencial).

Aun asi, es necesario ampliar el radio de accién y localizarlo en la memoria de la especie
humana, que al menos, es triple: genética, linglistica y cognitiva. Se expresa en la diversidad de
genes, lenguas y conocimientos. Las dos primeras expresiones de heterogeneidad, que han sido
documentadas mediante la investigacion genética y linguistica, permiten trazar la historia de la
humanidad ubicandola en sus diferentes contextos espaciales, ecoldgicos y geograficos. La
tercera expresion, sintetiza y explica esa historia al revelar las maneras como los diferentes
segmentos de la poblacion humana se han adaptado a la amplia gama de condiciones de la Tierra
(Barrera-Bassols y Toledo 2008, 13). Esto sostiene la pertinencia de analisis de conocimientos y
momentos intersecados por la influencia historica de continuidades y cambios, no s6lo en los

humanos, sino en relacién con no humanos de similares capacidades regenerativas y adaptativas.

Ciertamente, “no existe equilibrio ambiental porque la influencia antrépica ha sido milenaria, asi
lo demuestran los estudios sobre la existencia de terra preta o modificada por el ser humano
desde la antigliedad” (Lathrap 1970). Entonces, si la intervencion humana es recurrente debe
manejarse adecuadamente, por medio de la recuperacion ambiental en casos de gestion ecoldgica
de las actividades economicas como la ganaderia, y restauracion o mitigacion ambiental en el
caso de intervenciones desarrollistas que han afectado gravemente las fuentes de agua y el
subsuelo, sin que esto afecte de forma negativa la fragmentacion extensiva de los ecosistemas,
por parte del ordenamiento territorial. En este sentido, el manejo de las especies debe considerar
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el mutualismo, la competencia y la neutralidad, cuestion en la cual los pueblos amazonicos llevan

no solo la ventaja frente a otras especies no humanas sino ante la propia especie humana.

La riqueza ecoldgica se observa en la megadiversidad; es decir, un medio ambiente idoneo para
la reproduccion de la vida natural se ve en espacios que tienen mayor cantidad y calidad de
especies, antes que en la abundancia o mayor cantidad de individuos de una misma especie. Asi,
todas las especies necesitan distribuirse en habitats y nichos apropiados para su subsistencia, no
basta con su mera existencia que puede ser de corto, mediano o largo plazo (Corti, et al. 2009).
Para el caso de la Amazonia ecuatoriana, los indicadores claves para mostrar la megadiversidad
amazonica son: plantas nativas, animales de monte, aves, peces y humanos que puedan convivir
en condiciones resilientes. Esto significa que cada espacio de la naturaleza pueda regenerarse,
pero también muestra una capacidad significativa de adaptacion y recepcidn de varias especies:

1) nativas que hay solo en un lugar; y 2) colonas asentadas en cualquier lugar.

En la presente investigacion me cuestiono, entre otras cosas, sobre los flujos y programas de
colonizacion, es decir, en qué medida este fendmeno colonizador influy6 en la aparicion y
desaparicion de especies nativas ligadas a la cosmovision kichwa del pueblo canelo, este es el
caso de los jaguares, las guantas y las pirafias. Ademas, el hecho de colonizar incluy6 la
extension de la frontera familiar con el parentesco exogamico, en relacion con los matrimonios y
uniones entre el pueblo kichwa canelo y otros pueblos indigenas, sobre todo kichwas (o runa), lo
cual extendi6 la poblacién kichwa, pero disminuy6 la densidad poblacional de otros indigenas no

kichwas, asi como de las especies nativas relacionadas a su cosmologia.

En esta linea, se puede hallar un complejo panorama de momentos histéricos que se debaten entre
los movimientos por la migracion intensiva, la subsistencia, la habitabilidad, la progresiva
estabilidad de algunos poblados kichwas, y la normalidad establecida entre sus costumbres y su
interaccidn con las especies de la selva. Ante las costumbres esta la tradicidn que se despliega de
manera territorial y es domesticadora, sin que a veces, propios y extrafios entiendan qué modos

de vida estan en juego dentro de la dinamica generadora de una gran Amazonia extensiva.
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Estructura de los capitulos

En la introduccion, el argumento de testa tesis es que el pueblo kichwa del Alto Aguarico se
define por la ethogénesis migratoria, en la cual los valores del “runapura” permiten a los actores

adaptarse a los cambios historicos de acuerdo con una Idgica cultural propia.

El primer capitulo es tedrico-conceptual, reviso las categorias de memoria histdrica, las
historiografias centradas en la Amazonia de Ecuador, y la historicidad del pueblo kichwa canelo.
En sintesis, hago un barrido de lo que se ha escrito sobre la Amazonia ecuatoriana en relacion
con el pueblo kichwa canelo. Asi, he podido identificar tres corrientes historiograficas ya
consolidadas: primero una tradicional-funcionalista presente en el siglo X1X hasta mediados del
s. XX; una historiografia revisionista que analiza lo escrito por la historia tradicional-
funcionalista; y una historiografia etnohistorica en la que se incluyen los trabajos antropolégicos
y perspectivistas, aproximadamente, a partir de la segunda mitad del siglo XX e inicios del s.

XXI1, que me permiten inferir en una propuesta etnohistérica-perspectiva para esta tesis.

En el segundo capitulo recolecto y analizo el contexto sociohistérico del Ecuador en el siglo XX,
periodo de tiempo al cual corresponde la etapa de modernizacion amazonica centrada en las

politicas pablicas que acompafiaron la exploracion, reparticion y explotacion petrolera.

El tercer capitulo se sitGa en el estudio de la influencia misionera a lo largo del siglo XX en la
Amazonia ecuatoriana centro-norte. Ciertamente, desde la segunda mitad del s. XX las misiones
religiosas activan un nuevo proceso de intermediacion cultural que parte del involucramiento en

procesos econdmicos, pero va tomando fuerza en &mbitos culturales organizativos.

El cuarto capitulo esta enfocado en las migraciones, especialmente en el corte historico 1963-
1979 en relacion con las movilidades y colonizaciones de la Amazonia ecuatoriana centro-norte.
Aqui mapeo la zona de estudio y defino los alcances territoriales de la etnogénesis migratoria del
pueblo kichwa canelo en la época de modernizacion del Estado ecuatoriano, mediante el uso de

archivos graficos, observacion etnografica y diario de campo.

En el quinto capitulo expongo los relatos del pueblo kichwa canelo que llegé al Alto Aguaricoy
atraveso el proceso de etnogenesis migratoria entre Canelos y Cascales a partir de los afios

sesenta en adelante. Aqui identifico los detalles particulares de la movilidad y colonizacién, por
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lo cual reconozco aquellos aspectos que han constituido su estructura cultural, especificamente,
en el campo de la resistencia, reproduccion social y adaptacion en la Amazonia. Demuestro que
el pueblo kichwa define su etnogénesis migratoria a través del “runapura” en las relaciones de

parentesco, las practicas culturales, y los discursos de autoidentificacion.

En el sexto capitulo trato varias historicidades de la region amazodnica, conectadas por realidades
que confluyeron en los elementos fundamentales de la etnogénesis migratoria en la frontera

panamazonica. Esto me ha permitido encontrar diversos casos de resistencia, reproduccion social
y adaptacion, en los que he podido dialogar sobre tematicas migratorias atravesadas por nociones

de temporalidad, territorialidad, desplazamiento y fronteras en movimiento.

En la conclusion, destaco el uso de los conceptos relacionados a la modernizacion, integracion y
transformacion. Ademas, sugiero la ampliacion de las categorias empleadas en esta tesis doctoral,
sobre todo en los casos referenciados de otras culturas e historicidades de la Amazonia. La

categoria “etnogénesis migratoria” es el hallazgo o producto principal de mi investigacion.

29



Capitulo 1. Memoria histérica, historiografias, historicidad y etnogénesis

Hacer historia implica una epistemologia mixta entre la ciencia y la perspectiva. Es pasar de un
momento en que se pretende la completa objetividad —que se incrusté en la historiografia
tradicional republicana-, a otro momento en el que aflora el papel de las subjetividades. De marcos
analiticos descriptivos, cuantitativos y seriales, incluyendo al folclorismo costumbrista, y de ahi, a
la complejidad de las estructuras culturales adaptativas y participativas.

-Francois Dosse.

Este capitulo representa el marco tedrico-conceptual de la tesis. El sustento de este capitulo esta
en la identificacion de los aportes y autores mas representativos del campo de la memoria
historica, de las historiografias o textos que hablan de la Amazonia ecuatoriana, y de la
historicidad amazonica hasta llegar al eje principal del estudio que es la etnogénesis migratoria.
El foco de importancia temporal esta entre los siglos XIX 'y XX, aun asi, para ciertas tematicas
reviso lo escrito antes del siglo XIX, ya que las formaciones sociales en general no estan signadas
de forma rigida por los siglos, pese a ser referenciales y sirvan para delimitar y acotar las

discusiones académicas.

Me enfoco en los siglos X1X y XX para observar el contexto politico contemporaneo que produjo
la etnogénesis del pueblo kichwa canelo en el escenario ideoldgico nacional, en el cual se
formaron diversas entidades promotoras de la migracién amazénica en la segunda mitad del s.
XX hasta inicios del s. XXI.

Comprender lo sucedido con el pueblo kichwa canelo muestra que este grupo amazonico se ha
reencontrado constantemente con sus bases culturales originarias y también se ha transformado
con la aproximacion a otras culturas como la blanco-mestiza u otras indigenas como la cofén,
siona, secoya, shuar, zapara y napo runa. Esto ha generado otras formas de identificacion social
que les permiten ser similares, compartir espacios y ser diferentes al mismo tiempo. Sobre todo,
en el siglo XX son notables las variaciones en las discusiones sobre los indigenas y discursos
indigenas en relacion con los conflictos entre pueblos amazénicos. Mas los proyectos de
modernizacion han incidido en la territorializacion e hibridacion espacial de los pueblos. Asi, las

poblaciones han definido territorios, localidades, comunas y terrenos propios.
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1.1. Memoria historica

La memoria es un término acufiado por el filésofo y soci6logo Maurice Halbwachs (2011) que
hace referencia a los recuerdos y memorias que atesora y destaca la sociedad en su conjunto. En
sus estudios, habla de la existencia de una memoria individual que esta relacionada directamente
con la memoria de grupo encontrdndose siempre en constantes cambios. Empero la memoria es
siempre social, esto lo indica el hecho de que el recuerdo solo emerge en relacion con personas,
grupos, lugares o palabras. Asi, los marcos sociales de la memoria que se determina a partir de
estudiar los procesos sociales de memorizacion colectiva se componen de combinaciones de
imagenes, ideas 0 conceptos y representaciones. Esta memoria es compartida, transmitida y
construida por una sociedad. Ademas, esta relacionada con fenémenos de opinién publica 'y

conciencia grupal de si misma, en un juego de codependencia y construccién comun.

Ademas, la memoria colectiva perdura y extrae fuerza de su base en un cuerpo coherente de
personas, en tanto individuos como miembros del grupo que recuerdan. Si bien estos recuerdos se
apoyan mutuamente y son comunes para todos, los miembros individuales varian en la intensidad
con la que experimentan las vivencias. Cada memoria es un punto de vista sobre la memoria
colectiva, y este punto de vista cambia a medida que cambia una posicion mientras cambian las
relaciones con otros entornos. Por lo tanto, no es sorprendente que no todos dibujen en la misma
parte de este instrumento comun. Sin embargo, al considerar esa diversidad, siempre es necesario
volver a una combinacion de influencias que son de naturaleza social —aqui entran las

instituciones sociales y las estructuras culturales de base (Halbwachs 2011, 142).

Al contrario de la memoria colectiva, “la historia como disciplina tradicional-funcionalista se ha
detenido en determinar lo que debe ser el sujeto, a qué condicion esta sometido, qué estatuto debe
tener, qué posicion ha de ocupar en lo real o en lo imaginario, para llegar a ser sujeto legitimo de
tal o cual tipo de conocimiento, en pocas palabras, se trata de determinar su modo de
subjetivacion” (Foucault 1999, 16). La memoria colectiva implica historizar los procesos
sociales. Es decir, la memoria colectiva conlleva tratar la historia como parte de estructuras
culturales, vistas en las continuidades y en los cambios, creandose asi, una constante tension entre
la historia y la memoria colectiva. La una se queda en el individuo y la otra proviene del

colectivo, manteniéndose en campos distintos hasta un momento determinado, en el que pueden
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cruzarse y generar rupturas conceptuales que influyen en la forma de ver la realidad, con la

posibilidad de que la mirada individual forme parte de la memoria colectiva.

Segun Michel Foucault (1968), las historias estan en las palabras que son inventos los cuales
pueden no tener una conexidn directa. Sin embargo, en los sentidos se pueden encontrar las cosas
y en las cosas se hallan los sentidos. Asi, la historia vendria a ser taxonomia, es decir, historizar
seria nombrar y seguir en el nombramiento, mediante la verosimilitud y la correspondencia entre
las cosas y los nombres. Es el nombre propio el referente de las cosas, por eso hay que remitirse
al contexto y a las cosas tal cual fueron nombradas. En el caso que la representacion originaria
pueda ser un enigma, la verdad sale de las palabras sobre la palabra. En tal situacion, no habria
que enfocarse sélo en las referencias directas sino méas bien considerar las indirectas como un

enlace legitimo para volver sobre la creacién y el sentido referencial de las palabras.

Asi, los sentidos no solamente se valoran por la validez de los hechos, sino que la validacion es
también temporal y ha sido relativa al espacio que representd en alguno o en varios momentos de
la historia en lugares determinados, de ahi que la realidad sea representada en cosas que a traves
de las palabras han logrado convertirse en ideas dentro de un lugar en el pasado, a pesar de que
puedan ademas estar fuera de lugar en el presente o en el futuro, por esto es que la narrativa
construida en relacién con las cosas ha permitido que lo antiguo sea parte de lo actual, como si

fuera un elemento sustancial del didlogo entre lo muerto y lo vivo.

Reinhart Koselleck (2004) sefiala que “la filosofia de las cosas es un proceso continuo de

conceptualizacién gue trabaja en la esencial indeterminacién de los conceptos y se desenvuelve
en el medio lingiiistico del dialogo” (Koselleck 2004, 12). Por eso su trabajo enciclopédico esta
signado por la rigurosidad, contemplacion e imbricacion histérica de los conceptos, para lo cual
se debe poner mucha atencién al lenguaje cotidiano que crea historias como parte de la historia

ampliada, eso si, interpretando la historia en codependencia con otras historias y narrativas.

Una idea en si misma no marca la continuidad temporal ni la relacion entre lo sucedido y lo
existente. Segun esta premisa, es el dialogo —sea escrito u oral- el que ha incorporado la
transmision de las experiencias subjetivas en las cosas materiales, en interacciones cargadas de

una multiplicidad de formas, contenidos y sentidos alrededor de cada situacién particular,
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sobrepasando lo univoco que se halla en otro tipo de acciones sociales que son supuestamente

mas trascendentales que otras, las cuales entrarian en el &mbito de la memoria colectiva.

Por otro lado, para la memoria colectiva la validez de los hechos ha sido conducida por la
conciencia social de la época en la que han sido creados los acontecimientos o hechos, generando
muchas cosas, entre ellas los campos subalternos que han separado lo relevante de lo irrelevante
utilizando categorias binarias, cuando el caréacter reproductivo de la historia se ha encontrado en

los lugares de reproduccién primaria que son basicamente la familia, la tierra y la comunidad.

Esta necesidad de sostener ideas abstractas a traves de la materializacion cultural es la que ha
definido el punto de enlace fundamental entre las personas y las cosas, siendo los componentes
de la continuidad relacional, a veces no expresada ni manifestada entre los sujetos y objetos. Asi
la objetivacion es parte de una realidad que puede asumir otras cosas o productos como la

disfuncionalidad de las instituciones sobre todo en las sociedades en las que circulan las cosas.

Asi mismo sucede con todo tipo de encuentros que generan interaccion social y pretenden
cohesionar la conciencia de las ideas por medio de acontecimientos y cosas, ya que en el fondo es
casi irrelevante la cualidad de las cosas, sino que pesa mas la intencion de crear una permanencia
entre las ideas y las personas en los roles; asi fue el rol de la Iglesia Catolica desde el origen del
Regio Patronato hasta la construccion de redes comerciales (en cuanto cosas) entre los pueblos y

comunidades, lo cual ha fortalecido las tendencias de migracion y colonizacién modernizantes.

Arnold Bauer (2001) plantea que la creacién de mundos subjetivos a partir del consumo de bienes
materiales e inmateriales no solo consiste en una tarea relacionada con el uso de los objetos sino
también al valor de cambio y simbdlico que tienen los mismos en tanto cosas, al ser el mundo de
lo contemporaneo una de las expresiones mas significativas de la ritualidad cotidiana que implica

el hecho de la permanencia de las cosas, aunque pasen muchos afios y generaciones.

Lo que para ciertas visiones es un acto simple de intercambio, para la historia de la humanidad
esta accion implica la creacion y continuidad de las ideas, valores y principios que establecemos
con nuestros semejantes. Asi por ejemplo, la concepcion de considerarnos seres cosmopolitas,
interconectados y universales provistos de identidades culturales propias que se van
transformando a través del intercambio de palabras y cosas es una sefia bastante clara del poder

representado con mucho esmero en el didlogo escriturado, hablado e imaginado por la
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experiencia, el conocimiento y las cuestiones que emergen de origenes particulares, razén por la

cual es posible trabajar en la historia y las historicidades de la Amazonia que se va a analizar.

Segin Marshall Sahlins (1997), “a diferentes culturas®!, corresponden diferentes historicidades”
(Sahlins 1997, 14), y puedo afirmar que su contribucion al presente documento, esta relacionada
con la basqueda de I6gicas culturales en los relatos de pueblos y personas que han vivido no sélo
la movilidad sino también la permanencia, ante lo cual tomo el tiempo como una estructura en
movimiento, que si bien tiene que ver con los cambios culturales, también se sitda en espacios de
continuidad que no son necesariamente causales, al menos hasta que se explicite lo que se halla

implicito en los actos y rituales.

El asunto esté en el hallazgo de aquellas mixturas y matices que los archivos, autores y agentes
permiten identificar, a manera de cauces que van creando palabras y cosas: historias e historia,
para comprender que en la diversidad del mundo —y los sucesos- estan las huellas de las
formaciones nacionales y regionales, dentro de las propias cosmologias de los pueblos, a través

de las cuales éstos leen los sucesos exteriores y las acciones internas a su estructura cultural.

Citando a Neil Whitehead (2003), por historiografias entiendo aquellos textos culturalmente
construidos, visuales y auditivos; representaciones, narraciones verbales, y representaciones
orales y somaticas; son los “cuentos discretos” que en un conjunto hacen historias especificas.
Por historicidades comprendo las tendencias culturales que conducen a ciertos tipos de historia,
una conciencia dentro de la cual tales historias son significativas. Por ejemplo, la llegada de
misioneros u otros contactos con la sociedad nacional estan invariablemente narrados dentro de
las historias amazonicas, pero el rol social y el significado cultural de la narracién en realidad no
es uniforme, pues refleja tanto las experiencias historicas de un grupo determinado como la
importancia cultural para el avance de las misiones. Asi, multiples historias pueden ocurrir desde
maultiples historicidades, pero nuestro récord de historias se ha expandido mucho mas lejos que

nuestro entendimiento de las historicidades que las crean (Whitehead 2003, xi).

11 Para este caso, una cultura es la representacion textual de un modo de vida en particular, en un contexto elaborado
por quienes la interpretan y la viven en sus propios términos. De ahi que la interpretacion de la cultura sea un 6rgano
intertextual que se presenta tanto a si mismo como al lector que la interpreta.
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El contenido y la forma de la historia no se produce sin tener en cuenta el mundo externo, mas
bien es una mediacion de ese mundo externo y las acciones de otros que aparecen como
disyuntivas dentro de una tradicion histérica dada. Los analisis del discurso y del arte verbal han
sustentado que un proceso de mimesis es fundamental a los procesos de imagen del contacto
cultural, pero tal mimesis en el mundo virtual de representaciones no aborda por si sola los
procesos de cambio social y cultural en el mundo actual de la historia. Los procesos historicos al
ser articulados socialmente en una zona cultural se muestran discursivamente en un contacto
territorial de la produccion representativa que se revela en la naturaleza episodica, transitoria y

particular del contacto sociocultural (Whitehead 2003, xv).

El andlisis historico explora tanto los conceptos de cultura como de sociedad por referencia a
eventos historicos disyuntivos y puntuados que favorecen el cambio sociocultural a través del
tiempo. Esta relacion de la sociedad y la cultura es experimentada por lo colonizado como una
necesidad y por el colonizador como demanda por la identidad, lo cual plantea una sucesion de
formas, llegadas, convivencias y salidas de personas, algunas acompariadas de relatos, personajes
historicos, novelas, contextos y demas perspectivas sobre lo que son y deben ser las migraciones

y la colonizacidn, formando estructuras relativas para cada temporalidad.
1.2. Historiografias de la Amazonia ecuatoriana

Hay varias historiografias sobre la Amazonia ecuatoriana que puedo clasificar y distinguir entre
si. La finalidad es volver inteligible la diferenciacion argumentativa mediante el analisis
historiografico de lo que se ha escrito sobre el pueblo kichwa canelo. Las historiografias a las
cuales me refiero son: revisionista, tradicional-funcionalista, etnohistérica y etnohistorica-
perspectivista. Cada narrativa tiene sus representantes, acontecimientos y caracteristicas.
Comprender la historia implica, necesariamente, buscar los sentidos subjetivos, facticos y

practicos que muestran las historiografias de los siglos XIX y XX.

La obra revisionista de José Rumazo Gonzalez (1933) aparece en el contexto politico nacional
posterior a la Guerra de los Cuatro Dias (1932) que termind en la destitucion de Neptali Bonifaz
y que fue anterior a la primera presidencia de José Maria Velasco Ibarra (1934-1935).

Precisamente, Rumazo escribi6 durante la convulsionada presidencia de Juan de Dios Martinez
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Mera (1932-1933), tras la cual liberales y conservadores firmaron un “pacto” de no agresion que
duraria poco tiempo, pero seria el momento méas oportuno para consolidar una posicion
nacionalista popular que apoyara las exigencias ecuatorianas sobre el territorio en disputa con
Colombia y Peru. De ahi surgid la necesidad de revisar las entradas historicas existentes y
plantear unas nuevas con base en los trabajos cientificos desarrollados por autores de “renombre

internacional” como Alexander Von Humboldt y Charles Marie de La Condamine.

Rumazo (1933) expone la problematica de comprender la historia nacional por fuera de las
limitaciones de la historiografia tradicional-funcionalista. Ante lo cual, plantea que previamente a
las obras de Pedro Fermin Cevallos y de Federico Gonzalez Suérez lo més sobresaliente pasaba
por Garcilaso de la Vega y el padre Juan de Velasco. Los trabajos realizados por estos dos
cronistas durante diferentes momentos de la colonia fueron usados para “construir” las raices de
espacios politicos como la Real Audiencia de Quito y luego la Republica del Ecuador (Rumazo
1933, 10-17).

La historiografia tradicional-funcionalista no considerd una lista prominente de intelectuales y
cientificos quienes fueron absorbidos por el cientificismo ilustrado y se abastecieron de
imaginarios dicotomicos como el de naturaleza y civilizacion, dos ideas que fueron usadas a
placer por la historiografia tradicional-funcionalista. Asi, se negd al grueso de la colectividad
ecuatoriana y amazonica, la posibilidad de enriquecer su historia a través de la variedad de
marcos tedricos y conceptuales que podrian ofrecer los hallazgos naturistas, geoldgicos y
arqueoldgicos del siglo XIX (Rumazo 1933, 18-23).

En el caso de la referencia a Pedro Fermin Cevallos (1812-1893), él fue uno de los fundadores
del Partido Liberal en Ecuador, partido politico de tendencias progresistas. Pese a ello, su
narrativa decantd en el nacionalismo popular que era parte de la tendencia global republicana. El
progresismo cayo0 en crisis a finales del siglo X1X con la fundacion y posterior fortalecimiento
del Partido Conservador del Ecuador. El liderazgo, figura e imagen mas representativa del
conservadurismo fue Gabriel Garcia Moreno, quien estableceria lineas de colonizacion bajo el
modelo catélico europeo. Es decir, para el Oriente amazonico se consideraba la intrusion de
colonos provenientes de Europa que implantaran su modo de vida, de trabajo y de civilizacion

dentro de la Amazonia ocupada por indigenas. La idea también pasaba por desplazar a los grupos
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indigenas que no adoptaran la colonizacion (Garcia 1991, 280). Estos indigenas permanecerian

en asentamientos, mientras los colonos se desplazarian por todo el territorio nacional.

Mientras tanto, Fermin Cevallos (1870) alentaba la constitucion de un Estado ecuatoriano que
segmente el mercado y diversifique la obtencion de la riqueza nacional. Esto no significo de
antemano la caida de la supremacia del régimen hacendatario y conservador de la Sierra, pero si
planteaba descentrar el poder distributivo y competir a nivel internacional bajo un esquema
liberal, sin que necesariamente ocurra la colonizacién programada por Garcia Moreno. La
dificultad estaba en pensar un estado laico radical; este ideario seria la explicacion tradicional-

funcionalista de la fragmentacion nacional aupada por el progresismo (Cevallos 1870).

En cambio, Federico Gonzélez Suérez S.l. (1844-1917), conservador, sacerdote y obispo
ilustrado, escribi6 su obra fundamental entre finales del siglo XIX e inicios del XX (1890-1903),
y fue reconocido entre varias cosas por su trabajo dividido en siete tomos de la “Historia General
de la Republica del Ecuador”, la cual fue posicionada en la historiografia tradicional-
funcionalista como un referente paradigmaético de la nacionalidad ecuatoriana, no solo por
resaltar los episodios y protagonistas de los conflictos nacionales, sino por distinguir las regiones
que estarian en riesgo de secesion tras el advenimiento del progresismo liberal y de la
modernidad capitalista que se extendia vertiginosamente desde Europa, especialmente en la
sintesis existente entre la hegemonia de Gran Bretafia en el sostenimiento de sus colonias, versus

el paradigma republicano que avanzaba desde Francia (Gonzalez Suérez 1890).

Por eso, la obra de Gonzalez Suarez es considerada como uno de los vértices de la integracion
nacional. Esta integracion debia funcionar en un modelo de Estado unitario que pudiera confluir
desde las bases histéricas de los pueblos organizados por estructuras culturales del pasado. Este
modelo debia tener la virtud de ver en el presente una posibilidad de proyeccion y culto a las

diversas entidades constitutivas de la Nacion, entre ellas Gobierno, Ejército e Iglesia.

La historiografia tradicional-funcionalista se ha enfocado en resaltar a los héroes patrios y a los
libertadores, enfatizando en “leyendas” dificiles de apropiar y en divisiones disciplinarias
cargadas de ideologias, tendencias modernas y supremacias hegemonicas para entender la
realidad nacional, regional y mundial (Rumazo 1933, 24-30). En este punto, he de reconocer que

la ciencia del siglo XIX e inicios del XX fue intencionalmente posicionada en el campo de la
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neutralidad objetiva, es decir, lo cientifico bien podia ser situado tanto dentro como fuera de las
narrativas histérico-politicas sin que esto signifique un alejamiento de la disciplina cientifica.

Los inicios del siglo XX estuvieron imbuidos en la ideologizacion de las estrategias nacionalistas,
por lo tanto, primaba el deseo y la necesidad de establecer fronteras geogréaficas vinculadas a
discursos fortalecidos por el imaginario republicano. Este ideario pretendia mostrar las virtudes
de un Estado-Nacion robusto que pueda competir y establecerse distinto ante otras naciones, con
propuestas y tecnologias que impulsen el progreso econdémico y se encarguen de plantear la
soberania territorial. Ademas, los estados debian asumir que las guerras serian el eje mas

determinante en el pulso de la geopolitica internacional.

El ideal nacionalista implicé que la ciencia, la tecnologia y la politica fueran integradas a los
proyectos nacionales, pero de formas sectoriales, identificando zonas de disputa territorial y
productividad. Aqui se aplicaron campafias de poblamiento, censos demogréaficos y técnicas
productivas para garantizar la colonizacion y elevar el valor de la tierra, generar ganancias y
saldar las deudas estatales que generaban las guerras y la adquisicién de infraestructura publica y

privada. Este fue el momento para asentar la idea del aprovechamiento de tierras “baldias”.

Ayala Mora (1983), por su parte, realiz6 un compendio considerable de la literatura producida
con anterioridad al retorno de la democracia y posterior a las dictaduras militares o consejos
supremos de gobierno que concluyeron su administracion oficial en el afio 1979. En este
contexto, Ayala Mora empled una perspectiva de corte materialista histérico para explicar las
dindmicas de dominacion territorial bajo el velo militar. Méas aun cuando las Fuerzas Armadas
intervinieron en 1981 por la Guerra de Paquisha, lo cual reiniciaria el debate sobre el derecho
ecuatoriano para acceder al rio Amazonas con base en la inejecutabilidad del Protocolo de Rio de
Janeiro (1942). Aqui aparecieron las desventajas de la historiografia tradicional-funcionalista,
sobre todo, en lo que respecta al imaginario “mitico y salvaje” sobre la Amazonia, causa de las

problematicas por la irrestricta funcionalidad tornada sobre esta region del Ecuador.

Asi, cincuenta afios después de publicado el texto de Rumazo (1933), Ayala Mora (1983)
describe las bases de la historiografia tradicional-funcionalista, denotando que, esta historiografia
es nacionalista republicana, y por lo tanto se ha orientado hacia la visién de una Amazonia

funcional a los intereses del Estado unitario, afirmando que, sobre esta regién pesan imagenes
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construidas de fantasias: grandes tesoros no descubiertos, selvas indémitas, calculos ambiciosos
sobre sus recursos naturales y una experiencia dolorosa de territorio perdido en conflicto con el

vecino pais del sur y el resto de paises que han rodeado al Ecuador (Ayala Mora 1983, 13).

Ayala Mora (1983), sustentado en la obra de Jorge Trujillo (1981), elabora una critica de fuentes
sobre la concepcion de la historia tradicional. Ayala Mora enfatiza que la mayor parte de
referencias sobre la Amazonia provienen de aventureros y conquistadores espafioles, de
funcionarios de la corte y de los primeros misioneros. Asi se formé una conciencia colonial
respecto de la Amazonia como un mundo de fabula donde comienza el imperio de la naturaleza y
de sus insospechados habitantes, como algo hipertrofiado, inmenso, pagano y limite de la
civilizacion. Esto impediria la nacionalizacion oportuna de la Amazonia ecuatoriana, antes de que
los paises vecinos usufructuaran del territorio amazonico y reclamaran su derecho de propiedad
(Ayala Mora 1983, 14-20). La idea general ha rondado la apropiacién nacional del territorio en

relacion con los recursos naturales y la mano de obra precarizada.

Eugenio Espejo propuso como una alternativa productiva para la Audiencia de Quito cultivar
quina en las selvas amazonicas (Ayala Mora 1983, 21-22). Mientras, Juan Ledn Mera (1877)
sugirio la incorporacion de la Amazonia a la civilizacion como un asunto educativo, moral y
religioso; mientras que, en toda la cuenca del rio Napo se organizaba el imperio de la explotacion
del caucho para atender la demanda mundial. El auge cauchero seria afianzado con bandas
armadas que aterrorizarian a los indigenas y tendrian su centro fastuoso y frivolo en Manaos
(Ayala Mora 1983, 23-26).

Asi, Ayala Mora (1983) profundiza en el abandono de los pueblos amazdnicos y observa los
errores de un imaginario despoblamiento de la Amazonia (Ayala Mora 1983), cuando los
estudios etnohistoricos especializados en la regién amazonica muestran otras contradicciones y
pactos existentes entre la institucionalidad y las localidades. Estos momentos de continua
interaccidn e intermediacidn no desmienten que el tratamiento de la Amazonia haya sido muy
incierto y dificultoso para los gobiernos que atravesaron profundas crisis econémicas nacionales.
Uno de aquellos nodos criticos sucedié durante el siglo XVIII, época en la cual se dio la
reasignacion de Maynas hacia fuera de la Real Audiencia de Quito, pasando gran parte de la
Amazonia “quitefia” o “ecuatoriana” al Virreinato del Per(. En la actualidad dicho territorio
pertenece al departamento peruano de Loreto. Segin Moreno (2016), en el siglo X1X vendria la
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explotacion y el comercio del caucho que fueron levemente manejados por Ecuador, y en cambio,
serian aprovechados por Pert mediante el uso de los barcos de vapor y la instalacion de “fundos”

para el abastecimiento de las poblaciones insertas en la dindmica cauchera (Moreno 2016, 59-61).

Para Ayala Mora (1983), en el territorio ecuatoriano la explotacion del caucho se concretd, al
menos, bajo tres formas: concertacion para el pueblo kichwa, intercambio comercial con el
pueblo shuar, violencia y esclavitud contra los pueblos waorani y zapara, lo cual provoco
modificaciones en la organizacion productiva y social de los pueblos indigenas y una ruptura de
su mundo simbdlico (Ayala Mora 1983, 27-31). Asi, las descripciones de Ayala Mora, aunque
tengan un alto grado de reflexion nacional, han “privado” a la historia de la Amazonia el
reconocimiento de la agencia detallada de los pueblos amazonicos. Esto ha provocado en otros

autores la necesidad de complejizar el entendimiento de las dindmicas sociales amazonicas.

Segun Blanca Muratorio (1998), la explotacidén cauchera mantendria sus rezagos hasta avanzado
el siglo XX. En 1911 Ecuador ya enviaba muestras de su mejor caucho a la Exhibicion
Internacional del Caucho en Londres, pero las leyes sucumbieron a la permanencia de las
practicas no capitalistas, y las autoridades liberales fracasaron en sus leves intentos por cambiar
el modo de produccion y las relaciones laborales de dominacion entre indigenas, colonos y
patrones (Muratorio 1998, 169). Vale mencionar, el caucho tuvo gran importancia hasta la
Primera Guerra Mundial y un repunte significativo durante la Segunda Guerra Mundial.

El manejo de la legislacién liberal seria fundamental para integrar a los pueblos amazonicos. La
via mas idonea seria la posicion gubernamental a favor de la libre empresa, intencién que se
desvaneceria tras cada incursion a la Amazonia pese a la necesidad urgente de dominar el
territorio para precautelar la salida al rio Amazonas. Las batallas de Angoteros y Torres Causana
(1903-1904) motivarian las intenciones estatales de colonizar la Amazonia. Los ataques
consistieron en frenar las avanzadas peruanas hacia las haciendas ecuatorianas ubicadas en el
Medio y Bajo Napo. Luego vendrian enfrentamientos de mayor magnitud. La consolidacién
nacional estaria mediada por el aprovechamiento del auge cauchero, pero este ingreso decayé
entre 1913 y 1914 con la “crisis del caucho” y las deudas publicas y privadas se volvian, cada
vez, mas dificiles de pagar (Muratorio 1998, 171-187). Las concesiones de tierras “baldias”, las
cuales primero debian estar bajo la propiedad Unica del Estado, serian la via para “asegurar” la
soberania nacional. Una de las concesiones mas relevantes fue la entrega de tierras en la serrania
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a la companiia de ferrocarriles, mientras que, otra de las concesiones mas grandes fue la realizada
en la Amazonia a la compafiia petrolera Shell hasta los afios sesenta. Esta tltima consideraba,

principalmente, todo el territorio que en la actualidad representa la provincia de Pastaza.

El grueso de la mano de obra cauchera hasta inicios de los afios veinte estaria depositada en los
pueblos kichwas amazdnicos del Napo, Curaray y Canelos, quienes tendrian que trabajar con
otros grupos poblacionales quienes también se movilizaban por la selva y tendrian diferentes
resguardos frente a la colonizacién, tal es el caso de los zapara, waorani, shuar y achuar. Una
nueva etapa de reorganizacion del poder estatal en la Amazonia ecuatoriana vendria con la
consolidacién de los cantones Tena y Puyo, y sobre todo, mas aln en la creacion de las actuales
provincias de Napo y Pastaza (Deler 1994).

En 1920 la Ley de Oriente estableceria cierta racionalidad administrativa creando la Direccion
General de Oriente, dividiendo la Amazonia en tres provincias: Napo Pastaza, Morona Santiago y
Zamora Chinchipe, las cuales seguian aproximadamente las subdivisiones coloniales de Quijos,
Macas y Yaguarzongo (Muratorio 1998, 187). Esta reorganizacion territorial administrativa seria
uno de los vértices para iniciar un nuevo proyecto de modernizacion nacional. Entonces, en los

afios veinte el camino quedaria allanado para iniciar la etapa de exploracion petrolera en Ecuador.

Para la década de los afios treinta la extraccion del caucho estaba en uno de sus momentos finales
y el Estado aproveché la movilidad de los distintos pueblos de la Amazonia, entre ellos zapara,
shuar y achuar, para tratar de asentarlos y “pacificarlos” en territorios baldios o “despoblados”,
considerando que, muchos de los habitantes engrosaron la poblacién kichwa hablante y estaban
dispuestos a colaborar y trabajar bajo las nuevas perspectivas desarrollistas. Esto involucraba,
fundamentalmente, a todos los pobladores que por trabajo ocuparon el valle del Curaray,

territorio ubicado en la provincia de Pastaza (Bustamante & Wasserstrom 2015, 6).

Segun la “Nueva Historia del Ecuador” escrita por Ayala Mora (1983), a partir de la guerra'y
derrota con el Pert en 1941, la Amazonia dejo el espacio de lo imaginario y se forjé una nueva
conciencia amazonica. De inmediato surgieron ambiciones y expectativas que buscaron integrarla
a la dindmica del mercado interno capitalista. EI Estado desconocio los derechos de las etnias y
culturas residentes, considero a estas tierras baldias y se apropio de ellas. Ademas, se propicié un

proceso colonizador altamente conflictivo. La poblacién indigena debi6 inscribirse en dicha

41



estrategia para lograr el acceso legal a sus tierras. Los territorios quedaron insertos en esquemas
de explotacion y sujetos al circulo de pobreza nacional (Ayala Mora 1983, 32-36).

De aqui en adelante, la expansion del capitalismo hacia la region amazoénica ha tenido como
objetivo constituir una amplia base de productores, colonos e indigenas, para posibilitar una
produccion empresarial agropecuaria y la explotacidn de recursos naturales como el petroleo
(Ayala Mora 1983). Asi, en la “Nueva Historia del Ecuador” predomind la conciencia de lo

nacional como una frustracion discursiva que engendro, como producto final, un cierre

conceptual descriptivo y explicativo para la historiografia revisionista del siglo XX.

En cambio, desde la historiografia etnohistérica “habria mucha tela que cortar”, es decir, surgia
con mayor fuerza la necesidad de ampliar el campo investigativo a través de la problematizacion
local. Ahi se desarrollaron investigaciones como las de Blanca Muratorio (1998) quien aborda la
desmitificacion del “kichwa aculturado” y del “noble salvaje rebelde” que aparecian en medio de
dicotomias simplistas establecidas entre el “buen salvaje” y el “indio salvaje”, este tltimo no
atendia al orden civilizatorio impuesto por Occidente. La conceptualizacién de Muratorio se
mueve entre: 1) el sefialamiento de la dominacion y resistencia mediante la critica de las fuentes
misioneras y viajeros exploradores; 2) el rechazo a las categorias cognitivas que desentienden el
humor y la ironia como proteccion cultural; 3) el analisis de las idiosincrasias kichwas; y 4) la
conciencia de la identidad cultural por la interdependencia y oposicion entre grupos humanos
(Muratorio 1998).

Ademas, dentro de la historiografia etnohistdrica es preciso notar las referencias de Norman
Whitten Jr. (1980, 1981 y 1987), y, Dorothea Scott Whitten y Norman Whitten Jr. (2008) quienes
también han tratado de explicar la existencia de sistemas socioculturales complejos en la
Amazonia ecuatoriana. Desde sus origenes y prioridades estos sistemas se han propuesto la
integracion de diversos grupos étnicos a distintas dindmicas para al menos tres intencionalidades:
1) el intercambio regional de productos y elementos culturales —como alianzas, alimento,
lenguaje, parentesco, vestimenta, ceramica, trabajo y poder shamanico-; 2) el aprovechamiento
nacional de recursos naturales e identidades diversas que permitan el acceso de la Amazonia a la
modernidad; y 3) la apropiacién politico-territorial de la Amazonia en la definicion de limites y

fronteras geograficas, tanto para el Estado como para los pueblos.
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En el campo etnohistdrico, Goes Neves & Heckenberger (2009) amplian las explicaciones sobre
la interdependencia de doble via, en la cual no solo el discurso nacionalista ha prevalecido, sino
que culturas como la kichwa y shuar, cada cual, a su manera, también han procurado la
domesticacion de regiones caracterizadas por estructuras sociales locales, sin negar que las
culturas han sido interpenetradas por campafias civilizatorias como la occidental. Estas camparias
transitaron diversos momentos historicos que han sido cambiantes y a la vez estructurantes de la
vida social comunitaria (Goes Neves & Heckenberger 2009, 258-259). Justamente, un efecto del
proceso de interaccion e intermediacion es la que denomino modernidad amazonica, si marcamos
en los territorios locales las influencias de las misiones, la ciencia, la tecnologia y las distintas
entidades pertenecientes al Estado-Nacion.

Dentro de la modernidad amazénica se desprende el andlisis de la interaccion de tradiciones y
poblaciones, entre Canelos y Cascales que al parecer no tuvieron mayor contacto hasta mediados
del siglo XX, cuando se intensificaron los programas de exploracién petrolera, colonizacion y
reforma agraria. Estos programas han sido elevadamente funcionales para la ocupacion “pacifica”
de tierras y la movilizacion del pueblo kichwa de Canelos y Napo, a manera de sujetos
protagonistas del paradigma de desarrollo contemporaneo, como pueblos enraizados en las
expectativas del progreso capitalista que llegé tardiamente al Ecuador a inicios del s. XXy logro
posicionarse de mejor manera en lo que se conoce como la Alta Amazonia, especificamente,
desde la segunda mitad del s. XX (Whitten 1980, 537-544).

Sin embargo, la inclusion a los sistemas culturales nacionales ha estado atravesada por nociones
nacionalistas, racistas y economicistas, tanto en la clasificacion étnica como en la racializacion de
la funcién social de cada pueblo. Un ejemplo de ello, para el pueblo kichwa canelo fue la
condicién econdmica de “indios asalariados” dentro del funcionamiento de los procesos de
“industrializacion”, en los cuales las instituciones sobrepusieron de manera naturalizada los

intereses institucionales a los organizativos de base que se estaban creando (Whitten 1981).

Entonces, las entidades encargadas de ejecutar e intermediar en las politicas pablicas de
colonizacidn fueron enquistadas en la organizacion social comunitaria para direccionar la
movilidad y permanencia de los pueblos. De esta forma, se consolidd el imaginario nacional
sobre “el acompafiamiento amazonico”, cuya maxima expresion era el trabajo indigena en las
haciendas amazonicas misionales, luego convertidas en conglomerados empresariales como la
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Texaco-Gulf, sobre todo en los afios setenta. Estas empresas dependian directamente de la
creacion de rutas comerciales y proyectos colonizadores.

En el contexto de los espacios y narrativas disponibles sobre el desarrollo de la segunda mitad del
siglo XX, en la Amazonia ecuatoriana se han conformado espacios de mestizaje, transformacion
cultural y multiculturalidad, que van desde el cambio o fortalecimiento de la identidad cultural en
procesos de “etnogénesis™ hasta la formacion de marcos de expansion, dominio y conjuncion
territorial a manera de estructuraciones culturales constituyentes de relaciones laborales,
parentales y estamentales (Whitten 1987). Para el pueblo kichwa canelo esto generd otras
identidades que les ha permitido transitar, colectivamente, en los margenes de la reproduccion
social, regeneracion socioambiental y adaptacion comunal en la sociedad ecuatoriana de
mediados del s. XX.

Como parte de una derivacion de la historiografia etnohistérica, que se ensambla perfectamente a
la historia de la comuna Pastaza, emerge la etnohistoria-perspectivista. Su genealogia parte de los
aportes de José Ortega y Gasset (2014) ante los embates del historicismo eurocéntrico; de ahi
siguen los estudios de Michel-Rolph Trouillot (2017) sobre historicidades subalternas; Michael
Uzendoski (2006) sobre parentesco, afinidad y consanguineidad; Viveiros de Castro (2009) sobre
las fecundaciones conceptuales del post-estructuralismo; Bruno Latour (2013) sobre los modos
de existencia; y Eduardo Kohn (2013) sobre ontologia y perspectiva. En este conjunto conceptual
hay una idea fundamental, que es la posibilidad de observar la singularidad historizada, a través
de la perspectiva, ésta ultima en un sentido de interpretacidn sobre la representacion objetivada
por la historia y subjetivada por los individuos que viven y recrean la historia. En este disefio
ontoldgico se ve la singularidad a partir de los centros vitales de la experiencia historica de los
pueblos. Los relatos, las lagunas y los objetos son materialidad historica, pero también son parte
de la historia mitica. Al entrelazar las “caras” de la historicidad, se renuevan o se releen los

conceptos, tal como sucede en esta tesis con la etnogénesis migratoria.

En el marco de la historiografia etnohistdrica surge la etnogénesis migratoria o en situacion de
migracion, la cual ha sido ampliamente catapultada a nivel conceptual por las investigaciones de
Udo Oberem (1971), Norman Whitten Jr. (1980), Mary-Elizabeth Reeve (1988), Blanca

Muratorio (1998), y Gbées & Heckenberger (2009). En estos estudios resuenan varios
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componentes de resultado sobre la estructura cultural kichwa amazénica que sostienen

organicamente las continuidades y transformaciones de los pueblos kichwas.

Uno de los componentes de resultado mayormente establecido por su caracter organico es la
asamblea comunitaria. Asi, las asambleas intercomunitarias como la Jatuncomuna Aguarico de
1978 representan la accion de las formas parentales de consejos abiertos que sucedian antes de la
conquista hispana. Las asambleas, en términos generales, han sido representaciones comunales de
la autonomia indigena que se pretendio establecer en varios momentos de la colonia hispana
mediante la figura de los cabildos, espacios en los cuales los pueblos deliberaban sobre los
efectos de las medidas del régimen de turno. En la época republicana las asambleas han sido el
signo del consenso dialdgico interno y también externo con la hegemonia del Estado-Nacion, sea
como mecanismo de resistencia o para manejar diversos acuerdos con las autoridades de gobierno
0 gubernamentales. En muchos casos, como sucedi6 con la Jatuncomuna Aguarico, los dialogos

entre comunas y gobiernos nacionales se daban con la intermediacion del clero.

Asi, en términos de estructura cultural, toda decision generalizada y cualquier medida particular
que afectara a las comunas y pueblos debe pasar por la instancia primaria de asamblea comunal,
sobre todo con este apelativo de “asamblea” a partir de los afios sesenta, momento en el cual la
posesion efectiva de las tierras se debia costear mediante las figuras legales de mancomunidad o
asociacion. Esto fortalecio el sentido de pertenencia comunitaria por parte de los asociados,
creandose un nuevo momento historico que ha estado sujeto a cambios basados en los efectos de
la migracion y en la fiabilidad de las relaciones intracomunitarias. Este relacionamiento tendria
su base temporal en la modernidad, como proceso de largo alcance e incidencia coyuntural a
través de los proyectos de modernizacion e intermediacion. Aunque las modernizaciones

pretendieran, en su finalidad instrumental, anular los efectos de los intermediarios.
1.3. Historicidad del pueblo kichwa canelo*?

La estructura cultural kichwa, definitoria de su historicidad, se entiende desde la siguiente

premisa: el sujeto amazonico, kichwa canelo en el Alto Aguarico, proviene de un conjunto de

12 En base a los resultados de los censos poblacionales obtenidos por el Instituto Nacional de Estadisticas y Censos
(INEC) en los afios 2001 y 2010, se puede determinar una proyeccion poblacional aproximada de 1944 kichwas en la
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procesos en permanente transicion hacia espectros nacionales'®, pero a partir de un contexto
sociocultural a nivel local y regional amazoénico. Hay diversos referentes etnohistdricos que

abordan la cuestion de las conexiones entre el tiempo amazonico y los espacios territoriales.

Norman Whitten Jr., uno de los referentes de la historiografia etnohistdrica, sobre todo por sus
textos sobre la realidad histérica y contemporanea de los pueblos amazonicos kichwas, afirma
que “la incorporacion de un territorio, incluso por los medios mas delicados, es un episodio que
ha alterado la consolidacidn espacial. Este es especialmente el caso cuando el proceso sigue a un
siglo de interrupciones dentro de los sectores costeros y andinos del pais que han buscado
desarrollar una nueva frontera amazonica y transformarla en una imagen tropical de su identidad”
(Whitten 1981, 119). Aqui se define la necesidad de vincular al territorio y al sujeto, sobre todo al

amazonico, que ha sido observado como reflejo de las aspiraciones nacionales.

La historiografia etnohistdrica plantea que las preocupaciones han estado situadas en el desarrollo
de bienes que son beneficiosos para el producto nacional bruto, ya sea que provean o no a la
nueva poblacion local. Esto generd procesos que inevitablemente han involucrado la alteracion o
el ajuste del ecosistema, en un conjunto de restricciones e incentivos sociopoliticos para la
asignacion de recursos, y presumiblemente, una ideologia a través de la cual la accién juridico-
politica esta justificada, racionalizada y yuxtapuesta al pensamiento y a la evocacion religiosa o
espiritual existente (Whitten 1981, 121). Este aporte se sitla en el campo de la incomprension de
las diversas cosmovisiones de los pueblos en sus estructuras culturales, tanto los elementos

cambiantes como los que han persistido en el tiempo, uno de esos elementos es el lingistico.

parroquia Canelos en el afio 2014. Por otro lado, en el cantdn Cascales sitio del asentamiento kichwa canelo en
Sucumbios, donde se encuentra la comuna Pastaza, el INEC registra 2375 kichwas. Asi, contamos con una poblacion
de 4319 kichwas entre ambas zonas, sin sumar los 31895 kichwas que habitan en la provincia de Pastaza, lo que
daria un total estimado de 34270 kichwas; cifra que podria aumentar si revisamos otras zonas del pais —incluso en
Napo, Orellana y Sucumbios- que han albergado la movilidad de este pueblo amazénico (INEC 2001, 2010 y 2014).
13 La vision de una cultura quichua (kichwa) de transicidn ha funcionado como amortiguador contra la pérdida total
de identidad sufrida por los grupos amerindios, quienes asimilaron de pronto la cultura no indigena. Mientras que el
“indio” es considerado como la forma humana mas baja por la mayoria de ecuatorianos “blancos”, ain mantiene su
condicidn en su propia sociedad igualitaria. Cuando cambia su condicion por la identidad de un mestizo, se ve
forzado a competir en un mundo social que esta esencialmente orientado hacia las clases (Casagrande 1974 en
Hudelson 1987, 9). Esta condicion ligada a la “quichuizacidn” (o kichwizacion) de la Amazonia seria
econdmicamente ventajosa y socialmente unificadora. Sin embargo, la supremacia de kichwas y mestizos habria
afectado a otros pueblos indigenas bajo la realidad de una Amazonia en la que se ha reducido el territorio de las
minorias étnicas.
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Los pueblos amazonicos se entrelazaron e interactuaron dindmicamente para crear sistemas
culturales monolingtes y multilinglies. Algunos de estos sistemas todavia persisten, pero muchos
otros sistemas han sido eliminados por la enfermedad, la reduccién de las misiones, el asalto de
esclavos y el auge del caucho en la Amazonia del siglo X1X (Whitten 1981, 124). Estos cuatro
factores fueron los mas frecuentes e impactantes en lo que se refiere a las formas en las que

diezmo la poblacion (tanto la nativa amazonica como la colona nacional y la fordnea extranjera).

De acuerdo con Michael Taussig (2002) las complejidades simbolico-sociales de las poblaciones
conformaron teorias enddgenas del poder. La funcién de la simbologia social en el marco de la
dominacidn colonial ha sido dificultar que los poderes ideoldgicos del Estado o de un gobierno se
impongan facilmente a la conciencia enddgena. Las visiones enddgenas del poder se definen

como espacios que disuelven posibilidades de ser civilizado a la imagen del colonizador.

James Scott (2007) muestra que la permanencia de ciertos elementos culturales que no son
comprensibles para los foraneos o para el proceso colonizador se da en espacios muy propios de
la particularidad cultural (Scott 2007, 324), en el caso del pueblo kichwa canelo lo que signa la
versatilidad de su naturaleza multiple es el refugio o resguardo de la identidad cultural. En la
toma de aswa o chicha se puede apreciar que si la chicha es masticada en el foraneo produce un
acto ininteligible que lo identifica con una accién “anormal”, porque no es comun en su modo de
vida y ademas altera los habitos contemporaneos de higiene y tratamiento de los alimentos, por
eso los kichwas del Alto Aguarico preparan la chicha de muchas formas para que no se pierda la
practica y se aprecie la manera especial en que esta es elaborada. Esto permite ver la integracién
intercomunitaria al igual que los limites de no entender la interaccion cultural kichwa amazdnica

a través de la aswa masticada.'*

141 a aswa es una bebida hecha de “puré” de yuca (lumu), chonta (chunta) o platano maduro (palanta), levemente
fermentadas, en la forma de una fuerza mediadora entre carbohidratos vegetales y proteinas por los procesos de
fermentacion, junto con hongos o camote amargo que a veces son agregados y proporcionan proteinas
suplementarias por acciones bacterianas y quimicas esenciales (Whitten 1980, 557). El acto de tomar aswa es una
deferencia y buena voluntad entre los pueblos kichwas y las personas invitadas. Asi como la relacion con los hongos
que se crean es el aporte natural a la accion de preparar la chicha. El efecto adverso en los individuos foraneos seria
su mal estdmago, porque no tienen la costumbre de ingerir la bebida ni se han forjado relaciones de convivencia
naturalizada en la Amazonia.
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Otro elemento de continuidad cultural es el parentesco, se trata en este sentido no sélo de
reinterpretar la historia y el pasado desde los simbolos y préacticas originarias, sino de recrear las
practicas por la capacidad que tienen de penetrar la barrera del pasado para relacionarse con las
subjetividades y seres de épocas distantes, lo que ha descrito Michael Uzendoski (2006) como el
parentesco milenario, el cual permite analizar historicidades, adaptaciones, resistencias e
integraciones, mediante el encuentro parental en multiples lugares, en donde los sujetos
responden a hechos similares. Mas alla de simplemente cuestionarlos, entrando en la relacién

historica que es transmitida en los eventos, en la cotidianidad y en las practicas de subsistencia.

Las précticas de subsistencia muestran la conciencia de los lugares més lejanos de las grandes
ciudades y menos cercanos a la acumulacién de mercancias; practicas como la caceria, la pesca,
la recoleccion y la agricultura familiar pueden observarse como expresiones del pasado que
retoman su lugar en el presente, lo que permite revaluar los prejuicios que han recaido sobre la
conciencia amazoénica del Ecuador y otro tipo de consideraciones culturales que implican la
redefinicion de patrones y dimensiones de interpretacion existentes a partir del entendimiento e
interpelacion del conflicto sobre temas territoriales o socioambientales; esto para la comprension

de problemas y resoluciones historicas planteadas desde diversas historiografias e intercambios.

Para Fernando Santos-Granero (1992), la complejidad esté en las diferencias ecoldgicas del
territorio y sus préacticas, las cuales generaron una doble dinamica de intercambio. En general ha
habido una via de comercio entre las etnias residentes en las areas riberefias a lo largo de los rios
amazonicos navegables, con otras etnias asentadas en las areas interfluviables entre las cabeceras
y los afluentes de los rios. El otro flujo de intercambios fue desarrollado entre pueblos
amazonicos y pueblos de la Sierra residentes en los Andes orientales (Santos-Granero 1992, 6).

Entre los intercambios, algunos eran pacificos (matrimonios) y otros eran hostiles (toma de
personas), todo dependia de la necesidad y de la cosmologia de los pueblos (Galli 2012, 50).
Unos tendian mayormente hacia la reciprocidad, otros hacia la rapacidad y algunos otros hacia la

proteccion, tanto del habitat como de los pueblos vecinos (Descola 2001, 34).

El pueblo kichwa canelo que ha habitado el area del Oriente (0 Alta Amazonia) la cual va desde
Puyo a través de la cordillera del Sigiiin hasta las cabeceras del rio Bobonaza y a través del area

situada entre los rios Bobonaza y Curaray, entra en la categoria de interfaz cultural por haber
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compartido con otros pueblos un “area histdrica, geografica y cultural” definida por Barclay y
Santos-Granero (1994) como “un espacio habitado por un nimero variable de pueblos indigenas
que pueden o0 no compartir una misma filiacion linguistica, que han mantenido relaciones mas o
menos permanentes de intercambio amistoso u hostil, que se han visto afectados por procesos
historicos semejantes, y que por ello han desarrollado una serie de rasgos socio-culturales mas o

menos comunes” (Barclay & Santos-Granero 1994, xix).

El pueblo kichwa canelo se denomina asi debido a la importancia que tuvo la Mision de Canelos
para la Colonia Hispana. Al igual que otros hablantes kichwas, el pueblo canelo se refiere a si
mismo como runa y a su idioma como runa shimi. Esto es importante porque Canelos seria una
de las bases o centros para la fusion de los pueblos shuar, achuar y zapara a través de la cultura
kichwa que ha sido difundida a diario por los hablantes del kichwa (Whitten 1981, 128).

Este pueblo kichwa representa una cultura rica, dinamica y en expansion que hoy en dia es
territorialmente especifica y diversificada porque se ramifica exteriormente en otras areas
culturales. Muchas personas son bilingiies en achuar, shuar y zapara, y también multilinglies en
espafol y los idiomas antes mencionados debido al contacto con colonos de diversos lugares y
paises, sobre todo poblacion ecuatoriana, peruana y colombiana, lo cual denota la potencia del
lenguaje en la variedad de representaciones compartidas en las narrativas locales. Por su parte, el
pueblo kichwa canelo también ha manifestado una gran sofisticacion horticola al integrar sus
conocimientos de palma, yuca, platano, guayusa, camote, maiz, mani y cacao —entre otros-, en el
cultivo de carbohidratos y proteinas vegetales al combinar los cultivos con habiles técnicas de

caza y pesca de proteinas animales (Whitten 1980, 530-531).

El pueblo kichwa canelo ademas integra la base de la subsistencia con su organizacion social y su
cosmologia en ricos conjuntos de postulados y proposiciones que indican un conocimiento
profundo de las ceramicas de la Alta Amazonia, las cuales contienen en su decoracion multicolor
un conjunto de simbolos y metaforas que expresan aspectos fundamentales de sus estructuras
duraderas, adaptativas y versatiles (Whitten 1981, 129-130). Sin embargo, parte del proceso de
desplazamiento ha sido la desaparicion de dicho oficio y préactica ritual alfarera, mas ain en las
comunidades que han dejado el area de Canelos y han llegado al Aguarico. Los habitantes de la
comuna Pastaza extrafian no solo la ceramica sino también la musica, los ritos agricolas y las
danzas kichwas amazdnicas que aun se realizan en Canelos.
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Los canelos de la selva mantienen un equilibrio adaptativo entre los nuevos desarrollos en la
penetracion andina de la Amazonia y su ecosistema, ya que se mueven en ese contexto y se ven
alterado por dichos desarrollos. Para entender la cultura y adaptacion de la selva para el pueblo
kichwa, también hay que familiarizarse con: 1) la estructura social y la dinamica del ecosistema
en una zona determinada; y 2) los planes, estrategias y actividades de las administraciones
gubernamentales, empresariales y colonas ecuatorianas o extranjeras en estas mismas zonas (nota

de campo, comuna Pastaza, 2021).

Ciertos visitantes de la Amazonia comparan con frecuencia a la poblacién nativa que ven en una
ciudad como Puyo en la provincia de Pastaza con quienes podrian encontrarse, por ejemplo, a las
orillas del rio Aguarico en la provincia de Sucumbios. En el escenario, un hombre vestido con
ropa occidental contemporanea, a menudo con una nueva camisa de poliéster y pantalones
formales, con botas o zapatos de goma, acompafiado por su esposa con un vestido sencillo, con o
sin zapatos, lo cual da una apariencia de casi asimilacion a la pareja tradicional andina. Cuando
se aprende que ambos sujetos pasan la noche en la iglesia local crece la nocién de un pueblo
dependiente de las misiones cristianas, por lo tanto, dejan de ser “nativos” y pueden desarrollarse

facilmente en el mundo moderno occidentalizado (Whitten 1981).

Pero después de viajar a la parte superior del Aguarico, dichos visitantes se encontrarian con
aquella pareja, en casas de madera con techos de paja y provistos de herramientas varias que
incluyen escopetas y cestas. En los afios ochenta se habria encontrado otro tipo de objetos como
son los tocados de plumas, articulos rituales de ceramica decorados multicolores y negros, y
cosas similares, lo que permitiria concluir rapidamente que todavia existe una cultura indigena
que lleg6 de Canelos. “El estereotipo general alentado por la historiografia tradicional
(funcionalista) de que los pueblos kichwas de la Amazonia no saben de otras culturas o de su
pasado debido al extenso proceso de transformacion cultural y ocultacién de los sujetos seria
falso e igualmente erroneo que sus conocimientos agricolas hayan sido adquiridos recientemente”

(Whitten 1981, 140).

Los antiguos sistemas de produccion y circulacion que la ciencia empezaria a comprender desde
los afios sesenta deberian estudiarse en sus términos culturales antiguos o estructurales, para
entender su contribucion a la ciencia y a la gestion de recursos (Lathrap 1970). La incomprension
se derivaria de la ideologia de planificacion que consta de dos puntos de propaganda politico-
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economica: 1) no hay escasez de tierras para la colonizacion de la Amazonia; y 2) la tierra
amazonica debe someterse a un control tecnolégico y la aplicacion de un sistema continuo formal

de cultivos comerciales que no priorizan las logicas de la economia familiar (Whitten 1981, 144).

“Los problemas que enfrentan los pueblos colonos, en términos generales, se deben a la
infraestructura de dependencia que subyace al Ecuador moderno” (Commoner 1976). Estos
procesos dependientes generan la degradacion de la biosfera de la Amazonia superior y
exacerban el sistema de poder asimétrico, los prejuicios étnicos y las interpretaciones
equivocadas de la explotacion nacional, pues el problema esta integrado en el sistema occidental
de explotacion de recursos, estructura que depende de recetarios coyunturales que privilegiarian
el desarrollo econémico capitalista sobre la acumulacion de agentes politicos, trabajadores, agua
y tierras; aunque el costo de todo ello sea la degradacién del medio ambiente por la

contaminacion de las organizaciones politicas, las personas, los rios, y las quebradas.
1.4. La etnogénesis migratoria kichwa en la Amazonia ecuatoriana

En primera instancia, la “etnogénesis” surge de dos situaciones fundamentales: 1) el
desplazamiento de pueblos que conservan ciertos patrones culturales, y 2) el renacimiento de
pueblos que se convierten en nuevos pueblos. Ambas aristas se pueden observan en momentos de
transicién o transformacion cultural. La primera sugiere la constancia de la estructura cultural,
mientras que, la segunda plantea un supuesto debilitamiento de la estructura para maximizar el
efecto coyuntural. En esto coinciden Pacheco de Oliveira (2010) y Whitten (2017) al analizar el
devenir de los pueblos amazénicos en Brasil y Ecuador, respectivamente. Mas aun, si se
considera que las situaciones antes nombradas difieren dentro de un mismo pueblo y se contrasta
al analizar puntos de salida y entrada migratoria, lo que complejiza el proceso de etnogénesis.

Asi, la diferenciacidn confluye en tres elementos: qué se queda, qué se lleva y qué permanece.

Entonces, de acuerdo con Reeve (1988), la etnogénesis es un proceso de transformacion cultural
o transculturacion que implica la continuidad de ciertos elementos culturales estructurales
(tradicionales y organicos), y a la vez la inclusion de otros componentes coyunturales
(ideoldgicos e intercambiables). La clasificacion étnica o cultural varia de acuerdo con el

predominio de tal o cual elemento cultural en las practicas y discursos de un grupo humano en
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particular (Reeve 1988). Es mas, con base en el trabajo de investigacion de Gary Urton (1992)
“se puede asegurar que las précticas son los elementos fundamentales de persistencia cultural,
mientras los elementos emergentes estan cargados de ideologia y cambio. Los elementos
emergentes que por definicion se refieren a procesos de cambio se vinculan a la elaboracion de

discursos que los procesan y legitiman” (Urton 1992).

Segun Whitten (1981, 16), la etnogénesis se ha distinguido por fendmenos de interfaz cultural
resultantes del contacto con otros pueblos en estructuras de movilidad permanente semisedentaria.
Asi se han formado, en las précticas y discursos, marcos de expansion e interrelacion idiomatica,
laboral y parental amazdnica con la capacidad de interactuar en funcion de politicas publicas y
necesidades particulares de individuos, colectivos e instituciones.

En sintesis, Navarrete (2008) confluye en que el concepto de etnogénesis deriva en la
“posibilidad efectiva que los pueblos han tenido de defender y modificar sus identidades étnicas
para poder actuar en la sociedad méas amplia y defender sus intereses; asi como su capacidad para
retomar y aprovechar las précticas e ideas politicas novedosas introducidas por otros grupos

sociales y crear alianzas y coaliciones eficaces con ellos” (Navarrete 2008, 13).

El siguiente esquema elaborado por Reeve (2022) explica con claridad el punto de partida
contemporaneo para la etnogénesis de los kichwas canelos en el marco del “runapura”. En cada
segmento del “runapura” hay identificaciones interllacta (interllagta entre pueblos). Estas
identidades pueden ser achuar, Napo quichua (napo runa o kichwa del Napo), zaparo (zapara) y
canelos. Sin embargo, Whitten (1987) sefiala que estas identidades en su conjuncién serian shuar,
zapara y quijos. Ciertamente, la diferencia est4 en que Reeve (2022) realiza un alcance mas
actualizado del concepto “runapura”. Aun asi, ambos autores coinciden en que la frontera étnica
runa se halla en las identificaciones ahuallacta o jawallagta (runas de las tierras altas) y auca
(waorani). Ademas, otro punto en comun es que ambos autores sostienen la siguiente premisa: si
bien los matrimonios con gente de fuera (no runas) consolidan los territorios “purina” de transito
e intercambio, ™ los matrimonios con gente de fuera, asi como la migracion de grupos de

parentesco enteros de un territorio a otro dispersan los conocimientos entre grupos de otros

15 Esto se vera con mayor exactitud en el Capitulo 4 pp. 104 en los flujos migratorios y los poligonos de
asentamiento kichwa.
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territorios, lo cual fija diversas rutas en la transmision del conocimiento entre ellos” (Whitten
1987, 161). Asi, los patrones de identificacion pueden ser muy amplios cuando las condiciones
de contacto son mutuales y reciprocas, aunque también existe la gran posibilidad de cambiar

elementos de las estructuras culturales en los grupos especificos.

llustracion 1. 1. Modelo de identificacion runa (kichwa amazonica)
1.4, La  etnogénesis migratoria ~ kichwa  en la  Amazonia  ecuatoriana

Runapura:integraciony modelos de identificacion kichwa

Runapura significa la “identificacion” entre mundos runas, indigenas y comunas.

La base de la identificacion kichwa esta localizada en el territorio purina, es decir, la identidad
kichwa se define en un espacio material de abastecimiento, transito, intercambio y parentesco.
Vistos también como lugares de referencias, transiciones y oposiciones. De aqui surge la dindmica
de transmision del conocimiento y de la cultura.

En referencia En transicion En oposicidn
Shuar-Zapara- Achuar —Napo runa— Ahuallacta/tlerras.
. altas —Auca [ waorani
Quijo Zapara—Canelo
(Whitten 1987) (Reeve 2022) YT S, s

2022)

Fuente: Reeve, Mary-Elizabeth. 2022. Amazonian Kichwa of the Curaray River: Kinship and History in the Western
Amazon. University of Nebraska Press.

El hecho de pensar culturas en movimiento lleva a establecer maltiples interrogantes sobre los
lugares habitados y aquellos que han dejado de habitarse. La cuestion esta en las formas de
colonizacion y en las dinamicas territoriales de pertenencia e involucramiento historico con los
lugares que se convierten en espacios de relacién, por ende, en sitios marcados por la
codependencia entre seres humanos y no humanos con quienes cohabitamos. Lo cual no es
Unicamente una cuestion ligada al desarrollo nacional, sino a todo un conjunto de movilidades y
planteamientos hacia los lugares cohabitados, entidades y personas inmiscuidas en las
migraciones y colonizaciones sean estas temporales, permanentes e hibridas. Esta condicion

estructural y coyuntural es la que permite fijar el concepto de “etnogénesis migratoria”.

Aunque desde la légica de la historiografia tradicional-funcionalista un fenGmeno migratorio en
especifico parte de una coyuntura particular. En este caso la coyuntura es el proceso de
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modernizacion del Estado ecuatoriano resultante de las reformas liberales aplicadas en 1895 a
partir de la Revolucion Liberal y consolidadas entre 1963 y 1979 mediante la accion politica de
las tres dictaduras militares o consejos de gobierno. Asi, entre los gobiernos militares se insistia
en el triunfo de la “revolucion” en términos liberales, es decir sobre la conformacion de una
estructura econémica que motive la creacion de productores en toda escala. Por lo tanto, en
general surgieron pequefios productores familiares; medianos productores con infraestructura
para almacenar la produccion propia y de los pequefios productores; grandes productores que
derivaron en agronegocios cuya intencion era exportar o industrializarse; y gigantes productores

de materias primas provenientes del subsuelo como el petréleo y las minas.®

La especificidad es que un fendmeno migratorio no es solo un producto coyuntural, sino que se
reproduce en funcion y conjuncién de una o varias estructuras culturales. Es decir, la migracion o
movilidad humana proviene también de procesos sostenidos en el tiempo y continuidades

culturales que empatan con los momentos coyunturales.

La migracion deja de ser un fendbmeno para convertirse en un elemento estructural definido por la
cultura que resiste, se reproduce y se adapta a las corrientes migratorias coyunturales. En este
caso, los pueblos kichwas se movilizaron por los programas de reforma agraria y colonizacion
impulsados por el Estado ecuatoriano, pero también corresponden a uno de los tantos

movimientos o desplazamientos migratorios de los pueblos indigenas en la Amazonia.

Entonces, la problematica migratoria no pasa Unicamente por la constatacion de un fenémeno
sucedido a lo largo del siglo XX, lo cual podria ser estudiado mediante la revision de informes y
registros oficiales de las instituciones encargadas de la coyuntura conectada a la modernizacion
del Estado, sino que la migracion también pasa por el estudio de la convivencia e historicidad o
memoria colectiva del grupo humano ya que el fendmeno transformo las estructuras culturales de
los pueblos, pero a su vez, la estructura cultural influy6 de forma definitiva en las intenciones
estatales de colonizacion. Puesto que, “los pueblos amazdnicos han sido los que se adaptaron

rapidamente a las diferentes condiciones de la selva. En cambio, otras culturas como la blanco-

16 Informacion propia recabada en la observacidon etnografica realizada en la comuna Pastaza, 2021.
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mestiza no han podido adaptarse facilmente al ambiente selvatico, el cual no es sélo cambiante

sino también dificil de domesticar por quienes no han podido regenerarlo” (Whitten 1980).

Justamente, debido a las dificultades de domesticar la selva, el Estado ecuatoriano decidio
implantar pueblos y ciudades en la Amazonia, no sélo desde el siglo XX sino mucho antes pero
con los mismos defectos, los cuales han pasado por el desconocimiento del ciclo vital de la selva
que incluye momentos de reposo y regeneracion del ambiente, algo que ha sido gestionado por
los pueblos indigenas de la selva, de ahi que una de las situaciones que debieron sortear los
administradores estales fue la creacion de territorios indigenas que han servido como reserva
natural para los pueblos originarios, mientras éstos les faciliten las tareas de ingresar y asentarse
en la selva amazonica. Ademas, la creacion de reservas indigenas no es un fendmeno nuevo, y
mas bien responde a la idea de reducir y beneficiarse del espacio territorial de los pueblos

indigenas, tal cual lo hicieron las misiones en las “reducciones”, antes de la revolucion liberal.

Ahora, para trabajar con el concepto de “etnogénesis migratoria” la movilidad humana es
observada como parte de una coyuntura y ademas parte de una estructura cultural, las cuales
deben estudiarse desde la historicidad de la cultura y la memoria colectiva. Esto surge al
contrastar la memoria de los pueblos con los analisis e insumos elaborados por la historiografia
tradicional-funcionalista que ha elaborado la historia oficial, nacionalista y desarrollista del
Estado ecuatoriano. Frente a todo esto, la migracién en si misma se transforma a manera de
cultura migratoria, cuando esta se altera y se maneja por patrones de movilizacién. Segun la
cultura que se desplaza y el contexto en el que se desenvuelve la movilidad humana, la

etnogénesis migratoria ocurre en la memoria oral y escrita sobre los lugares cohabitados.
1.5. Conclusion

Es menester historiografico el abordaje de un conjunto de momentos histéricos y culturales como
medios inteligibles de explicacion y comprension de la racionalidad que se ha venido instaurando
sobre el Ecuador amazonico, en relacion con la identificacién cultural, la movilidad humanay la
permanencia de los pueblos. En este capitulo integré las ideas de la época estudiada en sus
realidades especificas, las cuales asumo como procesos politicos, sociales, economicos, culturales
y ademas normativos que se debaten entre la estabilidad y la transformacién, dependiendo de las

estrategias e instrumentos operativos que ejecutan los agentes, no sélo como préacticas sino
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también como posibilidades de accion, las cuales abren diversos caminos hacia una mayor

profundidad en las discusiones sobre las perspectivas de los procesos de movilidad humana.

Los pueblos de la Amazonia han sufrido de una u otra manera la reduccion de su espacio
territorial de accidn frente a su capacidad de resistencia, reproduccion social y adaptacion.
Mediante la apropiacion de la selva como espacio de codependencia y sustentacion de su vida
diaria, han mantenido redes de parentesco que reconocen una serie de largas lineas genealdgicas,

las cuales han transformado las estructuras culturales y van (re)construyendo su territorialidad.

Las movilidades kichwas en la Amazonia ecuatoriana pasan por un sinnimero de factores que en
sintesis tendrian la siguiente composicién: 1) estructuras culturales que han debido combinar el
sedentarismo con la movilidad permanente; 2) sistemas comerciales regionales de intercambio e
integracion de pueblos, productos y proyectos; 3) introduccidn sistematica de tendencias y
campanas civilizatorias, las cuales en los Gltimos cinco siglos han estado orientadas hacia las
distintas modernidades; y 4) coyunturas politicas que en los ultimos dos siglos han ido desde el
republicanismo al nacionalismo, como formas tradicionales de estatizacion y etnogénesis o
transformacion cultural en la conformacion de “nuevos u otros” pueblos, a lo que le siguen

maneras particulares para la continuidad de los modos de vida.

El modo de vida kichwa canelo se encuentra intimamente relacionado con la Amazonia, primero
como lugar de interdependencia para la subsistencia y la practica de relaciones politicas, sociales
y culturales; y segundo, como el espacio sobre el cual se ha escrito una serie de literatura
especializada que podria contribuir de gran manera al estudio que estoy realizando; considerando
que hay corrientes historiograficas como la etnohistoria, que han priorizado en los episodios de
transformacion y en las actividades propias de la continuidad cultural, entre las cuales, estan las
practicas organizativas, economicas familiares y las relaciones de intercambio comercial en la
provincia de Sucumbios, con otras provincias de Ecuador y ante compafiias de diversa indole que
se han asentado en la Amazonia o simplemente han pasado por ésta causando impactos en varios

niveles y pardmetros de relacion ambiental, parental y vocacional.
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Capitulo 2. Modernidad, modernizacion, transformacion e integracion

La literatura contemporanea que documenta la racionalidad de estos pueblos, asi como los analisis
detallados sobre la modernizacion y cambio que conducen a su destruccidn fisica y cultural,
recuerdan al trabajo de Fray Bartolomé de Las Casas, quien convincentemente mantenia que, si se
deseaba que los pueblos indigenas sobrevivieran, era necesario reemplazarlos con otra fuerza de

trabajo.

-Norman Whitten Jr.

La etnogénesis migratoria del pueblo kichwa canelo, en el caso del siglo XX, tiene que ver con la
colonizacién como mecanismo de modernizacion, transformacion e integracion, y si bien, tanto
indigenas como mestizos pueden ser considerados colonos, ya habia indigenas nativos en la zona
norte antes de la llegada de poblacion colona en el s. XX, tal es la situacion de los territorios
cofanes en Sucumbios, el pueblo kichwa canelo en Pastaza y el pueblo kichwa napo runa en
Napo. Estos desplazamientos semindmadas por la Amazonia norte implicarian considerar al

pueblo kichwa del Alto Aguarico como indigenas de origen amazdnico centro-norte.

Aun asi, para diferenciar a los grupos o pueblos de distintos sectores y regiones del pais quienes
provienen de otras provincias de la Sierra y de la Costa habrian sido denominados pobladores
colonos mestizos y quienes han llegado de Pastaza o Napo a Sucumbios podrian ser considerados
pueblos colonos indigenas, sobre todo, cuando llegaron a asentarse en varios territorios ocupados
con anterioridad por el pueblo cofan como es el caso de la localidad Cofan Dureno. Este es un
factor caracteristico de la colonizacién en la Amazonia debido al alto nivel de inmigracion y
transito poblacional. La conversion de colono a nativo dependeria de su lugar de origen y del

tiempo por el cual llevan asentados los pueblos.

En este capitulo muestro que la movilidad humana en la frontera amazonica norte de Ecuador
estuvo vinculada a politicas y obras publicas relacionadas a la colonizacion y la consiguientes
reformas productiva y agraria que se tradujeron en acciones gubernamentales permanentes en el
territorio amazoénico, en la conformacién de poblados y en la transformacion de las necesidades
de los nuevos y antiguos pobladores de la Amazonia, aunque durante gran parte de la presencia
estatal los intereses privados primaron sobre los intereses y demandas de las poblaciones colonas.

Por esto, analizo los procesos centrados en el caso de la movilidad humana medianamente
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sostenida por el Estado y mayormente fortalecida por el propio pueblo kichwa canelo que
habitaba en Canelos, actual provincia de Pastaza, y migro hacia el Alto Aguarico en la zona de El

Dorado de Cascales (o simplemente Cascales) a 40 kilometros del canton Lago Agrio.

Este proceso migratorio tuvo varias finalidades: primero, extender la territorialidad de los pueblos
kichwas para provecho de las nuevas generaciones; y segundo, apoyar las iniciativas de los

gobiernos nacionales para “ecuatorianizar la Amazonia” (Fischer 2015).

En sintesis, por un lado, este proceso de movilidad estuvo orientado por estrategias estatales de
integracion nacional en la region amazonica, pero fue implantado por las propias poblaciones en
el proceso de colonizacion. Por otro lado, las practicas constitutivas de la organizacion social
también derivaron de la presencia misionera, asi como aquella que ha generado reacciones
adversas a su llegada y asentamiento. Conecto estos hechos a los proyectos nacionales que se han
programado en la Amazonia norte de Ecuador y enfatizo en las fuertes intenciones de promover
los proyectos vinculados al extractivismo o a la produccién agricola y pecuaria de gran escala.
Aqui trato la generacion de empresas que han cambiado de administracion con el pasar de los
afios, desde el papel de la Iglesia en las empresas, en la educacion y la salud hasta el rol de
intermediarias entre los pueblos y las compafiias publicas y privadas, entre ellas, las empresas
petroleras y las empresas encargadas de la ejecucion de las obras de infraestructura que fueron

llevadas a cabo en territorio amazonico.

Un conjunto sistémico de caracterizaciones y sefias materiales han definido cierto tipo de
“habitus™!’” amazonico, estructurado y estructurante de las relaciones interétnicas, y asi,
encarnado en los sujetos que se han establecido en la Amazonia ecuatoriana norte, también se han
configurado interacciones diversas entre agentes, instituciones y estamentos, esto reflejado en los
relatos de misioneros carmelitas, capuchinos, josefinos y dominicos, como encargados de los
vicariatos apostados en el norte de Ecuador. Segun el P. Lorenzo Garcia O.C.D., historiador de la

Orden de los Carmelitas Descalzos en la Amazonia, “las misiones signaron diversos tipos de

7 para Pierre Bourdieu (2007), las practicas y las representaciones generadas por el “habitus” pueden estar
objetivamente adaptadas a su fin sin suponer la busqueda consciente de los fines, y éstas pueden ser reguladas o
regulables sin ser el producto de la obediencia a reglas. En efecto, las reglas son el producto del sentido préactico. Es
decir, de una aptitud para moverse, actuar y orientarse segin la posicion ocupada en el espacio social, segun la légica
del campo y la situacién en la cual se esta comprometido.
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colonizacion, desplazamiento o asentamiento de las poblaciones indigenas y mestizas, las cuales

necesitaron de un incansable acompafiamiento” (Garcia 1985).

Hasta 1959, la provincia de Napo-Pastaza era la Unica provincia institucionalmente reconocida en
la Amazonia norte del Ecuador. Entonces, lo que existio fue una reforma agraria como
consecuencia de la disolucién de la provincia de Oriente en 1920, en relacion con las grandes
haciendas de terratenientes mestizos que ocuparon los territorios indigenas desde el siglo XIX.

A lo largo del siglo XX una de las intenciones estatales era devolver los territorios a los indigenas
para que los trabajen. Sin embargo, la region perteneceria mas bien a administradores publicos y
privados, esto segun las politicas de los siglos XIX y XX. Entonces, esto dio pie a la
nacionalizacién de los recursos del subsuelo en los afios sesenta y setenta. Pero “en la provincia
de Sucumbios, en las orillas de los rios San Miguel y Aguarico, hubo una reparticion de tierras
para indigenas kichwas amazonicos y colonos mestizos, terrenos que supuestamente eran baldios

pese a ser habitados por otros indigenas como los cofanes, sionas y secoyas” (Cepek 2018).
2.1. Modernidades amazdnicas en Ecuador

La modernizacion del Estado proviene de un largo proceso histdrico que inicia en la modernidad.
Esta modernidad, la cual muestro en este apartado, justamente se desarrolla en momentos de
expansion territorial, en la que estarian involucradas las misiones, los gobiernos y los pueblos

indigenas de la Amazonia. Todo lo anterior, en momentos de movilidad colonial intensiva.

De acuerdo con la historiografia que proviene de las fuentes oficiales de la Corona Hispana, las
primeras incursiones modernas a la Amazonia desde los Andes ecuatoriales realizadas en la
época colonial desde el siglo X VI, estuvieron a cargo de Gonzalo Pizarro y Francisco de Orellana
en 1542, a partir de las cédulas reales impartidas por el Gobierno de los Austrias a la Real
Audiencia de Quito. Este escenario fue clave en lo que seria la configuracion de una forma de

gobierno muy particular que se aposto6 sobre el actual territorio amazdnico ecuatoriano.

El documento guardado en el Archivo Generalle de la Compagnia di Gest*® que describe la

administracion de sacramentos, cofradias y doctrinas religiosas entre los pueblos nativos de Quito

18 Archivo General de la Compafiia de Jesus. Diego de Torres 1605, 12-1 fols., 1r-23r.
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y Riobamba, documentacion que incluye copias de cartas de misioneros que trabajaban en Quijos
(actual Amazonia ecuatoriana). Estos textos describen el sistema de creencias de omaguas,
cofanes y coronados, la fundacion de misiones, la destruccién de idolos, la traduccion de las
oraciones a las lenguas nativas, y la introduccion de imagenes y objetos religiosos en las
comunidades indigenas (Rappaport 2016, 474). A partir de estas politicas auspiciadas por el
Antiguo Régimen, en 1637 entraron los primeros jesuitas al Gobierno de Maynas y extendieron

su dominio hasta Manaos.

Por otro lado, esta la “Cédula Real creada el 5 de diciembre de 1679 que encargaba por orden del
Rey de Espafia al Obispo de Quito fomente la conversion y reduccion de los indios de las
provincias de los canelos que han descubierto los religiosos de la Orden de Santo Domingo™?°.
Asi, la Amazonia de Quito ya tendria sus administradores quienes fueron la “mano” ejecutora del

rey hispano Carlos Il en la Amazonia ecuatoriana.

El Imperio Hispano debi6 entrar a la Amazonia de la mano de las misiones religiosas, en un
comienzo bajo la figura del Patronato Regio y después tras la secularizacion del Estado
republicano. Segun Lorenzo Garcia (1985, 12) el modelo jesuita fue el primero en posicionarse y
adquirir estatus en la Amazonia anexada a la Real Audiencia de Quito. La Compariia de Jesus
marcd las sendas y los cambios de época en el quehacer pastoral, sistematizando y sumando un
conjunto de experiencias, en su mayoria fracasadas, de otras congregaciones que efectuaron las
primeras inserciones en la Amazonia como fueron las correspondientes a dominicos, franciscanos

y mercedarios. La entrada de las jesuitas, en cambio, lleg6 con una intencionada contrarreforma.

Al respecto de la génesis sobre la intencionalidad misionera, Enrique Dussel (1978) explica que
en sus inicios la ecimene cristiana ha tenido como centro a Europa y de alli se ha expandido
hacia las ecimenes de la periferia. La fe es tomada como herramienta de sometimiento para el
gue no era europeo, cuyo estilo de vida fuera diferente al del invasor, a esto también se lo

denominaria “poder pastoral” (Dussel 1978).

Dussel (1972) ademéas menciona una serie de hechos que han permitido definir algunos rasgos al

respecto del poder pastoral: 1) la caracterizacion de los “indios” como seres que practicaban un

19 Archivo General de Indias. Quito, 210, L.4, F.331R-331V.
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estilo de vida ligado a la supervivencia, vegetarianos, algo débiles y con niveles de natalidad
baja; y 2) ante la posibilidad de sobrevivir el indio es sometido a un tipo de tecnologia del poder
como fue la encomienda. Como consecuencia de esto el indio, sujeto-sujetado, padece en este
proceso de cosificacion de la muerte por la manera violenta con que es tratado. La anormal
civilizacion del indio respecto a la norma civilizatoria, que era el modelo establecido por la

modernidad europea, es sentenciada a desaparecer y a cambiar de forma (Dussel 1972, 72-73).

Con la entrada del Imperio Hispano toda aquella gente “india” fue presa de las enfermedades que
habrian sido exportadas desde Europa. El “indio” fue diezmado rapidamente. Los hispanos
encontraron ante si poca resistencia fisica. Mucha mayor dificultad fue encontrar una gran
diversidad de lenguas sin ninguna organizacion politica porque ahi en la selva amazonica no
habria republica ni imperio. Los cronistas solo apreciaban un conglomerado de clanes o tribus.
Asi, se realizd la tarea imposible de evangelizar. Los propios misioneros han tenido una vision
totalmente negativa del indio. Si el nativo no moria, debia pasar a la encomienda (Dussel 1972,
78). En el caso amazonico, la contrarreforma entre 1545 y 1648 provoco la desaparicion de la
encomienda, la cual en primer término fue desarticulada luego de un evento fundamental: las
sublevaciones peruanas de 1590 a 1599 y las reformas toledanas; después se establecié un

sistema basicamente misional relacionado con el sistema de reducciones.

Asi, en términos conceptuales, la dominacion generadora de guerras y violencia que se ejercio
sobre el “indio”, en las reducciones fue presentada como emancipacion, utilidad, bien del barbaro
que se civiliza, que se desarrolla 0 moderniza. En esto consistio la implantacion del “mito de la
modernidad”. Este mito consiste en victimizar al inocente (al otro, al indio) declarandolo causa
culpable de su propia victimizacion, de esta forma, se atribuye al sujeto moderno una condicion
de inocencia plena con respecto al acto victimario. El sufrimiento del conquistado seria

interpretado como el sacrificio o el costo necesario de la modernizacion (Dussel 1994, 70).

Fundado el mito de la modernidad bajo las premisas del eurocentrismo y la violencia justificada;
la emancipacion reduccionista ha provocado una inversion ontologica de la victima, pues fue
considerada culpable de su condicion al no salir voluntariamente de su estado de barbarie y el

victimario fue inocente porque contribuy6 a que saliera emancipado de su estado de atraso.
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Conceptualmente, el centro de la critica del mito implantado sobre la modernidad, formulado
desde Dussel y basado en los discursos de Bartolomé de las Casas, ha sido en torno a la discusion
sobre las “condiciones de posibilidades racionales”, pues mientras el mito aboga por la
implantacion de la violencia como instrumento civilizatorio, la desmitificacion arguye por el
reconocimiento de la alteridad en tanto seres racionales, y en consecuencia, la violencia no

tendria justificacion alguna ya que seria reemplazada por el dialogo (Camelo 2017, 104-105).

En torno al hallazgo empirico, segun el padre José Jouanen S.I. (1941), historiador de la
Societatis lesu 0 Compafiia de Jesus, las primeras misiones se encargaron de realizar los
contactos iniciales entre Iglesia Catdlica e indigenas. Asi se dio a conocer el evangelio y se
establecieron poblados donde antes no habia mas que “caserios” dispersos fundamentados
unicamente en organizaciones familiares indiferentes a los canones occidentales de estructuracion
social. Los misioneros facilitaban que los conquistadores precisen de la instalacion de formas de
agrupacion colona, para mantener el control y el progreso colonial dentro de las diferentes
regiones de la Real Audiencia de Quito (Jouanen 1941, 18).

Si tomamos el concepto clasico de modernidad, esta tendencia civilizatoria implicaba una
completa homogenizacion de las culturas, sin embargo, los resultados fueron muy diversos e

incluirian la multiplicidad del propio concepto de modernidad (Schriewer & Kaelble 2010, 117).

Bolivar Echeverria (1996) explica que la avanzada jesuita en la Amazonia implicé en una
instancia inicial la formacion de réplicas institucionales basadas en la administracion hispana de
poblados, lo que significaria la implementacidn de sistemas tributarios tradicionales de conteo y
asignacion de actividades productivas, manteniendo en muchos casos las estructuras culturales y
econdmicas de los pueblos integrados al Imperio Hispano (Echeverria 1996, 23). Esta insercion

territorial jesuita seria fundamental para la incursion de la modernidad amazonica.

Pero como ya se ha mencionado en este mismo acépite, la mision de los jesuitas fue extensiva y
caracterizaba una distincién particular signada por la contrarreforma. Aparte de tener un bagaje
cultural sofisticado, la organizacion jesuitica tenia fondos para solventar los viajes costosos de la
Mision, por ejemplo, cada exploracion implicaba llevar provisiones, regalias, caballos y
herramientas. Esto significaba un acto de honor entre los reinos, estados y sefiorios en el marco

de la Monarquia Hispanica, que pretendia sostener la soberania colonial por sobre los intereses
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del resto de los imperios. A este periodo de ascenso en la jerarquia clerical y territorial se lo
denominaria modernidad ilustrada. Este tipo de modernidad abarcaria ademas a la amazénica.

La modernidad ilustrada significaria por un lado la ruptura de los sistemas tradicionales de
gobierno, y, por otro lado, abriria las puertas a una configuracion institucional distinta que
marcaria el paso del mercantilismo al modo de produccidn capitalista. Aqui los célculos y la
ciencia positivista darian sus primeros resultados en cuanto al incentivo de mecanismos formales
para la acumulacion de capital, ahorro y generacion de plusvalia (Echeverria 2011, 50-55). La
cuestion es que la concrecion de una totalidad ontoldgica e instrumental moderna fue instaurada
bajo las bases del comercio informal local, que era entendido de formas diferentes por los
imperios y Estados, en una carrera que incluia la supremacia hegemdnica territorial a una mayor

escala que la local, sin tener que aplicar la violencia fisica que implicaba la dominacion.

Por todo esto, para mantener el control y la expansion territorial, los primeros cartografos fueron
misioneros como Samuel Fritz S.I. Las misiones querian conformar centros poblados, ya que las
poblaciones de los indigenas y colonos estaban dispersas y podian ser violentadas. Es mas, la
ausencia de los misioneros jesuitas en el territorio amazdnico (debido a sucesivas expulsiones por
parte de la Monarquia Catdlica en 1767 y de diversos gobiernos ecuatorianos en 1852 y 1906),
ocasionaria segun la historiografia tradicional-funcionalista, la pérdida de territorio nacional,
puesto que los ejércitos de otros paises y una serie de comerciantes y empresas inescrupulosas

entraban al actual Ecuador sin ninguna limitacion; asi lo explica Alfredo Costales (1969).

Segun el Dr. Julio Tobar Donoso (1934), las misiones establecidas en los margenes del rio
Marafion y otros muchos que comprendian los Gobiernos de Maynas y Jaén de Bracamoros,
estuvieron en la mayor decadencia desde la expulsion de los jesuitas, a cuyo cargo estaban; pues
unas veces se entregaron a clérigos, otras a frailes, y en tanta variedad de gobiernos, llegaron al
estado mas lastimoso que se puede imaginar. Y asi se cumplio la orden de cambio de personal.
Soélo en San José de Pinches, a orillas del Pastaza, en la Reduccidon de los Jesuitas, estuvo de cura
doctrinero desde 1774 el Lcdo. José Reyes, como en Santo Tomas de Andoas se encontraba
desde ese afio el Lcdo. Don José Guerra. Esta Mision siempre tuvo sacerdote permanente en
Andoas, y por su proximidad a Canelos, que atendian los dominicos, siempre fue un centro de

vida cristiana y el mas religioso de toda la Amazonia (Garcia 1985, 195).
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Asi, para la historiografia tradicional-funcionalista, el fracaso de los primeros franciscanos se
debio por la falta de fondos econémicos en su organizacion, guiada con mucha fuerza en base a
los votos de pobreza, obediencia y castidad, por lo tanto, no podian sostener la vida misionera en
medio de condiciones ambientales complicadas (seguramente las mas dificiles del actual Ecuador
por su imbricada geografia tropical). Incluso, el Estado habria solventado todas las misiones
franciscanas, ya que, a pesar de los fracasos en relacion con su permanencia en la selva, estas
misiones han sido funcionales a la edificacion de ciudades cercanas a la Amazonia; la ciudad ha
sido vista como el punto neural para la administracion estatal de las instituciones amazonicas
(Jouanen 1943, 34).

Ademas, los franciscanos generarian o estarian en medio de procesos culturales de apropiacion
identitaria de los pueblos indigenas y colonos (Bustamante & Wasserstrom 2015), lo que signaria

procesos de flexibilidad y negociacion entre los intereses de pueblos e instituciones.

El conflicto entre la modernidad ilustrada institucional y la incipiente implantacion de una
modernidad capitalista en América que elimine la necesidad de intermediarios culturales o
civilizatorios, y permita que el mercado en su totalidad establezca las condiciones de la economia
mundial, seria s6lo uno de los detonantes para cortar las relaciones entre los Estados y los
jesuitas. Pero el republicanismo habria captado una gran fuerza geopolitica y el liberalismo seria
la carta principal para la intrusion de la modernidad capitalista (Echeverria 2011, 71). La
modernidad, su idea y deseo naturalizado por materializar las obras para la maximizacion del

desarrollo de capital, seria la puerta del cambio aunque la secularizacion sea el mecanismo.

Ya en la época republicana fue més fécil el ingreso de los siguientes padres dominicos,
franciscanos y de otras érdenes religiosas, puesto que, ya habia accesos, algun tipo de transporte,
apoyo de los colonos e intercambio con pueblos indigenas. En cambio, los jesuitas, desde su
Ilegada manejarian feudos, bienes y recursos propios hasta uno de sus retornos en el gobierno de
Garcia Moreno en 1862. Si hablamos del capital existente en las congregaciones a inicios del s.
XX, los salesianos también tenian recursos suficientes para hacer mision, aunque no en igual
medida que los jesuitas, luego les seguian los capuchinos, josefinos y dominicos. Precisamente,
todas estas drdenes fueron las encargadas de mantener la presencia misionera en la Amazonia

ecuatoriana hasta ya iniciado el siglo XXI.
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En ese sentido, todavia en la actualidad, las diocesis echan de menos la obra jesuitica, la cual
nunca pudo ser superada por otras misiones como la franciscana, pero en cambio, avanzado el
siglo XX si fue mas relevante la obra de otras 6rdenes como la capuchina, salesiana y carmelita
que basaron su trabajo en los procesos sociales de integracion social. Dichos procesos en un
inicio tendrian una determinacion hacia la instalacion de la modernidad capitalista a través del

extractivismo petrolero auspiciado, activado y estructurado desde las prioridades nacionales.

La contradiccion entre lo tradicional, lo ilustrado y lo capitalista seria reprimida mediante la
subordinacion del clero a los intereses del Estado-Nacion, ya que los intentos de eliminacion de
los intermediarios culturales nunca se pudieron concretar hasta avanzado el siglo XX, mas bien
los programas gubernamentales tuvieron que negociar la participacion de las misiones religiosas,
a manera de alianzas estratégicas las cuales pretendian secularizar las areas de trabajo estatal
corporativizado incluyendo el sector privado, es decir, cada entidad tendria su funcién social en
la organizacion territorial. Segun el P. Lorenzo Garcia O.C.D. (1985), una de las érdenes
regulares mas representativas en el cambio de perspectiva clerical posterior al Concordato de
1862 seria la carmelita descalza (Garcia 1985, 122). Tras el asesinato de Gabriel Garcia Moreno

en 1875y la separacion entre Iglesia y Estado en la Constitucion de 1906.

De acuerdo con Garcia (1985), los carmelitas entraron al Ecuador por la Amazonia en 1929, en el
tiempo que los gobiernos se proclamaban mayormente liberales y no querian que entren
comunidades religiosas extranjeras, sin que éstas contribuyan directamente con los intereses del
Estado Liberal, por lo tanto, las condicionaban y trataban de asimilarlas a los intereses nacionales

puestos en la region amazonica, eso implicaba que si ingresaban misiones solo podian actuar alli.

Asi, monsefior Aurelio Espinosa Polit lamo a los carmelitas para que sean los misioneros que
acomparien a las comunidades, hagan caminos y den atencion en salud y educacion en la frontera
norte. De ahi se crearon en lo que ahora es Sucumbios, los internados de Puerto EI Carmen, Santa
Barbara y Lago Agrio. Luego del ingreso de las petroleras, se crearon varias escuelas
fiscomisionales y hubo mucha presencia de migrantes que junto a los nativos indigenas se
asentaron en los centros poblados (Garcia 1985, 373). La accion misionera veria su revitalizacion

y la posibilidad de realzar su presencia bajo un nuevo modelo de Estado-Nacion.
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Como los internados iniciaron en Puerto EI Carmen, Santa Bérbara y Lago Agrio, en ese tiempo
la Mision ya empez6 a formar promotores de salud, educacién y produccidn agropecuaria en la
frontera norte. Asi los misioneros iniciaron un modelo de educacion comunitaria para la
alfabetizacion y conocimiento de las problematicas de los pueblos que llegaria a su climax medio
siglo después, lo cual seria uno de los simbolos del cambio de época pastoral en la Amazonia
bajo la guia del carmelita Mons. Gonzalo Lépez Marafién.

En la frontera norte, la Misién Carmelita organizé una serie de obras viales —carreteras, caminos
vecinales, mantenimiento de vias y tala de monte bajo la modalidad de contrato-. En algunos
casos no se concret6 el financiamiento del Gobierno Nacional, por lo tanto, los trabajos quedaron
inconclusos. En otras ocasiones el Ejército apoyaba estas construcciones, por lo menos hasta el
limite de sus destacamentos militares. La modernizacion capitalista de la Amazonia estaba en
marcha, y el Gobierno, Ejército e Iglesia promocionaban la migracién de pobladores en general,
entre ellos campesinos empobrecidos con el interés de adquirir tierras propias en la provincia del

Napo que incluia lo que en la actualidad corresponde a la provincia de Sucumbios.

La modalidad de trabajo era la minga (accion mancomunada entre los habitantes del lugar), el
jornalerismo (labor remunerada por cada jornada de trabajo en diversas actividades productivas)
y la asignacion de servicios como eran la alimentacion y construccion de casas colonas, que

estaban a cargo de la Misién con la ayuda de los indigenas nativos amazénicos.

La Orden Carmelita trabajo estrechamente con el Gobierno Nacional y juntos buscaron las
mejores formas de conducir el trabajo en la Amazonia evitar la migracion de bachilleres hacia
otras ciudades de Ecuador. EI empleo juvenil fue un tema de gran importancia para la Prefectura
Apostolica. “El primer contrato misional fue el que se hizo en 1949 por diez afios en el gobierno

de Galo Plaza Lasso, el cual fue renovado con Camilo Ponce Enriquez” (Garcia 1985, 406).

Desde 1972, tiempo después del Concilio Vaticano Il y las Declaraciones de Puebla, Medellin e
Iquitos, a los misioneros carmelitas se les presento la necesidad de un acercamiento directo a las
culturas indigenas, y “en 1976 fue creado un equipo expresamente indigenista que se dedicaria de
modo exclusivo a la atencidn de este grupo humano. Es mérito del sacerdote diocesano José Luis
Navarrete, haber sido el promotor de la Federacidn Jatuncomuna Aguarico desde 1978. Para la

atencion de los inganos se recurrié a las misioneras lauritas con amplia experiencia en estos
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trabajos” (Garcia 1985, 409). Algunos misioneros abandonaron el clero, pero continuaron con su
vocacion pastoral, sobre todo, éstos han continuado con su participacion en las congregaciones
religiosas vinculadas a las organizaciones sociales de base, que al parecer todavia requieren de su

respaldo para moverse dentro y fuera de la modernidad capitalista aupada por la modernizacion.
2.2. Condiciones estratégicas para la migracion en el Ecuador del siglo XX

A finales del siglo XIX el gobierno del presidente Eloy Alfaro habria ganado el respaldo de los
pueblos indigenas de la Sierra y del Oriente gracias a los decretos de 1895, 1898 y 1899 que los
exoneraba de la contribucidn territorial y del trabajo gratuito (Rubio Orbe 1954, 63-67). A cinco
afios de iniciada la Revolucién Liberal en 1895, la politica publica del incipiente s. XX continu6
con la intencién de hacer productivas las tierras baldias, a través del Ministerio de Fomento,
adscribiendo los ramos de industria y comercio, correos y telégrafos, agricultura, beneficencia,
inmigracion, estadistica, bosques nacionales, terrenos baldios, minas, marcas de fabrica o

comerciales, privilegios y lo relativo al arreglo y contabilidad del crédito publico.?

La cuestion radicaba, por un lado, en ampliar el apoyo de la base social amazonica; y por otro, en
inventariar los bienes de la nacion y darles el uso que fuera necesario para solventar al fisco y
dinamizar la economia. Los decretos antes mencionados de finales del siglo XIX luego pasarian a
formar parte de la Ley Especial de Oriente, que entrd en vigor a partir de 1904, legislacion en la
cual el Gobierno Nacional disponia de todos los recursos naturales hallados en esta region, con
base en el ordenamiento territorial de los pueblos que constituyeron los centros del desarrollo

nacional al definir la creacion de varias gobernaciones en lugar de una Gobernacion de Oriente.

Ademas, las organizaciones campesinas que habian participado en la construccién del Estado
liberal solicitaban leyes y tierras para trabajar y activar una economia agroexportadora basada en
la cafia de azucar, el cacao, el café y el algoddn en la Costa; lo cual podria ser absorbido por las
condiciones climéticas de la Amazonia, las cuales permitian desde tiempos anteriores el cultivo

de yuca, quina y platano. Ya en el siglo XX empezd la produccién de fréjol y mani a escala

20 Registro Oficial de la RepUblica del Ecuador. Afio VII. Nimero 1293. Quito, jueves 3 de enero de 1901.
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nacional; es decir, segun los gobiernos nacionales (liberales y conservadores) la “tierra”

amazonica era idonea o estaba preparada para iniciar otra etapa de explotacion.

Mientras tanto muchos de los pleitos por la tenencia de tierra que se dieron en la Sierra quedarian
en relativa incertidumbre, debido a la dificultad que tendria el liberalismo para alinear los grandes
latifundios de los hacendados de la Sierra al proyecto nacional. Este proceso caracterizd gran
parte del siglo XX en medio de endeudamientos, litigios, pugnas politicas y enfrentamientos

armados auspiciados por los poderes locales y sus haciendas.

En este apartado estudio el corte histérico comprendido entre 1895 y 1979 para entender el
impacto de la economia mayormente liberal en las politicas publicas del siglo XX, lo cual
contribuy6 a ensamblar las estrategias de nacionalizacion de los recursos naturales que derivaron
en el extractivismo petrolero, la modernizacion estatal y la movilidad humana del pueblo kichwa
canelo. Esto ultimo estuvo vinculado a procesos de produccidn, colonizacion y reforma agraria
que tuvieron la capacidad técnica y administrativa de conformar poblados y transformar las
particularidades culturales de los “nuevos” pobladores de la Amazonia norte. Entre los nuevos
pobladores, como se menciono antes, estan los pueblos kichwas que ocuparon el sector del Alto
Aguarico, primero en la zona cercana a los campamentos para suministros petroleros de Santa

Cecilia, Cascales y Lago Agrio, para luego asentarse en las riberas del rio Aguarico.
2.3. Politicas y organizacion para la movilidad amazonica norte en Ecuador

Aunque el impulso de modelos exitosos en el contexto de consumo y creacion de bienes y
servicios integrales desarrollistas: educativos, sanitarios, financieros y tecnoldgicos, estuvo
presente en la Amazonia del siglo XX, sobre todo en ciertos momentos cuando Ecuador deleg6
funciones a las 6rdenes y congregaciones. En la década de 1950, en el gobierno de Velasco
Ibarra, esta delegacion también se dio a misioneros protestantes del Instituto Lingistico de
Verano (ILV). Desde el Estado este proceso de desarrollo incipiente se instituy6 desde la division
de los vicariatos apostélicos del Oriente realizada por Antonio Flores Jijon en 1888. Y més
adelante, este modelo fue fortalecido por el influjo de las misiones en el s. XX, destinando

estrategias localizadas de ordenamiento territorial para canalizar la fuerza de trabajo.
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Entonces, el siglo XX fue el escenario de la reinvencion del imaginario historiogréafico sobre la
Amazonia ecuatoriana. El Estado pretendia caracterizar, con mejores resultados que la
historiografia tradicional-funcionalista del s. XIX, el rol de la Amazonia para el progreso
nacional tomando en cuenta que los recursos naturales dispuestos a la explotacion significarian
un gran paso cuantitativo hacia el crecimiento econdémico desarrollista. Los procesos de la
produccion cauchera y petrolera marcarian un antes y un después en la dinamica del
ordenamiento territorial en la region amazoénica y su relacion con la Sierra 'y la Costa de Ecuador.
Aqui cobran relevancia politica: la planificacion de ferrocarriles hacia la Amazonia, la tensa
relacion entre el Estado y las haciendas, y, la formacion de nuevas dinamicas territoriales

modernizadoras en la Amazonia ecuatoriana.

El despoblamiento de la Amazonia que ha estado presente en la historiografia tradicional-
funcionalista, ha privilegiado las dindmicas politicas y econdmicas de la Costa y de la Sierra en
los siglos XIX 'y XX, y ha convertido lo amazonico en un espacio de equivocas interpretaciones
sobre los modos de vida que hallamos en el region amazdnica, debido a la inconsistencia de las
prioridades criollas y mestizas de la integracion nacional que promovian los partidos liberales y
conservadores; integracion que se proyectaba a través de la construccion de ferrocarriles, la
sustitucién de los departamentos por provincias y el retorno al “cacicalismo local” en términos
republicanos (Deler 1994, 95). Propuestas como la construccion del tren Ambato-Curaray fueron
frustradas por la crisis del caucho y la oposicion de grupos supuestamente “proferrocarril”, los

cuales se negaron a la concesion de tierras para la compafiia ejecutora (Muratorio 1998).

En el gobierno del presidente Leonidas Plaza entre 1901-1905 empez0 a tomar fuerza la
iniciativa de integrar al Oriente a través del ferrocarril Ambato-Curaray, cuyo presupuesto de
veinte millones de ddlares superaba los fondos gubernamentales y cualquier otra alternativa
significaria concesiones abismales de tierras. Ya en el segundo periodo de Eloy Alfaro, este
presidente se dirigid directamente hacia Ambato, y después el ministro de Oriente habria

contestado de manera favorable al presidente de la Junta Promotora del Camino al Curaray,?

21 Diario EI Comercio. Quito, 17 de marzo de 1906, pp. 1-2.
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pero el contrato entre el gobierno y el Conde de Charnacé comprendia la entrega de 35000
hectéreas de tierras baldias e improductivas entre Ambato y el Curaray (Muratorio 1998, 171).

Las obras debian ejecutarse en funcién de la demanda econémica de aquellos tiempos, no solo
me refiero al comercio de productos de la Costa y de la Sierra sino también de la Amazonia, pese
a tener conflictos sobre los costos de los proyectos, el control del Estado y las funciones
regulatorias que debia ejecutar; los niveles de produccién no podian apartarse de la demanda
interna. Asi, una vez mas la problematica sobre la planificacion territorial focalizada por
regiones, pero integrada a un modelo nacional habria sido un tema dificil y altamente complejo

de manejar por los gobiernos de turno, méas aun por la caida del precio del caucho.

En el siglo XX surgieron varios proyectos de modernizacion e integracion nacional, algunos de
estos estaban vinculados a la construccion de ferrocarriles. El tren transandino seria la troncal de
un plan mayor. Segun Pio Jaramillo Alvarado (1936), habia la necesidad de un tramo
transamazonico en el sur del pais que pueda unir los océanos Pacifico y Atlantico desde El Oro,
Loja y Zamora hasta el Marafién. EI problema fue que este proyecto seria el mas complicado de
todos, y por lo tanto fue descartado, ya que implicaba el desembolso de fondos que no habia en
las arcas fiscales, y la entrega de tierras baldias significaria mayores conflictos con las haciendas,
pequefios propietarios y politicos opositores. Mucho mas si la fuente primaria de la economia
amazonica, el caucho, en las primeras décadas del XX tambaleaba y estaria por desaparecer.

2.3.1. Haciendas y movilidad en la Amazonia norte de Ecuador

El desplazamiento kichwa por la Amazonia fue permanente durante los siglos XI1X 'y XX, a la par
que las instituciones garantizarian y fomentarian la permanencia de los pueblos amazonicos en
condiciones dificiles de habitar para colonos de otras regiones del pais. Las dinamicas extractivas
de oro, piedra, madera, caucho y petréleo necesitaban de la participacion indigena, de otra forma
hubiera resultado mucho mas complicado de lo que en realidad fue. Ni siquiera militares y
misioneros habrian recorrido y poblado buena parte de la Amazonia sin ayuda nativa. “La
construccion de puentes, casas e iglesias pasaba por el trabajo indigena, esto sin nombrar todas
las actividades y oficios relacionados a las obras como la carga de alimentos, materiales, personas

y herramientas; y la apertura permanente de caminos transitables” (Jaramillo Alvarado 1936).
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La interaccion del pueblo kichwa canelo con otros pueblos o nacionalidades como los zapara,
shuar, achuar y napo runa consolidaba intercambios laborales, comerciales y matrimoniales
interétnicos que se reflejan en el bilingtiismo y en la facilidad adaptativa de los pueblos kichwas,
al punto que fueron los primeros en ser denominados “amazonicos buenos”, por su capacidad
para trasladarse y pactar con otros grupos culturales modernizantes, entre ellos los jesuitas y
dominicos quienes administraron la economia y la moral en la Amazonia centro-norte de Ecuador
durante los siglos XVI1I, XIX 'y XX (Whitten 1987, 46-70).

Entre los afios 1888 y 1908, en comun acuerdo con el Vaticano, cambio la administracion de las
tierras en Ecuador, mediante la aplicacion de la Ley de Manos Muertas en 1908 pues este fue un
punto de quiebre para la delimitacion de las acciones realizadas por las 6rdenes religiosas, las
mayores terratenientes de la Amazonia. Algunas tierras pasaron a manos del Estado para obra
publica, destinando una gran parte a la beneficencia por contratacion de servicios entre el Estado
y las congregaciones religiosas. Entones los predios eran rentados por comodato (gratuitamente
para su administracién) a otros terratenientes particulares afines a los gobiernos de turno, y
también a varios pertenecientes al clero. Este fendmeno sucedié de la siguiente forma, en la
primera década del siglo XX sucedio el retiro del clero jesuita que provoco una serie de
situaciones; primero, la permanencia y estabilidad de diversas drdenes religiosas en la Amazonia
como los carmelitas, capuchinos, josefinos, dominicos, salesianos y franciscanos, y segundo; la

posibilidad de un trabajo en conjunto entre el Estado liberal, el clero regular y el secular.

Esto ademas allano el camino para la intervencion de otro tipo de agentes en la Amazonia, junto a
la formacion de diversas organizaciones de base e instituciones amparadas en: la Ley de
Patrimonio Territorial del Estado (1927), Ley de Tierras Baldias y Colonizacion (1936), Ley de
Comunas (1937), Reforma Agraria (1964), Ley de Reforma Agraria y Colonizacién de la Region
Amazonica (1972), y Ley de Fomento y Desarrollo Agropecuario (1979) hasta lo que seria el
retorno a la democracia desde finales de los afios setenta. La primera ley patrimonial consistia en
entregar espacios comunitarios en base a “justos titulos de dominio” a los habitantes originarios.
En cambio, la segunda ley pretendia la “colonizacidon espontanea” de habitantes que migraron
hacia la Amazonia (Lépez, Aragén & Ulloa 2016, 21), razon por la cual surgieron las

consiguientes leyes ya citadas para preservar los derechos colectivos y territoriales.
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En este sentido, el siglo XX seria determinante para definir la accion territorial amazonica, tanto
del clero como de las compafiias privadas, las cooperativas mestizas, las comunas indigenas y del
Estado mediante instituciones como el Ministerio de Prevision Social y el IERAC para resolver
asuntos varios, desde las cargas tributarias hasta las disputas por la tierra entre colonos mestizos,
colonos indigenas y pueblos originarios; todo esto en torno a los nuevos contextos de explotacion
y modernizacion nacional, como parte de una inclusion mucho mas planificada del Ecuador en el

orden geopolitico y econdmico global.

El ingreso ecuatoriano a la globalizacion de “nuevas mercancias” surge de la debacle del caucho
en 1930, lo que no solo traeria complicaciones en las redes internacionales de comercio, sino
también el incremento o posicionamiento de otras vocaciones econémicas nacionales (petroleras
y mineras en general) y locales como la produccion y consumo de aguardiente de platano, lo cual
inmediatamente fue cuestionado y significo una preocupacion relevante en las autoridades de
turno.?? Esta situacion incluy6 una serie de reclamos que llegaron hasta la reventa y trafico de
licor en los lavaderos auriferos, lo cual estaba prohibido para los indigenas, pero no para otros

colonos que podian adquirir aguardiente en los centros poblados.

Por un lado, la cuestion rondaba el control sobre la administracion de las deudas indigenas en las
haciendas en base a la ingesta de licor y al pago “puntual” de otro tipo de bienes como machetes,
y, por otro lado, la idea de que si bien habria avanzado la pacificacion de los “indios”, eso no
significaba de manera directa su civilizacion ni su modernizacion; pese a todos los procesos de
mimesis, integracion y evangelizacion a imagen de los multiples colonizadores, aun persistia la

desconfianza entre indigenas, sociedad nacional y Estado.

Para que el proyecto desarrollista funcione era necesaria la consolidacién de una organizacion
politica territorial que permita desahogar la conflictividad suscitada en la Costa y en la Sierra,
conformando en la Amazonia un espacio que pueda canalizar las necesidades fiscales del
Gobierno Nacional y dinamizar la economia de las ciudades mayormente pobladas y
politicamente mas influyentes de Ecuador: Quito, Guayaquil, Cuenca y Loja. Este proceso

tomaria forma en los afios sesenta, tomando en cuenta que desde la década de los afos veinte ya

22 Archivo de la Gobernacion del Napo. Tena, 6 de marzo de 1930.
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serian identificadas las zonas de explotacion petrolera, incluyendo a Sucumbios en el mapa de los

lugares sujetos al extractivismo y a una centralidad emergente.

Entonces los litigios se trasladaron también a la Amazonia y las primeras exploraciones
petroleras serian el “alivio” de la crisis fiscal que debia solucionar el Ministerio de Hacienda para
atenuar la convulsion social de la época. La cuestion era que las tierras baldias serian parte del
mito del Oriente salvaje, sobre el cual el Estado necesitaria nuevas estrategias para dominarlo,
integrarlo y asimilarlo, empezando por sus habitantes como parte de una “alternativa” a la
explotacion dentro de las haciendas. En la Sierra la explotacion laboral se daba bajo la figura del

huasipungo y en la Amazonia a traves del concertaje tardio.

Sin embargo, los pactos politicos iban y venian en un clima de agitacion en el cual la produccion
interna no debia detenerse y mas bien tenia que abastecerse de nuevas fuentes de recursos
econdmicos. Aun asi, imperaba en Ecuador la necesidad de construir institucionalidad que
permita fijar los precios de todos los factores de produccion y manejar las altas tasas de interés
que habria fijado la banca privada tras el auge de la produccion en la Costa. Este control sucedio
entre los afios veinte y treinta, creando el Banco Central para que pueda regular las transacciones
econdmicas bajo la vigilancia de un Estado que impida el descalabro de las haciendas serranas.

La opcidn de las haciendas de la Sierra era extenderse hacia el Oriente.

Las discrepancias traerian nuevos problemas que atravesarian la Revolucion Juliana entre 1925-
1931, y el primer mandato del presidente José Maria Velasco Ibarra entre 1934-1935. En estas
épocas el poder popular se trasladaba entre la burocracia, la ley y la organizacién social a través

de la funcion que tendrian las comunas para orientar el trabajo gubernamental.

Una de las primeras medidas tomadas por el presidente Luis Napoledn Dillon en el contexto de la
Revolucion Juliana fue suspender la convertibilidad de los billetes en oro. Estos serian recibidos
en el mercado, sin excepciones, ni distinciones.?® Eso justamente implicaria frenar la
especulacion financiera y darle al pais la posibilidad de equilibrar la balanza fiscal, la cual
favorecia la exportacion de la Costa, pero anclaba el desarrollo nacional a los intereses

regionales; disminuyendo las competencias del Estado, pauperizando el mercado interno que

23 Registro Oficial. Afio | Ndmero 1. Junta de Gobierno Provisional. Quito, viernes 10 de julio de 1925.
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recibia atenciones especiales del gobierno central y quebrando a las haciendas de la Sierra que

anhelaban industrializarse sin pasar por una completa liberalizacion de la economia.

Entre estos planes de “estabilizacion econdmica interregional”, el Estado comenzd con la
explotacion petrolera en la Costa, exactamente en Esmeraldas y Santa Elena. La intencion era
controlar un territorio determinado para la agroexportacion y convertirlo en la fuente nacional de
recursos econdmicos para el gobierno central y los sectores subsidiarios. Este proposito no
duraria mucho tiempo debido al desgaste de los campos hidrocarburiferos, y fue uno de los

detonantes para la “Guerra de los Cuatro Dias” del 19 al 22 de agosto de 1932.

La época que le siguio al primer mandato del velasquismo estuvo definida por negociaciones
politicas que planteaban la busqueda de acuerdos entre los sectores productivos hasta que llegue
un nuevo momento de explotacidn petrolera en el que se discutan los beneficiarios de las
concesiones y el papel del Estado en la distribucion de la riqueza. La liberalizacion de la

economia dependeria de la celeridad para encontrar un colchén fiscal.

El papel de las haciendas seria fundamental para encaminar los cambios en el tratamiento y
aplicacion de las leyes, ya que acelerar la produccion de cultivos para el consumo interno y para
la exportacion, significaba motivar un balance entre la productividad de las grandes haciendas y
lo producido en las comunas o en las fincas familiares, bajo las expectativas liberales que
auspiciaban la propiedad privada dentro y fuera de la propiedad comunal. La idea era colonizar y
producir todo lo posible, guardando cierto porcentaje de tierras ejidales que variaron con el

tiempo para convertirlas en bosques nacionales, a manera de areas protegidas o reservas.

Sin embargo, surgieron constantes conflictos entre haciendas, indigenas y colonos. Tal fue el

caso de la hacienda Satzayacu ubicada en Pastaza y perteneciente a la familia Fernandez Salvador
que habria sufrido el abandono de peones tras pasar a la administracion del Estado.?* La
transicion y traspaso de deudas y administradores de haciendas motivarian la implementacion de
nuevos modelos de gestion desarrollista para evitar el traslado de mano de obra e incentivar la
produccion en lugares especificos, esto con la finalidad de manejar la fuerza de trabajo y el

jornalerismo sin recaer en la figura del huasipungo, pues la movilidad de los peones era una

24 Archivo de la Gobernacion del Napo. Tena, 20 de octubre de 1937.
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realidad ya establecida y usufructuada en todo Ecuador. Asi fue propiciada la figura de la

contratacion laboral, lo cual consideraba al indio como un pedn precariamente asalariado.

De esta forma la tendencia de ordenamiento territorial acentuo la colonizacion por encima de la
reforma agraria (Deler 1994). Esta posicion fue fortalecida con el pasar de los afios en las
consiguientes leyes de colonizacion y reforma agraria, mediante el establecimiento general de
centros poblados y comunas con una gran cantidad de pobladores colonos y migrantes.

Un tipo de hacienda que represent6 exactamente el propdsito desarrollista de la época fue la
consignada en Limoncocha al Instituto Lingtistico de Verano/Wycliffe Bible Translators (ILV),
quienes ademas de incentivar la productividad, insertaron un centro de investigaciones
linguisticas, econdmicas y sociales en el corazon de la Amazonia ecuatoriana. Esto sucedio
principalmente en el gobierno del presidente Galo Plaza Lasso entre 1948-1952, quien dentro de
sus planes de fomento se enfoco en establecer estaciones de remonta para fomentar la ganaderia
en todo el Ecuador, siguiendo el dictamen del Consejo Nacional de Economia,? esto como parte

de sus estrategias “emblematicas” que impulsarian la produccion nacional.

Gobiernos posteriores al de Galo Plaza Lasso como el de José Maria Velasco Ibarra revisarian los
contratos de concesion al ILV, dandoles en primera instancia la calidad de aportes a la educacion
y cultura patria, hasta que los convenios fueron completamente retirados una vez culminada la
fase de exploracién petrolera en la Amazonia (Trujillo 1981). Situacién muy conveniente para el

Gobierno Nacional y las compafiias extractivas.

El 12 de febrero de 1959 seria esencial para consolidar el posicionamiento estatal en la Amazonia
a través de la provincializacion del Napo, porque las figuras juridicas estarian ya conformadas y
darian paso a la creacion de comunas legalmente constituidas. Esto ademas propiciaria la
instalacién del régimen de desarrollo extractivista, en el cual las comunidades y las familias
pudieran participar de los programas gubernamentales con el respaldo de varias instituciones
como las Fuerzas Armadas, la Iglesia Catdlica, la Gobernacion del Napo, el Instituto Ecuatoriano
de Reforma Agraria y Colonizacion (IERAC), el Ministerio del Interior, el Ministerio de

Fomento y el Ministerio de Prevision Social y Trabajo.

%5 Archivo de la Gobernacion del Napo. Tena, 15 de diciembre de 1948.
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De esta forma, el siglo XX sirvid para instituir la figura legal de las comunas en la Amazonia, por
un lado, a través de la colonizacién de territorios con la participacion de colonos de la Costa,
Sierra'y empresas nacionales o extranjeras. Por otro lado, al diferenciar la estructura cultural
identitaria de los pueblos amazonicos como sucedid con el pueblo kichwa canelo, estos pueblos
tendrian que suscribirse a las nuevas dinamicas propuestas por el Estado, pues abandonaron

parcialmente las haciendas de las iglesias, de los terratenientes y del ejército.

Mas los conflictos bélicos fronterizos por el acceso de Ecuador al rio Amazonas implicarian la
“retencion” de indigenas para defender la patria, sobre todo desde 1941 tras la administracion de
Arroyo del Rio. Esto junto al trabajo en las obras viales serian algunos de los oficios y deberes
que tendrian que aceptar los pueblos indigenas para insertarse en los programas estatales, si se
considera que en la Amazonia ecuatoriana los primeros pueblos indigenas en ser “civilizados” a
imagen de los colonos fueron los pueblos kichwas, situacion que aumentaria su posibilidad de

insercién en muchos de los proyectos nacionales y transnacionales.

En muchos casos los hacendados continuaban siendo los intermediarios entre las comunas y las
instituciones estatales, asi lo revelan los contratos, que si bien irian cambiando con el pasar de los
afios, las primeras décadas del siglo XX demuestran la interdependencia entre los agentes
involucrados, pero también muestran signos de autonomia que con el tiempo definieron los
campos de accion, algunos compartidos como es el caso de la educacion fiscomisional y otros
exclusivos para indigenas nativos, indigenas colonos y colonos mestizos en el campo de la

organizacion politica y familiar de los afios sesenta.

Los imaginarios implementados para los pueblos amazoénicos incluian acepciones sobre el valor
del dinero en el libre mercado, es decir, el pago se lo realizaba por “obra cierta” pero debia ser
equitativo entre los peones sin importar su condicién social o proveniencia, aungue si debian
persistir las jerarquias entre capataces y jornaleros para “asegurar” el cumplimiento de los

contratos acordados por todas las partes involucradas.

Ademas, la inclusion de valores democraticos seria importante para dimensionar el sentido de
representacion con el cual se identificaba cada ciudadano en la sociedad republicana, siempre con

la idea de congregar a los pobladores a través de la eleccion de autoridades locales o parroquiales
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que respondian a otras autoridades: cantonales, provinciales, regionales y nacionales. Las
denuncias por abuso o maltrato laboral también pasaban por distintas instancias.

Desde tiempos anteriores al siglo XX, al menos los pueblos kichwas amazdnicos mantendrian
dialogos directos con los gobiernos nacionales y viajaban a Quito, capital de la Republica del
Ecuador, para resolver problemas que no atendian las autoridades locales. Otra cuestion relevante
fue la transformacion de las jerarquias comunales. A inicios del s. XX los hacendados todavia
elegian a los jefes, capitanes y tenientes indigenas, lo cual cambio con el pasar de los afios y se
asentaron los capataces, peones y patrones, en su mayoria colonos mestizos e indigenas que

gozaban de la confianza de los funcionarios y de los propietarios privados (Muratorio 1998).

El acompafiamiento de las autoridades en general seria un punto de inflexion para graficar la
migracion de los canelos en la planificacion estatal, esto si consideramos que la provincializacién
de Pastaza ocurrio en el afio 1959 de la misma manera que en la provincia del Napo, de ahi que la
experiencia comun establezca las mismas condiciones para la colonizacién en ambas provincias,

lo cual seria determinante para ampliar el radio de movilidad.

El problema fue que el régimen de haciendas de la Sierra 'y la Amazonia era insostenible por la
precariedad en que fue administrada la fuerza de trabajo (colona e indigena). La Reforma Agraria
de 1964 constituiria la formacion de una nueva base de productores “autonomos”. Ahi disminuy6
la cantidad de contratos entre las haciendas y el Estado, pues dejaron que otros sectores de la
sociedad cumplan con la deuda publica, la cual implicaba mayores fuentes de trabajo e
infraestructura. Aqui tuvieron un rol protagonico las beneficencias, las misiones, los promotores
sociales y la aparicion de corporaciones extranjeras que invirtieron directamente en las carreteras
y los poblados. Esto trajo conflictos sociopoliticos, golpes de Estado, derrotas bélicas por la
delimitacion territorial y el inicio de la coyuntura para los afios 60 y 70, en la que se avizoraba

una serie de enfrentamientos por el control del petréleo.

La industrializacion y la ampliacion de la frontera agricola-ganadera serian la punta de lanza que
alentarian la colonizacion, y consecuentemente, la deforestacion de la selva primaria bajo decreto
gubernamental, lo cual no consideré la depredacion intensiva del ecosistema, asi como el

aumento del consumo de animales de monte sin el debido resguardo. La subsistencia colona fue
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una de las mayores prioridades sin importar el costo a futuro ni el cambio cultural con respecto al

imaginario amazdnico, resultante de la aplicacion de la Reforma Agraria de 1964.

2.3.2. Estado y politicas publicas en la Amazonia norte de Ecuador

Antes de las décadas de los afios 60 y 70, Ecuador sobrellevd de manera accidentada el proceso
de “ecuatorianizacion del Oriente”, término utilizado por William Fischer para referirse a un
conjunto de elementos y secuencias historicas que confluyeron en el establecimiento politico y
econdmico socialmente organizado de la Amazonia ecuatoriana (Fischer 2015, 10-15). Esta
consideracion parte de la época posterior a las batallas independentistas de inicios del siglo XIX,
periodo en el cual se defini6 la Republica del Ecuador y la ciudadanizacion paulatina o
progresiva de sus habitantes en el contexto de la creacion de republicas y estados nacionales.

Este proceso estuvo marcado por varios momentos que tuvieron gran relevancia en la
demarcacion territorial después de la disolucién de la Gran Colombia. Uno muy importante fue la
extraccion del caucho en la Amazonia a finales del XIX e inicios del XX, ya que los pueblos
“pertenecientes” al Ecuador, fueron movilizados como fuerza de trabajo, ademas de
intermediarios comerciales hacia lugares controlados por Colombia, Per( y Brasil (Fischer 2015,
112-131). La economia cauchera fue fundamental para definir las triples fronteras en el norte de

la Amazonia, con esto me refiero principalmente a la de Ecuador, Colombia y Perd.

Ante la incertidumbre de la definicién territorial y el abrumador peso de los tratados
internacionales, Ecuador carecia de una condicion esencial para el reclamo de territorios que
consideraba propios. Esta era la ausencia de ciudadanos considerados ecuatorianos en las
fronteras, lo cual fue un duro golpe para la identificacion de Ecuador como pais amazénico, si
consideramos que la relacién del Estado y la sociedad mestiza con los pueblos nativos de la
Amazonia ha estado signada por la incomprension cultural y el abuso laboral infringido por las
haciendas. Esto confluyd en una situacién inviable para asentar al proyecto liberal y a sus
autoridades en el Oriente. Desde la Revolucion Liberal de 1895, el problema ha pasado por el
fortalecimiento de la presencia estatal en la Amazonia, pese a la promulgacion de leyes especiales
y del mandato especifico de integrar a las poblaciones amazonicas (Fischer 2015).

La politica de la época us6 el sistema educativo nacional para vindicar la identidad amazonica de

Ecuador. La soberania radicaba en la existencia de tres regiones vinculadas entre si: Costa, Sierra

78



y Oriente. Esta Gltima region debia integrarse al resto no s6lo en los textos educativos o discursos
nacionalistas, sino también en la ciudadanizacion de los pobladores, lo cual alentaria la creacion
de un marco institucional en territorio oriental, que permita legitimar las jerarquias de las
autoridades, “desmontando” el papel omnipotente de los hacendatarios en tierras consideras sin
ley ni orden. Pero la labor no era facil y las nuevas autoridades recaian en los viejos vicios del
despotismo terrateniente en lo referente a la explotacion de la mano de obra y el endeudamiento
indigena; aungue la mirada nacional estaba puesta en el Oriente y en volverlo parte de la

vanguardia liberal productiva internacional (Fischer 2015, 280-288).

A partir de los afios sesenta surgieron una serie de cambios en el &mbito productivo, estos
cambios sugerian, entre otras cosas, el disefio de un proyecto desarrollista patrocinado por la
Comision Econdmica para America Latina y EIl Caribe (CEPAL) que serviria para integrar al
Ecuador al mercado internacional. En este contexto el debate pablico tomd varios frentes. Uno
fue alinearse a la estrategia de Industrializacion para la Sustitucion de Importaciones (ISI),
mientras que por otra parte se consideraba liberalizar por completo la economia, el mercado y
aprovechar la ventaja comparativa ecuatoriana en materia de agroexportaciones y comercio de
materias primas. Para el caso petrolero primoé la semi industrializacion, ya que, dentro del ciclo
industrial, Gnicamente, se pudo extraer el crudo sin que la propia industria ecuatoriana llegue a

producir derivados petroleros de manera autbnoma y auto organizada.

En el caso de la Amazonia, la cuestion del Oriente pasaba por un proceso productivo que debia
iniciar en la construccion de una conciencia nacionalista. Entonces el Estado procedi6 a
representar a las etnias de “jibaros” y “yumbos”?® como una muestra de varias cosas, una era la
terminacion de los conflictos étnicos, y la otra, denotar las capacidades administrativas y bélicas

de Ecuador en la Amazonia para iniciar los procesos de modernizacion desarrollista (Fischer

% Los grupos denominados “jibaros” y “yumbos” por Fischer (2015), en la actualidad corresponden a los pueblos
shuar y kichwas amazénicos, respectivamente. Ambos grupos son los mas numerosos en la Amazonia ecuatoriana,
sobre todo, en el sur los pueblos shuar y en el norte los kichwas amazdnicos. Esto no excluye que dentro de las
identidades culturales amazonicas, estos grupos shuar y kichwas que han sido nombrados en términos generales
estan diversificados en otros grupos como los achuar, los napo runa, los puyo runay los canelos, quienes a su vez en
el caso de los kichwas (napo runa, puyo runay canelos), los grupos ya asentados en la provincia de Sucumbios desde
1978 sean considerados como kichwas del Alto Aguarico y del San Miguel por su nueva ubicacién geogréfica en las
riberas de ambos rios amazonicos ubicados en el norte de Ecuador.
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2015, 132-133). En esta tonica se cred el grupo militar de fuerzas especiales lwia, en el cual se

ponderaban las habilidades indigenas amazdnicas para canalizar su espiritu guerrero nacional.

Asi, a los ojos del mundo el modelo “exitoso” que imper6 en Ecuador se baso en la conformaciéon
de comunidades campesinas ligadas a industrias primarias que permitieron desarrollar la
exportacion agropecuaria, pesquera, maderera y petrolera. Esto traslado la figura de las purinas,
muy habituales en la época del auge cauchero por su labor asociativa de poblaciones indigenas,
bajo la presion del modo de produccion a gran escala. Pero todo esto, no pudo ser aplicado por
gobiernos democraticos como el de José Maria Velasco Ibarra, y pese a que éste haya sido tildado
de dictador por sus opositores, quienes concluyeron en su destitucion. Serian las dictaduras,
juntas o consejos de gobierno militar quienes impondrian el modo de produccion y conciencia

nacionalista en Ecuador, lo que marcaria una mayor presencia del Estado en la Amazonia.

Entonces, la Junta Militar de 1963 se apoy0 en varias leyes anteriores. Una de las mas
importantes fue la Ley de Organizacion y Régimen de las Comunas expedida el 6 de agosto de
1937 por el gobierno del presidente Federico Paez, ley que entre sus requerimientos instaba al
trabajo conjunto entre cabildos, parroguias y tenencias politicas, como figuras de representacion
que permitieran viabilizar el decreto expedido, mediante la adjudicacion de personerias juridicas
para las comunidades.?” Una de las comunidades que se constituirian a partir de las personerias
juridicas fue la comuna kichwa Pastaza en Sucumbios, la cual fue legalmente constituida bajo la
Ley de Reforma Agraria de 1964 y la Ley de Reforma Agraria y Colonizacion ratificada en 1972.

A partir de este momento, la movilidad interna en la Amazonia también denominada inmigracion
amazonica, tuvo varios frentes: el primero fue la movilizacion de personas por vias de primer y
segundo orden, lo cual estuvo amparado en la Ley de Caminos de 1965, en la cual el Estado

instaba a la poblacion general a trabajar en la apertura de carreteras.

Esta apertura vial seria la piedra angular para el asentamiento de las comunidades en otras partes
del territorio amazénico. El otro frente estuvo ligado a la tramitologia de la época, mediante
solicitudes y demandas enviadas a las gobernaciones, jefaturas y tenencias politicas para legalizar

las tierras. Entre ambos frentes se establecieron los linderos y el patrimonio familiar en las

27 Registro Oficial. Afio Il Nimero 558. Administracion del Ingeniero Federico Péaez, encargado del Mando Supremo
de la Republica del Ecuador. Quito, viernes 6 de agosto de 1937.
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comunidades, formadas sobre todo por parejas de nativos jovenes, quienes salieron de algunas
provincias centrales como la zona de Pastaza para establecerse y extender sus familias mas al
norte en Sucumbios, pues como se observara mas adelante, Canelos dejé de ser uno de los

centros econdmicos y poblacionales de la Amazonia ecuatoriana.

Afios antes de la movilidad del pueblo kichwa canelo hacia el Alto Aguarico en la zona de
Cascales en las cercanias del cantoén Lago Agrio es necesario nombrar una inmigracion previa por
parte de los pueblos kichwas amazdnicos del Napo o napo runa, ya que €stos en una primera
instancia se ubicaron durante la primera mitad del siglo XX en la zona del rio San Miguel
especificamente en la frontera norte colindante con Colombia, lugar al cual llegd por primera vez
la Mision Carmelita en 1929 y fundaron Puerto EI Carmen (Castegnaro 1985, 19). El problema
seria el creciente conflicto interno colombiano desde el afio 1964. Este dato es muy relevante
porque varios grupos de kichwas del rio San Miguel también se trasladaron durante los afios
sesenta hacia la zona de Cascales en el Alto Aguarico. Asi se formo la Jatuncomuna Aguarico;
esta situacion produjo la necesidad de agrupar a los pueblos y situar en comunidades aledafias o

vecinas a los distintos grupos de indigenas amazonicos.

Con el pasar del tiempo, si se toma como punto de partida los afios sesenta y setenta, sobre todo
entre indigenas se estrecharian los lazos de parentesco a través de la reproduccién social en
matrimonios y emparejamientos. Asi, en el sector de Cascales, en lo que respecta a indigenas
amazonicos han convivido pobladores y familias de distintos grupos étnicos y variados origenes
culturales o territoriales, entre ellos predominan, en Dureno cofanes, en Yana Rumi (o
Pachakutik) napo runa, en Iscai Cocha (o Pastaza Central) canelos, y en Los Shyris también
canelos, quienes en general se han entrelazado mediante vinculos familiares, deportivos y
laborales. Las interacciones sociales por lo general han ocurrido en dias de trabajo conjunto
durante la apertura y limpieza de trochas, actividades que después derivaban en juegos de voley,

fatbol y encuentros de esparcimiento en las comidas y en la toma de chicha o aswa.

Asi, los cofanes de Dureno tuvieron que compartir territorio y adaptarse a las nuevas condiciones
de la Amazonia como parte del canton Cascales. Esto contradice la afirmacion estatal de aquella
época, para 1963, que definia la existencia de gran cantidad de tierras baldias o sin duefio en
Sucumbios, cuando lo que hubo fue territorios cofanes sin titulos de propiedad. Aqui se tratd de
una reforma agraria que redujo el espacio cofan y repartio tierras entre otros grupos, los cuales
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ofrecieron su mano de obra para: implantar la presencia estatal, garantizar la supervivencia y

asegurar la reproduccion material de los pueblos en espacios de reserva natural (Cepek 2018).

Las figuras juridicas, culturales y sociales ya conformadas fueron ratificadas en las asambleas
comunitarias, las cuales antes eran llamadas “reuniones” y serian los espacios de discusion y
definicién primaria de los territorios y tierras. Aungue en un inicio se tratara de pocas familias
socias, esto daria paso a la creacion de comunas legalmente constituidas, lo que luego, propicio la
instalacion del régimen de desarrollo extractivista en la Amazonia, ligado a los recursos
econdmicos provenientes de la exploracion y produccién petrolera, en la que las comunidades
pudieron participar mediante los programas estratégicos del Gobierno Nacional, bajo el respaldo
de: Fuerzas Armadas, Iglesia Catdlica, Gobernaciones de Napo y de Pastaza, IERAC, Ministerio

del Interior, Ministerio de Fomento y Ministerio de Previsidn Social y Trabajo.

En este punto fue trascendental la intervencidn de la empresa privada, sobre todo, la interaccién
entre las grandes corporaciones petroleras que ya venian trabajando en la exploracion petrolera
como la Leonard Exploration Company y la Esso-Shell hasta los afios sesenta, pero hasta esa
época crecio la desconfianza por encontrar campos petroleros con crudo liviano, entonces
iniciaron las mayores concesiones. La Texaco-Gulf participd en un entramado de negociaciones
que derivaron en la entrega de méas de cuatro millones de hectéreas y el inicio de la explotacién
intensiva de la Amazonia ecuatoriana la cual afecté gravemente al ambiente, debido al descuido
de los pozos ubicados precisamente en Lago Agrio, provincia de Sucumbios. Luego, el Estado
“nacionaliz6” la extraccion petrolera desde 1972 a través de CEPE -Corporacion Estatal Petrolera
Ecuatoriana-. Esta empresa estatal adquiri6 el 25% de las acciones de Texaco-Gulf (Bustamante
2007). Ademas, se activaba asi una esfera de control del petréleo y sus derivaciones sociales.

El petréleo en el Oriente ecuatoriano recién fue explotado desde la década de 1970 en el contexto
de la Guerra Fria. Por todo esto, es importante conocer el proceso de asimilacion del Estado a las
condiciones de exploracion y explotacion petrolera, desde las formas institucionales que
suscitaron la geopolitica mundial y la aspiracion nacional de cooptar recursos naturales, hasta
otras modalidades de institucionalidad a partir de las proyecciones publicas, privadas y
comunales, que encaminaron la participacion de pueblos e individuos en las campafias geoldgico-

sismicas en los campos petroleros y en la fundacion e impulso de centros poblados.
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La industrializacion y la ampliacion de la frontera agricola-ganadera desde los sesenta fueron la
punta de lanza que alentarian aun mas la colonizacion, y consecuentemente, la deforestacion de la
selva primaria bajo decreto gubernamental, lo cual no considero la depredacion intensiva del
ecosistema, asi como el aumento del consumo de animales de monte sin el debido resguardo. La
subsistencia colona fue una de las grandes prioridades sin importar el costo a futuro ni el cambio
cultural con respecto a la explotacion intensiva de la Amazonia. Aqui tuvieron un rol protagénico
las beneficencias, las misiones, los promotores sociales y la aparicion de corporaciones
extranjeras que invirtieron directamente en las carreteras y los poblados. Asi, la Amazonia

ecuatoriana cambiaba su rol a nivel nacional.

En los archivos de la Gobernacion del Napo,?® lugar en el cual se centralizd y guardd una gran
cantidad de documentos historicos, constan exigencias, querellas y juicios que evidencian no solo
la cuestion ya emblematica de la extraccion petrolera en la selva amazonica, sino también la
explotacion laboral y el incumplimiento de los valores que los contratistas asignados por las
empresas y corporaciones privadas mantenian en relaciones de patronazgo con indigenas
amazonicos y colonos campesinos de otras provincias. En estas condiciones, también aparecio la
intermediacidn e involucramiento de las misiones asentadas en Puyo, Napo, Aguarico (en la

actual provincia de Orellana) y San Miguel de Sucumbios.

Ademas, el escenario nacional de pugnas politicas entre socialistas, liberales y conservadores que
decanto en la destitucion del presidente José Maria Velasco Ibarra y decreto el ascenso de la
Junta Militar del afio 1963, en lo politico ataco a través de multiples frentes al “comunismo” que
“atentaba” con posicionarse en muchos paises de América Latina. Asi las cosas, la propaganda
anticomunista derivé en la instalacion de un proyecto desarrollista voraz que involucré a los
Estados Unidos de América (EUA) y tuvieron la capacidad de desarticular cualquier brote
“guerrillero”, pues asi fue considerada la base social del Partido Comunista del Ecuador.?

Entonces los militares se ubicaron en todo el territorio nacional, incluyendo sobre todo la region

28 En los archivos de la Gobernacion del Napo consta informacion judicial desde los afios cuarenta hasta los setenta,
en la forma de petitorios de indigenas y colonos mestizos; reportes institucionales del Instituto Ecuatoriano de
Colonizacion y Reforma Agraria (IERAC); y resoluciones de las tenencias politicas locales y de la Gobernacion del
Napo, para estos tiempos la mejor consolidada en toda la Amazonia de Ecuador.

2 Registro Oficial. Afio 1 NUmero 1. Administracion de la Junta Militar de Gobierno. Quito, jueves 11 de julio de
1963.
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amazonica, nueva fuente de riqueza que debia ser controlada inmediatamente, sea para su

privatizacién como para su nacionalizacion.

Diversas instituciones como las gobernaciones, la Iglesia Catolica y las fuerzas armadas armaron
los escenarios ideoldgicos y operativos para repartir tierras improductivas y baldias tras
consignas altruistas e integracionistas,® en ejes fijados por la Ley de Reforma Agraria y
Colonizacion de 1964 con fondos de la Agencia de Estados Unidos para el Desarrollo (USAID) y
de la Organizacion de Naciones Unidas (ONU)?!, para implantar un modelo estructuralista
modernizador en Ecuador, el cual repartid tierras malas para indigenas y buenas tierras para
hacendados, militares, iglesias y compafiias extranjeras petroleras. El negocio por las tierras
variaba de acuerdo con el mejor postor colono y su capacidad adquisitiva o de endeudamiento.
Colonos sin mayores recursos econémicos se apostaban en los cantones para trabajar en las

tierras y comercios de otros colonos.

El proceso de reforma territorial se consumo en el récord de un mes, en el interinazgo del
presidente Otto Arosemena Gomez entre 1966-1968.32 Dicho gobierno distribuyd toda la
Amazonia a manera de campos concesionados a las compariias petroleras. Inmediatamente, en
1967 el Ecuador extrajo su primer barril de petréleo. Tal avidez, en su conjunto, genero gran
polémica durante el Gltimo velasquismo entre 1968-1972. Mientras las comunas, asociaciones y
cooperativas tuvieron que rescatar el uso del suelo que adquirieron en condiciones precarias, sin
servicios basicos ni bienes publicos consolidados. La prioridad nacional se centré en comoy en

cuanto (precio y tiempo) el gobierno entregd la Amazonia a las compafiias petroleras.

Mas adelante llegaron los créditos y los nuevos endeudamientos para la compra de tierras,
maquinarias, semillas y demas insumos agricolas provenientes de corporaciones extranjeras,
dando paso a lo que se denominaria la Revolucion Verde, basada en el agronegocio y en el hasta
entonces inalcanzable “progreso” de las naciones llamadas “subdesarrolladas”. En Ecuador la

revolucion vendria encabezada por el Gral. Guillermo Rodriguez Lara, quien en 1972 seria

%0 Registro Oficial. Afio 2 Nimero 342. Administracion de la Junta Militar de Gobierno. Quito, lunes 28 de
septiembre de 1964; Revista EI Mensajero del Corazén de Jesis. 1964. Noticias ecuatorianas. Numero 249, agosto y
septiembre de 1964.

31 Registro Oficial. Afio 2 Nimero 378. Administracion de la Junta Militar de Gobierno. Quito, viernes 20 de
noviembre de 1964.

32 Revista Vistazo Numero 143. “El Oriente la tierra prometida”. Quito, abril de 1969.
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nombrado presidente de la Republica del Ecuador hasta 1976. La idea era optimizar las tierras, es
decir, la planificacion nacional consistia en aumentar los propietarios de tierras, explotarlas lo
maximo posible y usar tecnologias que intensifiquen la producciédn agricola, pecuaria y pesquera

en muy pocos casos para el Oriente.

Los primeros decretos de Rodriguez Lara estuvieron focalizados en las industrias pesqueras,
madereras y agricolas frutales.®® La preocupacion estatal residia en la inyeccion de capital

privado que impulse la industrializacién a través de la Ley de Fomento Industrial.

A partir de ello, para 1973 siguieron acciones puntuales sobre la legalizacion de las tierras
ocupadas por los antiguos colonos, esto debia ser inmediato y oportuno, mediante un
procedimiento mas expeditivo y agil que permita al Estado transferir el derecho a la tierra a quien
la ha venido trabajando verdaderamente: 1) por un lapso no menor de tres afios; 2) que las
hubieren cultivado directamente por lo menos en un 25%; y 3) que se encuentren radicados en
calidad de colonos en un maximo de 100 hectéreas a un valor de 40 sucres por cada hectarea.®*
La tonica también radicaba en la exencion de tasas, timbres e impuestos productivos para
maximizar la renta y extender las areas de produccién, pues aun no se habia ampliado lo
suficiente la frontera agricola y la presidn sobre indigenas y colonos aumentaba, asi como

sucedid en la época de la extraccion de la canela, de la quinina y del caucho.

Asi fue consumada la modernizacion del Estado en el contexto estructuralista de América Latina
con el disefio e implementacion de programas de colonizacion, reparticion de tierras y promocion
de olas migratorias de gran magnitud (hacia y dentro de) la Amazonia ecuatoriana, lo cual
produjo variaciones la propiedad del petroleo y asegurar las condiciones materiales para la
permanencia de los pueblos que viven en esta region. La Constitucion de 1979 reforzo la idea de
Ecuador como un pais, entre otras cosas, democratico, inalienable, irreductible, libre de
esclavitud o servidumbre, y garante del patrimonio familiar campesino en leyes que prohibian el

latifundio y definian la propiedad estatal de los recursos.*

33 Registro Oficial. Afio | NGmero 1. Administracion del Sefior General de Brigada Guillermo Rodriguez Lara,
presidente de la Republica. Quito, miércoles 16 de febrero de 1972.

34 Registro Oficial. Afio | NGmero 2. Administracion del Sefior General de Brigada Guillermo Rodriguez Lara,
presidente de la Republica. Quito, jueves 17 de febrero de 1972.

% Registro Oficial 800. Decreto Supremo 000. Constitucion Politica del afio 1979. Quito, 27 de marzo de 1979.
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2.4. Conclusién

En este capitulo muestro la dimension panoramica-contextual de las condiciones de movilidad
del pueblo kichwa canelo desde el centro hacia el norte de la Amazonia ecuatoriana. Aqui se
pueden observar varios fendmenos: 1) la intencionalidad del Estado nacional del siglo XX para
integrar el territorio amazonico a las dindmicas comerciales de la Costa y de la Sierra; 2)
contradictoriamente a lo anterior, la falta de recursos econémicos para financiar obras que
aceleren la integracién, como fue la fallida creacion del ferrocarril Ambato-Curaray: 3) la
importancia de la exploracion petrolera para definir otros accesos a los preexistentes para
financiar obras de integracion vial y explotar la Amazonia; y 4) la alta conflictividad politica
sobre todo entre haciendas y figuras politicas de la Sierra y de la Costa, ademas del rol “esencial”

de la Amazonia en el entramado econémico nacional.

La condicién de movilidad del pueblo kichwa canelo fijaria rutas migratorias hacia el norte de la
Amazonia ecuatoriana, ya que eran parte de una planificacion estatal que si bien tomaria fuerza'y
visibilidad a partir de los afios sesenta, en la organizacion territorial destinada al trabajo y a la
colonizacién los pueblos kichwas de esta region de Ecuador aparecen en calidad de sujetos
amazonicos participantes que aportaron al cambio y a la consolidacion de los programas estatales
y corporativos (empresariales, eclesiales y militares). Esto sin generalizar en todos los pueblos
kichwas amazdnicos, ya que la formacién de organizaciones de base motivadas por la Ley de
Organizaciéon y Régimen de las Comunas de 1937 dejaria la posibilidad a muchas familias
kichwas de permanecer, establecerse o conformar poblados en distintos lugares del pais

excluyendo para este caso a Canelos, Puyo, Tena, Lago Agrio y Cascales.

En el siglo XX, Ecuador inici6 y fomentd un proceso de reformas liberales, las cuales se
capitalizarian recién en los afios sesenta. Los conflictos politicos entre socialistas, liberales y
conservadores disiparon las intenciones de implementar un estado desarrollista que recién se
institucionalizaria después de varios conflictos armados con el PerG en la primera mitad del s.
XX, mediante la intervencion cada vez mayor de las fuerzas armadas en los asuntos del gobierno
civil, tras el fracaso de las iniciativas que pretendian la integracion nacional y el extractivismo

petrolero, aurifero y minero.
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Las condiciones politicas y el contexto nacional para la movilidad del pueblo kichwa canelo
desde el centro hacia el norte de la Amazonia ecuatoriana, entre 1963 y 1979, signaron varios
fendmenos: 1) la firme intencion del Estado a mediados del s. XX para integrar al territorio
amazonico; 2) la explotacion petrolera para financiar la integracion de la Amazonia; y 3) el afan

de los Estados Unidos de Ameérica por promover el desarrollismo en Ecuador.

Con estas acciones las instituciones prepararon el terreno para lo que seria una intensa
intervencion estatal en la Amazonia de los afios sesenta y setenta, mediante programas de
produccién, colonizacion y reforma agraria. Esto, sobre todo, fue impulsado por las dictaduras
militares que gobernaron Ecuador entre 1963-1966, 1972-1976 y 1976-1979. Durante el periodo
1966-1972, en los gobiernos civiles de Arosemena Gémez y Velasco Ibarra, la discusion pablica
estuvo situada en la decision de repartir totalmente la Amazonia en las “manos” de empresas
petroleras, pues las concesiones habrian sido impuestas a Arosemena Gomez desde la Junta

Militar de 1963; sin embargo, el petrdleo seria “nacionalizado” por Rodriguez Lara desde 1972.

Por otro lado, el presente acapite permite visualizar una hoja de ruta sobre la movilidad del
pueblo kichwa canelo, desde la debacle de Canelos en la provincia de Pastaza por varias razones,
entre ellas la pérdida de su centralidad provincial al ser desplazado por el Puyo pues Canelos
logro ser uno de los principales sitios de mision por la extraccion de la canela antes del siglo
XIX, sumado a los procesos de colonizacién intrusiva de otros grupos humanos o pueblos

mestizos e indigenas en las fases de exploracién y explotacion petrolera en el s. XX.

La migracidn de grupos canelos, quienes debieron asentarse en las riberas del rio Aguarico en la
provincia de Sucumbios, pasé también por la zona del Curaray en la época del caucho a finales
del s. XIX'y principios del s. XX; tiempo después algunos grupos cruzaron los margenes del rio

Napo, y otros llegaron a Sucumbios directamente de Pastaza a través de la apertura de caminos.

Por la accion de las Fuerzas Armadas en las politicas publicas de las tres dictaduras militares
pesaba mas el propdsito de instalar las bases del estructuralismo, promovido por Estados Unidos
de América (EUA), en Ecuador y su Amazonia, por sobre la mera imposicion de las aspiraciones
caudillistas de los militares encargados de administrar esta region. Aqui se debate la intencion
militar de adquirir tierras en el Oriente, versus la necesidad de establecer poblaciones

trabajadoras para establecer bienes y servicios en territorio amazénico. Esto permite cuestionar
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cudles fueron los acuerdos entre los propios militares y entre los altos funcionarios publicos
involucrados en la movilidad humana, en la colonizacion, y en la reforma agraria dentro de la

Amazonia ecuatoriana.

Uno de los resultados en el transcurso del tiempo ha sido la generacion de cuerpos élite del
ejército, conformados principalmente por indigenas amazonicos, uno de ellos es el denominado
“lwia”, quienes fueron claves en el mantenimiento de la soberania nacional en las décadas de los
afnos ochenta y noventa. Asi se cre6 un “habitus” local basado en principios nacionalistas, que ha
sido expresado en el orgullo de pertenencia al ejército. Cuando un habitante amazénico es
Ilamado a servir a las fuerzas armadas, en las comunidades se realizan fiestas multitudinarias,
igual sucede al momento de su retorno a las comunas. Ahi expresan con satisfaccion varias cosas:
el haber participado de la experiencia formativa, y el vinculo entre guerreros que habita en sus
tatuajes corporales. Todo esto ligado a la ciudadanizacion de los amazonicos. Sin embargo, la

estrategia estatal mas alld de definirse “blanda” o flexible, mas bien fue enérgica y duradera.

El problema, en cambio, tiene que ver con una situacion muy particular. Los gobiernos
ecuatorianos, y las fuerzas armadas, a quienes se les atribuye la pérdida del territorio nacional
ante el Per( en las décadas de los afios cuarenta®, no sélo descuidaron dicho espacio territorial,
sino que ademas permitieron el control implicito de las fuerzas armadas regulares e irregulares
colombianas en la frontera norte. Esto se consolidd en los afios sesenta con la aparicion de las
guerrillas colombianas, las cuales con el pasar del tiempo tomaron el control de la frontera con
Ecuador. Mientras los napo runa tuvieron que desplazarse de aquel lugar en la ribera del San
Miguel y llegaron a los margenes del rio Aguarico, varios kilometros hacia el sur, donde se
ubicarian los canelos. La incomprension del modo de vida indigena es un grave error
administrativo que no solo redujo los territorios de transito y desplazamiento indigena, sino la

propia programaciéon correspondiente a la colonizacion.

3 Me refiero al territorio perteneciente a la Real Audiencia de Quito en la época de la dominacion colonial
hispanoamericana. Antes del siglo XVIII cuando el Virreinato del Peri tomd el control absoluto de la provincia de
Maynas, Jaén y Bracamoros, el cual incluia la localidad de Iquitos y otras mas que ahora conforman el departamento
de Loreto en territorio peruano.
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Capitulo 3. Las misiones en la Amazonia norte del Ecuador

Un repentino y espantoso rayo, en forma de pragmatica sancidn, aniquilé en un instante la obra
gigantesca de dilatadisimo tiempo, de indecible abnegacion y cruentos sacrificios... Fueron
expulsados los jesuitas (primero en 1767 y luego en 1852) y las reducciones de Oriente decayeron

y desaparecieron.

-Juan Le6n Mera.

En el contexto de la Revolucion Liberal del Ecuador, el asidero colonizador se debatia en funcion
del acompafiamiento misionero. Sin embargo, hubo cambios. En 1896 se ejecuto el decreto de
expulsion de los misioneros jesuitas del Napo, quienes salieron al destierro hacia la frontera
norte, atravesando los rios Napo, Aguarico y San Miguel. Hasta ese momento de la historia
republicana del Ecuador en el siglo XIX, el territorio Oriental del Ecuador estaba distribuido
entre cuatro vicariatos apostélicos: Napo, Canelos y Macas, Méndez y Gualaquiza, y Zamora.
Los dos primeros eran regidos por los jesuitas y dominicos. El tercero por los salesianos y el
cuarto por los franciscanos establecidos en Loja. Luego de la salida de los jesuitas, entrado el
siglo XX iniciaria la renovacion, los josefinos con la jurisdiccion del Napo, los dominicos se
mantendrian en Canelos cuya sede central seria Nuestra Sefiora de Pompeya, la cual después se
Ilamaria Puyo. Los capuchinos en cambio se asentarian en la zona del Aguarico que incluye el
area del Yasuni; mientras que, los salesianos permanecerian en Méndez incluyendo la zona de
Macas. Los franciscanos continuarian sus labores evangelizadoras en Zamora incluida Chinchipe;

y finalmente, los carmelitas se quedarian en Sucumbios después de la definicién fronteriza norte.
3.1. La renovacion catdélica post Concilio Vaticano 11

El hito principal de la renovacion catélica en la segunda mitad del siglo XX fue el Concilio
Vaticano Il convocado por el Papa Juan XXIII en 1962 y concluido por Pablo VI en 1965. En
éste se promulgaron cuatro constituciones, tres declaraciones y nueve decretos que en sintesis
expresan las nuevas formas de relacionamiento al interior de la Iglesia Catdlica (en cuanto
dogmaticas) y con el mundo exterior (en tanto pastorales). Estas ultimas plantearon una auténtica
vinculacion con la sociedad y su comunidad de fieles, respetando los contextos de los pueblos y

predicando a través de la modestia misionera.
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Este deber que tiene que cumplir la Orden de los Obispos, presidido por el sucesor de Pedro, con
la oracion y cooperacion de toda la Iglesia, es Gnico e idéntico en todas partes y en todas las
condiciones, aunque no se realice del mismo modo segun las circunstancias. Por consiguiente, las
diferencias que hay gque reconocer en esta actividad de la Iglesia no proceden de la naturaleza

misma de la mision, sino de las circunstancias en que esta mision se ejerce.®’

Si bien estos mandatos fueron universalizados desde el Concilio Vaticano 11, la obra misionera ya
los venia ejecutando afios atras en un conjunto de localidades alejadas de las grandes urbes, como
parte de las necesidades misionales y humanas a nivel de trabajo pastoral, asi como por las
modificaciones liberales implementadas en muchos paises desde finales del siglo XIX e inicios
del afio 1900 que promulgaban el laicismo, la division categorica entre Iglesia-Estado y la
reduccion de la obra pastoral. Un ejemplo de los cambios concretos fue la Gltima expulsion de la
congregacion jesuita en Ecuador y otros paises del mundo. Siendo todo esto, el impulso
programatico que sentencid los cambios en el sistema pastoral mundial y la consolidacion de

otras misiones como la carmelita y capuchina.

En Ecuador, los primeros cincuenta afios del siglo XX fueron decisivos en el fortalecimiento de
la confianza entre Iglesia y Estado, pero recién en los sesenta incluyeron a los pueblos
amazonicos, debido a un trabajo constante de las misiones para frenar la presion de los
incipientes procesos extractivistas en toda la Panamazonia y de los conflictos armados entre
Ecuador-Colombia en 1916 y Ecuador-Perd en 1941, sobre las poblaciones de frontera. Esta
accion mediadora, conciliadora y solidaria de los misioneros que todavia habitaban en territorio

amazonico fue fundamental para definir el panorama posterior de las misiones.

Al pasar de los afios, las exigencias de los pueblos indigenas se hicieron cada vez mas extensas y
profundizaban en las abusivas relaciones de poder y dominacién que se ejercian en su contra
desde las diversas instituciones (estatales y religiosas). Una muestra de ello fue la Reunién de

Barbados entre 1971y 1977, justamente en el contexto del extractivismo latinoamericano. Hasta

37 Iglesia Catélica. 1965. Decreto Ad Gentes. Concilio Vaticano Il. En
http://www.vatican.va/archive/hist_councils/ii_vatican_council/documents/vatii_decree 19651207 _ad-
gentes_sp.html
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el indigenismo también fue refutado por especialistas y representantes de diversos grupos
religiosos, etnicos y especialistas en la Amazonia, al ser una préactica clientelar que avasallaba los
intereses indigenas al ser “traducidos” y pretender una integracion articulada a una aculturacion

progresiva y permanente.

Ya que la dominacion cultural se realizaba por medio de la politica indigenista, en la que se
incluyeron procesos de integracion o aculturacion a través de diversas instituciones nacionales,
internacionales, y misiones religiosas... Los pueblos indoamericanos estaban divididos
internamente o entre si por la accién de las politicas de integracion, educativas, de desarrollo, los
sistemas religiosos occidentales, las categorias econémicas y las fronteras de los estados

nacionales.®®

Debido a ello, a partir de la reunién obispal acontecida en Puebla en 1979, cada pais estructuro
una agenda, y en 1980 la Conferencia Episcopal Ecuatoriana rescaté las directrices del encuentro
y adopté las “Opciones Pastorales” necesarias para trabajar en los vicariatos apostdlicos
ecuatorianos. El cambio de época requeria otro tipo de dindmicas y s6lo quienes convivian en
dicha realidad podian compartir y participar de las reivindicaciones sociales, como son las
demandas al Estado y a empresas transnacionales atentatorias de la naturaleza y del derecho de
los habitantes para trabajar su propia tierra y subsistir en funcién de sus capacidades y
costumbres originarias. En muchos lugares los resultados fueron fructiferos y el intercambio entre
el clero y las comunidades fue muy positivo, ya que las imposiciones del pasado se transformaron

en aprendizajes y sincretismos sustentados en el trabajo mutuo.

Aun asi, tampoco se puede afirmar que las practicas de renovacion catdlica fueron aplicadas de
forma homogénea en todo el territorio amazénico de Ecuador, ni que las practicas tradicionales
fueron alteradas por completo en los contextos locales. Sin embargo, los afios sesenta y setenta
fueron cruciales para las definiciones pastorales que vendrian a futuro, pese a la constante presion
del clero tradicional por mantener en vigencia ciertos postulados que hasta la actualidad no han
sido resueltos, uno de ellos, es la inexistencia de sacerdotes indigenas en la Amazonia

ecuatoriana y la permanente incomprension cultural.

3 Segunda Declaracion de Barbados. 1977. En: http://servindi.org/pdf/Dec_Barbados_2.pdf
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3.1.1. La Orden de los Carmelitas Descalzos en San Miguel de Sucumbios

Segun la historiografia escrita por el carmelita P. Lorenzo Garcia (1985) y relatada por el P. Juan
Berdonces (entrevista, Quito, 2014),*® hasta 1960 muchos lugares de la frontera amazénica norte
estaban desérticos de habitantes, y justamente la necesidad de establecer presencia ecuatoriana en
dichos territorios, llevo al trabajo conjunto entre Estado, Iglesia Catolica y poblacion en general.
Para 1970 las condiciones para el trabajo misionero aun fueron muy adversas y los servicios
publicos casi nulos. En los caserios de la frontera amazonica norte vivian los colonos
provenientes de otras zonas del pais que soportaban los malos tiempos, y en las riberas de los rios
San Miguel y Aguarico estaban en pleno proceso de inmigracion y asentamiento los pueblos
indigenas amazdnicos kichwas, uno de ellos fue el pueblo kichwa canelo que fundé la comuna

Pastaza en el cantdn Cascales. Segun Garcia:

Antes de 1960 los carmelitas laboraron sobre todo en Puerto El Carmen, en una capilla de 20
metros hecha de tapial con techo de paja de paramo, como lo estaban las casas del vecindario,
frente a un terreno que después se arreglé para plaza; de un poste se colg6 una carpa que trajeron
de Quito... Mas adelante comenzaron por adecentar la capilla y asi pudieron celebrar la Semana
Santa. La vecindad correspondia religiosamente asistiendo a los cultos y se iniciaron las
Catequesis; habia una escuela fiscal mixta con internado... Sabido es, que en lugares de Mision
toda obra de mejoras debia iniciarla el sacerdote, y asi fue, que los padres carmelitas organizaron
el trabajo del puente internacional sobre el rio Pun, linea divisoria con Colombia; para recordar
gue la regidn era territorio ecuatoriano, los misioneros izaban la bandera nacional ecuatoriana
todos los domingos (Garcia 1985, 390).

En la primera etapa de la mision hasta la década de los afios sesenta, los carmelitas trabajaron en
el posicionamiento de la iglesia tradicional, basada en la difusion de la liturgia y la catequesis
apostolica romana en las capillas que habian sido construidas a lo largo y ancho de la Amazonia

ecuatoriana (entrevista al P. Berdonces, Quito, 2014).

39 Entrevista propia realizada al P. Juan Berdonces, quien trabajé en Sucumbios desde 1972. Quito, 2014. Juan
Berdonces es un sacerdote del clero regular. El ha sido parte de una comunidad catdlica llamada la Orden de los
Carmelitas Descalzos, de la cual fue superior y vicario principal en el Vicariato de San Miguel de Sucumbios entre
los afios 1960 y 2010. EI Obispo del Vicariato fue el monsefior Gonzalo Lépez Marafion.
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La época de progreso y superacién de los parametros tradicionales llegé el 14 de diciembre de 1970,
una vez posesionado el Rvmo. P. Gonzalo Ldopez Marafién O.C.D. (Orden de los Carmelitas
Descalzos), hubo cambios en la direccidn del timdn para llegar a playas mas amplias, y también en
el personal misionero, porque llegaron otros nuevos. La propuesta rezaba por la renovacién, en pro

de una Iglesia més viva (Garcia 1985, 401).

En los afios 60 y 70 inici6é un proceso de cambio en la forma de acercamiento misional, pues
habia mucha presion econémica por impartir conocimientos técnicos en las comunidades colonas
e indigenas, a partir del crecimiento poblacional derivado de las estrategias de colonizacion
iniciadas en 1963 y de la explotacion petrolera en 1972. Asi se crearon muchas necesidades de
consumo que debian ser entendidas en el contexto de la Revolucion Verde, con la concesion de
créditos productivos, compra de tierras y adquisicion de paquetes tecnoldgicos, desde semillas
para iniciar nuevos cultivos hasta pesticidas y maquinaria para trabajar las tareas de remonte para
el caso del ganado y demas productos agricolas. Todo esto, dificilmente pudo ser solventado por
las comunas en base a las précticas y saberes habituales a los cuales habian estado acostumbradas

las poblaciones indigenas amazénicas.

El valor de uso que ha habido sobre alimentos como la yuca, pasoé a ser infimo en relacién con el
valor de cambio entre este producto comparandolo a otro industrializado como el azlcar, por lo
tanto, el valor del trabajo fue desigual en relacion al valor del dinero. Los productores debian
asimilar tecnologias y acciones modernas para llegar al nivel de produccion y a la calidad que fijo
la economia de mercado, transformando los patrones educativos y de transmision de
conocimiento anteriores, ya que la inclusion de los pueblos indigenas no admitié
comportamientos incongruentes al sistema capitalista que se deseaba implementar para la
modernizacion del Estado desde la Industrializacion para la Sustitucion de Importaciones (ISI).
Asi, sistematicamente el Estado sacé provecho en el comercio de productos seleccionados para

materia prima en la industria nacional como el azlcar y la palma.

De aqui en adelante, la expansion del capitalismo como modo de produccion que inicid en
nuevos procesos de exploracién industrial del petréleo en la region amazdnica ha tenido como
objetivo posibilitar una produccion empresarial agropecuaria o la explotacion de recursos

naturales en general. Junto a este hecho subsiste una doble perspectiva combinada: comunidades
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indigenas que buscan preservar su territorio y recuperar su cultura, mientras el Estado pretende su

integracién con magros resultados sobre la identidad (Trujillo 1981).

Entonces aparecieron grupos de reflexion pastoral como los Carmelitas en Ecuador, Onix en
Per(, Golconda en Colombia, Tercermundistas en Argentina. En Ecuador el grupo de reflexion
pastoral incluia la convivencia comunitaria de acuerdo con los pardmetros de los pobladores,
trabajando la tierra, asistiendo a las sesiones y siendo parte de las asociaciones y de las
festividades comunales. Las reflexiones implicaban “Caminar con los dos pies juntos”, es decir,
con el tema religioso y al mismo tiempo con las areas sociales. Las comunidades eclesiales de
base daban una caracteristica especial al modelo de iglesia. Y resaltaban obispos como Helder
Céamara, quien afirmaba: “cuando doy de comer a los pobres, me llaman santo, pero cuando yo
pregunto por qué los pobres no tienen para comer, me llaman comunista”. Una pastoral social

progresista debia integrar los derechos humanos (entrevista al P. Berdonces, Quito, 2014).

Lo que lleva a pensar por un lado en el discurso que ha acompariado a las misiones
contemporaneas, y por otro, en la diversidad de visiones sobre el rol de la Iglesia en territorio,
mas aun cuando el Estado perseguia a las células comunistas y la institucion eclesial se aferraba a
su presencia en la Amazonia, tanto bajo el permiso del Gobierno Nacional como por aceptacion
de las comunidades indigenas y colonas mestizas (en un inicio consideradas Unicamente
campesinas, pero con el pasar de los afios definidas como urbanas y rurales). Los procesos de
colonizacién indigenas y mestizas fueron distintos, pero a la vez participaron de estrategias
similares. Los indigenas se asentaron mediante proyectos de conciliacion étnica mas complejos,
ya que entre varios grupos habia disputas (como la de “jibaros” y “yumbos” o shuar y kichwas),
pese a esto colonos indigenas y mestizos confluyeron en las acciones del IERAC para gestionar

todas las disputas por tierras que se generaron en los asentamientos.

Segun las comunidades cercanas a Lago Agrio, durante los afios setenta los carmelitas empezaron
a confrontarse con las petroleras porque éstas no socializaban su trabajo y tampoco asumian las
responsabilidades e impactos de su intervencion. Campesinos e indigenas eran la gente mas
sencilla 'y también la més afectada. La contaminacion fue evidente, y hasta las compafiias viales
derramaban petroleo en las carreteras para no levantar el polvo. Cuando habia sol salia humo
toxico y cuando llovia la pista para transitar era resbaladiza. Por estas razones, la lucha fue
constante, y de manera especifica en la provincia de Sucumbios contra la empresa Texaco-Gulf y
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las empresas subsidiarias que prestaban servicios temporales para las compafiias petroleras

extranjeras (entrevista al P. Berdonces, Quito, 2014).

En este sentido algunos obispos amazonicos también fueron protagonistas, entre ellos, los mas
activos eran los monsefiores Alejandro Labaka, capuchino, y Gonzalo Lopez Marafidn, carmelita,
quienes hicieron un proceso sostenido de lucha, de acuerdo con la Iglesia Catolica, por la vida de
todos los pueblos, de ahi, se elabor6 una sintesis de la realidad de aquellos tiempos sobre el

profetismo local del clero, la cual expresaba lo siguiente:

Desde 1972 se hizo presente a los misioneros la necesidad de un acercamiento a las culturas
indigenas, y en 1976 se comienza a crear un equipo expresamente indigenista que se dedicaria de
modo exclusivo a la atencion de este grupo humano en empleo, educacién y salud. Es mérito del
sacerdote diocesano José Luis Navarrete, haber sido el promotor, ejecutor y mantenedor de la
Federacion Jatuncomuna Aguarico desde 1978. Durante un trienio lo acompafié un matrimonio
italiano y desde 1981 el P. carmelita Juan Cantero y un grupo de religiosas carmelitas del Sagrado
Corazén de Jesus (Garcia 1985, 409).

La Jatuncomuna Aguarico es particularmente importante para este estudio, porque el pueblo
kichwa canelo asentado en la provincia de Sucumbios formo parte de esta organizacion y gracias
a esta lograron establecer sus derechos sobre el territorio de manera colectiva como propietarios o
socios. Asi iniciaria una reparticion consensuada del cantén Cascales. Otros gremios u
organizaciones también reclamarian sus derechos colectivos pese a estar bajo un Estado

dictatorial que empezaria a abandonar el ejercicio presidencial.

La Federacién de Mujeres de Lago Agrio conformada por colonas indigenas y mestizas también
ha sido una de las organizaciones de base mas fuertes y constantes de la provincia de Sucumbios,
surgieron de la Iglesia y de los pequefios talleres costureros, y asi, fue tomando forma en relacion
con los roles de la mujer, el abuso familiar y la forma de vida de la mujer en sectores mestizos e
indigenas. Asi, se da el paso de un grupo de costureras a una organizacion social con agencia

politica (entrevista al P. Berdonces, superior y vicario principal de la OCD, Quito, 2014).

Situacion parecida sucedio con el apoyo frontal de la Iglesia a la causa del Frente de Defensa de
la Amazonia, liderado por los abogados Mario Melo y Pablo Fajardo en contra de la compaiiia
petrolera Texaco-Gulf. En este caso, las movilizaciones y demandas fueron organizadas entre las

misiones y las comunidades afectadas por los derrames de petroleo, mientras las cartas de
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solidaridad por parte de la Conferencia Episcopal Ecuatoriana, también habrian sido parte

fundamental para que tenga mayor fuerza la exigencia de los pueblos y gremios.

Sin embargo, segin comenta el ex Obispo de San Miguel de Sucumbios, monsefior Gonzalo
Lopez Maraiion, en el video documental “Adios padrecitos” dirigido por Javier Macipe en
2014,% el servicio de los carmelitas, mayormente orientado hacia las exigencias y necesidades de
las comunidades indigenas y mestizas de la zona rural, provocé a su vez una serie de
resentimientos en otros grupos de la sociedad civil, sobre todo en las familias de colonos
mestizos llegados en los afios sesenta y setenta, quienes formaron parte de la urbanizacién de
varias ciudades entre ellas Lago Agrio, pues al pasar del tiempo han reclamado mayor atencion
de las autoridades clericales, en tanto se habrian sentido en abandono dentro de las ciudades, y
por eso se organizaron en grupos de oracion en el centro de la ciudad de Lago Agrio con el
propdsito de impartir la catequesis y reclamar la presencia del clero tradicional de la Iglesia

Catdlica (Macipe 2014). Esto provocaria para el siglo X X1 un sisma entre colonos catélicos.

3.1.2. La Mision Capuchina en el Vicariato Apostolico del Aguarico

Antes del siglo XX los limites de la Mision Capuchina correspondian al cantén Aguarico, cuando
éste pertenecia a la provincia del Napo, de ahi el nombre del Vicariato algunos afios después. La
mayoria de sus habitantes han sido kichwas, yumbos o Napo runa, en el sector de las riberas de
los rios Napo, Coca y Payamino (Costales 1969, 11). Pero también ha habido waorani y tetetes en

esta zona que completa la frontera amazonica norte de Ecuador.

No hubo mayores cambios hasta la promulgacion de la Ley de Oriente en 1904 en la cual se
intentd reducir categéricamente el abuso contra los pueblos indigenas. Pero tampoco existié una
organizacion social sélida entre los pueblos, quienes, a pesar de ciertas acciones de resistencia,
han ido aceptando el “blanqueamiento cultural” propuesto por el Estado, a la medida de su
gubernamentalidad, adn lineal para los cambios radicales de la modernidad. Por eso el estatus
indigena se daba en torno al nivel de la instruccion educativa, la promocién de la salud y la

capacidad adquisitiva, mas no en relacion con las costumbres ancestrales como el poder

40 Este video documental fue realizado en el contexto de disputa por la administracion del Vicariato Apostélico de
San Miguel de Sucumbios, en el cual estuvieron involucrados grupos particulares de oracion catecumenista, los
Heraldos del Evangelio, la Mision Carmelita y la Conferencia Episcopal Ecuatoriana.
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shamanico sobre el cosmos. Y fue en tales condiciones que la brecha entre pueblos amazénicos

se hacia cada vez més grande hasta los afios sesenta (Costales 1969, 120-121).

Eso si, la centralidad se ha venido ubicando en la ciudad del Coca, donde estan las instituciones
publicas, el comercio, las bases de las empresas petroleras y los servicios basicos; por lo tanto, su
realidad es distinta a las periferias, las cuales se distinguen por tener lugares que estan altamente
dotados de conflictos sociales y recursos naturales. Asi, nos encontramos con un territorio
provisto de contrastes y contradicciones que la historia se ha encargado de postular, a través de
los contactos y no contactos que ha habido entre indigenas y mestizos, es decir, entre Estado,

misiones, indigenas y colonos.

En situaciones asi, una mision, mas alla de las caracteristicas personales de sus miembros, actu6
también como un poder en varios sentidos: politico, administrativo y econdémico. Por lo tanto, la
mision capuchina ha provocado reacciones y competencias. Mas aln si tenemos en cuenta los
momentos que Vvivia la politica nacional; no olvidemos que la agitada época de los sesenta

conocio seis gobiernos diferentes (Cabodevilla 2007, 288).

El problema fue que en un inicio sélo las haciendas mestizas poseian titulos de propiedad. Los
indigenas tenian posesion de hecho y su vida econdmica giraba en torno a la chacra inestable,
sujetandose a un nomadismo que significaba la dispersién regularmente continua de sus
habitantes, engendrando desigualdades promovidas por el Estado que auspiciaron el concertaje de
los indigenas trabajando como mano de obra barata, cuya redencién, rescate y pago de las deudas
fue uno de los mayores logros sociales que se atribuye la Misién Capuchina, ante los propietarios
hacendados que explotaban tanto al colono como al indigena de diferentes maneras en el mercado
laboral (Costales 1969, 24-34).

Asi, llegaron varias personas y familias de distintas provincias del pais, por el tema de la
necesidad de adquirir una tierra para trabajar. En el caso del Coca, primero vinieron personas de
Manabi y Los Rios. Mas adelante cuando en Loja hubo afios de sequia, llegaron noticias de que
en el Oriente habia posibilidad para sobrevivir y también tierras baldias para hacer fincas. Desde
el IERAC, se decia que si no se talaba una hectarea de las cincuenta que daban, les quitaban la
finca; entonces la idea era tumbar monte y sembrar. Es asi, que empezaron los enfrentamientos

entre colonos e indigenas, por el tema de ocupacién de tierras, ya que los colonos ocupaban los
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limites de la que posteriormente serian tierra comunal, en base a la legalizacion universal de

tierras, pues esas ocupaciones iban cercando a las comunidades indigenas (Ramon 1992).

Segun el misionero capuchino padre José Miguel Goldaraz (entrevista, Nuevo Rocafuerte,
2014)*' y en general la Mision Capuchina, las muertes del monsefior capuchino Alejandro
Labaka y de la hermana Inés Arango conmovieron a todas las personas. Incluso varios docentes
kichwas contaban su preocupacién por la ausencia del monsefior, ya que él ayudaba y gestionaba
muchas actividades para las comunidades, lo cual resignificaria el hecho de lo que debe ser la
convivencia pacifica, aunque esto suscite sacrificios personales y ciertos comportamientos
accidentados (como la entrega de viveres en condiciones climéticas adversas) que culminaron en

desgracia al no tener el consentimiento indigena para instalarse en su territorio.

En términos generales, el trabajo misionero de la Amazonia siempre dependid de la situacion
politica, econdmica, social, y sobre todo limitrofe del pais. Aun asi, la escasez de recursos basicos
y econémicos para sacar adelante la mision, los conflictos armados, las incompatibilidades
culturales, la falta de voluntad politica por servir a las poblaciones amazonicas, la inseguridad
ciudadana y las desventajosas condiciones ambientales nunca fueron factores determinantes para
abandonar las misiones en Ecuador. Mas bien, significaron un plus presencial que llegé a
manifestarse de forma contractual mediante acuerdos firmados entre indigenas, compafiias y
misiones para la construccion de vias. Estas negociaciones incluian la disposicién de cédulas de
identidad para indigenas, lo cual daba una mayor valia y constancia a los acuerdos que se
concretaron desde los sesenta (entrevista al P. Goldaraz, misionero capuchino, Nuevo Rocafuerte,
2014).

La promocidn social consistia en la “liberacion de los indigenas, su elevacion social y
econdmica”, cuando imperaba la ley del concertaje, que implicaba el endeudamiento eterno de
los indigenas con respecto al patron de hacienda, en condiciones de dependencia entre lo que
aportaba el uno y lo que vendia el otro, con un margen de desventaja para el indigena (Garcia
1985, 424). Por lo cual se instituy6 una forma de economia solidaria promovida por los
capuchinos que pretendia el comercio justo, ofertando productos a precio de costo, constituyendo

41 Entrevista propia realizada al P. José Miguel Goldaraz, misionero capuchino. Nuevo Rocafuerte, 2014. El naci6 en
1937 en Espafia, en el Municipio de Gabarra, Osinaga. Se ordend a los 26 afios. Primero estuvo 6 afios en Filipinas,
luego lleg6 al Ecuador, al Vicariato Apostélico del Aguarico, hace 43 afios. En esa época estaba de obispo Jesus
Langarica, después llegd monsefior Alejandro Labaka.
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una Junta de Proteccion del Indigena, la cual fue una de las figuras legales esenciales para formar
asociaciones, introduciendo un modelo de cooperativas en base a métodos modernos de industria,
produccidn y capacitacion agropecuaria. La demanda de evangelizacion fue tan alta que

trabajaban en base a zonas: indigena, petrolera y colona.

La Mision Capuchina ha enfatizado ademaés en la difusion de las problematicas socio-politicas
que estan asentadas en las localidades, en un magno esfuerzo del Centro de Investigaciones
Culturales de la Amazonia Ecuatoriana (CICAME) y la Fundacién Alejandro Labaka (FAL),
sobre todo en el acompafiamiento de iniciativas y alternativas para participar del sufrimiento,
reconocimiento y dignificacion del préjimo, en su contexto méas inmediato, ofreciendo visiones
criticas y reflexivas, a manera de aporte para el estudio de la Amazonia, principalmente en la
provincia de Orellana, lugar donde han sido ubicados los pueblos denominados no contactados, o
mejor dicho; ocultos en aislamiento voluntario y en peligro de extincion debido al crecimiento de
la frontera extractiva en Ecuador (Cabodevilla 2007). En palabras del misionero capuchino

Goldaraz, la situacion actual es muy compleja:

Yo soy de los pocos que quedan, incluso de los que hablan kichwa. Valorizo mucho las cosas
espirituales y materiales, no solo se trata de tomar chicha, sino entender todo lo que significa
desde la cultura. La cultura ahora se ha vuelto muy folclérica, se ha trivializado. Ahora los
misioneros no entienden el idioma kichwa, aunque den la misa o canten, no entienden la
significacion. Vivi solo, pero en medio de la comunidad y mi concepcion de convivir con los

indigenas es distinta (entrevista al P. Goldaraz, misionero capuchino, Nuevo Rocafuerte, 2014).
De esta manera se observa una distincion entre las practicas misioneras del siglo XX.

Desde una vision mas pragmatica y realista, la mision tiene que cambiar a corto o largo plazo. Eso
supone que tendra una estructura diferente, unas necesidades diferentes y una proyeccién

diferente. Posiblemente en cinco afios llegue un nuevo obispo. Seguln el obispo que ingrese seré la
perspectiva de trabajo que se adapte e incluya. Lo l6gico es pensar en un ecuatoriano y no traer un
espafiol, pero esa seré la orden de Roma. La Iglesia Catolica es de corte europeo y la estructura es

europea.

Las iglesias evangélicas tienen mayor adaptabilidad segun el lugar en donde se encuentre, pero la
Iglesia Catdlica no, porque tiene una estructura vertical. No se puede decir que sea bueno o malo,

al final es la iglesia que se tiene. Ahi esta el claro ejemplo de un hombre que ha estudiado en
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Roma cinco afios, pero no se sabe si podra adaptarse a estas realidades. Esto muestra una nueva
etapa en la Iglesia. Se requiere una nueva cosmovision eclesial dentro de la que ya tenemos. La
Iglesia debe dar directrices para su gente. Se puede decir que no esta de acuerdo con una forma de
vida, pero primero se debe aprender a respetar. Se perderia mucho tiempo en afirmaciones sobre
las cuales no te van a hacer caso (entrevista al P. Goldaraz, misionero capuchino, Nuevo
Rocafuerte, 2014).

Esta mision junto a la carmelita es una de las que ha realizado un mayor despliegue en la zona de
frontera norte, y ha debido mantener su orientacion pastoral en favor de los pueblos indigenas y
campesinos en el ambito de la intermediacion, sobre todo, porque la migracion kichwa amazénica
napo runa ha sido sostenida por las instituciones politicas y econémicas durante muchos afios (de
hecho, siglos). Entonces, los conflictos interétnicos con y entre pueblos contactados y no
contactados han sido constantes y han debido delimitarse en zonas de resguardo para evitar su
exterminio por el influjo extractivista que ha llevado la migracién kichwa y mestiza a expandir
sus fronteras agropecuarias y sus territorios en general. En cambio, el pueblo kichwa canelo no
poblé estos territorios ubicados en el noreste de la frontera amazoénica ecuatoriana pero si ocupd

el sector fronterizo noroeste.

3.1.3. La Mision Josefina en el Vicariato Apostolico del Napo

En el afio 1924 ingresaron al Napo los misioneros josefinos y seis madres doroteas. Los primeros
tiempos fueron dedicados a la exploracidn del territorio. Casi cuarenta afios después empezaron a
involucrarse en grandes obras ligadas a la fundacién y desarrollo de pueblos y ciudades. En la
década de los sesenta, entre la mision y el Estado crearon el Hospital José Maria Velasco Ibarra
en el parque del Tena, que hoy en dia es propiedad del Estado y donde funciona la Direccion
Provincial de Salud. En esos tiempos, las madres doroteas trabajaban en el hospital de
enfermeras, ya que en ese tiempo persistia la fiebre amarilla. Asimismo, el Estado pagaba a los
médicos y las monjas se encargaban, a parte de la enfermeria, del funcionamiento adecuado del
hospital (Garcia 1985).

En esta misma linea, el Estado ecuatoriano en convenio con Italia construyo un hospital en
Baeza, también, se cre6 con la ayuda conjunta de Italia y Alemania la clinica tropical en

Archidona. En este caso, no obtuvieron el permiso de que esta clinica fuera hospital. Pero la
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mision cred un hospital en Santa Clara, el mismo que se fundd con una monja murialdina, quien
era una doctora que habia trabajado previamente en el hospital del Tena. Por varios afios,
Ilegaban voluntarios del extranjero o de la ciudad de Quito como el Dr. lzurieta quien ayudaba en

operaciones y controles especializados (Carletti 2011).

En el siglo XX, antes del boom petrolero de los setenta, el Estado no tenia grandes ingresos, por
tanto, habia deudas con obreros, profesores y medicos. Los fondos que ingresaban al gobierno
eran repartidos entre ciertos grupos de poder, es decir, el dinero iba a bolsillos de algunas
personas, mas no al pueblo. Tanto asi que las primeras formas en que vinieron los misioneros
fueron precarias, a través de arrieros con caballos, mulas y cargas. Puesto que, sélo existia
vehiculo desde Quito a Pifo, desde este punto, empezaba la ruta de los arrieros. Para el afio 1960,
habia dos carreteras, una que llegaba hasta Papallacta y otra, que se recorria a pie hasta Baeza. En
1970, las petroleras construyeron la carretera Baeza-Chaco- Lago Agrio y terminaron seis meses
antes de lo previsto, puesto que las compafiias contaban con maquinaria pesada. Pero, el camino
del valle del Napo por Cotundo seguia siendo de herradura y por esta via se movilizaban los

misioneros y colonos (Carletti 2011, 101).

De acuerdo con el catequista kichwa César Tanguila (entrevista, Cotundo, 2014)*, cada afio
Ilegaba a Tena un misionero jesuita mandado por la Iglesia Cat6lica radicada en Quito para
inspeccionar el desarrollo de la misién, puesto que a estos territorios ingresaron también una serie
de comerciantes no muy gratos, entre ellos los madereros que incluso venian desde Brasil, Perd, y

Colombia. Estos traficantes provocarian la dispersion de quienes vivian en los pueblos

42 Entrevista propia realizada a César Tanguila, catequista kichwa. Cotundo, 2014. César es catequista y lider
indigena de esta zona, en los primeros siete afios era infaltable, luego hizo voluntariado como una experiencia
vivencial. Los misioneros hicieron una gira apostélica por muchas comunidades y parroquias para conocer lo que
debe hacer un misionero, recorrian desde Puerto Murialdo a Loreto, luego San José y pasaban semanas enteras en
misién. A César le gustaba conversar con la gente, ver como unos hablan kichwa y otros mezclan con el castellano,
se aprendia mucho en las salidas. Ahora se reclama por qué los padres no aprenden kichwa, para profundizar y
conocer las culturas y de ahi sacar esa espiritualidad en el compartir de la familia o en las mingas generales que eran
como una fiesta. Después de siete afios de voluntariado ya se sabe lo que es ser misionero y la evangelizacion. Los
padres financiaron ese trabajo con recursos econémicos para ayudar a la misién. Padres como Juan Masqui quien le
dijo “necesito un trabajador fijo, una mano” y César era muy agil para crear los juegos infantiles y siempre buscaba
madera, ahi le dijo que necesitaba un hombre joven para armar todo. Empez0 a trabajar y gracias a ello ha invertido
en la educacién de sus hijos y ahora ya son profesores. El origen de toda esta experiencia ha sido en el internado.
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circundantes al rio Napo, y, por tanto, estas circunstancias debian ser analizadas para definir

lineamientos misioneros desde las instancias superiores a nivel nacional, regional e internacional.

Segun la experiencia del misionero josefino P. José Rivas (entrevista, Archidona, 2014),*® éste
indica que “la vision comunitaria depende de lo que necesitan los feligreses. El parroco tiene que
ser el buen pastor de las ovejas, primero saber qué necesitan las ovejas y después curarlas,
fortalecerlas. Si hacemos un programa sin tenerlas en cuenta, perdemos tiempo”. Con la finalidad

de tener una mayor claridad sobre esto, el P. Rivas comenta lo siguiente:

Basado en mis principios llegué a Loreto, y encontré varias situaciones desagradables, una
situacion fue la siguiente; all& habia terrenos maravillosos, producian platano, yuca, pero no habia
en donde vender los productos, entonces si no hay venta para un agricultor, tampoco habia
posibilidades de comprar nada. Por esa razén todos los padres de familia salian a trabajar dos o

tres meses, pero cuando regresaban al pueblo sin nada, entonces esta situacion iba muy mal.

Busqué la manera de darles trabajo aqui, empecé con los nifios que salieron de sexto grado, era la
primera vez que se graduaban en Loreto. Entonces tomamos un pedazo de terreno y empezamos a
hacer una finca, todos vinieron a trabajar, monsefior Spiller me dio permiso para formar una
cooperativa con los nifios de la escuela y surgio la Cooperativa Nuestra Sefiora de Loreto, hicimos
escrituras publicas; cuando las otras personas vieron eso, quisieron hacer lo mismo y lo hicieron,
gestionaron su escritura, les aconsejé que el promotor les puede ayudar y que vayan al IERAC.
Después empezaron a venir los colonos de otros lugares y no pudieron tocar un metro de tierra

porque no tenian titulos de propiedad.

En Loreto algunos me acusaron mal. Convencieron a monsefior Spiller para que me cambie y fui a
Cotundo con el catequista César Tanguila, asi decidi ir a la Escuela 18 que estaba ubicada en
Chontayaku, para llegar ahi no habia puente, el rio estaba crecido, y cruzamos amarrados con una
polea, cuando llegamos a la escuela no habia profesor, alumnos ni padres de familia, nadie.
Regresamos, al dia siguiente y César fue nuevamente a la escuela y se encontr6 con el profesor
que le dijo que el dia anterior no estaban ahi porque estaban escondidos, estaban en problemas con

los militares.

43 Entrevista propia realizada al P. José Rivas, misionero josefino. Archidona, 2014. José Rivas es un sacerdote
josefino que fungié como superior de esta comunidad religiosa en el Vicariato Apostdlica del Napo. Lleg6 al
Ecuador en 1960 y ha acompafiado importantes procesos sociales, sobre todo, relacionados a la colonizacién en la
Amazonia ecuatoriana.
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Los militares tenian un campamento en Cotundo y habian empezado a hacer el desbanque segun
lo proyectado, por un lado, estaban haciendas y del otro lado, estaban los terrenos de los indigenas
nativos sin escritura. Entonces los militares dieron la orden por su cuenta, que se vayan porque €s
terreno de ellos, ahi los nativos sesionaron y se pusieron de acuerdo para armarse bien con
escopetas, machetes y lanzas para defenderse. Cuando César me dio la noticia pensé que eso no

era legal, y me fui al lugar de los hechos para tener pruebas de lo que los militares habian hecho.

Estudié el problema y me fui al IERAC en Tena, ahi me enfrenté con el presidente de la
institucion, éste a su vez leyo la orden que demandaba el jefe del IERAC de Quito, en donde decia
que todo terreno que estaba a la izquierda del rio hasta el km 14 estaba reservado para la
Cooperativa Militar del Batallon Montufar. Le contesté: ¢ le parece que esta bien sacar a las
familias que viven ahi y que los militares gocen del trabajo de ellos? “Yo se que ahi viven
personas, yo tampoco estoy de acuerdo” dijo el presidente del IERAC. Entonces nos organizamos
para presentar la documentacion de la cooperativa que antes habian formado los indigenas, ya que
los militares s6lo tenian precooperativas y por eso se les podia ganar.

Al dia siguiente se reunieron los nativos con el promotor del IERAC para presentar toda la
documentacion de la cooperativa y con toda la informacion sobre cuanto terreno trabajado tenian.
Le hicimos trabajar tres dias al promotor con su maguina de escribir, cuando termind viaj6 a Quito
a paralizar la obra de los militares. El sdbado siguiente fui a dar la misa al campamento de los
militares y un oficial me dijo: “Padre es la tltima vez que viene a darnos la misa porque hemos

decidido que desaparezca de aqui, que se vaya a Italia”.

Alcanzamos a documentar todo y los del km 18 arreglaron su situacion. Después los militares se
fueron a Narupa hasta la entrada de Loreto. Los colonos de Narupa también se fueron al IERAC y
solucionaron su problema. Asi los militares quisieron hacer o mismo en el km 28 pero no lo
lograron. Entonces terminaron cogiendo el km 36, pero ese sector no era bueno, por eso los

militares lo vendieron y no quedd ninguno de ellos en aquel lugar.

Yo ayudé a todas esas personas y no necesitaban que les den una limosna, eso no es caridad, sino
es ver la necesidad de la gente, colaborarle. Estando en Cotundo también ayudé a las personas
para que puedan tener un titulo de propiedad y ahora estan tranquilos, sélo los nativos que no
tienen papeles se han perdido y han tenido que salir. Y los reverendos me reclamaron por hacer
estas cosas, yo hice méas que caridad para la gente, pero varios de los hermanos no han utilizado

estos preceptos en sus acciones. Un afio fui presidente de la Comisién de Caritas en el Napo, en
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ese tiempo se llamaba Pastoral Indigena, como nadie veia bien lo que yo hacia, nadie se ofrecié

para estar en mi comisién (entrevista al P. Rivas, misionero josefino, Archidona, 2014).

Todo lo comentado anteriormente muestra el alcance misionero que ha logrado facilitar la
legalizacion de tierras para los indigenas, mediante la voluntad misional por crear soluciones
practicas a los problemas reales que vive a diario la gente en el contexto del extractivismo
petrolero y de la inclinacion obispal por acompafiar los procesos y proyectos de organizacion
social en la Amazonia. Por un lado, para impulsar los programas estatales, y, por otro lado, para
consolidar y ordenar el asentamiento poblacional sin que haya abusos de autoridad; siendo estos

misioneros, quienes han marcado el camino para efectuar la renovacion catolica en los 60 y 70.

3.1.4. La Mision Dominica en el Vicariato Apostolico del Puyo

El Vicariato Apostélico del Puyo esté situado en la zona central de la region amazonica
ecuatoriana y abarca una parte de la Provincia de Pastaza (excepto las parroquias Santa Clara,
Arajuno y Curaray). Por esta razon no trabajan con waorani ni shiwiar los cuales son
acompariados por misiones evangélicas. La extension aproximada es de 30000 kilémetros
cuadrados. Su limite norte, dentro de la provincia de Pastaza es el rio Curaray. El Vicariato de
Puyo limita: al norte con el Vicariato Apostdlico de Napo y el Vicariato Apostolico de Aguarico;
al este con Per(; al sur, con el Vicariato Apostolico de Méndez, y al oeste, con la didcesis de

Ambato y Riobamba (Vicariato Apostélico de Puyo 2006).

Segun Fr. Valladares (1937), estos sefiores (indigenas) les maldecian a Garcia Moreno y a los
jesuitas, porque esto fue dominio de los jesuitas, en tiempo del caucho, yo refiero lo que he oido
por intermedio del idioma, que estos sefiores jesuitas formaban sus iglesias y ponian un frasco en
el altar mayor y decian “sefiores esto es para tal mes para que tengan la libertad de irse a la
caceria”, los (pueblos) quichuas (kichwas) de aca en cambio decian “caro tambos”. Ese
resentimiento habra hasta el afio 1935y 1936 en que yo fui secretario de la Jefatura del Tena... En
cambio, apreciaban mucho al expresidente Eloy Alfaro con quien dialogaron directamente para la
disminucion de tributos y sobre la presencia misionera en la Amazonia para el siglo XX (Centro
de Investigaciones CIUDAD 1982, 17-20).

En el siglo XIX, Canelos como parte del proceso republicano de Ecuador se edificé como la
primera fundacion eclesiastica-civil, pero existié una severa apropiacion ilegitima del territorio
por parte de la colonizacion mestiza, porque ahi habia mucha canela para producir, pero los
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caucheros destruyeron todo mientras los guerreros indigenas peleaban contra los militares para
conservar su territorio. Asi, estuvimos a punto de perder al pueblo kichwa de Canelos (entrevista

a Sabino Gayas, Pacayacu, 2014).

Cuando la zona de Canelos era victima de los conflictos internos entre militares, caucheros,
kichwas y shuar, empezé su declive como centro de la provincia de Pastaza, al ser desplazada por
un pueblo llamado Puyo que fue fundado por Fr. VValladares en 1899. Asi las cosas, a comienzos
del siglo XX comenzo una nueva oleada migratoria de colonos mestizos. Los misioneros
dominicos realizaron con los colonos un trabajo de acompafiamiento y apoyo intenso en la
ingrata tarea de desmonte y asentamiento en medio de la selva virgen. Su apoyo se manifesto no
solo en la asistencia pastoral sino en la apertura de caminos y en la creacion de escuelas dirigidas

por hermanos dominicos (Escudero s/a, 15).

En el video documental titulado Alama (s/a) y dirigido por el monsefior Tomas Romero se
distingue el acompafiamiento de las misiones dominicas en territorio amazonico durante la
segunda mitad del siglo XX. En uno de sus pasajes, Mons. Romero sefala con claridad que “de
nada sirve el dinero de las misiones sin el apoyo y amistad de los nativos, ellos facilitaban el
traslado de los misioneros por la selva, ya que las travesias eran muy duras y en ciertas ocasiones

hasta se perdia la vida”. Asimismo, Romero indica que:

En las localidades el misionero no solo ha gozado de autoridad espiritual sino temporal, es decir,
se celebraba su llegada y ha sido legitimado por las y los fieles en cuanto llega a los pueblos y
comunidades. El misionero es el pescador de almas a través de Jesucristo, entrega panes para la

eucaristia y otorga la bendicién. Asi ejecuta la evangelizacion de los mas pobres.

El modelo que imper6 fue la “Reunion”, ahi los misioneros recorrian las comunas durante un mes
seguido, acompafiando a las bases de las organizaciones indigenas. Ademas, se definian las
actividades de los internados. Pues los comuneros dejaban a sus nifios en internados para que
estudien mientras los adultos salian a trabajar, asi recibian educacion. Aunque a los indigenas les
repugnaba la idea de distanciarse los unos de los otros, por esto las monjas misioneras brindaban

todo su afecto a los infantes (Romero, s/a).
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De acuerdo con la hermana Maria Martin (entrevista, Pacayacu, 2014),* los primeros internados

fueron creados en Canelos y Sarayacu, regidos por misioneras y misioneros dominicos, entre

ellos fray Sadon. Posteriormente, fue construido el de Puyo. En esas épocas los internados tenian

pocos estudiantes quienes eran varones porque las familias no permitian que las mujeres sean

parte de éstos, debido a la cercania que podian tener con los hombres. Al respecto, Mons.
Romero habria sefialado, que:

Sélo asi se les ha ensefiado a leer, escribir y conocer a Dios, amar y defender la Patria. Las
misioneras son maestras y enfermeras, llevan la fe catolica a los enfermos que no pueden

movilizarse. Signo de vocacion y entrega visto como heroismo y caridad renunciando a las

comodidades de la civilizacion. La hermana misionera cura el cuerpo y el sacerdote cura el alma

del indigena... El fruto del acompafiamiento integral es el sincretismo entre la cultura local y la

religion catdlica. Antes de la misa los indigenas festejan a su modo, con danzas y canticos propios,

se pintan los rostros, se bautizan en la fe de Cristo, el sacerdote administra los sacramentos, se

hacen los compadrazgos, y al final se cierra con baile general, que tomando chicha puede durar

una semana.

La vida de los indigenas era simple y se basaba en la satisfaccién de necesidades primarias, para

hacer escuelas, centros de salud e iglesias habia que obrar con el ejemplo, el misionero debia ser el
primero en trabajar y en orar. Extraer madera para edificar era muy dificil y la obra era dura.
Hasta el misionero debia tomar licor, tenia que ser maestro, arquitecto y artista (al crear el altar de
Jesucristo). Después de afios de trabajo, iban terminando las obras y el Vicario Apostélico acudia

a la bendicion solemne.

Los jefes locales llevaban los incensarios y otros tocaban los instrumentos. Los jévenes bailaban y
representaban sus antiguas glorias antes de ser cristianos. El anciano era el maestro de ceremonias
y el publico se sentia orgulloso de su pueblo ancestral. En el banquete general se daba la
bienvenida a la nueva iglesia, esta parte era exclusiva de las mujeres casadas. Hermanas y

hermanos todos debian formar parte de la fiesta para conservar los vinculos de amistad. Asi,

4 Entrevista propia realizada a la Hna. Maria Martin, misionera capuchina. Pacayacu, 2014. Maria naci6 en

Salamanca, Espafia, el 8 de junio de 1936. Empezé en las misiones cuando era muy joven, ella tenia 15 afios, pero la
vocacion se va dando a partir del ejemplo que su madre le daba, pues ella era amiga de una religiosa dominica. A
Maria le gustaba ser de clausura porque asi eran las hermanas agustinas de su pueblo, pero a su madre no le gustaba

la idea de que esté encerrada, entonces, su madre le habl6 a su amiga que vivia en Andalucia para ser dominica.
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ademas se mantenia la division del trabajo entre hombres y mujeres (entrevista a Maria Martin,

misionera capuchina, Pacayacu, 2014).

Ademés de Romero, Mons. Frumencio Escudero (s/a), también dominico, afirmé lo siguiente

sobre el proyecto educativo dominico en el Oriente:

Amar a Dios y a la Patria han sido las bases de la educacion fiscomisional dominica de antafio. Es
cierto que en nuestros centros se tomaba con mucha seriedad la formacion, que éramos serios en el
trabajo y que exigiamos, también, responsabilidad, pero ademas de esto, que es muy bueno y
necesario, entendiamos que debia haber algo muy evangélico que nos debia definir, que no podia
faltar en nuestros centros educacionales de la Mision (Escudero s/a, 14).

Desde tiempos pasados, las misioneras dominicas combinaban ascetismo y servicio social en
salud y educacion, ademas ensefiaban talleres de economia doméstica para madres, cultura'y
danza, principalmente en lugares como el Puyo. Antes, cuando el misionero o la misionera iban a
la comunidad todo era una fiesta y se generaba gran expectativa por su llegada. Catdlicos y
evangélicos se alegraban por las visitas (entrevista a Maria Martin, misionera capuchina,
Pacayacu, 2014).

En Puyo tanto el mercado como el convento aun eran de paja, las calles estrechas y no
pavimentadas. En ese tiempo, se logré hacer el parque, la remodelacion de la escuela, un
comedor y varias calles adoquinadas. Puyo era una pequefia poblacion, ahora ha crecido con
bastante rapidez, se nota la presencia de instituciones publicas como también la proliferacion de
otras religiones. La mision dominica ensefiaba a la gente a escribir y a leer. Las personas
involucradas a la misién ensefiaban en las comunidades a bordar y a cocinar. Les entregaban ropa
y comida. Segun el catequista kichwa Sabino Gualinga (entrevista, lider comunitario, Sarayacu,
2014):%

4 Entrevista propia realizada a Sabino Gualinga, catequista kichwa y lider comunitario. Sarayacu, 2014. Sabino
nacié en Sarayacu y en el afio 2014 tenia 78 afios. A los 16 afios el padre superior de los dominicos le seguia en sus
actividades diarias para tomar fotos de Sarayacu y sus costumbres. Luego aquel padre se volvid obispo. Este obispo
se llamaba Toméas Romero. El Obispo llevé en avioneta a toda la familia Gualinga al Puyo. El viaje incluia a su
esposa Yy a sus dos hijos. Entonces llegaron a Intipungo. Ahi se reunieron con cuarenta catequistas de todas partes:
Sarayacu, Montalvo y Pacayacu. Eran ocho personas de Sarayacu, entre ellas Sabino, Toribio Santi, Teolinda
Gualinga y Blanca Gualinga. Estuvieron quince dias en Intipungo formandose como catequistas.
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Cuando llegd la Misidn al Puyo solo habia caminos estrechos por donde ingresaban familiares de
la Misidn y otros migrantes que comenzaron a poblar la zona del Puyo. Las familias de indigenas
gue tenian hijas, tenian miedo de los colonos y los militares, por eso se iban retirando al interior
de la selva. En cambio, los colonos habian cogido muchas tierras y las arrebataron a los pueblos
indigenas, bajo influencia del Estado y sus métodos de colonizacion sustentados en el desmonte y
la produccién (agricola, ganadera y pesquera). Esta forma de colonizacién causé un gran impacto
sobre la forma de vida ancestral de las nacionalidades, quienes a través de la organizacion social
han tratado de sobrevivir a nivel local, regional y nacional. En lugares donde las exploraciones o

extracciones caucheras y petroleras marcaron su modo de vida.

Pues las expectativas sobre el Oriente se venian desarrollando desde hace tiempo. Las compafiias
tanto inglesas como norteamericanas pugnaban entre si para conseguir concesiones en la region
nororiental. En 1920 la Leonard Exploration Oil consigue del gobierno de José Luis Tamayo
derechos de exploracion petrolera en el Oriente. Y afios después la dictadura de Federico Péaez
habia hecho posible que la Shell diera un zarpazo al Oriente consiguiendo diez millones de
hectareas, cuando los gobiernos ecuatorianos consideraban a lquitos como parte del territorio
nacional (Centro de Investigaciones CIUDAD 1982, 18-20).

De esta forma se dictaminé la vocacion petrolera de la Amazonia, considerando que tanto las
tierras como los indigenas, en si mismos, al inicio no eran funcionales al desarrollo nacional, una
prueba de ello fue el desencanto que se dio con la produccién de la canela, sea por las técnicas
que se utilizaron como por su incompatibilidad con el modo de vida indigena que privilegiaba la
agricultura extensiva bajo la practica del boleo. Otros casos similares han sido los del caucho y la
madera, que ademas de las consideraciones antes nombradas, han traido violencia, desarraigo y

destruccion del medio ambiente. Como menciona Gualinga (entrevista, Sarayacu, 2014):

Con la intencidn de paliar los efectos nocivos del extractivismo, a nivel organizativo dentro de
este territorio, especificamente en el afio 1979 nacieron organizaciones indigenas como la OPIP
(Organizacion de Pueblos Indigenas de Pastaza) que fueron fundamentadas por iniciativa de la
Mision. Y algunos de sus protagonistas al interior de las comunidades fueron Radl, Alfredo y
Carlos Viteri quienes han luchado a favor del territorio ancestral para que no ingresen mas
colonos, considerando que los militares también cogieron todo tipo de tierras hasta llegar a

Canelos.
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Asi, los pueblos ya tenian su organizacion propia, y de ahi conformaron una central para que
participen todos los pueblos y nacionalidades del Puyo. De esta manera nace la CONFENIAE
(Confederacion de Nacionalidades Indigenas de la Amazonia Ecuatoriana) que era muy fuerte a
nivel de toda la Amazonia. Pero también habia muchas organizaciones entre ellas las de mujeres y
choferes. Lastimosamente, ahora los pueblos estan divididos, no solamente en el campo politico

sino cultural originario, tal es el caso de los pueblos andoa y zapara quienes estan por desaparecer.

Los misioneros dominicos también preocupados por el desplazamiento de los indigenas de sus
tierras, a causa del avance de la colonizacion, promovieron la creacion de las comunas indigenas
de Canelos y de San Jacinto del Pindo con sus propios territorios legalizados. Como respuesta,
monsefior Tomas Romero Gross, quien fue el segundo Obispo del Vicariato Apostolico del Puyo
entre 1973-1990, trat6 de pacificar el territorio y escogid a veinte personas para ser profesores
bilingles, motivando que no se pierda el idioma, respetar las culturas ancestrales y su

territorialidad.

Ahora los pueblos y nacionalidades siguen participando de las celebraciones religiosas, pero en
general ya no existe el mismo encanto del pasado por la llegada de los misioneros. Puesto que
ahora las vias de comunicacion son mas avanzadas, y las relaciones humanas se interpretan de
formas distintas, por influencia de la globalizacion, a un mayor acceso a la informacion, a la
universalizacion de servicios basicos publicos, a una mayor presencia del Estado y al cambio del

pensamiento indigena.

El lider indigena Sabino Gayas (entrevista, lider comunitario, Pacayacu, 2014)* indica que como
antes el trato era muy fuerte ahora hay gente que no se acerca, y en la comunidad hemos dicho

jahora no!, ahora encontramos la Biblia escrita en nuestro idioma ancestral, ya podemos hablar

46 Sabino naci6 el 6 de diciembre de 1954 en la comunidad de Pacayacu. El es de la nacionalidad zapara de parte de
su padre, y del lado de su madre sus abuelos fueron de la nacionalidad andoa. Su abuelo materno tuvo que huir en la
Guerra con Pert del afio 1941, éste se refugid en Perd para salvar su vida, luego regresé a Ecuador junto a toda su
familia subiendo por el rio Bobonaza. Segln Sabino, antes los misioneros eran mas estrictos. El trabajo de la mision
habia sido aplastando a la gente, ha habido muchos maltratos de los misioneros del pasado, pero ahora mismo la
gente ya no tiene la misma paciencia, porque la gente ahora responde. Ellos no eran de nuestra costumbre ni de
nuestro pueblo, nosotros preparamos la comida de otra forma, nuestra vida es de otra forma. Ellos venian con otras
costumbres distintas a las nuestras. Antes el misionero iba a la comunidad y se hacia una fiesta, ahora es distinto, va
el misionero y muy pocos lo toman en cuenta. Un ejemplo pasa con los samanes, ahi la relacién es minima, el
problema es que hay shamanes muy buenos, pero también hay shamanes que solo sirven para hacer el mal. Por eso
no se podria afirmar que el shaméan esta apegado a la Iglesia. Esa es una relacion que siempre ha sido complicada.
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nosotros mismos, y ver a Dios con rostro indigena. Nosotros lo vemos asi porgue dicen que somos
hechos a imagen y semejanza de Dios. Dios tiene que ser para nosotros como un indigena, con
rostro indigena, con pensamiento indigena, eso es lo que ahora asi se ha visto. Las cosas ya no son
como antes, ahora es distinto. Para que el trabajo misionero siga ganando la confianza de la gente,
primero tienen que conocer el idioma, deben tener una preparacién para entrar a las comunidades
porque si no, no pueden ir. Los sacerdotes no quieren entrar porgue es muy lejos, hay personas
gue quieren trabajar alrededor de la ciudad. Yo creo que eso se da por falta de experiencia, por
falta de madurez.

El desafio misionero actual esta en el campo de la evangelizacion, a través de las visitas a
comunidades. Aunque persistan las formas ancestrales de cosmovision, se espera que haya
conversiones definitivas que resten la continuidad de précticas culturales como la poligamia, ya
que se contraponen a los principios basicos del catolicismo. Un ejemplo de ello es que muchos no
desean casarse ni cumplir con los canones de la Iglesia que se ensefian en el catecismo (entrevista
a Maria Martin, Pacayacu, 2014). Esta, una muestra de la conflictividad actual entre imponer la

doctrina tradicional de la Iglesia, en épocas que debaten una mayor autonomia indigena.
3.2. Conclusién

A manera de conclusion, merece una consideracién aparte el papel de las iglesias catdlica y
protestante en la configuracion de ciertas areas de trabajo como son la organizacion social, la
educacién y la salud publica en el contexto del Estado liberal extractivista ecuatoriano. Pues, con
estas acciones las instituciones prepararon el terreno para lo que seria una intensa intervencion
estatal en la Amazonia de los afios sesenta y setenta, mediante programas de produccién

(incluyendo la petrolera), colonizacién y reforma agraria.

Los procesos socio-econdmicos que derivaron de las épocas de modernizacion posterior al
predominio de los internados y del impulso de la Iglesia Cat6lica tradicional a través de la
construccion de capillas como centros de orientacion pastoral hasta mediados del siglo XX,
definieron la imagen de los vicariatos, unos mas progresistas apoyando a las organizaciones
sociales de base y a las demandas populares desde los afios sesenta; y otros, se afianzaron como
vicariatos mas tradicionalistas y cautos que supuestamente no interfirieron en las dinamicas

propias de los pueblos y del Estado-Nacion.
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Estos procesos se recrearon en la educacion, el comercio y el trabajo. Y la Misidn, pese al
progresivo distanciamiento de las practicas asistenciales y paternalistas muy frecuentes a nivel
nacional, también ha incurrido en esa falla de origen, ya que de forma constante se han
configurado practicas de autoridad moral, que sugieren proteccion y guia, lo cual ha provocado
confusiones y conflictos entre la labor de la Iglesia y los intereses estatales, no siempre
mancomunados sino a veces opuestos a la inherente decision de los pueblos sobre optar por

medidas colectivas, que no han significan progreso, crecimiento y desarrollo.

Este es el resultado de un modelo pastoral que ha pretendido empoderar a los actores, quienes
también se han alejado de procesos eclesiales para buscar posicionamientos propios y particulares
en ambitos como el politico-organizativo. Asi ha sido y debia ser la tonica de un modelo méas
horizontal que ha planteado por un lado la autonomia de los pueblos, pero a su vez, ha devenido
de posturas eclesiales aun sostenidas en estructuras verticales tradicionales que estan arraigadas

en lo local y en las préacticas constitutivas de las comunidades.
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Capitulo 4. Transformaciones y continuidades culturales

Respeto por el valor e importancia de los individuos es una de las lecciones éticas mas inmediatas
de la experiencia de trabajo de campo en historia oral. No son s6lo los santos, los héroes, los
tiranos —o las victimas, los pecadores y los artistas- los que tienen una resonancia Unica. Cada
persona esta en la encrucijada de muchas historias potenciales, de posibilidades imaginadas, pero
no cumplidas, de peligros esquivados y apenas evitados.

-Alessandro Portelli.
En este capitulo abordo el conjunto de cambios y continuidades culturales sucedidas en la
estructura cultural kichwa amazonica del pueblo canelo, en el cual se activa un nuevo proceso de
etnogénesis migratoria, quizas el mas significativo del siglo XX, que deviene en la conformacion
de la comuna Pastaza entre 1963 y 1979 en la coyuntura del boom petrolero y la modernizacion

del Estado ecuatoriano.

De acuerdo con la conceptualizacion que he venido desarrollando sobre etnogénesis, la cual ha
sido elaborada desde la historiografia etnohistorica (Oberem 1971; Whitten 1980; Reeve 1988;
Muratorio 1998; Goes & Heckenberger 2009), la etnogénesis es un proceso sostenido de
transformacion cultural de largo aliento que estd marcado por momentos de identificacion
colectiva en periodos coyunturales de intensa o extensa movilidad. En el caso del pueblo canelo,
la migracion provoco una reduccion considerable en la densidad poblacional del canton Canelos,
y, ademas, motivo un constante flujo de pueblos indigenas y colonos mestizos hacia los cantones
Puyo, Tena, Coca y Nueva Loja en las provincias de Pastaza, Napo, Orellana y Sucumbios,
respectivamente. Cerca del canton Nueva Loja en Sucumbios, destacan Cascales, Santa Cecilia'y
Lago Agrio, al establecerse como ejes de los campamentos petroleros, en tanto lugares para

orientar el poblamiento y la subsistencia en la Amazonia norte de Ecuador.

4.1. Migraciones kichwas en la Amazonia ecuatoriana

El tratamiento de las migraciones en el mundo kichwa de la Amazonia desde el campo de la
arqueologia amazonica se remonta al preceramico con yacimientos muy antiguos en Brasil. En
Ecuador los hallazgos se ubican desde el periodo Formativo que data del afio 3500 al 700 a. c.
Luego ubicamos al desarrollo regional en la cual la presencia de asentamientos esta vinculada a

las fases Pastaza y Tinaja Yacu. Mientras un tercer periodo, datado a partir del siglo VII al XV
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esta enlazado a los territorios quijos y jibaros que después derivarian en shuar, achuar, canelos,
andoas y zapara. A partir del avance de la colonia hispanoamericana se entendia como kichwas a
los territorios omaguas, napos y jibaroanos o shuar en todo lo que ahora seria la Amazonia

ecuatoriana norte (De Saulieu & Duche 2009; De Saulieu, Duche, Jaimes & Rostain 2014).

Estas interpretaciones que apuntan a la difusion, intercambio y transformacion de las estructuras
culturales, relacionan al movimiento migratorio con territorios especificos que han sido
claramente abordados por los hallazgos de ceramica lisa, corrugada y de pequefios picos en el
borde durante las primeras fases; y, de disefios geométricos, puntuados, policromados y
entubados en los periodos posteriores, sobre todo en lo que se refiere a vasijas y pilches hallados
en la Alta Amazonia ecuatoriana. El énfasis lo he situado en las cuencas del Napo y Pastaza.

Los pueblos y culturas de la Amazonia, por diversos motivos mantendrian relaciones regionales,
incluso preincaicas entre ellos, tal es el caso de los omaguas o los yumbos que intercambiaban
productos, experiencias y practicas rituales, sea de flujos bidireccionales que conectaban tanto a
la Baja Amazonia como a la Costa. “Otros pueblos como los paltas también contribuyeron a estas
dindmicas de relacion Costa, Sierra y Amazonia en lo que después seria la provincia de Loja”
(Ramdn 1992, 22). Basicamente, el intercambio consistia en trasladar productos del mar (peces,
conchas y moluscos), criar animales (cuyes y llamas), producir alimentos (maiz, yuca y camote) y
recolectar plantas medicinales (peyote y quina). Todo esto mediado por rituales y lazos de

parentesco que llegaban hasta el norte del Peru.

Posteriormente a los sistemas de integracion regional en la época de la conquista ibérica, se
produjeron entre otras cosas la transculturacion de omaguas, yumbos y paltas, pues al menos la
cultura omagua culminé en la transicion hacia otros pueblos como el napo runa. La movilidad de
los yumbos en la Alta Amazonia decanto en lo que se denomino territorio de los quijos.
Finalmente, el pueblo palta tendié al mestizaje en los grandes territorios incas por medio de la
figura del mitima. Los mitimaes fueron parte de la movilizacién masiva inca hasta la época de la
conquista ibérica. Mientras las misiones catolicas y protestantes, despueés del incario, dieron
mayor impulso y explosividad al desplazamiento y poblamiento andino-amazénico, mediante

discursos y practicas de evangelizacion, civilizacién y modernidad.
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La expansion del idioma quichua (ya en el siglo XX denominado kichwa) fue uno de los
mecanismos de integracion que fue utilizado por los incas y después por hispanos y
republicanistas, mediante su uso en diversas instituciones socioeconémicas como las mitas,
encomiendas, reducciones y haciendas. “Zonas supuestamente despobladas y carentes de
ciudades amazdnicas preincaicas fueron pobladas sistematicamente, sobre todo, al someter a los
pueblos que vivian en las orillas de los rios méas caudalosos como el Aguarico, Napo, Pastaza,
Bobonaza o Curaray” (Muratorio 1998, 194-195).

Perecieron, se extinguieron y fueron construidos nuevos pueblos, en procesos de etnogénesis y
transculturacion (Reeve 1988). Se tratd de poblaciones caracterizadas por hibridaciones
culturales, dadas por diversas estructuras culturales, como ha sido la practica de crear poblados
entre distintos grupos humanos; colectivos en los cuales la continuidad de una lengua o dominio
de un grupo jerarquizado y altamente representativo de una célula parental organizada se definia

a través de matrimonios, afiliaciones, escapes, guerras y en ciertos casos retenciones de personas.

Entonces los discursos y précticas modernizantes facilitaron la intrusion de los Estados y las
compafiias extractivas, para lo cual la difusion del idioma quichua (kichwa) como derivacion del
guechua mitiméa o mitayo fue fundamental con el fin de asentar bases homogéneas, en estructuras
cuyo Vvértice fuera la hegemonia en un sistema de pueblos dominados por el control consensuado
de las élites, unos con privilegios y cacicazgos, por sobre otros de menor jerarquia que puedan
identificarse en la diferencia para crear su propia sobrevivencia y transformar su estructura
cultural para no desaparecer y sacar ventajas comparativas en relacion a otros pueblos
amazonicos quienes también se hallaban en procesos de territorializacién moderna,
transformandose culturalmente bajo el paraguas institucional que formalizaba y normalizaba las

adaptaciones de los pueblos.

La institucionalidad habria logrado que la integracion suceda a través de la mimesis, es decir que
la transformacion cultural ocurrié desde la imitacion, en algunos casos por el idioma para los
pueblos kichwas amazonicos y en otros casos por cambios en la apariencia externa mediante la
prohibicion de deformarse la cabeza para los grupos omaguas, hasta formas mas sofisticadas a
nivel de la racionalidad espiritual como la prohibicién de reducir la cabeza de otros en las guerras

tribales evitando que su espiritu regrese a tomar venganza para los pueblos shuar.
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Durante mas de cinco siglos, la interrelacion de pueblos produjo una serie de variantes y
encuentros. Por un lado, estan los provenientes de la Sierra, y por otro, los que se trasladaron a lo
largo de las cuencas amazédnicas. A partir de estas dinamicas se originarian los pueblos kichwas
amazonicos, desde Quijos hacia la Sierra-Centro y consiguientemente al Alto Bobonaza de donde
provendria el pueblo kichwa canelo que habria consolidado estructuras culturales propias basadas
ademas en otras del interior de la Amazonia, entre ellas estarian las culturas omagua, shuar,
achuar y zapara (Oberem 1971, 34-42; Taylor 1988, 140; Whitten 1981, 137-138).

Asi, los pueblos amazonicos variaron desde distintas vertientes culturales de la Amazonia
ecuatoriana. Por razones tributarias, repartos, abusos y exenciones coloniales, desde el XVI al
XVII, se dieron otros movimientos migratorios relacionados a la “forasteria” o escape de nativos.
Del siglo XVIII al XX, se consolidaria la estrategia de transmision de la lengua quichua (kichwa)
en la Amazonia; considerando que existieron diversos frentes de expansion idiomatica en los
Andes, lo cual supuso el vaciamiento de varios territorios y la formacién de otros que no fueron

plenamente integrados o registrados por las instituciones gubernamentales de turno.

En la provincia de Pastaza fue significativa la presencia del pueblo kichwa canelo, mientras en la
provincia de Napo los pueblos kichwas del Napo o napo runa han sido el grupo mas numeroso.
Esto sin negar la presencia de otros grupos, pueblos, nacionalidades y culturas indigenas como la
shuar, achuar, zapara, waorani, ai’ cofan, siona, secoya y shiwiar. Antes de la provincializacion
del Napo las etnias que no eran kichwas disponian de una mayor cantidad de miembros y
territorios que en la actualidad. Es mas, recién en 1989, cuando Sucumbios fue provincializada en
el marco del Estado ecuatoriano democratico, la poblacion de kichwas amazdnicos aumento

superlativamente en toda la zona centro-norte de la Amazonia de Ecuador.

Igualmente, en el siglo XX se crearon vinculos politicos entre los pueblos amazonicos que no se
comparaban a sus pares de las demas regiones de Ecuador, pero sin embargo, las organizaciones
afianzaron las estructuras culturales y direccionaron su participacion politica, aupando la
movilidad ciclica de los pueblos y nacionalidades asentadas en toda la Amazonia, tanto por sus
practicas endogenas de desgaste, reposo y reparacion de los suelos, el monte y los animales;
como por la necesidad de explorar y buscar nuevos lazos de parentesco y territorialidad, lo que no

ha significado una desapropiacion territorial sino todo lo contrario, ya que todavia en el siglo
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XXI, los discursos y practicas amazonicas han implicado el mantenimiento de la tierra para todas
las generaciones posibles.

Por un lado, ha habido momentos que han acelerado los procesos de intensa movilidad
amazonica, mientras que, por otro lado, ademas ha habido espacios de privacion de la movilidad,
ligados ambos, a estrategias de reduccion, migracion, colonizacion y extraccion de la fuerza de
trabajo y de los recursos naturales amazonicos, tanto del subsuelo, como del suelo, la faunay la

flora que habitan en los lugares de explotacion (Muratorio 1998, 196).

Los pueblos amazonicos fueron cercados por encomenderos, sertanistas, hacendados, militares y
negociantes legales e ilegales. Mas los pueblos indigenas lograron reagruparse, batallar, negociar
y hallar cierto refugio en espacios paralelos como los territorios indigenas en reservas naturales®,
las reducciones jesuitas o los vicariatos franciscanos, dominicos, salesianos, carmelitas, josefinos
y capuchinos; aunque el costo social de este proteccionismo paternalista ha sido la
transculturacion sincrética empoderada hasta los siglos XX y XXI (Scott & Whitten 2008, 251).
Lo cual no excluye la accion de otras iglesias, creencias y religiones sobre todo desde mediados

del s. XX cuando se intensifico la exploracion petrolera.

La organizacion territorial kichwa tuvo un cambio significativo a partir de los afios sesenta,
cuando los canelos encontraron la posibilidad de migrar hacia el norte y cruzar la cuenca del rio
Napo por medio de programas y leyes estatales de reforma agraria y colonizacién. Asi llegaron a
la actual provincia de Sucumbios, poblaron su zona central y convivieron con otros pueblos o
nacionalidades como los mestizos, afrodescendientes, napo runa, cofanes, sionas y secoyas. A lo
cual debemos sumar el rol de la construccion de carreteras como vias de conexién que

completarian la asimilacién nacional. La cuestion estaria en como cambiarian las relaciones de

47 En el afio 2016 se realiz6 un estudio bastante detallado, coordinado por Victor Lopez Acevedo (2016, 10-18), en el
texto Cartografia de las Areas Nacionales Protegidas y los Territorios Indigenas de la Amazonia ecuatoriana, sobre
el recuento histdrico de las categorias que se ha empleado para definir de forma mas focalizada la funcion de los
espacios protegidos de reserva natural. Al respecto, en la actualidad se trabaja con el concepto de Areas Nacionales
Protegidas (ANP). Esta conceptualizacion engloba distintas areas como bosques protectores, reservas ecolégicas,
parques nacionales, reservas biolégicas, y otros lugares que han podido ser habitados a manera de Territorios
Indigenas (T1). En relacidn con el periodo estudiado en esta tesis, utilizo el término “reservas naturales” y “pueblos
indigenas” porque es parte de la construccion politico-social que se instauro a partir de 1963 y fueron establecidas
mediante Decreto Supremo N.° 818 del 17 de noviembre de 1970. Para mayor referencia acudir al documento citado
en el apartado Referencias completas de la presente tesis.
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explotacion a partir de las reformas agrarias, sobre todo, para el caso de las politicas ejecutadas
entre los afios 60 y 70.

Pero el pueblo kichwa canelo no fue el Unico en cruzar el rio Napo que separaba los pueblos
propiamente de la Baja Amazonia con los andino amazonicos de la Alta Amazonia, ya que otros
pueblos también incursionaron hacia el norte de la Amazonia ecuatoriana, mediante la migracion
forzada por la sequia, el problema del endeudamiento bajo la figura del campesino arrimado y la
grave crisis economica por la caida del precio del café que trastocé a una inmensa cantidad de
pueblos ecuatorianos empobrecidos desde los afios sesenta en varias provincias de Ecuador, una

de las problematicas méas destacadas fue la acaecida en la provincia de Loja (Ramén 1992, 12).

Es preciso considerar que entre los pueblos afectados por el declive de la economia también
estuvieron los pueblos shuar quienes fueron desplazados hacia otros lugares de la Amazonia que
estaban ocupados por otros pobladores correspondientes a los pueblos waorani, achuar, zapara 'y
antiguos colonos de la regién andina como los pueblos salasaca, saraguro y mestizos de toda la
Sierra. Ademas, varias olas migratorias de la Costa también llegaron a la Amazonia desde
Manabi con la mision de acceder a tierras propias y salir de las haciendas que recibieron el

impacto de la recesion econdémica nacional.

Para la historiografia tradicional-funcionalista, la vinculacién entre los pueblos andinos y
amazoénicos como los omaguas, paltas o yumbos fue en apariencia meramente econémica o nula,
aunque muchas de sus tradiciones e historias preincaicas los distinguian como pueblos que
contribuyeron de mejor manera a la integracion Costa, Sierra y Amazonia; de ahi que el
encuentro de una gran diversidad de pueblos de las tres regiones del pais desde la segunda mitad
del siglo XX ha perdurado y se han reconfigurado en lo que hoy es Nueva Loja, como parte de la

etnogénesis migratoria general gque no se ha agotado hacia las ciudades capitales de Ecuador.

Uno de los ejemplos de esta integracion es la recreacion de espacios para la subsistencia, pues a
la llegada de los primeros colonos el Estado planed una serie de dinamicas vinculadas a la
convivencia entre los pueblos kichwas y demas indigenas que ya habitaban dicha zona. En ese
momento de los afios sesenta y setenta, el pacto generado por autoridades de turno como el
IERAC incluia el apoyo de las familias kichwas para alimentar a la poblacion colonay a la fuerza

de trabajo que acompafaba a las compafiias petroleras en las orillas del rio Aguarico. Esta
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préctica todavia se la puede visualizar en los mercados de la ciudad, en los cuales los pobladores
de Nueva Loja se abastecen de productos y animales traidos de las comunidades, montes y
chagras indigenas (Massa & Teran 2017). Las chagras son sistemas de produccion que requieren
de un terreno para instalar una finca o casa temporal para estadia y deposito de herramientas,
agua permanente de arroyos y amplia variedad de plantas, arboles frutales y arboles maderables
(nota de campo, comuna Pastaza, 2021).

Entonces, se tiene que analizar la intencionalidad de las acciones tomadas por el IERAC y las
repercusiones del manejo administrativo de la Amazonia, aun asi, la Amazonia norte fue una de
las pioneras en establecer conexiones concretas y juridicas entre poblados y jurisdicciones
gubernamentales, tomando en cuenta que muchos territorios se conformaron a la par de las
campanas de colonizacién. Mientras que, los pueblos que ya habitaban esta zona quedaron en una
situacion de irremediable adaptacion de las condiciones impuestas por el Estado, tal es el caso de
los pueblos ai’ cofan, siona y secoya. Sin embargo, las posibilidades, oportunidades y beneficios
de convivir en relativa paz y estabilidad econdmica pesaron mas que los conflictos interétnicos e

interpoblacionales que empataban con antiguos procesos de segregacidn nacional.

En los altimos cincuenta afios del siglo XX se puede notar que triunfo la opcion por la relacién
multicultural de hecho y derecho. Esta decision tuvo una serie de resultados identitarios que ain
estan en proceso de reinvencion y apropiacion a partir de particularidades que podrian formar
parte de una memoria colectiva autoidentificada. El transito del pueblo kichwa canelo y la
apropiacion cotidiana de las ciudades, centros poblados y comunas ha permitido que la cultura
kichwa amazdnica conviva en ciertos espacios diversos e intente penetrar en lugares que al

parecer carecian de mecanismos de integracion regional indigena.

Uno de los problemas que debieron resolver los pueblos fue la unidad amazénica en las grandes
movilizaciones del siglo XX. En esto se incluyen: la creacion de la Federacion de Organizaciones
de la Nacionalidad Kichwa de Sucumbios Ecuador (FONAKISE) en 1978, las asambleas
biprovinciales entre Sucumbios y Napo a finales de los afios ochenta que derivaron en fuertes
choques con las autoridades nacionales, a la postre, se consideraria de gran importancia
organizativa la consolidacion politica de los pueblos kichwas amazénicos en la Confederacién de
Nacionalidades y Pueblos Indigenas de la Amazonia (CONFENIAE) y de Ecuador (CONAIE) en
los afios noventa. Ademas, a nivel comunitario los propios pueblos kichwas amazonicos han
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resuelto continuos casos de brujeria o malos entendidos entre socios de las comunas. Las
discusiones han estado enfocadas principalmente en su permanencia territorial, si se toma en
cuenta la constante movilidad de diversos pueblos por la Amazonia norte, los cuales han recibido

mayor apoyo gubernamental para su establecimiento.

Sin embargo, asi como la migracién ha tenido sus efectos y externalidades en las comunidades
indigenas, los procesos de movilidad han repercutido en gran parte del territorio amazoénico.
Segun Pichon (1997), quien ha sistematizado las caracteristicas de familias y patrones de uso de
tierra en la region amazonica norte de Ecuador, es comun para los colonos generar un sistema de
produccion caracterizado por el uso intensivo de mano de obra intrafamiliar, tecnologias
agricolas simples, sobreexplotacion de la tierra apoyada por la incorporacion continua de nuevas
fronteras agricolas y la escasa consideracidn para la proteccion a largo plazo de los recursos
naturales (Pichén 1997 en Jarrin, Tapia & Zamora 2016, 34-35). Elementos que en su conjunto
han procurado la generalizacion del problema ambiental en la Amazonia, lo cual se podria
integrar a los debates sobre continuidad y cambio en los patrones de poblamiento en el siglo XX.

Para la region amazoénica de Ecuador, Macdonald (1984) y Bilsborrow et al. (2004) sugieren que
la deforestacidn, la transformacion de la frontera de los bosques y la insercidn de la ganaderia en
periodos recientes (al menos en el siglo XX) ha implicado la declinacion en la sostenibilidad de
la agricultura como modo de vida, la fragmentacion de tierras cultivables, el deterioro de suelos
por mal manejo, una mayor presién sobre los recursos disponibles, la expansion de la red de
carreteras y una mayor interconexion entre las ciudades y el campo. Asi como también una
transformacion de la identidad familiar y de los ciclos de vida en personas, animales, bosques y
plantas (Jarrin, Tapia & Zamora 2016, 35). Todo esto ha influido enormemente en las practicas

de resistencia, reproduccion social y adaptacion.

4.2. Etnogénesis y migraciones kichwas amazénicas 1963-1979

La etnogénesis en situacién migratoria que he venido analizando esta visualizada en procesos de:
1) movilidad humana y material hacia y desde la Amazonia (Oberem 1971); 2) cambios
culturales en las préacticas intercomunitarias (Reeve 1988); y 3) identificaciones colectivas
enddgenas mas alla de ciertas dualidades territorializadas y planteadas en los siglos XIX y XX

(Muratorio 1998). Todo esto, en relacion con la continuidad de la estructura cultural migratoria
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amazonica (Gbes & Heckenberger 2009) y a la coyuntura de modernizacion nacional ocurrida
entre los afios sesenta y setenta (Whitten 1980), época en la cual inicia el boom de la explotacion
petrolera en la Amazonia ecuatoriana y se plantea el cambio, acaso irremediable, del modo de

vida kichwa.

La situacion migratoria del pueblo kichwa canelo en la década de los afios sesenta y setenta
conlleva la identificacion de varias rutas y zonas de influencia kichwa amazonica en el centro-
norte de la Amazonia ecuatoriana. La primera ruta es la que corresponde al flujo migratorio entre
Canelos y el valle del Curaray activada a principios del siglo XX por la explotacion cauchera. “A
este sector se afiade un vértice de transculturacion entre el Curaray, Limoncocha y Sushufindi, la
cual surge tras la debacle del caucho y la migracion hacia las trochas de exploracién petrolera,
ubicadas en zona auca o mejor dicho waorani” (Muratorio 1998, 197-198; 227-230). La segunda
ruta es la pertinente a la zona Canelos-Puyo, que es determinante para la planificada
consolidacién del Puyo como eje de los proyectos desarrollistas aupados por las tres dictaduras
militares entre los afios sesenta y setenta. La tercera ruta es la que surge entre Canelos-Tena que
permite la extension de los lazos parentales y territoriales entre kichwas amazdnicos canelos,
puyo runa, y napo runa. Y la cuarta ruta es la que se extiende entre Canelos y el eje Cascales-
Santa Cecilia-Lago Agrio en el sector del Alto Aguarico (Taylor 1988; Whitten 1981).
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llustracion 4.1. Rutas y zonas de influencia migratoria del pueblo kichwa canelo en la
Amazonia centro-norte del siglo XX: poligonos “purina”

Fuentes: Elaboracion propia realizada en base a mi diario de campo, afio 2021, y a las siguientes revistas: 1) Revista
América Indigena. 1980. “Etnocidio ecuatoriano y etnogénesis indigena: La resurgencia amazdnica ante el
colonialismo andino”. México D.F.; y 2) Revista Vistazo. 1969. “Nace un imperio en el corazén de la selva”,
Namero 150. Quito.

En la ilustracion se observa con claridad las rutas migratorias del pueblo kichwa canelo,
igualmente, es posible visualizar y trazar zonas o triangulaciones de espacios en los cuales ha
habido presencia e influencia kichwa en el centro-norte de la actual Amazonia ecuatoriana. Para
los afios sesenta la zona de mayor alcance territorial kichwa amazdnico esta entre Canelos, Puyo
y Tena. En cambio, desde los afios setenta la segunda zona de mayor alcance territorial kichwa es
la que hay entre Cascales, Lago Agrio y Quito. Mientras tanto, la ciudad de Quito se mantuvo
como el mayor referente organizativo-institucional de la colonizacién amazénica, debido al

direccionamiento centralizado y planificador de la politica publica nacional entre 1963 y 1979.

Es en igual sentido que la agencia de las misiones religiosas fue coprotagonica para la creacion
de las nuevas comunidades, pueblos y ciudades en el contexto de la colonizacién, reforma agraria
y explotacion petrolera de los afios sesenta y setenta. En este sentido, establezco cuatro
corredores misioneros principales en el centro-norte de la Amazonia ecuatoriana. El primero, en
el Vicariato de San Miguel de Sucumbios, administrado por los carmelitas descalzos, es el
corredor Santa Barbara-Lago Agrio-Puerto EI Carmen. El segundo en el Vicariato del Napo es el

corredor de los josefinos Baeza-Archidona-Tena, junto al corredor Narupa-Cotundo-Loreto. El
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tercero en el Vicariato de Aguarico es el correspondiente a los misioneros capuchinos entre El
Coca-Limoncocha-Nuevo Rocafuerte. Y el cuarto en el Vicariato del Puyo es el corredor de los

dominicos entre Puyo-Canelos-Sarayacu en el sector del rio Bobonaza (Garcia 1985).

En relacion con la concesion y establecimiento de los bloques petroleros, preciso graficar un
conjunto de campos 0 yacimientos petroliferos pertenecientes a las compafiias Texaco-Gulf,
World Ventures, Anglo Ecuadorian Oilfields, Superior, Ecuatoriana de Petréleos, Petrolera del
Pacifico, Schlumberger y Minera del Napo. Entre estas ocho compafiias, algunas de ellas
subsidiarias de la Texaco-Gulf, se repartieron cuatro millones de hectareas, correspondientes a la
totalidad de la capacidad petrolera de Ecuador para aquella época, si exceptuamos las reservas
naturales establecidas desde los afios sesenta, las cuales estan asentadas en los siguientes seis
sectores, ubicados en las periferias de los campos agropecuarios, maderables, petroleros y
mineros; y las nuevas ciudades satélite. Las reservas naturales mas amplias y consolidadadas en
la zona centro-norte amazonica son: 1) Cofan-Bermejo; 2) Cayambe-Coca y Sumaco Napo-
Galeras; 3) Cuyabeno; 4) Yasuni; 5) Cordillera del Condor; y 6) Llanganates.*®

48 Revista Vistazo Nimero 143. “Todo el Ecuador repartido a los buscadores de petrdleo”. Quito, abril de 1969.
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llustracién 4.2. Corredores misioneros, compafiias petroleras y reservas naturales en la Amazonia
centro-norte de Ecuador siglo XX
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Fuentes: Elaboracidn propia a manera de montaje, basado en: 1) Revista Vistazo Numero 142. “Asalto al petroleo”.
Quito, marzo 1969; y 2) Revista Vistazo Numero 137. “Hasta el momento... un equilibrio moderado entre las
fuerzas decididoras y disuasivas”. Quito, octubre de 1968.

Es evidente el influjo misionero en relacidon con los primeros sitios de explotacion petroleray al
establecimiento de reservas naturales. En el montaje, se puede observar que los principales

corredores misioneros, atravesaron tanto las reservas naturales como los lugares destinados a la
produccioén en general, no solo petroleros, sino destinados a la colonizacion intensiva, para este

caso en la Amazonia centro-norte y principalmente en Sucumbios.

Ciertamente, como parte de la planificacion nacional, los pueblos indigenas que ya poblaban las
zonas de influencia migratoria, colonizacion, reforma agraria y explotacién de la naturaleza,
fueron relegadas a la ocupacion de las reservas naturales, para que, segun la visién nacionalista
de la época, “los nativos” no interfirieran con los programas de desarrollo, mestizaje y
homogenizacidn cultural del estado liberal (Whitten 1980, 540). Tal cual se puede ver en la
siguiente ilustracion, desde las administraciones gubernamentales, en la programacion estatal sea
en la extraccion petrolera como en la ampliacion de la frontera agricola, ganadera, maderable y
minera para el norte de la Amazonia se esperaba la participacion de kichwas amazonicos,
cofanes, sionas y secoyas a mas de los pueblos colonos mestizos, kichwas de la Sierra'y
jornaleros de la Costa.
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lustracién 4.3. Ubicacion de los pueblos indigenas, las reservasy los recursos naturales en la
provincia de Sucumbios
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Fuentes: 1) Secretaria Nacional de Planificacion (SENPLADES). 2009. Plan Nacional para el Buen Vivir 2009-
2013, “Estrategia Territorial Nacional”. Quito: SENPLADES; y 2) Revista Vistazo Namero 150. “Hacia el pais del
tigre con T de turismo”. Quito, noviembre de 1969.

En el gréafico se observa que en Sucumbios los pueblos kichwas amazdnicos, denominados
quichuas en la época estudiada, se ubicaron por fuera de las reservas naturales, mientras el pueblo
siona solo estableci6 sus limites territoriales dentro de las reservas, y en cambio, los pueblos
secoya Yy cofan por dentro y fuera de las reservas. Por un lado, los espacios que no estan dentro de
las reservas fueron consignados a los campos mineros y petroleros, y por otro lado estan los
campos agropecuarios y madereros, también por fuera de las reservas que fueron destinados al
usufructo colono (indigena y mestizo). Esto se ve en la planificacion del uso del suelo, de la
ubicacion de los pueblos indigenas y del establecimiento de todos los campos ya mencionados.
Sin embargo, esta planificacion podria contradecirse con la ampliacion de la frontera productiva
en general, porque se redujo la extension de las zonas intangibles. Esto por efecto del proceso de

colonizacién intensiva, sobre todo en el sector amazonico norte.

Norman Whitten Jr. (1980), en sus primeros afios de investigacion, establecio6 que el

extractivismo petrolero en conjuncién con la intensiva colonizacion de la Amazonia ecuatoriana,
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derivé en procesos combinados de “etnocidio” y etnogénesis. El “etnocidio” se habria producido
por la continuidad de estructuras de explotacion, reduccion y desaparicion de ciertas identidades
culturales; y la etnogénesis surgid en los cambios suscitados por la interpenetracion estatal-
comunitaria, al respecto de la administracion de la Amazonia y de la emergente territorialidad
amazonica, cuya prioridad ha sido redefinir cada uno de los territorios, con una etnogénesis en
plena constitucion. En parte por el proceso de etnocidio, y en otra parte, por las nuevas formas de
habitabilidad y movilidad, la etnogénesis de los canelos fue sustentada en los modos kichwas de
deambular y despertar (Whitten 1980, 531-533). Esto se explica interpretando los conceptos de

“interfaz cultural” y de “resurreccion”.

Al proceso combinado de etnocidio y etnogénesis, Whitten (1980) incorporo la categoria
“interfaz cultural”, ya que la transformacion suscitada por la interaccion cultural no represento la
caida absoluta de los patrones culturales ya estructurados, y, es mas, fueron puestos al servicio de

una migracion originada en varios puntos del pais, uno de estos lugares es la parroquia Canelos.

El origen contemporaneo del pueblo kichwa canelo asentado en la comuna Pastaza o Iscai Cocha
en el Alto Aguarico o Cascales es la parroquia Canelos en la provincia de Pastaza. En la
provincia de Pastaza, la cosmovisién del pueblo kichwa canelo ha estado vinculada
estrechamente a la “resurreccion” de poblaciones lo cual invita a pensar en varios aspectos: El
primero es la relacion ontoldgica entre el ser humano y el territorio. EI segundo aspecto esté en la
influencia de las misiones religiosas en la adopcion de conceptos de vida y de lenguajes, para
comunicar ideas muy amplias que puedan acoger los principios de la estructura cultural. Y el
tercer aspecto se halla en las condiciones materiales para viabilizar la resurreccién que en
términos kichwas podria ligarse al animismo. En el sentido de una resurreccion-metamorfosis, en
la que se toma el aspecto de seres visibles e invisibles de la naturaleza, tanto de quienes estan

como de quienes alguna vez estuvieron en este mundo, pero con formas diferentes a las humanas.

Ante esto, Whitten (1980) muestra la continuidad cultural de la existencia kichwa amazonica en
la interaccion de los hombres kichwas con los arboles y los hongos, y de las mujeres kichwas con
la ceramica y la chagra. Mientras coexistan los seres humanos con los elementos culturales
mencionados, el estilo de vida kichwa se reproduce para confrontar posibles eventualidades y

coacciones (Whitten 1980, 533). La cuestion esta en el mantenimiento del ayllu (familia), la wasi
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(casa), la llagta (territorio), el yaku (agua), la allpa (suelo), la sacha (selva) y el shaman

(curandero) como las condicionantes minimas para la subsistencia.

En una primera esfera, el ayllu y la wasi son el ndcleo de la cultura kichwa amazonica, aqui se
dan los momentos de reproduccién social. Luego, en una segunda esfera esta la chagra que
permite la adaptacion a los espacios amazonicos y no amazénicos. Aparte de asegurar la
subsistencia también se considera la inclusion al mercado de bienes y servicios. En una tercera
esfera se halla la llagta a manera de territorio en el cual sobresalen la sacha, la allpa y el yaku.
Finalmente, los procesos de resistencia se dan en la interaccion producida por los kichwas en
tanto sujetos historicos. En esta esfera los kichwas ejercen funciones de: autoridad como
presidentes de la comuna y comuneros asociados; interlocucion con funcionarios de diversas
instituciones publicas, privadas y del tercer sector (iglesias y organizaciones no

gubernamentales); y, vinculacion shamanica animista a través del shaman.

llustracion 4.4. Esferas de interaccion en la cultura kichwa amazénica

© Resistencia -
4ch poder
Adaptacion -
subsistencia
Esferas de || |
interaccion @ Reproducci on
social

Territorio -
selva

Fuente: Elaboracion propia evidenciada en mi diario de campo, 2021.
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lustracion 4.5. Reproduccion social, la casa o wasi en la comuna Pastaza

Fuente: Fotografia propia realizada en la comuna Pastaza, 2021.

El centro de la vida comunal kichwa esta en el ayllu. A partir de la formacion del ayllu se concibe
el mundo material kichwa en la wasi, que es el espacio en el cual viven las familias e interacttan
permanentemente con otras familias, las cuales estdn emparentadas entre si. Asi, distintas
familias kichwas crean lazos de parentesco y colaboran entre si. Alrededor del centro poblado
esta el espacio de la chagra, donde se obtiene todo lo necesario para vivir, sea para uso inmediato
como los alimentos, la lefia y la madera, como para el intercambio de yuca, platano y otros
cultivos de corto o mediano plazo. La chagra es el lugar intermedio por el que transita el ayllu.
Después se halla la sacha que, en términos generales, debe ser conservada de forma organica (u
organizada de manera normativa). Justamente, en el territorio donde se hallan el yaku, la allpa y
la sacha, los cuidados se extreman al maximo para conservar los lugares destinados a la caceria,
pesca y recoleccion. Toda la relacién entre lo humano y o no humano se mimetiza a través del
shamén, aunque no esté personalizada en un individuo especifico de la comunidad y esté mas
bien en el imaginario comunitario. Asi, la opinion autorizada y las decisiones comunitarias sobre
la triada agua, tierra y selva estan asentadas entre lo que establezcan las siguientes cuatro figuras:

shaman (presente y ausente porque transitaria del ambito ritual al dirigencial mediante el
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liderazgo indigena), presidente de la comuna, comuneros asociados, y funcionarios del Estado en
sus formas corporativas publicas y privadas (nota de campo, comuna Pastaza, 2021).

En base a lo anterior, la subsistencia para los pueblos kichwas también significa plenitud. Vicente
Vargas (entrevista, comuna Pastaza, 2021) y Leonardo Guatatuca (entrevista, comuna Pastaza,
2021), ambos lideres indigenas kichwas de la comuna Pastaza, enfatizan y coinciden en que el
valor de las cosas primero pasa por un aprecio que se da desde la relacién parental y luego pasa o
se traduce a un valor comercial. Es decir, en escala de importancia y prioridad estan las cosas que
Ilegan o se colectan entre personas de una misma familia y de otras familias de la comunidad.
Después, los pueblos kichwas entran en la l6gica comercial al vender y comprar productos por
fuera de la comunidad, si se considera que las relaciones extracomunitarias han estado marcadas
por otro tipo de condicionantes histéricas muchas de ellas conflictivas (entrevista a Natalia
Guatatuca, comuna Pastaza, 2021). En este caso particular, la conflictividad generadora de
espacios vitales recae sobre la resistencia, reproduccién social y la adaptacion, sin contar con una
figura mediadora como el shaman, la cual pueda transmitir el sentido de la relacionalidad entre
los seres humanos, y entre humanos con no humanos. Este vacio se coteja con la autoridad de

lideres comunitarios, organizativos e institucionales.

El influjo misionero también interpuso sus propias condiciones para la continuidad y la
subsistencia cultural de los pueblos kichwas. Esta condicién ha estado marcada por la dualidad
sacha runa y alli runa, es decir, “salvajes” y “civilizados”. Es preciso mencionar que la relacion
entre kichwas y shuar (“yumbos” y “jibaros”), no constataba solo una diferenciacion entre los
indios “salvajes” de la selva (como “jibaros”) y los “indios civilizados” de la region oriental
(como kichwas), sino que, entre los propios kichwas, quienes estaban permanentemente
involucrados con los pueblos o centros shuar, habia “salvajes” y “civilizados”. Esto situaba al
Oriente como un espacio de confrontacion entre el modo de vida selvatico, las zonas de refugio
manejadas por las misiones y las nuevas ciudades que concentrarian la influencia del estado y las

petroleras.

En el panorama de las influencias misioneras, entre las 6rdenes religiosas hubo una mayor
necesidad de desarrollar su labor de “acompafiamiento pastoral”, signada por la renovacion
catdlica situada en el contexto del Concilio Vaticano Il. Esta renovacion adoptada por la mayoria
de obispos de la Amazonia, significaria la radicalizacion de la hegemonia a través del didlogo y la
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intermediacion de conflictos, en lugar de la dominacion violenta y el disciplinamiento agresivo
con el cual se dio el ingreso de las misiones antes y al inicio del siglo XX. Aun asi, en Ecuador la
secularizacion de la Amazonia a partir del impulso de las reformas liberales posteriores a la
Revolucion Liberal, no tuvo los resultados esperados sino hasta los afios sesenta y setenta. Sin
embargo, las colonizaciones y migraciones ya estaban impregnadas de la fuerza del Estado que
manejaba multiples distinciones y agencias (misioneras, institucionales, empresariales y

organizativas).

En el proceso de secularizacion, la géenesis de la emergente inteligibilidad blanco-mestiza implico
categorias como la de alama que era distinta al alaj (en el mismo sentido de dualidad civilizado
distinto a salvaje). El uso de las figuras organizativas de los varayos o varayuc, como
representantes intermediarios de las comunidades ante las otras organizaciones e instituciones
publicas y privadas, también cumplian con el ordenamiento que debia establecer la misién, lo
cual mantenia la incorporacion del cristianismo en las précticas rituales, asi como el

establecimiento de rangos y jerarquias para establecer intermediarios individuales.

Las acciones del clero establecieron los nodos criticos para la avanzada estatal en sus intenciones
de expansion y dominio de las fronteras amazonicas. Los programas del Estado llegaron a través
de la modernizacion burocrética, la presencia de las dictaduras militares y la transformacion de
las culturas nativas (Whitten 1980, 536-538). Entre las dictaduras militares, la mas representativa
fue la del general Guillermo Rodriguez Lara, quien en sus intervenciones publicas enfatizaba en
gue no hay mas problema indigena, pues todos nos volvemos blancos al aceptar las metas de la
cultura nacional, lo cual significaba la homogenizacién cultural y el fortalecimiento de
centralidades blanco-mestizas como la ciudad del Puyo. En este sentido, la mision catélica de
Canelos también debio desplazar su centro administrativo al Vicariato Apostélico del Puyo para

seguir con la transformacién de salvajes alaj en funcionales alamas.

El término alama implicaba que los indios sean “hermanos” de los colonos mestizos, y es en este
punto, que gran parte de misioneros y voluntarios adoptaron la situacion de colonos, y més alla
de considerarse intérpretes de los indios, participaban en las acciones “problematicas” que
surgian entre indigenas y colonos mestizos, unos a favor y otros en contra. En un principio, la
idea de las misiones de respaldar el derecho de propiedad colectiva indigena, con el tiempo se
interpuso al derecho de propiedad privada que podrian adquirir otros migrantes que llegaban a la
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region del Oriente, también denominada Amazonia. Uno de estos casos sucedi6 en el sector La
Isla, en la periferia del Puyo, aqui los migrantes colonos empobrecidos, “invadieron” territorio

indigena y debieron disputarse aquellas tierras (Whitten 1980, 539).

Entonces, para evitar el caos administrativo y la violencia interétnica, en la cual participaron
kichwas, “blancos pobres”, “blancos acaudalados”, misioneros dominicos, funcionarios publicos
e incluso grupos shuar que vieron una oportunidad de ocupacién frente a la debilidad de los
“blancos pobres”, el gobierno nacional propuso mantener el control territorial. Entonces se
reunieron las autoridades de gobierno representadas por el gobernador, del clero representadas
por el obispo y de las comunidades kichwas representadas por los shamanes, quienes por
unanimidad convinieron en la expulsion de los “blancos pobres” y la permanencia de los colonos
“blancos acaudalados”, duefios de propiedades, negocios comerciales y cargos publicos (Whitten
1980, 541-543). Sin embargo, la preocupaciéon por el retiro de la mano de obra barata que

representaban los colonos expulsados mantuvo las tensiones interétnicas en el Puyo.

La fuerza de trabajo directa que pertenecia al régimen hacendatario, principalmente, se establecia
entre indigenas y hacendados, en esta misma estructura del trabajo también participaban colonos
mestizos que ocupaban cargos intermedios como capataces. Pero, ante la transformacion de la
dinamica territorial amazénica, los indigenas empiezan a formar parte de la fuerza de trabajo
asalariado, dentro de lo cual emergen una serie de discusiones y conflictos por la precariedad
salarial. En este sentido, los pueblos kichwas organizados en base a las exigencias de los cambios
politicos acaecidos durante el siglo XX impidieron la continuidad de la explotacion laboral y
abandonaron la relacion laboral con las haciendas. Frente a este panorama, los hacendados
pasaron a la administracion de los programas estatales y establecieron lineas de suministro

laboral al conceder cierta autonomia indigena a cambio de empleo y alimentos.

La Isla, en el Puyo, representaba la permanencia de varios elementos culturales que permitieron
la continuidad del mercado interno en el centro de la Amazonia ecuatoriana. Por un lado, los
indigenas kichwas hicieron que prevalezca la necesidad de mantener un lugar de varzea
transitable para el intercambio comercial no solo entre kichwas sino también interétnico o
interpoblacional en relacion con los colonos asentados en la zona. De hecho, hasta la actualidad,
ya avanzado el siglo XXI, el sector de La Isla pese a no contar con servicios publicos adecuados
como el resto de los sectores ubicados en la ciudad del Puyo, en sus inmediaciones, anexa el
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mercado libre de la ciudad con el Puyo y los poblados contiguos. Las relaciones de trabajo,
produccion y comercio seguian la estructura cultural de los pueblos amazdnicos, quienes en sus

practicas distinguen la necesidad de consolidar espacios de varzeay terra firme.

Como consecuencia inmediata de la consolidacion de espacios multifuncionales, la varzea
proveia productos alimenticios de manera constante para el comercio, al contrario de la terra
firme que proveia de chagras a las comunidades, las cuales debian canalizar por si mismas el
agua sedimentada y el agua para consumo, lo que implicaba situaciones distintas pero
complementarias, la cuestion principal para el gobierno de turno, recaia en el mantenimiento de
una organizacion estamental o corporativa que pueda disolver las conflictividades entre culturas y
entre castas que debian convivir en los mismos espacios o en lugares muy proximos. En este

sentido, la estrategia nacional fue orientada hacia la ideologia del mestizaje.

El paradigma liberal de los afios 60 y 70 veria la concrecion del proyecto de Revolucion Liberal
de 1895 liderado por el general Eloy Alfaro, mediante el impulso “revolucionario” de la dictadura
militar encabezada por el general Rodriguez Lara setenta y siete afios después, en el cual, se
sobrepasaba la diferenciacion tradicional-funcionalista entre salvajes y civilizados, para
implementar o fortalecer la distincién entre castas y clases dentro de las comunidades, pueblos y
ciudades. El valor del trabajo, produccion y comercio fueron determinantes para la clasificacion
poblacional por cantones y el paralelo establecimiento de actividades comerciales locales.

De esta forma, las resoluciones nacionales no se quedaban sélo en la organizacion territorial del
Oriente, sino que pasaba a desactivar los conflictos entre liberales, conservadores y radicales, los
cuales pasaban a un segundo plano, pues la incorporacion al desarrollismo estaba en un momento
clave, no Unicamente en Ecuador sino también en toda América Latina. La posibilidad de acceder
al progreso estaba al alcance de los paises que recién pasaron por la crisis severa de la caida en el
precio del café y de la materia prima agricola, y la solucion estaria en la “Alianza para el
Progreso”, en la industrializacion y en detener el avance del socialismo, éstas eran las consignas

desarrollistas de los Estados Unidos de América.

Para esto, la inversion extranjera aparecidé como la “salvadora” de los pueblos, bajo el auspicio de
la Agencia para el Desarrollo de Estados Unidos (USAID), el Cuerpo de Paz de la Organizacion

de Naciones Unidas (ONU), los gobiernos militares, el Instituto Ecuatoriano de Reforma Agraria
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y Colonizacién (IERAC), el Ministerio de Prevision Social y las misiones religiosas. Una de sus
primeras tareas fue el impulso del cambio cultural y orgénico de comunidades a parroquias,
justamente para organizar la operacion de los campos petroleros en lugares que impidan la

ocupacion “invasiva” de grupos colonos (Whitten 1980, 546).

En esta linea, la Iglesia Catolica form6 Comunidades Eclesiales de Base (CEB) que debian
empatar con las comunidades indigenas y las cooperativas colonas, para consignar jurisdicciones
parroquiales cuya capacidad administrativa permita la ejecucion fiscomisional de escuelas,
colegios, centros médicos y hospitales técnicamente muy limitados, sin la capacidad de ofrecer
cuidados intensivos ni procedimientos médicos de alto riesgo. Tampoco se incluian servicios

béasicos integrales de luz eléctrica, alcantarillado ni agua potable.

Para Whitten (1980), las politicas publicas de los afios 60 y 70 orientadas por la Junta Nacional
de Planificacion (JUNAPLA) incluyeron ciertas lineas basicas: obligatoriedad del idioma
espafiol, proselitismo cat6lico y protestante, cursos de organizacion social familiar hacia la
competencia y la cooperacion, y el confinamiento nativo en tierras erosionadas sin apoyo alguno.
La adaptacion de los pueblos kichwas es un residuo del etnocidio, ya que se mantiene la
condicion tradicional-funcionalista de los salvajes que enfrentaron la adaptacion tecnoldgica de
su propio ambiente, pues el mestizaje que ha buscado la integracién nacional ha considerado
“repugnante” vivir en la selva, porque eso es de animales, es inferior y debe transformarse. En
cambio, la etnogénesis o adaptabilidad post etnocidio se visualiza en la cosmovision kichwa que

permanece mientras el sujeto mestizo aun no logre adaptarse a la selva (Whitten 1980, 552-556).

La propia cultura del mestizaje fue la que puso en la escena politica nacional de los afios sesenta
y setenta una serie de discusiones sobre el caracter binario-funcionalista de la relacion entre los
amazonicos Yy el resto de ecuatorianos. Asi se debatid en el Congreso Nacional, cual era la
pertinencia del usufructo de la Amazonia, no sélo de los campos petroleros, sino también de la
selva primaria. Pues el conservacionismo de la época entremezclaba el cuidado de la selva con la
facultad estatal de establecer tierras “virgenes” para la realizacion de circuitos turisticos para
realizar safaris*®. Mientras tanto, como parte de los debates, también aparecieron acusaciones por

negocios irregulares en la reparticion de tierras. De esta manera, la preocupacién por la selva al

49 Revista Vistazo Ntiimero 143. “El Oriente la tierra prometida”. Quito, 1 de abril de 1969.
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nivel de la opinidn publica sigui6 la linea del acaparamiento territorial, sea cual fuere el punto de

vista que entrara en discusion en el &mbito legislativo. Al final, la dictadura militar lo dirimio.

La dictadura militar presidida por Rodriguez Lara entre 1972 y 1976, defini6 a todo el territorio
ecuatoriano como bien publico, con la posibilidad de revisar, confirmar y afianzar las
concesiones en general, sobre todo, los contratos petroleros efectuados en los afios sesenta. El
boom de la creacion de cuarteles en toda la Amazonia fue una de las politicas publicas de
disciplinamiento y control poblacional mas enérgicas del siglo XX. La colonizacion, reforma
agraria y explotacion petrolera, vendrian seguidas del acuartelamiento de los pobladores
indigenas masculinos, con la idea de la “formacion de los mejores guerreros del Ecuador” al
apelar a la imagen de una cultura guerrera amazonica, activada para lograr una consolidacion
militar que permita resguardar las fronteras nacionales y lograr una salida soberana al rio

Amazonas, segun reza el discurso inicial del mandato de Rodriguez Lara en 1972.%°

Ya en la préctica del segundo gobierno dictatorial de los afios 60 y 70, Rodriguez Lara formo
parte de las Gltimas fases de la Alianza para el Progreso, lo cual supuso el relajamiento de las
tensiones por el establecimiento de las fronteras nacionales en América Latina. Mas bien, el leve
fortalecimiento de las capacidades militares ecuatorianas se veria en el no retroceso de las tropas
ecuatorianas en los conflictos armados de Paquisha en 1981 y del Alto Cenepa en 1995. Ambos
conflictos sucedieron después de haber sido disueltas las tres dictaduras militares entre 1966 y
1979, ya en la época denominada por la opinion publica nacional como el “retorno a la
democracia”. Ciertamente, el pacto de no agresion entre los paises de la region estaba mediado
por la relacién de los paises latinoamericanos con los Estados Unidos de América, que ofrecia
desarrollo econémico a cambio de lealtades politicas regionales y libre comercio entre estados.

Ademas, tanto los Estados Unidos de América como el resto de los paises desarrollados con
mayor influencia en el continente americano, como Gran Bretafia y Francia, para 1972 vieron la
oportunidad de enfrentar la crisis del petréleo suscitada en aquel periodo de tiempo a nivel
mundial, debido al monopolio petrolero de los pozos ubicados en el Golfo Pérsico. Una forma de
regular el precio del crudo fue activar en América Latina la produccion petrolera, lo cual, para el

50 El discurso inicial del Gral. Guillermo Rodriguez Lara fue realizado quince dias después de empezado su mandato.
Quito, 1 de marzo de 1972.
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afio de 1973 constituiria la formacion de vinculos inmediatos entre los paises industrializados y
los paises en vias de desarrollo, en el caso de América Latina, se consolidaria el pacto regional
orientado por las dictaduras militares para descentrar el acceso internacional al petroleo, crear
clase media en América Latina, solventar la crisis fiscal y enriquecer a quienes administraban

tanto la funcién publica como las empresas privadas (Odum 1973).

Asi, la geopolitica del poder que gira alrededor del paradigma desarrollista encontro su cabida en
la produccion intensiva del petréleo, no sélo por las necesidades de hallar fuentes para la
elaboracion de energia y potenciar las industrias en todo el mundo, sino también para sostener
frentes a favor del sistema capitalista, a través del Estado liberal. Caso contrario, la balanza
declinaria hacia el estado socialista para un sistema comunista. Ambas propuestas politicas y
modos de produccion estaban inmersas en una carrera industrial frenética e irresponsable, que
produciria profundos efectos ambientales, sobre todo, en la relacion ser humano-naturaleza. Y es
justamente el impacto en esta relacion, al parecer simbidtica, la que mostraria los efectos de la

modernizacion e integracion nacional en la nueva composicion cultural kichwa de los canelos.
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llustracion 4.6. Etnogénesis migratoria del pueblo kichwa en el siglo XX, ubicacion Canelos

Fuente: Toranzo, Rodolfo & Englebert, Victor. s/a. “Los indios canelos de Ecuador”. Revista Geomundo. Fondo Abya
Yala (Girdn), Universidad Politécnica Salesiana.

Se puede observar un conjunto de préacticas culturales realizadas por el pueblo kichwa canelo en
los afios sesenta. Toranzo & Englebert (s/a) describen en sus fotografias las mismas
caracteristicas culturales que estudia Whitten (1980). Entre estas caracteristicas o elementos
culturales esté la relacién entre el hombre y los arboles, también la relacién entre las mujeres y la
ceramica. Tanto los hombres como las mujeres comparten el espacio de la selva. Los hombres se
preparan para la pesca y caceria, mientras las mujeres recolectan y preparan los alimentos como
la aswa o chicha. Ademas, hombre y mujer se mimetizan con la naturaleza al pintarse el cuerpo y
usar los tocados de plumas. Asi son uno mas de la selva pues se parecen a las aves, y en su lugar
las aves también se parecen a los seres humanos cuando responden a los silbidos e inician uno de

los tantos didlogos entre humanos y no humanos.
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lustracion 4.7. Etnogénesis migratoria del pueblo kichwa en el siglo XX, ubicacioén Cascales

Fuente: Revista Vistazo Numero 141. “El Indio, nadie hace nada por su causa”. Quito, febrero de 1969.

En la imagen se observa la relacion entre el pueblo kichwa que salié de Canelos, las misiones
religiosas quienes mostraban el lado amable de la colonizacion, los migrantes de la Sierray la
Costa de Ecuador gue llegaron a la Amazonia, y la explotacion laboral que altero la nocién del
trabajo que habia en las haciendas a la del trabajo asalariado para las compafiias petroleras y
mineras. La adquisicion de tierras estaba mediada por la carga de trabajo que podian soportar las
comunidades indigenas y mestizas. En términos cuantitativos, la mayor cantidad de tierras fue
puesta en propiedad colectiva indigena, pero en términos cualitativos los colonos mestizos se
localizaron en pueblos cercanos a los campos petroleros, para establecer comercios destinados a
las necesidades de hospedaje, alimentacion y transporte. Estas actividades econémicas colonas no

se activaron por completo de manera inmediata sino después de varios afios.

Al revisar las fuentes presentadas en las ilustraciones 4.6. y 4.7. se reconoce la tendencia cultural
de la época estudiada para los afios sesenta y setenta, la cual gira alrededor de la diferenciacion
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cultural étnica; que, si bien muestra representaciones dualistas del “indio” o del nativo ecolégico,
quien es parte de un proceso de civilizacion acelerada por los programas de colonizacién, reforma
agraria y extractivismo petrolero, también es parte de un conjunto de imaginarios que expresan la
definicion de una estructura cultural permanente. La cuestion es que, por un lado, el cambio
cultural para los kichwas canelos en Cascales significaria “etnocidio” porque se extinguieron
manifestaciones culturales como el tocado de plumas, las pinturas corporales y la cerdmica
kichwa de Canelos. Pero, por otro lado, el mismo cambio cultural resignifica la etnogénesis
migratoria en el uso de las chagras rotativas en una extension amplia del nuevo territorio

cohabitado, lo cual permite la subsistencia y la constancia generacional.

Al dirigir el foco de atencidn hacia las manifestaciones o elementos culturales de Cascales en las
“otras” presencias de los rituales de los pueblos kichwas de Canelos, afirmo que en este caso las
practicas persistieron a los ritos denominativos originados en la provincia de Pastaza. “En la
comuna Pastaza no hay rituales para la caceria ni para la religion en términos kichwas de
Canelos” (entrevista Leonardo Guatatuca, comuna Pastaza, 2020). En el mes de diciembre no se
celebra el Kamari Ista que es la fiesta preparatoria para iniciar el tiempo de la abundancia.
Tampoco se emplean las mukawas que son ceramicas kichwas para repartir la aswa o chicha en
los rituales. Igualmente, no se celebra la Lanza Kamari, fiesta de caceria en minga, que es parte
del Kamari Ista donde se concluye con la caceria y la recoleccion de especies y alimentos para
toda la comunidad. Aun asi, “esto no quiere decir que en Iscai Cocha desaparecieron otras fiestas
religiosas y culturales como los bautizos, la toma de chicha y las cacerias decembrinas”

(entrevista a Leonardo Guatatuca, lider comunitario, comuna Pastaza, 2021).

Por otra parte, en el caso de las alianzas, pactos y negociaciones con agentes externos a la
comunidad kichwa de canelos se visualiza un episodio mas del intervencionismo en la Amazonia.
La programacion estatal llegé a las provincias del Oriente con una planificacion especifica que ha
incluido a mas de los programas anteriormente mencionados, una diversidad de proyectos
vinculados a la salud, educacion, vivienda, produccién y trabajo. Sin embargo, estas labores de
promocion social abocadas hacia la integracion nacional no podrian sostenerse sin las uniones
interétnicas vinculadas al matrimonio, al compadrazgo, a la minga y al prestamanos, es decir,
cualquier labor solo fue posible gracias a la capacidad de reproduccion social kichwa. Asi se

interpreta el pueblo kichwa canelo como parte de su plenitud ontolégica como amazoénicos.
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La relacion ontoldgica indivisible entre los pueblos kichwas y la selva muestra diversidad en las
formas de representacion. Si bien a la comuna Pastaza no llegaron la ceramica, la danzay la
ritualidad animista manifestada en el uso de los tocados de plumas y la pintura corporal; en
cambio, si llego el ayllu y la toma de guayusa antes de salir a la pesca. Igual sucede con la
identificacion espontanea hacia los silbidos de las aves y de forma orgéanica esta la proteccion
comunal de las dos lagunas ubicadas en el Alto Aguarico. El resguardo de estas lagunas resulta
un significante de la relacion kichwa con su medio ambiente. Los pueblos kichwas comparten
con otros seres un mismo mundo desde las situaciones que los atraviesan, por eso las plantas,

aves, espiritus, lagunas y shamanes son vistos como 6rganos revitalizantes del ser amazonico.

llustracién 4.8. Etnogénesis del pueblo kichwa canelo en el siglo XX, entre Canelos y Cascales

Etnogenesis migratoria del pueblo kichwa canelo siglo XX:
Canelos-Cascales

Canelos
Migracién ]
- Tocados de plumas

Pinturas corporales.
Chagra, ayllu y comunidad.

Estructura cultural Patrones Purinas y samai { Shamanismoyy lagunas ]

kichwa culturales
Cascales ﬁ

Colonizacién Matxl . R
(entrada) ) atrimonios con otros Alteridad
pueblos amazdnicos.
- Alianzas con el Estado.

Mestizaje como politica.
Chagra, comunidad y ayllu.

Fuente: Elaboracion propia relacionada a la sintesis conceptual realizada en este capitulo.

La gréfica es una sintesis de la estructura cultural analizada para el pueblo kichwa canelo en el
siglo XX, en la cual se muestra que la migracion y la colonizacion son patrones culturales de
salida y entrada de personas, acciones y otro tipo de imaginarios que de ciertas maneras han sido
considerados por el Estado como recursos de produccion amazénica. Estos patrones culturales
estan referenciados por tres postulados de la cosmovision kichwa amazonica de los canelos en el

Alto Aguarico: la resistencia, adaptacion y reproduccion social. Ambos elementos han sido
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fundamentales para entender la transmision de practicas y conocimientos entre Canelos y
Cascales como es el uso permanente de la chagra rotativa. Ciertamente, dichos elementos
podrian ser considerados pertinentes para analizar el cambio a partir de la estructura cultural de

los pueblos kichwas antes del siglo XX.

Sin embargo, la especificidad del presente estudio se halla en lo ocurrido a mediados del siglo
XX, entre 1963 y 1979, sin que esto implique negar la influencia de otros factores, como el
requerimiento de mano de obra indigena, para los flujos migratorios efectuados hacia el valle del
Curaray a inicios del siglo XX, éstos, relacionados a la explotacion cauchera y a los constantes
episodios de mimesis y alteridad, que también sucedieron en la explotacion petrolera de los
ultimos sesenta afios. En este sentido, se puede observar que manifestaciones culturales
ampliamente significativas como el shamanismo y la resistencia cultural, ante episodios de abuso
y maltrato de las autoridades de gobierno o de los capataces mestizos e indigenas, hayan pasado
por momentos de exigencia y transformacion de la actividad shamanica (Taussig 2002). Los

shamanes interactuaron de manera simétrica como autoridades comunales en pro de su colectivo.

Sobre todo, si se considera al conocimiento como un 6rgano en constante produccion de sentidos
y personas, seres visibles e invisibles, todos enunciados en los mitos y practicados en los ritos, en
procesos de metamorfosis que los aparecen y desaparecen (Latour 2013), no s6lo en el contexto
de la etnogénesis migratoria, sino también en el gran legado de la cultura mimetizada en la
naturaleza que se adapta y se regenera, en las propios fenémenos ambientales como en las

practicas comunitarias, familiares y personales.

Desde la Amazonia se originan otros lugares de significado que no son necesariamente sobre
humanos, ni se originan en ellos. La selva es una red en expansion emergente, con muchas capas
de pensamientos vivos, crecientes y mutuamente constitutivos. Asi, y no sélo en el pueblo
kichwa canelo, es igual de importante la representacion ademas que el propio lenguaje, porque
mas que palabras interconectadas en el universo de lo abstracto, también hay sonidos con
imagenes que a veces no llegan a constituirse como palabras pero que existen de igual manera
que las palabras. A este proceso se lo denomina “semiosis”, en el cual tiene mucho sentido tratar
a todos los seres y a los pensamientos como organismos vivos (Kohn 2013). Esta postura entra en
las fronteras del animismo, pero no es exclusiva de esta perspectiva, por lo tanto, la constante
movilizacion de personas y pensamientos va conectando al Ecuador con la Amazonia.
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Y asi, recién para el siglo XX, la comprension del mundo amazdénico se ha permeado de a poco
en la conciencia modernista, funcional y nacionalista que ha predominado en Ecuador durante
mucho tiempo. Esta movilidad masiva al interior de la Amazonia en los afios 60 y 70, ha
permitido que la cultura kichwa mantenga rasgos culturales significativos y simbolicos, para

luego regenerarse en un nuevo ambiente nacional cuyo régimen es basicamente desarrollista.
4.3. Conclusién

Este capitulo permite observar el entramado estructural de la etnogénesis migratoria. En los tres
anteriores capitulos, pude explicar el ensamblaje conceptual, historiografico y contextual de la
migracion kichwa de los canelos durante el siglo XX. Ahora, en esta nueva entrega me adentré en
la multiple relacién entre sociedad nacional, kichwas y medio ambiente. Estos elementos, que
aparentemente se hallarian separados y diferenciados entre si, logran amalgamarse en la
cosmovision kichwa amazonica que convive con la cultura mestiza y va intersecando los ambitos
minimos y méaximos de la interaccién social, para avanzar en el complejo mundo de la

habitabilidad interétnica o interpoblacional como origen de la ethogénesis generada.

La habitabilidad interétnica o interpoblacional, de forma concluyente, ciertamente estaria
relacionada a la habitualidad que gira alrededor de las nuevas comunas, pueblos y ciudades. Asi
como he mostrado, el vinculo ser humano-naturaleza aparece, desaparece y reaparece en las
comunidades. En los centros poblados y ciudades capitales como Cascales y Lago Agrio, la
naturaleza en su forma material va desapareciendo debido a la intensificacidn del uso del suelo,
pero en cambio, la influencia y flujo constante entre las comunidades, pueblos y ciudades ha
sostenido la permanencia de varias visiones biocéntricas correspondientes a diversos pueblos
indigenas como es el caso de los pueblos kichwas, a partir de ciertas practicas, entre ellas el
shamanismo, la subsistencia y los mercados de alimentos que abastecen el consumo interno de la

Amazonia ecuatoriana.

En el caso de la cuestion medioambiental que en la actualidad se ha convertido en uno de los ejes
de discusion mas criticos sobre la pertinencia del extractivismo desarrollista petrolero, maderero
y minero en el territorio amazonico, es necesario acotar que entre los afios sesenta y setenta, la
opinidn publica y los medios de comunicacion masivos como las revistas de circulacion nacional,

en ningun momento de los debates acontecidos en el Congreso Nacional instalado entre 1966 y
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1972, se problematizo en el desgaste petrolero, en la dependencia del petréleo, nien la
imposibilidad de extender las concesiones con el pasar de los afios. Esto permite inferir que la
inmediatez politica por repartir negocios, contratos y permisos ligados a la extraccion y usufructo
de la naturaleza y de la fuerza laboral existente en aquel Oriente fue el factor determinante para

enrumbar el nuevo escenario amazénico para Ecuador.
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Capitulo 5. Resistencia, reproduccion social y adaptacion

La microhistoria es la historia general, pero analizada partiendo de un acontecimiento, un
documento o un personaje especifico. Haciendo una analogia, es como si se utilizara un
microscopio; se modifica la escala de observacion para ver cosas que, en una vision general, no se
perciben.

-Giovanni Levi.

En este capitulo recojo los relatos de comuneros kichwas y colonos que vivieron el proceso de
migracion y colonizacion en la provincia de Sucumbios. El pueblo kichwa amazénico ha debido
sobrevivir, subsistir y resistir en condiciones coyunturales cambiantes a través del empleo
eficiente, eficaz y pertinente de su estructura cultural. A mas de las alianzas matrimoniales y
politicas que hubo entre los distintos pueblos de la actual Amazonia, el pueblo kichwa canelo
logré extender su territorio amazonico por medio de un conjunto sistémico de practicas en una
tension constante con la composicion demogréfica del siglo XX. El producto final fue la

consolidacién, por separado, de poblados kichwas y colonos.

Es imposible estudiar la resistencia, reproduccion social y adaptacion de forma separada a su
contexto. Estos postulados de la cosmovisién kichwa amazdnica son patrones culturales no
privativos de los pueblos kichwas. Entonces deben entenderse de forma integrada a los sucesos y
practicas efectuadas por los pueblos en su interaccion con otras poblaciones. En este caso, para el
siglo XX por medio de los cambios y las continuidades ya analizadas en el capitulo anterior, se
conformd un conglomerado especial que establecid la composicion social, la estructura cultural y
la funcion ambiental del pueblo kichwa en la Amazonia. Todo esto en una constante conexion de
momentos ligados a la produccién forestal-maderera, agropecuaria, piscicola, mineray petrolera

en sus territorios.
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lustracién 5.1. Los informantes Simén Vargas, Leonardo Guatatuca, Vicente Vargas y Rodolfo
Vargas (de izquierda a derecha)

Fuente: Fotografia propia realizada en la comuna Pastaza, 2023.

5.1. Resistencia

Michel-Rolph Trouillot (2017) distingue varios escenarios en los cuales un pueblo puede
expresar complejos mecanismos de resistencia; por lo tanto, el autor sugiere fundamental para el
quehacer historico lo siguiente, “no es que algunas sociedades distingan entre ficcion e historia y
otras no lo hagan. Mas bien la diferencia es la gama de narrativas que colectividades concretas
deben someter a sus propias pruebas de credibilidad historica por los riesgos implicitos de esas
narrativas (Trouillot 2017, 12). En este sentido, las maniobras de los pueblos estan centradas en

diversos momentos que podrian afectar o no su territorialidad.

“Incluso cuando las continuidades historicas son incuestionables, no pueden asumirse, de ningun
modo la simple correlacién entre la magnitud de los acontecimientos tal y como sucedieron y su

relevancia para las generaciones que las heredan a través de la historia” (Trouillot 2017, 14).

El punto central para una sociedad en resistencia es el involucramiento de los pueblos en tres
funciones: agencia estructural, actoria contextual y sujetos con voces conscientes (Trouillot 2017,
20). Todo este procedimiento define la funcionalidad estratégica poblacional, que en el caso de

los kichwas canelos del Alto Aguarico iniciaria como agentes de la modernizacién y del
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desarrollo propuesto por las reformas agrarias siguiendo el ritmo de la movilidad hacia el norte de
la Amazonia. Luego, en el plano contextual, este pueblo es contemplado como uno de los
pioneros del progreso ecuatoriano elaborado en el siglo X1X a partir de la Revolucion Liberal de
1985 y de la colonizacidén ampliada hacia la Amazonia ecuatoriana en los afios sesenta y setenta
del s. XX. El pueblo kichwa amazdnico, a través de una territorialidad efectiva que dur6 més de
veinte afios atraveso una serie de conflictos relacionados al medio ambiente, como es la accion
directa sobre las lagunas Muriti Cocha y Shallwa Cocha. Hasta que las propiedades colectivas
fueron completamente legalizadas tras la gran movilizacion nacional del Inti Raymi de 1992, pues
se observa con mucha claridad que la transicion fue ardua, accidentada y discutida en los
escenarios nacionales e internacionales de los afios noventa. Finalmente, la resistencia queda
plasmada en el shamanismo hibrido que se niega a desaparecer y mas bien halla rescoldos en

otros lugares, dentro de la ritualidad que encabeza la dirigencia indigena de base comunitaria.

Asi, los sujetos kichwas son histéricos porque los involucra simultdneamente en el proceso
sociohistorico y en las construcciones narrativas sobre ese proceso. Aceptar esta ambigliedad es
lo que se llama las multiples caras o rostros de la historicidad. La materialidad del proceso
sociohistorico (historicidad 1) sienta las bases para las futuras narrativas (historicidad 2), lo cual
implica multiplicidades que no necesariamente se encierran en dos espectros sino muchos méas
(Trouillot 2017, 21-25). Entonces el sujeto historico, en este caso, es un sujeto en resistencia
porque sus estrategias se remiten a metas y productos que aparentemente siguen un plan exdégeno,
aunque la perspectiva es enddgena y prioriza la subsistencia en marcos de conflictividad. En este
sentido, los mecanismos de reproduccidn social y adaptacion son vitales para implementar una
agenda propia, mas alla de ciertos deterioros organizativos que son visualizados en el inestable

escenario politico nacional.

Sin embargo, una coyuntura nunca seria lo suficientemente determinante para desmantelar
proyecciones de largo aliento, las cuales estan reflejadas en las continuas aspiraciones
socioculturales que se someten a cambios, pero también son aprovechados, neutralizados y
silenciados por algunas de las versiones oficiales, sobre todo aquellas relacionadas con el
extractivismo, en el cual se expresa una relacién directa y univoca entre el desarrollo petrolero y
la supervivencia de las comunidades indigenas. De ahi que la voz de los sujetos historicos tenga

que mostrarse y resaltarse para evitar cualquier posibilidad de silenciamiento.
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5.2. Reproduccion social

La reproduccion social es la consolidacion préctica de vinculos entre humanos de una misma
comunidad y entre comunidades. Los elementos ligados a la capacidad de reproduccion social
son la conformacion de redes parentales, y los acuerdos para el uso del agua y suelo por medio de
la continuidad del sistema social. Uno de los aspectos sociales fundamentales es la organizacion

mancomunada en las practicas de las mingas.

lustracion 5.2. Minga para la implementacion de tuberias en el centro poblado de la comuna

Fuente: Fotografia propia realizada en la comuna Pastaza, 2021.

Otro sistema es el productivo a través de chagras rotativas. Las chagras responden a técnicas
agricolas ancestrales milenarias que procuran la existencia de multiples cultivos en una misma
zona determinada no mayor a media hectarea. Aqui combinan productos de ciclo corto, mediano
y largo, para que el suelo pueda regenerarse en diversos niveles y el desgaste sea el menor
posible. Las chagras evitan la innecesaria degradacion de todo el suelo utilizado, lo cual es
importante si consideramos que estos suelos no estan destinados exclusivamente al monocultivo,
peor aun para fines comerciales (generalmente distribuidos hacia las ciudades). Las chagras
proveen alimentos para el consumo diario familiar y el mercado interno entre pueblos contiguos
de la propia Amazonia. La permanencia de estos valores practicos asegura el abastecimiento
generacional (nota de campo, comuna Pastaza, 2021).
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Gracias a este sistema tecnoldgico agricola, que ocupa espacios pequefios para producir, se
garantiza la soberania local sobre los modos de produccion y también sobre los medios de
produccion, si consideramos que los productos degradados naturalmente en las chagras, permiten
un compostaje sencillo y constante que evita la utilizacién de productos agroquimicos que venden
las empresas dedicadas al negocio lucrativo de los insumos agricolas. Estos insumos agricolas
contemporaneos han tenido una gran demanda en los campos de la Sierra y de la Costa, ya que
una parte muy extensa de estas regiones ha sido empleada para los cultivos de agronegocios que

compiten y distribuyen sus multiples productos, a gran escala nacional y a nivel internacional.

lustracién 5.3. Subsistencia, instalacion de una chagra

-l
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Fuente: Fotografia propia realizada en la comuna Pastaza, 2021.

La cuestion esta en que la colonizacion humana de la naturaleza provoc6 que los procesos de
sucesion y degradacion ambiental deban ser revisados y manejados por los propios seres
humanos. A esta accion se la denomina incidencia antrépica. Es decir, el uso del suelo con fines
productivos en base a la intervencion humana necesita practicas humanas que puedan regenerar el
suelo afectado. EI caso més destacado de esta intervencidn es la terra preta. EIl ser humano que
ha habitado la Amazonia sabe que la mayor parte de las tierras es de tipo arcillosa, esto debido al
proceso de lixiviacion que atraviesa constantemente la Amazonia. Con esto me refiero a lluvias
prolongadas que coexisten con altos niveles de calor o elevacion acelerada de la temperatura.
Este proceso natural evita que el suelo se humedezca por largos periodos de tiempo a manera de
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pantanos que si hay en otros lugares de la propia Amazonia. “El transito y libre acceso de los
comuneros por la selva, se da por la observacion continua de la humedad forestal que expiden los

arboles en la parte inferior del tronco” (entrevista a Hector Guatatuca, comuna Pastaza, 2021).

lustracion 5.4. Adaptacion, observacion comunitaria de la humedad forestal

Fuente: Fotografia propia realizada en la comuna Pastaza, 2021.

Frente a la lixiviacion, los pueblos amazonicos han realizado conexiones adaptativas de la
naturaleza mediante la desviacion del curso de los riachuelos. Asi se crean islas o varzeas con la
capacidad de filtrar el suelo arcilloso por debajo de la capa sobre la cual cae directamente la luz
solar. Ahi permanecen zanjas que dan un acceso permanente para el traspaso de productos y agua
para la tierra sin afectar el curso de los grandes rios como el Aguarico o el San Miguel, los cuales
empapan sus aguas sobre las riberas de los muchos poblados kichwas que hay en la actualidad en
el sector del Alto Aguarico. Sin embargo, estas zanjas no son elaboradas al azar, sino que son

disefiadas para contener dos tipos de agua, agua negra con sedimentos para nutrir las chagras, y
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agua blanca para que los pobladores puedan cocinar, beber y bafiarse (nota de campo, comuna
Pastaza, 2021).°!

lustracion 5.5. EI Alto Aguarico

Fuente: Fotografia propia realizada en la comuna Pastaza, 2021.

“Solo quienes han vivido y convivido en la Amazonia, podrian saber de primera mano lo
trabajoso que debio ser colonizarla de manera apropiada a las condiciones humanas de
subsistencia” (entrevista a Vicente Vargas, lider comunitario, comuna Pastaza, 2020). En la
siguiente ilustracion se puede apreciar que las casas cercanas a la laguna muestran la importancia
de estrechar el contacto con el yaku (agua) para generar la reproduccion social sostenible, donde
el agua es sindnimo de vida. Y, por otro lado, también esta la necesidad de flexibilizar el contacto
con la otra laguna para la regeneracion del sacha wiwa (animal de monte). En el centro
comunitario destaca la presencia de casas (wasi), de la cancha central, de una piscina que se usa
para bafarse y lavar la ropa, y de las lagunas. Alrededor de las lagunas estan las fincas en las
cuales estan instaladas las chagras de cultivos, principalmente, resalta la yuca, el platano, el
cacao y la palma de chonta. Se puede observar con claridad que hay dos caminos principales,

ambos pasan muy cerca de las lagunas.

51 Informacion propia recabada en la comuna Pastaza en base a observacion etnografica, 2021.
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lustracién 5.6. Croquis de la comuna Pastaza

Fuente: Elaboracidn realizada por Natalia Guatatuca, comuna Pastaza, 2022.
5.3. Adaptacion

La adaptabilidad kichwa que en un primer momento se da a través de la movilidad del pueblo, en
este caso especifico, desde la zona de Canelos hacia la zona de Cascales, muestra que los
patrones de adaptacién en modo desplazamiento han sido desplegados de una forma casi perfecta.
Con esto no quiero decir que no hubo vicisitudes ni contratiempos, sino todo lo contrario. Las
problematicas fueron resueltas en base a la resiliencia del pueblo, en combinacion mutual con la
resiliencia de la naturaleza. Es decir; el conocimiento kichwa de la naturaleza permitio adaptar en
el nuevo territorio las formas de regeneracidn que necesita el medio ambiente para que subsistan

tanto el ser humano como los demas seres de la naturaleza.
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lustracién 5.7. Comuna Pastaza, un lugar autoconfigurado para la habitabilidad

Fuente: Fotografia propia realizada en la comuna Pastaza, febrero de 2021.

Mas los pueblos colonos mestizos, sobre todo los que se han ubicado cerca o dentro de las
ciudades, todavia no comprenden que la adaptacion a la naturaleza es una necesidad inevitable
para mantener un ambiente localmente sustentable, pues existe un problema fundamental. La
extraccion de recursos naturales ha incidido en el imaginario de muchos colonos, quienes creen
firmemente, que su labor esta vinculada a la prestacidn de servicios para las compafiias
extractivas. Pero estos servicios basicamente estan centrados en el tercer sector dedicado a la
oferta de servicios no productivos. Y, por otro lado, un grupo de empresas y agronegocios
asentados en el norte de la Amazonia ecuatoriana, han captado tierras aptas para el monocultivo,

a través de sistemas de riego que han llegado con la modernizacion amazénica capitalista.

Esta modernizacién amazdnica que sentd las bases para el funcionamiento de las compafiias
petroleras, las cuales son consideradas como la maxima expresion de la produccion industrial en
Ecuador son sobrevaloradas. Ahora, si no existieran tierras de propiedad colectiva para las
comunidades ni reservas naturales que también son habitadas por pueblos indigenas, la Amazonia
habria sido depredada por completo para el crecimiento econdmico nacional. Sin el afan de
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generalizar, las cosmovisiones entre indigenas y blanco-mestizos son distintas, al menos al tratar
la resistencia, reproduccion social y adaptacion a la naturaleza. Una de las cuestiones mas
frecuentes en lo que se refiere a la idea mestiza al respecto, tiene que ver con el uso de
tecnologias modernas que eliminarian la destruccién ambiental, lo cual resulta ambiguo, si
consideramos, que “una modificacién fisicoquimica correspondiente al nivel mas alto de
restauracion, solo permite restaurar si lo consiguiente es conservar sin reutilizar el lugar” (Corti,
Gherardi y Gualtieri 2009).

Entonces surge una concepcion alterada de la conservacion ambiental que define una
modificacion bioldgica per se, lo cual en realidad requiere un constante monitoreo y una mejora
significativa en el espacio que ha sido contaminado o intervenido de forma agresiva, afectando no
solo los suelos sino también las lagunas, los rios y la salud de los habitantes. Definitivamente, el
manejo integral del sistema de chagras regula las necesidades del ser humano y de la naturaleza,
hasta de una forma preventiva. En la comuna Pastaza aln se puede observar vegetacion
abundante y biomasa aérea. Arboles, plantas altas y aves, son testigos de la resistencia,
reproduccion social y adaptacion al medio ambiente. Pese a todo esto, los peces y animales de
monte escasean en la actualidad, y la comunidad kichwa ha pensado seriamente en mitigar dafios

anteriores y posteriores a su llegada.

De acuerdo con los relatos de quienes fundaron la comuna Pastaza, éstos creen que hubo una
colonizacién conflictiva en las tierras que se ocuparon en los afios setenta. Tal como indica
Vicente Vargas, lider méximo de la comuna Pastaza, “gente sin saber, ni apreciar la naturaleza
estuvo en estas tierras y las dejo dafiando” (entrevista, comuna Pastaza, 2020). Este testimonio,
primero demuestra que entre el asentamiento del pueblo quijo en el norte de la Amazonia
ecuatoriana y el asentamiento del pueblo kichwa del Alto Aguarico en el mismo sector hubo
intentos frustrados de colonizacién que no dieron el resultado esperado y afectaron al ambiente.
Segundo, que debido a la modernizacion desarrollista de la Amazonia el pueblo canelo no pudo
colonizar en las mismas condiciones ambientales que habia en siglos pasados, pues desde antes
de su establecimiento actual ya habia dindmicas de “campamento temporal” en la selva y “casas

permanentes” en los centros poblados, lo cual ha afectado progresivamente al suelo.

La adaptacion a la naturaleza es un proceso a largo plazo. Aparte de mantener la regeneracion
ambiental, es necesario proteger aquellos sitios que podrian ser afectados por la propia
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intervencion humana. Si existe deforestacion es importante reforestar, sea que esto lo haga la
comunidad, el Estado o la naturaleza resiliente. Como ya se ha enfatizado, todas las acciones
resultan de procesos simultaneos y distintos, producidos en un mismo lugar. Asi ocurre con la
guema, pues en si misma, la quema no es perjudicial, pero hay que controlarla y contenerla. Pues
“la conservacion debe definir los mecanismos de sucesion ambiental (intrinseca) y de
restauracion (extrinseca), en caso de ser necesaria, para que el criterio biol6gico no interfiera con
el uso humano de la naturaleza. Cuando esto ocurre, se cae en practicas de exclusion que no son

beneficiosas, no s6lo de manera econdmica sino de forma ambiental” (Odum & Sarmiento 1998).

Asi, en la provincia de Sucumbios, las instituciones del Estado han reconocido al igual que las
comunidades, la pertinencia del trabajo conjunto, pero también diversificado y autonomo. La
cuestion esta en que las instituciones y las organizaciones sociales han tenido que compartir su
trabajo y sus expectativas. En esta socializacion, la mediacion y labor organizacional de los
carmelitas y otras misioneras ha sido relevante. En la comuna Pastaza reconocen que dicha
presencia misionera ha sido muy pertinente. Las drdenes religiosas también tuvieron que
adaptarse en sus ideas y proyectos, desde sus autoridades con la llegada del Obispo Gonzalo
Lopez en 1971, hasta a los misioneros y misioneras con las exigencias de una Amazonia
ampliamente. Pues debia plantarse una ética distinta, frente a la ignominia petrolera que dejo

muchas afectaciones ambientales.>?
5.4. El conflicto por la conservacion de las lagunas de Pastaza

Las lagunas de Pastaza, Shallwa Cocha y Muriti Cocha, han sido los bastiones del pueblo kichwa
del Alto Aguarico que migr6 desde Canelos hacia Cascales. Por un lado, la pertenencia sobre las

lagunas ha motivado mecanismos de control territorial enddgenos, que posteriormente fueron

52 Con esto me refiero, especialmente, al desastre ambiental ocurrido en 1987 tras el terremoto ocurrido en la actual
provincia de Sucumbios, dos afios antes de su provincializacion. Segun Vicente Vargas (entrevista, comuna Pastaza,
2021), el terremoto causo dafios estructurales en la tuberia del petrdleo, lo que contamind el rio Aguarico y volvio
inhabitables las orillas de este rio. Por esta razon, sin la debida reparacion ambiental por parte del Estado ni de las
compafiias petroleras, la comuna Pastaza tuvo que trasladar su centro poblacional un kilémetro hacia adentro
alejandose temporalmente de las riberas del Aguarico. Luego de varios afios, esos lugares fueron aprovechados para
implantar sistemas de chagras. La crisis desatada por el terremoto Ilevé a la accion colectiva de todos los pueblos de
Sucumbios, quienes presionaron al Gobierno Nacional y al Congreso Nacional para que procedan con la creacién de
la provincia.
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avalados por las autoridades del Estado. Y, por otro lado, la identidad de este pueblo kichwa
amazonico esta ligada directamente a las lagunas como parte de su bagaje hereditario cultural,
pues muchas de sus actividades festivas, de reproduccion social y de subsistencia estan
relacionadas a las lagunas. En ambos sentidos de autoidentificacion, la territorialidad sobre las
lagunas ha desencadenado procesos conflictivos con los pueblos vecinos. Esta conflictividad sera
detallada a continuacion.

5.4.1. Lagunas de Pastaza: Shallwa Cocha y Muriti Cocha

La reproduccion social a traves de la permanencia de practicas que consolidan las dindmicas de
parentesco, continuidad generacional, y la adaptacion a la “nueva” selva descubierta por los

kichwas que dejaron Canelos desde 1965, fueron parte significativa de los momentos de ruptura
en la organizacion territorial de la Amazonia. Este conglomerado de acciones tuvo vaivenes que

fueron conciliados justamente por la aplicacion de la resistencia, reproduccion y adaptacion.

Antes de 1965, las provincias de Napo y Pastaza fueron creadas en el afio 1959, reemplazando la
anterior organizacion politico-territorial que correspondia a una sola provincia de Oriente, la cual
estaba dividida en dos cantones: Archidona y Canelos. En esta linea, la provincia de Pastaza se
sobrepuso a Canelos, no solo en importancia administrativa, sino también en el imaginario
amazonico, ya que la grandeza del rio Pastaza superaba a la denominacion de Canelos como un
centro econdmico que basicamente se dedicaba a la explotacion de la canela. Esto sin dejar de
lado que era la puerta de entrada al rio Bobonaza y a las comunidades indigenas kichwas

asentadas en este sector, entre ellas estdn Pacayacu, Sarayacu y Juan Montalvo (Garcia 1985).

Pero la formacidn de la nueva provincia de Pastaza, en menos de una década después, significo
también su expansion con el desplazamiento migratorio del pueblo kichwa canelo hacia la
provincia de Napo, a lo cual se incluye la posterior provincia de Sucumbios, creada en 1989, que
alberga al sector del Alto Aguarico o Cascales. Esta transicion situada en la movilidad indigena
plante6 que “la primera comuna de kichwas canelos fue llamada Provincia Pastaza. Sin embargo,
al ya existir la provincia de Pastaza, el nombre cambio a Comuna Pastaza Central” (entrevista a
Natalia Guatatuca, comuna Pastaza, 2021). Al respecto, la puerta de entrada a las lagunas

Shallwa Cocha y Muriti Cocha ha sido nombrada Laguna Pastaza, lo cual muestra un amplio
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sentido de pertenencia al lugar del que surgié la etnogénesis migratoria de esta nueva generacion
de kichwas canelos asentados en las riberas y cercanias del rio Aguarico.

Cada una de las lagunas representa la variedad de las condiciones necesarias para la resistencia,
reproduccion social y adaptacion del pueblo kichwa canelo y de la Amazonia en forma conjunta e

inseparable.

La primera laguna, Shallwa Cocha, significa la laguna de los peces. Aqui se hallan las mejores
especies de peces para el consumo de la comunidad. Una de ellas es el bocachico, aunque también
hay moluscos o concha negra, guaninche, pirafia, bagre, vieja anguila, caimanes y tortugas
charapa. Todas estas especies son alimentadas por la propia hierba acuatica y por el lechuguin. La
laguna esta rodeada por un bosque verde, con arboles que alcanzan los 50 metros de altura
(entrevista a Natalia Guatatuca, comuna Pastaza, 2021).

Esta variedad en la biodiversidad de especies es la que mas adelante nos permitira entender el
porqué de los conflictos suscitados a partir de la colonizacién intensiva de la Amazonia y la

fundacion orgéanica de pueblos, cooperativas y comunas.

La segunda laguna, Muriti Cocha, significa la laguna de los moretes. Los moretes son los frutos
gue provienen de una palma o palmera amazénica. Este alimento es el predilecto de los animales
de monte, por lo tanto, el lugar es propicio para la caceria de la comunidad. En la laguna, las
guantas, guatusas y venados tienen agua para beber y moretes para comer. Esta zona no recibe
visitas de turistas ni de personas ajenas a la comunidad por el riesgo de que espanten a la fauna
que vive alli. Estan prohibidas las actividades madereras comerciales y la pesca regular, aunque
pertenezcan a la comuna Pastaza. Sin embargo, si se realizan actividades de tala, pesca o caza,
éstas deben realizarse con cautela para no espantar a las especies (entrevista a Natalia Guatatuca,

comuna Pastaza, 2021).

Ambas lagunas reciben consideraciones especiales que son supervisadas por los socios de Pastaza
o Iscai Cocha. Actualmente, en el siglo XXI, la comuna recibe la visita de turistas que pueden
pasear por la laguna Shallwa Cocha en botes. Estas pequefias embarcaciones fueron entregadas
por el Municipio de Cascales, para incentivar el turismo comunitario y precautelar los montes. En
el caso de la tala de arboles, esta flora debe reemplazarse enseguida y ser utilizada para otros

fines, esto sucede con el uso de los arboles de platano para la caceria.
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lustracién 5.8. Adaptacion y subsistencia, trampa de platano para la caceria

Fuente: Fotografia propia realizada en la comuna Pastaza, 2021.

Desde los afios 60 hasta la actualidad, la vocacion por preservar las lagunas y cuidar las especies
ha sido interconectada con la capacidad turistica del lugar, mas alla de que el turismo en si mismo
tenga que ser monitoreado por los habitantes de la zona. La cuestion se profundiza en la
territorialidad que provoca la interaccion entre el lugar y sus pobladores. Méas aun si la vida de los
unos depende de la visién de los otros. Esta seria la consideracion conceptual para entender dos
significados: 1) la “cosmovivencia” como la vida integrada entre humanos y naturaleza (lo que
incluye trabajos de cooperacion entre humanos); 2) las “cosmovisiones” en la Amazonia como
modos de observar y distinguir que los humanos responden a la naturaleza, no s6lo por la

necesidad de usufructuar sino por la necesidad de convivencia.>®

53 Los conceptos de “cosmovision” y “cosmovivencia” adquieren sentido, y sentidos histdricos, puesto que la carga
significante estd en lo comunitario como espacio de construccion de imaginarios simbélicos que recrean
constantemente formas identitarias donde los mitos, ritos, representaciones y practicas propician una manera de
mirar el mundo y por ende de actuar en él. En este sentido configuran memoria histérica ya que contribuyen a asumir
formas de vida subjetiva y colectiva enlazando y retejiendo a la comunidad en una manera particular de ver e
interpretar el mundo de la vida (Quintar & Quifiones 2016, 24).
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lustracién 5.9. Trabajo de campo con Natalia Guatatuca

Fuente: Fotografia propia realizada en la comuna Pastaza, 2021.

5.4.2. Desarrollo del conflicto por las dos lagunas

La historia de los conflictos relacionados a las lagunas Shallwa Cocha y Muriti Cocha ha sido
mediada por configuraciones parentales y territoriales surgidas en el centro-norte de la Amazonia
ecuatoriana. La movilidad amazdnica que se da desde la segunda mitad del siglo XX gira
alrededor del poblamiento del cantdn Puyo, al cual llegaron familias de distintos lugares
cercanos, y el lugar méas insigne fue Canelos, antiguo centro administrativo de la Amazonia
ecuatoriana, al igual que sus ramificaciones conectadas con Mera, una de las cuales era el Puerto
de Santa Ana. La importancia para aquella época de la actual parroquia de Canelos no s6lo esta
ligada al espacio local como punto de partida migratoria, sino también como eslabon entre los
antiguos habitantes de la Fase Pastaza: el pueblo quijo. Quijos, yumbos y kichwas canelos

formarian la continuidad estructural desde Pastaza hasta Sucumbios.

156



lustracion 5.10. Laguna Pastaza: Shallwa Cocha, centro vital de la comuna

Fuente: Fotografia propia realizada en la comuna Pastaza, Shallwa Cocha, 2021.

lustracién 5.11. Muriti Cocha en fase de regeneracion cuando los nutrientes o sustancias densas del
suelo permanecen consistentes antes de la época lluviosa

Fuente: Fotografia propia realizada en la comuna Pastaza, Muriti Cocha, 2021.
A partir de la promocion estatal de la colonizacion amazonica, potenciada desde el gobierno
militar constituido en 1963, muchos grupos de canelos decidieron poblar el Puyo. Pero la
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conflictividad por la presencia de muchos colonos mestizos e indigenas en el Puyo se conect6 con
el programa de colonizacion de la provincia del Napo, que incluia la posterior provincia de
Sucumbios, creada recién en 1989. El proceso de colonizacion y reforma de estos territorios
amazonicos, que luego devino en la provincializacion de Sucumbios, duré aproximadamente diez
afios, entre 1965 y 1975, época en la que se promocion0, se organizo6 y se fundaron un conjunto
considerable de comunas en el sector de Lumbaqui, Cascales y Lago Agrio.

Rodolfo Vargas (entrevista, comuna Pastaza, 2021)°*, relata que “las familias Vargas y Guatatuca
fueron las pioneras en movilizarse. Primero llegaron Joseé Vargas y Esteban Guatatuca. José era
tio de Vicente Vargas y Esteban era primo de Alonso Guatatuca, éstos ultimos llegaron el 15 de
diciembre de 1971 y fundaron la comuna”. Si se sigue los patrones culturales kichwas de la
Amazonia, estos se emparentaron entre ellos a través de las hermanas. Asi, “Vicente Vargas se
emparejo con la hermana de Alonso Guatatuca, mientras que, Alonso Guatatuca se emparejo con

la hermana de Vicente Vargas” (entrevista a Rodolfo Vargas, comuna Pastaza, 2021).

Seguin Héctor Guatatuca (entrevista, comuna Pastaza, 2021)°° “los socios fundadores llegaron a
principios de los afios sesenta al Alto Aguarico y tomaron posesion efectiva del territorio,
siempre con la preocupacion de que otros colonos pudieran asentarse en estas tierras, que segun
sus abuelos les pertenecia como parte de su herencia territorial”. La herencia territorial proviene
de la identificacion kichwa con la Amazonia norte. Tanto el derecho propio como la cultura

endogenizada incentivaron esta posicion.

Francisco Reyes (entrevista, Lago Agrio, 2021)%° sefiala que el sector del Alto Aguarico se volvio

mayormente indigena amazdnico, porque, pese a la entrada de colonos mestizos, costefios,

54 Entrevista propia realizada a Rodolfo Vargas, comuna Pastaza, 2021. Rodolfo es hijo de Vicente Vargas, uno de
los fundadores de la comuna Pastaza. El naci6 en la comuna y en el afio 2020 fue designado presidente de la
comunidad.

%5 Entrevista propia realizada a Héctor Guatatuca en la comuna Pastaza, 2021. Héctor es hijo de Alonso Guatatuca,
hermano de Leonardo Guatatuca y padre de Natalia Guatatuca. El nacié en la comuna Pastaza y es uno de los socios
gue mas le interesa conocer la historia de su comunidad y conservar las costumbres kichwas amazénicas.

%6 Entrevista propia realizada a Francisco Reyes, Lago Agrio, 2021. Francisco naci6 en la provincia de Sucumbios.
Sus padres llegaron de Santo Domingo porque decian que en el Oriente era igual de facil tener tierras, pues el mismo
proceso de colonizacion sucedid en la provincia de Santo Domingo. Ahi cualquier persona pobre podia adquirir
tierras, trabajar en los terrenos, alquilar o vender como uno quiera. La crisis econdmica ha obligado que estas
précticas sean muy comunes en las zonas rurales. El oficio formal de Francisco es ser chofer de una camioneta. El
realiza servicios de flete y taxi, pero también ha leido y reflexionado sobre todas las historias que relata el anterior
prefecto de apellido Afiasco. Jorge Afiasco es considerado un historiador y pionero de la colonizacidn en Sucumbios.
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indigenas de la Sierra y afrodescendientes, todos estos grupos, que primero se vieron en la
necesidad de ocupar las areas aledafas a la parroquia Santa Cecilia, lugar central para la posterior
definicion de los primeros pozos petroleros, después optaron por desplazarse especificamente al
sector mas cercano al pozo Lago Agrio 1. Asi, al inicio todos los colonos mestizos se encontraron
para habitar en Santa Cecilia, pero después, liderados por la familia Afiasco ocuparon la actual
ciudad de Lago Agrio. Entre Santa Ceciliay Lago Agrio hay entre 15y 20 kilometros de
distancia, entonces la prioridad era conformar un nuevo asentamiento. Los trabajos y servicios
que podian ejercer los colonos de otras regiones del pais se desplazaron hacia los sectores
destinados al extractivismo, no solo en relacion con el petroleo, sino también a la extraccion de

oro en el sector del Playon y de La Bonita.

Desde el criterio kichwa amazdnico, la orden de la dictadura militar [para 1973] era tumbar el
80% del monte donde habia colonos, incluyendo [territorios] de los pueblos kichwas amazdnicos.
Entonces, donde todavia no habia colonos entraban los militares. Méas habia sargentos que
ocupaban tierras y después llegaban las familias de esos militares y las familias de la gente que
trabajaba en los ministerios. Eran momentos de mucho nerviosismo, pero los kichwas no cedieron
las tierras que [les] pertenecia (entrevista a Héctor Guatatuca, 2021). Esto se complementa con el
criterio colono mestizo, en el cual se afirma que uno de estos casos insignes de familias militares
era la familia Rosas en Lumbaqui. Estas familias ocuparian cargos publicos como la tenencia

politica de la parroquia Lumbaqui (entrevista a Francisco Reyes, Lago Agrio, 2021).

Entre los afios 60 y 70, la ocupacion de tierras tuvo varios momentos de apropiacion y cesion de
tierras entre todos los colonizadores. En este sentido, los pueblos kichwas al final se quedaron en
un area determinada, cercana a las reservas naturales y a las ciudades. Y los otros pueblos
colonos crearon ciudades, ayudados por toda la madera, piedra y petréleo que fueron explotados.
Para mediados de los afios setenta, los pueblos colonos de otras regiones de Ecuador ya habian
aprendido a cazar, a cultivar en las chagras o fincas familiares y a aclimatarse en las condiciones
climaticas de la selva. Esto igual significaba un gran desafio debido a la ausencia de servicios
basicos como agua potable y luz eléctrica. Pese a ello, Lago Agrio ya era un gran campamento
abastecido para actividades administrativas, extractivas y comerciales. Casi todos los productos

explotados en el desmonte fueron utilizados para la creacion de las ciudades amazonicas.
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Aun asi, ciertas familias colonas de la Sierra, entre ellas los Alban y los Robles, insistieron en
poblar la actual ciudad de Cascales. Esto con motivo de la construccion de la carretera Baeza-
Lago Agrio. De igual manera sucedio con los Jacome que se establecieron en el sector de
Lumbaqui, una poblacion ubicada mas al oeste de Cascales (entrevista a Francisco Reyes, Lago
Agrio, 2021). De esta manera, Cascales y Lumbaqui, por el norte colindaban con tierras habitadas
por cofanes y por el sur con tierras habitadas por kichwas amazonicos. A la par, se constituian
zonas de reserva natural que para los afios ochenta serian plenamente identificadas como
propiedades colectivas indigenas de la Amazonia en base a la delimitacion geogréafica realizada

desde los afios cuarenta.

Inicialmente, llegaron dos kichwas canelos a partir de 1965, después fueron cuatro hasta que en
1971 fundaron la comuna con seis socios. Para 1975 la comuna Pastaza Central ya contaba con
cuarenta socios. Luego la comuna se dividio en tres sectores: Pastaza, Pachakutik y Shayari.
Luego, todas se constituyeron en comunidades. La promocion y constitucion comunal tardd no
mas de diez afios y consistié al menos para el pueblo kichwa canelo en un proceso de
exploracion, colonizacidn, explotacion laboral, incertidumbre y constancia. Asi lo relata Vicente
Vargas (entrevista, comuna Pastaza, 2021): “para quedarse y tener lugar en este nuevo territorio
no bastaba con asentar un par de parejas jovenes que luego procrearian y verian crecer a sus
hijos. La realidad era que muchos colonos también intentaron establecerse en la misma zona,
otros indigenas y mestizos reclamaban el Alto Aguarico por haber trabajado en la construccion de
la carretera petrolera”. Esta via de comunicacion andino-amazonica seria estratégica para la

modernizacion nacional de la época en cuestion.

La construccion de la carretera entre Lago Agrio y Baeza fue realizada a mediados de los afios
70, luego conectada al tramo Quito-Papallacta dejé como resultado el asentamiento, a lo largo de
esta via, de un conjunto de poblados que antes no existian. Este suceso en especifico permitié la
consolidacién de ciudades como Lumbaqui, Cascales y Lago Agrio. Pero la fuerza de trabajo era
muy difusa y variada, es decir, no todos los tramos cortos eran trabajados con la misma
intensidad ni con la misma gente. Algunos tramos cortos ni siquiera se movian porque los
trabajadores no iban a la obra. Los colonos mestizos a veces no iban por falta de pago o por
salarios reducidos, mientras los indigenas no trabajaban por la desconfianza generada por los

capataces, quienes excedian la carga laboral y tampoco les pagaban lo acordado. “Los capataces
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eran de las haciendas que abandonaron los indigenas de este sector” (entrevista a Vicente Vargas,
comuna Pastaza, 2021).

Aun asi, casi todas las carreteras de segundo orden, conectadas a la carretera principal entre Lago
Agrio y Quito, fueron construidas por pueblos indigenas, quienes ocuparon practicamente todos
los sectores adentrados en la Amazonia y establecieron sus propias chagras y comunidades. Sin
embargo, “siempre hubo la sospecha y el peligro de que avance la lotizacion mestiza” (entrevista
a Vicente Vargas, comuna Pastaza, 2021). Varios sectores ya habian sido concedidos a los
colonos de la Sierra y de la Costa por parte de indigenas amazdnicos. Esto era parte de la
propuesta de ordenamiento territorial ejecutada por el Estado para conectar ciudades y campos,
pero eso si, provocando una separacion que evite conflictos. A la postre, la tierra se costeaba con
tierra, pese a las intenciones de generar intercambios monetarios por la propiedad. Esto también
auspicio que los indigenas permanezcan cerca de las ciudades y observen lo que sucedia de

manera integral.

La propuesta de ordenamiento territorial planteada y ejecutada por el Estado, marcaba una suerte
de “ventas” y titulaciones que dividan sectores de indigenas y sectores de mestizos, ya que la
migracion masiva, empez0 a provocar conflictos y enfrentamientos entre pobladores. De esta
manera, los indigenas sentian que esas tierras concedidas por ellos mismos eran legalmente
ocupadas por los colonos serranos, indios, costefios y afrodescendientes. Entonces, “la estrategia
del pueblo kichwa canelo fue Ilamar a varios parientes y compadres” (entrevista a Vicente
Vargas, comuna Pastaza, 2021), quienes aln vivian en Santa Ana, Santa Clara o Puyo para que
habiten en Pastaza y asi no pase otra gente (mestiza, afrodescendiente o indigena) desde otros
lugares de Ecuador que nunca antes habian pisado la Amazonia y no sabian como “moverse” en

la selva.

Entre los pobladores kichwas canelos que llegaron para consolidar la comuna Pastaza estaban
Fausto Vargas, Simon Vargas, Dionisio Vargas, Dario Vargas, Santiago Vargas y Raul Vargas.
Entre las familias VVargas y Guatatuca se gestioné toda la conformacion legalizada de la comuna
Pastaza, la cual lleg6 a albergar otros sectores, que, con el pasar de los afios se separaron en otras
comunidades. Una de las razones era que las otras comunas fueron mayormente ocupadas por
kichwas del Napo o napo runa, quienes llegaron del Tena, Arajuno y Misahualli. Estos optaron
por fundar sus propias comunidades y exigir ciertos lugares de provision natural como las
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lagunas, una de esas comunas era Pachakutik o Yana Rumi (entrevista a Héctor Guatatuca,

comuna Pastaza, 2021).

lustracion 5.12. Don Alonso Guatatuca uno de los socios fundadores de la comuna Pastaza en 1975

Fuente: Fotografia propia realizada en la comuna Pastaza, 2021.

Una vez arribaron mas kichwas canelos, la situacion de desplazamiento y conformacion de la
“unidad” territorial indigena kichwa amazonica en el sector del Alto Aguarico ya estaba en plena
consolidacién. La cuestién comenzo a complicarse, sin embargo, cuando los ultimos kichwas
amazonicos en colonizar, empezaron a reclamar para si mismos las dos lagunas que hay en el
lugar. En los afos 70 aparecieron disputas internas y separaciones en calidad de comunas, que
finalmente decantaron en que las lagunas no tendrian “propietarios” sino “socios”, nadie debia
vivir ahi en las orillas, pero debian ser cuidadas por el pueblo kichwa que Ilegd primero a este
sector: el pueblo kichwa canelo. “Entre todos los pueblos indigenas acordaron restringir la pesca
en las lagunas, usar técnicas nativas de pesca, limitar el uso de barbasco o dinamita y utilizar
redes artesanales con las que abastezcan su consumo interno” (entrevista a Vicente Vargas,

comuna Pastaza, 2021).
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Pese a las intenciones de resguardar la pesca en términos de largo plazo para todos los indigenas
del sector, muchos pescadores se dedicaron a vender pirafias, bagres y bocachicos en los
mercados de las ciudades. Las ciudades iniciaron procesos intensivos de expansion con la
instalacion de los campamentos petroliferos, y este fue uno de los motivos principales para el
aumento de la caceria y la pesca en esta zona de la Amazonia ecuatoriana norte. En este sentido,
surgio el dilema intercomunitario por establecer intercambios comerciales con las ciudades, sin
que esto afecte la provision de las comunas. El problema se profundizaria los afios posteriores a
la década de los setenta, con la intervencion de organismos e instituciones de regulacion
ambiental. Supuestamente, la nacionalizacion de los recursos naturales terminaria con este tipo de
problematicas, pero en la realidad, la migracion superd las actividades de “control”.

lustracion 5.13. Habitantes de la comuna Pastaza resguardan las lagunas de Pastaza por més de 50
anos

Fuente: Fotografia propia realizada en la comuna Pastaza, 2021.

Ademas, los pueblos colonos llegaban motivados por las estrategias de colonizacion y las tacticas
programadas por el propio Estado ecuatoriano de activar la produccién en la Amazonia, asi,
cualquier actividad que incentive la permanencia colona no debia considerarse como un

obstaculo, a menos de que la actividad traiga conflictos o enfrentamientos entre pobladores. En
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esta linea, los pueblos kichwas asociados en el Alto Aguarico decidieron que las dos lagunas no
debian ser un espacio para la conflictividad y fue el pueblo kichwa canelo quien asumio que la
finalidad de estas lagunas debia ser el consumo propio y no la explotacion turistica ni comercial.
“Una de las prioridades comunitarias ha sido la conservacion de los pambiles, para mantener los
pantanos y el nivel de captacion de agua para las lagunas. La tactica comunal giré alrededor de
establecer tierras intocables que fueron donadas por Simoén Vargas™ (entrevista a Natalia

Guatatuca, comuna Pastaza, 2021).

La explotacion comercial ha sido una actividad de larga data en la Amazonia, relacionada a una
diversidad de productos como la canela, la quinina, el caucho, el platano, el té, la palmay otros
relacionados a la mineria. En cambio, la actividad turistica tomo fuerza en el siglo XX tras la
difusion de contenidos relacionados a la selva “indémita” que debia conservarse en
contraposicion a los grandes negociados petroleros. El conflicto de intereses entre mantener la
selva “virgen” asociada a indigenas nativos protectores de la selva se ha visto como parte de la
determinacion geogréfica de los pueblos amazonicos, cuando en efecto, muchos agentes del
“desarrollo” amazdnico, entre ellos los misioneros y los lideres indigenas, ya habian establecido
la linea programatica de las alianzas para integrarse a la modernizacion propuesta por el Estado.

Por eso, una postura que todavia se mantiene en controversia es la conservacion ambiental.

Aunque la modernizacion y la integracion nacional no se efectuaron siempre en términos de
confianza plena y mutua, esta misma forma de intervencion planteaba una serie de vias
institucionales para la negociacidn entre agentes o actores involucrados, y asi, quedaba un
margen de respuesta por parte de los colectivos indigenas organizados. La inclusion politica fue
una de las mas importantes resoluciones estatales, considerando la presion que se realizaba desde
distintos lugares de la serrania con organizaciones como la Federacion Ecuatoriana de Indios
(FEI) desde los afios cuarenta. La actitud coercitiva de los gobiernos dictatoriales entre 1963 y
1979, habria desencadenado el debilitamiento de las bases del Partido Comunista. Este partido se
planted y configurd la organizacion de la gran mayoria de comunidades, basado en la Ley del
Régimen de Comunas vigente desde 1937.

Ademas, antes de finalizar el periodo de las dictaduras militares, en 1977 como una manera de
soslayar las vicisitudes ocasionadas por efecto de la reforma agraria militar, que simplificé la
adquisicion de tierras, basandose en el precepto de que eran “baldias” y estaban vaciadas de
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derechos consuetudinarios para las poblaciones indigenas, pues solo el 7% de los titulos de
propiedad fueron entregados a los pueblos nativos, considerando un total de 4584600 hectéreas.
Entonces, se promulgd la Ley de Colonizacion de la Region Amazonica Ecuatoriana y se cred el
Instituto de Colonizacion de la Region Amazonica Ecuatoriana (INCRAE). En los papeles,
aquella ley y dicho instituto llevarian una mejor linea programaética, pero no fue asi. En los afios
ochenta los problemas se agudizaron y el estado fue desacreditado por todos los pueblos ya

asentados en la Amazonia (Ruiz 2000, 51-71). La Amazonia se veia de nuevo abandonada.

Con esto, la avalancha de problemas, desacuerdos o conflictos sociales ocasionados por el
modelo de desarrollo nacional acaecieron en la complejidad de la colonizacion programada, ya
que rebaso las capacidades institucionales del estado y dej6 en la Amazonia un vacio de servicios
basicos que no se resolveria hasta el siglo XXI. Bilsborrow (2004) y Eguiguren (2017), coinciden
en un factor histdrico preponderante. Desde 1960 hasta la actualidad, el panorama integral
previsto para la Amazonia ecuatoriana paso de la implementacion de estrategias para el desarrollo
nacional hacia una escala superior y quizas insostenible de movilidades internas y externas que
recibieron el influjo de la reforma agraria, la colonizacién y el extractivismo (Bilsborrow,
Barbieri y Pan 2004; Eguiguren 2017). Asi, las dificultades por sostener un modo de desarrollo
especifico implantado para una nacion fueron traspapeladas con las formas variadas de vivir y

convivir con el desarrollo.

Entonces, el control estatal debia pasar por la institucionalizacion y asociacion de las actividades
indigenas, campesinas y colonas. La planificacién de este modelo de intervencion a nivel
nacional ya consideraba la idea de que la Amazonia podria convertirse en un espacio propicio
para la resistencia. Por esta razdn, la inversion extranjera fue continua y vendria de la mano de las
misiones religiosas renovadas. La intencion pastoral estaba correlacionada de forma directa con
las nuevas estructuras liberales de produccion que integraran la industria con el sentido de
comunidad. Esto ya se venia ejecutando en el resto del continente, y al parecer, el régimen de
haciendas era correlativo a la protesta, no solo por la fuerte organizacion indigena consolidada en
su interior, sino también, porque hasta las organizaciones externas, incluidas las religiosas

catdlicas progresistas, auspiciaban la caida de las haciendas y la reforma agraria.
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5.5. Shamanismo kichwa amazonico

Ante la multiplicidad de actividades fomentadas por el Estado a nivel local, los pueblos kichwas
amazonicos han debido precautelar sus elementos culturales, sin que éstos sean perseguidos o
juzgados por las autoridades estatales. En ese sentido, resalta la tematica del shamanismo como el
elemento “oculto” que persiste totalmente en el imaginario colectivo de los comuneros, pero esta
parcialmente empleado en las comunidades. Al menos en la comuna Pastaza, la figura del
shaman es omnipresente, ya que no hay una persona con las capacidades de realizar el
shamanismo, pero si hay manifestaciones particulares de la accion shamanica en gran parte de la
comunidad; lo que sugiere un factor de resistencia cultural marcada por la continuidad de las
creencias kichwas amazdnicas, en medio de ciertos cambios en su forma aplicativa. Esto permite

reencontrarse con el concepto de “aparicion y desaparicion” que ha sido analizado anteriormente.

En este caso, tomando el concepto vivido de “samai” o energia mitica de poder que ha tratado
Michael Uzendoski (2006, 162-170) en sus multiples hallazgos etnohistoricos. Entonces, existe
en el caso de la comuna Pastaza un evento de transferencia del samai, desde el conocimiento
shamanico maltiple y omnisciente en si mismo desde el shaman, hacia la valoracion espiritual,
vital y resguardada de las lagunas en la comunidad y para la comunidad. Es decir, el samai fue
vertido hacia las lagunas cuando ha sido socializado entre los comuneros, sus autoridades y el
shaman de la comunidad.
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lustracion 5.14. Samai en la cultura kichwa amazdnica

Samai: energia vital, afinidad y consanguineidad kichwa

“La historia mitica rompe las barreras étnicas, temporales y coloniales que forman parte de las historias
convencionales” (Uzendoski 2006, 170). Sin embargo, las historias en una manera conjunta muestran el devenir
historiografico, |a disciplinariedad de la Historia y los puntos de conexién o desconexion histérica.

“El samai o circulacién de sustancias historicas se burla de los procesos coloniales, de su logica social” (Uzendoski
2006, 170), pero eso no quiere decir que deba anularse a la dinamica migracion-colonizacion como un patrén de
la estructura cultural.

Samai y migracién en En procesos de Hacia laslagunasu
territorios purinas transferencia o otros seres no
circulacion. humanos.

Fuente: Elaboracion propia realizada en base a mi diario de campo, afio 2021, y al siguiente articulo: Uzendoski,
Michael 2006. “El regreso de Jumandy: historicidad, parentesco y lenguaje en Napo”. Quito: Revista ICONOS. N°
26, pp. 161-172.

5.5.1. Metamorfosis shamanica en hibridacion

En la busqueda por encontrar el estado pristino de las “cosas”, muchos investigadores han
entrado en la epistemologia que propone el pensamiento filoséfico universal. Esta cuestion que al
parecer ayuda a la inteligibilidad de la vida, se basa en ordenar los conceptos segun el paradigma
de lo binario, que incluye acepciones dualistas sobre lo “bueno” y “malo”, lo “salvaje” y
“civilizado”, lo “tradicional” y “moderno”. Sin embargo, este campo que habria favorecido la
distincion entre las cosas, a través del uso estructurado de las palabras, no ha podido explicar el
sentido de las metamorfosis, del shamanismo y de las hibridaciones, porque son cuestiones que
no sélo abarcan conceptos generales, sino modos de vida y acciones de los sujetos a quienes se

les atribuye tal o cual comportamiento, sea por negacion como por afirmacion de su identidad.

A cada cultura corresponde un campo de historicidad, y un acontecimiento o fendmeno (como el
shamanismo en hibridacion) es en realidad un hecho de significacidn, y en tanto significacion
depende de la estructura cultural para su existencia y efecto (Sahlins 1997, 142). Aqui, retomo la

idea central de mi estudio, la etnogenesis migratoria, con la intencién de explicar un concepto
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historico, a partir del campo de historicidad cultural al cual pertenece. Por tanto, para este caso
puntual, la historia conceptual del shamanismo, como parte de un campo de historicidad que
emerge de las culturas, es visto desde sus propios cambios y continuidades en la Amazonia
ecuatoriana, esto permite afirmar la existencia de varias historias interconectadas en funcion del
shamanismo; para ello, es importante redefinir o delimitar cuales son las culturas que entran en

este panorama empirico.

La cultura kichwa amazdnica comparte, justamente, la incorporacion de culturas en hibridacion,
relacionadas a procesos de “interfaz cultural”, concepto trabajado por Norman Whitten Jr. (1987)
y citado en multiples ocasiones para este estudio, en el cual la colonizacién de uno o varios
territorios en tiempos especificos ha implicado metamorfosis y transferencias colectivas e
individuales donde han estado involucrados grupos blanco-mestizos, afrodescendientes, shuar,
zapara, waorani, sionas, secoyas, cofanes, kichwas de la Sierra y campesinos jornaleros de la

Costa (ahora denominados montubios) entre los siglos XIX y XX.

Entonces, si existe algin término o categoria conceptual que se adapte de manera mas explicita al
proceso integrado de cambios relacionados al shamanismo en la Amazonia ecuatoriana, es la
concepcion de “metamorfosis shamanica en hibridacion por transferencia del samai”. Esto alude
a varias consideraciones historicas las cuales han marcado cambios en las estructuras culturales
de los pueblos que han practicado el shamanismo, aun cuando este término no haya sido utilizado
por todos sus practicantes, pero si haya llegado a diversas esferas culturales. Por ejemplo, la
esfera nacional de mediados del siglo XX traspuso las fronteras de la “integracion” a través de la
ideologia del mestizaje, todo esto, méas alla de las particularidades que aparentemente no han sido
transformadas por dicha ideologia politica.

Una de las particularidades es el intercambio entre el rito y el mito. La ritualidad del shamanismo
alude al momento en si mismo, cuyo valor es intrinseco, mientras el mito dota los medios
necesarios para que su condicion se expanda extrinsecamente, o sea, por fuera del momento con
el proposito de fundamentar relatos acerca de lo ocurrido en los ritos. Esta condicion conjunta es
plenamente simbolica, por lo que, puede ser entendida y aplicada dentro de la finalidad
shamanica. El resto de las cuestiones anexas como las terapias, el curanderismo, la venganza, el
poder y la shamaneada son partes constituyentes de las narrativas, en las cuales se ve lo
amazonico como aquel lugar deseado pero incomprendido.

168



En este sentido, es necesario entender que hay varias formas de localizar el alcance del
shamanismo y aproximarse a su complejo desenvolvimiento, una de las maneras méas
representativas se halla en el seguimiento de la figura del shaman, quien es el sujeto que aplica la
agencia del shamanismo; sin embargo, esta persona, pese a su autoidentificacion subjetiva y
objetivizada por un sinnimero de investigadores, no siempre se muestra como un sujeto
historico, sino que denota la presencia de maltiples sujetos, objetos y lugares historicos. Ademas,
la apreciacion de su aparicion o desaparicion es una cuestion ontoldgica, es decir, lo shamanico

depende de las perspectivas generadas en lo cultural, para este caso en la figura de las lagunas.

Retomando a Philippe Descola (2005), este autor explica un fendmeno fundamental para este
estudio, que es la presencia simultanea de cuatro tipos de ontologias relacionadas al ser humano
amazonico y no amazénico, que bien pueden ser empleadas al caso ecuatoriano. Las ontologias a
las que se refiere son: animista, naturalista, totémica y analdgica; sin que esto pretenda
determinar la inexistencia de otras ontologias y relacionamientos entre naturaleza y cultura. De
hecho, en la naturaleza cada ontologia puede ser provechosa en cierto momento historico. Asi
como el didlogo, la lucha también tiene un sentido mediador y altamente expresivo, mas adn, si
todo esto esta recargado por un discurso practico y selvatico que se compone de la fuerza de los

rios, la excelencia de los montes y el poder de las lagunas.

Las apreciaciones mas contemporaneas del vinculo entre naturaleza y cultura, de alguna manera,
intersecan la posibilidad de comprender el shamanismo como una préctica en constante
mutacion; previo al periodo de contacto fijado a finales del siglo XV y posterior a los intensos

debates ideoldgicos del s. XX.

El shamanismo ha podido eludir, resistirse, mimetizarse y cambiar en una multitud de espacios
que han apropiado las practicas shamanicas, relacionandolas a la ontologia que sea mayormente
compatible al lugar que sea tomado como referencia. No es de extrafiar que entre los propios
pueblos kichwas haya una mayor o menor prevalencia del shamanismo, sin que esto signifique
una ruptura con la estructura cultural kichwa amazénica, sobre todo en otros aspectos de su modo
de vida, entre estos estan la resistencia, adaptacion a la selva y reproduccion del parentesco.
Finalmente, estd la movilidad de los pueblos en relacidn con las actividades de expansion
econdmica-territorial como las chagras, las mitas, las reducciones o los concertajes que al salvar
sus diferencias conceptuales fueron fundamentales para la fusion de experiencias shamanicas,
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ante todo, para sobrevivir en la Amazonia con la pretension de convivir en la biodiversidad de la

region amazonica y sus maltiples habitantes.

5.5.2. Shamanismo en la comuna Pastaza

En el caso de Pastaza, formalmente, “la nueva comuna fundada por el pueblo kichwa canelo en
los afios 70” (entrevista a Héctor Guatatuca, comuna Pastaza, 2020), y la relacion ser humano-
naturaleza ha cambiado de manera profunda. Por un lado, para la subsistencia el sistema de
chagras alrededor de las lagunas ha permitido la reproduccion de la vida, gracias a la produccion
sostenida de alimentos y condiciones regenerables del suelo, plantas, animales y agua, para
mantener la caceria, pesca, recoleccion y agricultura. Por otro lado, las influencias externas a la
comuna, como los programas estatales de colonizacion masiva alrededor de las comunidades
indigenas, incluyeron la deforestacion en areas de produccion maderera, minera, petrolera 'y
agropecuaria. El influjo pastoral activé multiples formas de catecismo, evangelizacion y contacto,
las cuales ocultaron la necesidad de potenciar la actividad shaménica que si se vio en la zona de
Canelos, pero desapareci6 en la zona de Cascales sector del Alto Aguarico, Sucumbios.

En las comunas se difundio la idea de lo peligroso y nocivo que resultaba el shamanismo, ante las
bondades y beneficios de una creencia catolica renovada tras el Concilio Vaticano Il, que ademas
venia catapultada por los programas desarrollistas. Entonces, “segin los comuneros fundadores
de la comuna Pastaza, no solo llegé una mejor idea del Jesus salvador, sino que llegaba con el
pan bajo el brazo” (entrevista a Héctor Guatatuca, comuna Pastaza, 2020) en un lugar que carecia
del pan como fuente de alimentacion. En este sentido, se multiplicaron los bienes materiales,
desde alimentos como el atln, la sardina y el pan, casi todos industrializados, hasta plantas de luz
eléctrica, techos mas resistentes que las ramas de las palmas, motosierras y otros insumos que
superaban a las velas, espejos, machetes y vestimentas propias de las ciudades, las cuales han
Ilegado afios atras, por comerciantes, funcionarios publicos y misioneros, quienes entraban a las
comunas con regalos y objetos cada vez mas sofisticados y practicos para ejecutar los planes
estatales de maximizar la vocacion productiva de Cascales; principalmente, primero

agropecuaria, segundo minera y tercero maderera.

“Los fundadores de la comuna Pastaza que se asentaron en el Alto Aguarico dieron paso a la

expansion de su familia” (entrevista a Héctor Guatatuca, comuna Pastaza, 2020), partiendo del
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nacleo familiar para aumentar los miembros de sus propias familias y la productividad de la
comuna en funcion de las lagunas. Entonces, “se dieron cuenta que otros indigenas también
deseaban ocupar el mismo sector, esta situacion traeria rivalidades que seguramente podrian

Ilegar a problemas por shamanismo” (entrevista a Leonardo Guatatuca, comuna Pastaza, 2021).

Ahi fue que varios fundadores varones regresaron al Puyo e invitaron a sus primos y demés
familiares jovenes para que pueblen la comuna Pastaza para el afio 1975. Con este calificativo
comunal, Pastaza ya podia consolidarse bajo su propia estructura cultural. Lo mismo hicieron los
kichwas napo runa. En menos de diez afios constituyeron sus comunidades y no permitieron la
entrada de mestizos porque “no sabian trabajar el monte y traerian la discordia” (entrevista a
Héctor Guatatuca, comuna Pastaza, 2021). Asi, toda la década de los afios setenta sirvié para
repartir la propiedad colectiva sin considerar la presencia de shamanes poderosos que los
condujeran. Aunque eso si, “se buscé la forma de que llegue un curandero, conocedor del poder
de las lagunas, a la comuna Pastaza. Este fue el caso de José Yumbo emparejado con Orlinda
Vargas, hija de Dionisio y Margarita Vargas. Lastimosamente, José Yumbo no era un shaméan
poderoso” (entrevista a Héctor Guatatuca, comuna Pastaza, 2021) en todos los sentidos

shamanicos que expliqué anteriormente.

Solo que el pacto para la conformacion comunal, ademas que exigia la apertura de caminos,
canales y abastecimiento de alimentos para los nuevos pueblos y ciudades, los indigenas debian
detener toda clase de “brujerias” y practicas shamanicas que pudieran afectar al resto de colonos.
Frente a esta situacion, los presidentes de las comunidades quedaron a cargo de la autoridad
comunal, y los socios convinieron en un conjunto de reglas que evitaban la guerra interétnica, lo
cual incluia desalentar la formacion de shamanes, lo cual, al menos en teoria traeria la
pacificacion entre comunas y comuneros. Entonces frente otras practicas derivadas de los rituales
gue convinieron no realizar, visible y aparentemente, el animismo quedd sin efecto; con esto me
refiero a la relacién material de los tocados de plumas, ceramicas, pinturas corporales, danzas,
mausica ritual y samanes; pero ese poder fue transferido a las lagunas para la subsistencia y la

perduracion de la vitalidad de los comuneros emparentados.

De acuerdo con el testimonio de Vicente Vargas (entrevista, comuna Pastaza, 2021),
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Entre las familias que llegamos en el principio, varias teniamos el apellido Vargas, sabiamos que
era bueno estar entre familiares porque nuestros padres nos dieron el consejo de salir juntos hacia
aca. lgual nosotros desde nifios ya queriamos dejar el Puyo, tener esposa, también hijos. La cosa
era irnos del Puyo, ahi estuvimos un tiempo, pero decian gue el gobierno daba mas tierras en el
norte, y salimos hacia all4. Para nosotros nunca fue un problemay eso que yo tenia 17 afios.
Cuando llegamos, el lugar era distinto y nadie llevaba shaman, pero habia lagunas para vivir bien
[Entonces] y nos acostumbramos a vivir asi, y hasta ahora, cuando hay lios por shamanes lo
resolvemos primero entre los que llegamos al inicio. Casi no hay shamanes acg, la mayoria son de
otros lados y eso nos afecta mucho, pero ahi nos organizamos y seguimos adelante, a veces nos

quejamos o vienen policias, [pero] muy pocos, igual los misioneros nos ayudaban a vivir en paz.
Junto al anterior relato, Leonardo Guatatuca (entrevista, comuna Pastaza, 2021) manifiesta, que:

En los altimos afios hemos tenido que recomponernos por efecto de las shamaneadas. Mi hermana
fue victima de ello. Y mi cufiado Patricio tuvo que actuar y enfrentarse a uno de los socios. Esta
familia que no era parte de los fundadores hizo el dafio, y ahi tuvimos que viajar a Tena, Puyo y
Ambato buscando a los shamanes brujos. Al final los encontramos y toc6 pagar mas de mil
ddlares para que mi hermana Margarita se recupere. Después paso el tiempo, mi cufiado se cambid

de comunidad y aun nos estamos recomponiendo. En la actualidad todo esta mas tranquilo.

Los testimonios de Vicente Vargas (entrevista, comuna Pastaza, 2021) y Leonardo Guatatuca
(entrevista, comuna Pastaza, 2021) muestran que el pueblo kichwa de la comuna Pastaza ha
podido reorganizarse con y sin influencia del shamanismo. Este tema, dentro de su complejidad
marca el ritmo de vida en la comunidad, sea por efecto directo o indirecto, la figura del shaman
interno y externo altera las relaciones en la comuna, pero también motiva nuevos fendmenos en
los que intervienen de manera principal los socios fundadores, como ha sido la organizacion
enddgena para conservar las lagunas, ademas de la participacion de las personas involucradas,
también ha llegado gente externa. Aun asi, Vicente Vargas (entrevista, comuna Pastaza, 2021)
sefiala las debilidades de no tener un shaman mas poderoso en la comuna Pastaza, “a veces si
seria bueno que nos respalde un shaman de aqui mismo, porque de otros lados la gente hace el
mal y no podemos protegernos por igual”. Esta opinion denota que pese a la “privacion” del
shamanismo desde los afios sesenta, hay situaciones actuales en las que no desaparece su

necesidad dentro de esta estructura cultural.
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llustracién 5.15. Resistencia y reapropiacion, petroglifo cofan localizado en el sector Cascales

P

Fuente: Fotografia propia realizada en la comuna Jesus del Gran Poder, sector anexo a la comuna Pastaza, 2021.
Por otro lado, los petroglifos, como el que se observa en la anterior ilustracion, representan el
poderio shamanico de la cultura amazdnica cofan, con la cual el pueblo kichwa canelo ha estado
vinculado en procesos de interfaz cultural. Asi, tras la reconfiguracion territorial acaecida en el
siglo XX, este simbolo pétreo paso al patrimonio cultural de la poblacion kichwa asentada en este
sector de Cascales quienes también lo asocian con el poder del shaman, con la salvedad de la
inexistencia de rituales especificos vinculados a la cuestion shaméanica; eso no significa que los
pobladores desconozcan su poderio o no intenten relacionarlo a las practicas de los abuelos
curanderos, ya que ellos recogen las hierbas que estan alrededor del petroglifo y las sacuden al
soplar alcohol de cafia sobre el cuerpo de sus familiares cuando necesitan recomponer su estado
fisico. Sin embargo, vale repetir, que los curanderos también reconocen sus propias limitaciones

cuando deben defenderse de ataques shamanicos mas poderosos.

Entonces, el shamanismo en una forma mas oculta persistid, la comunicacion con los animales de
la selva también continud, pero en condiciones de mimesis contemporaneas, sobre todo,
incorporadas a lo cotidiano en relacion con las lagunas, pese a no ser manifestadas en rituales
enfocados en las tradicionales performativas shamanicas en eventos publicos. En cambio, las
“nuevas” practicas o ritualidades incorporadas alrededor de las lagunas se han realizado en las

cacerias, la pesca, las fiestas al interior de las casas en el margen de lo “privado”, que para los
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pueblos kichwas nunca dejan el caracter de lo comunal. Asi, el pueblo kichwa canelo debid
transformar sus maneras de representacion en asambleas y espacios de socializacion,
reproduccion social y subsistencia. Los comuneros convinieron en adaptarse a la ideologia del
mestizaje propuesta por la sociedad ecuatoriana mestiza y “ocultaron” las performativas
anteriores al desarrollismo, sin que esto signifique la desaparicion de las manifestaciones y
simbologias culturales previas, sino méas bien convertidas en fenomenos “distintos” con un valor

regenerativo constante.
5.6. Conclusion

En este capitulo he mostrado las distintas facetas empiricas de la resistencia, reproduccion social
y adaptacion del pueblo kichwa del Alto Aguarico. Aunque ambos conceptos pueden distinguirse
claramente en las actividades ligadas al sistema de chagras, también puedo afirmar que parte de
su entendimiento proviene de los patrones culturales de migracion y colonizacién. Los patrones
culturales han estado vigentes a lo largo de esta tesis, y muestran la singularidad de la
transformacion y continuidad cultural, lo cual ha elevado la capacidad de anélisis y
diferenciacion, mediante signos, simbolos y significados, en formas hibridas de resistencia,
reproduccion y adaptacion que son muy vastas, ademas de denotar procesos de mimesis, alteridad
y resistencia que también conjugan la base de una estructura cultural kichwa amazdnica a veces

difusa y distopica.

El efecto de la complejidad relacional esta, entre otras variantes, en el nexo que hay entre el
shamanismo con el resto de las cuestiones que mantendrian un orden organizativo como es la
llagta o comunidad. Pese al supuesto alejamiento o disfuncion de la actividad shaméanica en
tiempos de modernizacion, el shamanismo permanece e inquieta a todos los involucrados, sobre
todo en momentos de civilizacion y colonizacion, pues esta actividad subvierte y advierte, pero
también reordena lo establecido, de formas casi incomprensibles para los agentes de la
modernizacion. Ni siquiera el misticismo occidentalizado ha podido penetrar por completo en
este campo materializado de acciones y afecciones continuas. Cuando se establece la presencia
del shamanismo, s6lo puede ser coaccionado mediante otro similar. Asi, la pretendida integracion
nacional cae en un desface que solo se podria regenerar a partir del momento determinado por la

accion shamanica conllevada de la mano de la energia mitica del samai.
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Algo similar al shamanismo sucede con el componente de las chagras, ya que su funcionalidad
comunal a veces es rebasada por las condiciones inmateriales que crea y no pueden ser
reemplazadas por otras practicas como los jornales al interior de las fincas. Asi la chagra tiene
una vida propia y un valor inclaudicable, que mantiene las relaciones comunitarias mas alla del
valor dinero. Por encima de la relacién comercial esta el encuentro permanente entre comuneros.
La relacion entre subsistencia y salario por jornal es una parte muy minima dentro del modo de
vida kichwa, aunque a veces pareceria que los vinculos entre socios son meramente orientados
por una necesidad de comercio. Componentes de la estructura cultural kichwa como el
shamanismo y la chagra permiten entender lo contrario y llegar a resistencias, reproducciones

sociales y adaptaciones continuas realizadas por los miembros de la comuna.

Pastaza se ha convertido, a través del tiempo, en una comunidad que ha creado lugares que
carecian de figuras de ordenamiento territorial. El pueblo kichwa se ha apropiado del concepto
para volverlo una parte componente de su estructura cultural. Pese a esto, la poblacion kichwa
sabe que el modelo tiene contradicciones, condiciones y efectos que podrian limitar o afectar un
modo de vida méas asentado en la familia ampliada (desde el inicio mismo de un fenémeno
migratorio), sin la necesidad de lidiar o acordar con socios que no sean familiares. Sin embargo,
las redes de parentesco se han extendido tanto por todas las comunas kichwas que es muy dificil
identificar la falta de lazos parentales entre los socios, al menos si se considera el largo periodo
de convivencia que han tenido con las comunidades cercanas, asi como se ha visto reflejado en el
proceso de etnogénesis migratoria, para este caso “iniciado” o “reiniciado” entre los afios sesenta

y setenta en la Amazonia ecuatoriana.
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Capitulo 6. Historicidades comparadas de etnogénesis migratoria

Es posible establecer comparaciones [historicas] entre las caracteristicas de diferentes pueblos,
desde diferentes aspectos como son: 1) diversidad cultural donde se concibe a la cultura como una
pluralidad. Asi, el estudio de la cultura obliga al analisis de las relaciones que unen y separan al
ser humano y a la naturaleza; 2) parentesco entre diferentes sociedades y sus influencias; 3)
subsistencia y sistemas econémicos de las culturas o civilizaciones; 4) religion y expresion

simbdlica transcendental; 5) organizacion familiar, sistemas sociales y politicos
-Manuel Marzal.

Este capitulo es un ejercicio empirico-conceptual de historicidades comparadas en relacion con lo
recopilado en el capitulo anterior sobre los relatos kichwas canelo sobre la etnogénesis
migratoria. La intencidn es hallar componentes estructurales en ciertos puntos de la Gran
Amazonia. A manera de referencia, resaltan los procesos de conquista, colonizacion y
transformacion de los sistemas productivos (en muchos casos extractivistas) en toda la region

amazonica.

La historiografia etnohistérica elaborada en el siglo XX, combinada a un enfoque microhistérico
y perspectivista de las tradiciones orales de las poblaciones contemporaneas y al respectivo
estudio de archivos, me permiten analizar la complejidad de los procesos de movilidad humana y
etnogénesis migratoria. Puesto que, “la organizacién territorial vincula a las poblaciones
indigenas modernas a aquellas del periodo de contacto; surgidas en el transcurso de las Gltimas
cinco décadas, sugieren que estas tematicas siguen arraigadas en las reflexiones de arquedlogos,

etndlogos e historiadores” (Grenand 2014, 407).

Asi, las conceptualizaciones realizadas sobre el pueblo kichwa canelo en el oeste amazonico de
Ecuador pueden dialogar con otros estudios y casos, a partir de sus propias historicidades,
temporalidades, cambios y continuidades. EIl argumento de este capitulo es evidenciar que los
pueblos estudiados han participado activamente de diversos procesos de movilidad y etnogénesis,
todos ellos, en una temporalidad y contextos distintos que han activado su propia etnogénesis

migratoria.

Para este fin, he tomado como referencia, aparte del pueblo kichwa canelo movilizado entre

Canelos y Cascales en las fronteras del pie de montafia y la Alta Amazonia de Ecuador, al pueblo

176



wayapi en los limites del noreste amazdnico, entre las Guayanas y Brasil; al pueblo guarani en el
sudeste de la Amazonia, quienes se han trasladado entre las fronteras de Brasil, Bolivia y
Paraguay; y por ultimo, a manera de epilogo condensador del efecto colonizador amazénico al

pueblo wampi localizado en el noroccidente de la Amazonia peruana.

Por estas razones, en forma de planteamiento puesto en discusion, sobre todo en lo metodoldgico,
he denominado esta historicidad comparada como una relacion de pueblos de “frontera
panamazonica”, en el sentido de que todos los grupos citados, han conformado poblaciones que
han debido entrar y salir de la Gran Amazonia; 0 mantenerse, activarse y reaccionar en diversos
momentos de su propia historicidad; en tanto, han generado condiciones de habitat amazdnico
pero también han sido condicionados por rutas migratorias fluctuantes, relacionadas a procesos
de disputas territoriales, modernizaciones, integraciones nacionales y cambios culturales

amazonicos.

Lo que aqui desarrollo no trata, necesariamente, la relacion entre poblaciones vecinas y
contemporaneas entre si, sino méas bien, la comparacion entre poblaciones lejanas que comparten
el hecho de ser o haber sido poblaciones de frontera panamazoénica, lo cual las convierte en
poblaciones en movimiento. Este concepto lo empleo con la intencidn de analizar no sélo el
argumento reiterado de la constante movilidad de las poblaciones amazdnicas, sino también, que
hay fendmenos coyunturales los cuales han motivado la migracion y la permanencia de los
pueblos en territorios especificos, por lo tanto, me refiero a procesos sucedidos en distintos
periodos de tiempo. El eje tematico siempre sera la relacion que existe entre el pueblo kichwa

canelo (referente de esta tesis) y los otros pueblos analizados en este capitulo.

Asi, he armado una corta red historica que aporta a las discusiones sobre la raiz ontolédgica de la
Amazonia en sus fronteras espaciales. Para esto me remito a la existencia de una conciencia
cartografica amazonica. En palabras de Alf Hornborg (2005) “un aspecto interesante de tal
conciencia cartogréafica es su extension regional en el espacio. Esto ha sido destacado
recientemente por la documentacion de ciertas ceremonias entre grupos de habla arawak en el
noroeste de la Amazonia (Hill 1993, 2002; Vidal 2003 en Hornborg 2005, 591). Estos grupos

estarian emparentados con grupos quijos y shuar, ambos concatenados a los kichwas.
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Las especificidades amazonicas se pueden hallar tanto en los rituales ceremoniales como en las
précticas de navegacion fluvial, el comercio, la agricultura intensiva, la jerarquizacion y las
identidades geograficamente extendidas, que jugaron sin duda un papel crucial en el surgimiento
de un sistema de intercambio regional en la Amazonia precontacto con el mundo luso-hispano.
Incluso el cultivo de yuca y su intercambio por parte de grupos indigenas ligados a las vertientes
linguisticas tupi y arawak, alrededor del afio 3000 A. C., definio la distribucion de las familias
lingtisticas en la Amazonia (Hornborg 2005). En un periodo de tiempo extensivo que bordea
5000 afios de historia amazonica es inevitable plantear no solo las raices ontoldgicas, sino
también las variaciones idiomaticas, ceremoniales, comerciales y territoriales. Algo parecido
podria suceder si acoto la temporalidad a cinco siglos. Los factores de ethogénesis migratoria

siguen una ruta expansiva.

En la red acotada, primero identifico la relacion entre wayapis y kichwas canelos desde el siglo
XVIlal XVIII que indica factores de incidencia colonial en la identificacion cultural dentro y
fuera de la Amazonia. Segundo, la relacion entre los pueblos guarani y kichwa canelo desde el s.
XIX al XX que sefiala condicionantes y elementos de orden republicanista empatados con la
posterior formacion del estado nacional desarrollista. Y tercero, la relacion entre los pueblos
kichwa canelo y wampi en el contexto de la segunda mitad del s. XX. Esta Ultima comparacion es
diferente a las dos anteriores ya que aqui no realizo un analisis entre distintas temporalidades sino
de dos grupos humanos envueltos en coyunturas similares de colonizacion programada por los

estados nacionales a mediados del s. XX.

De esta forma pretendo no caer en anacronismos, pero si mostrar que las tematicas observadas en
los anteriores acapites van configurando temporalidades contextualizadas en un sentido de
historicidad panamazdénica, donde las estructuras culturales de los pueblos amazénicos devienen
de historias conectadas, que han creado familias etnolinguisticas como la wayapi, guarani,

jibaroana y kichwa amazonica.

Udo Oberem (1971) sugiere la conexién entre los pueblos kichwa canelo y quijo (antiguos
habitantes de la Amazonia). Para la época colonial se establece un movimiento migratorio que
parte de la cordillera oriental 0 amazonica de la Real Audiencia de Quito y luego se establece en
la Serrania para después retornar a la Amazonia, precisamente, al sector de Canelos o del Alto
Bobonaza (Oberem 1971, 40). Ahi se dio un proceso de etnogénesis por “interfaz cultural”, en el
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cual los poblados quijos devienen en el pueblo kichwa canelo al relacionarse y habitar con los
otros pueblos de la Amazonia (Whitten 1987, 53). Similar movimiento es el realizado por el
pueblo wayapi en las Guayanas. Ahi también se realizaron procesos de entrada y salida que
culminaron en una etnogénesis que los insertd en la identidad criolla (Grenand 2014). Asi, los
procesos de colonizacion y migracion amazonica muestran patrones culturales en diversas

temporalidades.

Alfredo y Piedad Costales (1983), quienes hicieron una radiografia completa de los pueblos
amazonicos para los afios 80, sugieren que los guaranies llegaron desde Brasil y Paraguay, hacia
los confines de la provincia de los chiquitos. Con el correr de los afios se desperdigan y forman
numerosas tolderias, ranchos y ndcleos humanos de consideracién, sobresaliendo los pueblos
tapuis, penoquequias, lateraquies, lapis, otuquies, carigueros, patoreras, siracuas, uracaritias,
guasicuyas y guafarocas en las proximidades de las serranias de San José, provincia de
Cordillera. Esta etnogénesis migratoria lleva a considerar la habitabilidad interétnica amazonica
de los guaranies entre Brasil, Paraguay y Bolivia, esto Gltimo en el territorio correspondiente a las
selvas orientales de Santa Cruz (Costales & Costales 1983, 131). En este sentido, afirmo que los
pueblos guaranies también entran en el complejo sistema de permanencias y migraciones de las

“fronteras panamazonicas”.

En sintesis, me baso en la literatura y en las interpretaciones ya existentes para argumentar que en
la etnogénesis migratoria se puede observar la existencia de una red ontoldgica en la Amazonia.
Para esto, recurro al concepto de pueblos amazonicos de frontera panamazénica, porque me
ofrece la caracterizacion de una Amazonia en movimiento que se transforma para alcanzar
diversos estados de permanencia, como ha sucedido en el caso de los wampis, sin que esto afecte
de forma absoluta o determinante las estructuras culturales de los pueblos originarios indigenas
de la Gran Amazonia; aunque ocurran diversos matices en materia de colonizacion y
subsistencia. En este sentido, se podria entender los alcances de la civilizacion amazénica, dentro

de factores y condiciones modernizantes, integracionistas y funcionales al campo gubernamental.
6.1. Movilidad humana: canelos y wayapis

La lectura de los archivos desde el inicio del siglo XV1I hasta las politicas de sedentarizacion de

la segunda mitad del siglo XX lleva a observar movimientos y escisiones amazonicas comunales
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importantes (Grenand 2014, 413). Por antonomasia, los movimientos migratorios son percibidos
como la consecuencia de la adaptacion al medio amazonico. Este factor no puede ser
cuestionado, aunque los estudios arqueoldgicos atestiglien la existencia de sitios perennes para el
periodo precontacto o contemporaneo al contacto. Asi, el poblado del cacique Yayo Anakayouri
en la Montagne d’ Argent (bahia de Oyapock) existio durante méas de treinta afios entre 1596 y
1630 (Rostain 2012). Esto evidencia, condiciones de habitabilidad en multiples espacios mas alla
del amazodnico, es decir, en espacios de “frontera” que marcan vinculos en este caso con el Caribe

0 con regiones no amazonicas de los actuales Brasil, Guayana o Venezuela.

Las constataciones de este tipo desapareceran luego. Observadores europeos insistiran en la
incesante movilidad de los amerindios. “Por decirlo de alguna manera los indigenas nunca viven
en un poblado bien establecido; pero se puede decir que acampan porgue, cuando se cansan de
quedarse en un mismo lugar, recogen todo lo que tienen, lo cual es poco, y con sus esposas, Sus
hijos y sus canoas, se van; y en el primer lugar que les gusta acampan y hacen una vivienda”
(Marets 1690, 58). En el caso del pueblo kichwa canelo fueron las parejas méas joévenes y sin hijos
las que optaron por la movilidad. Esto aduce una proyeccion temporal de la ampliacion familiar
del parentesco interétnico en el ayllu, situacion que también se realizo a lo largo del siglo XX
junto con los programas de colonizacion estatal (entrevista a Vicente Vargas, comuna Pastaza,
2021).

Este proceso debe entenderse a la luz de dos factores contradictorios que hacen oscilar la politica
extranjera de las naciones amerindias postcolombinas. En una primera instancia, la voluntad de
adueniarse de los bienes importados por los europeos fue decidora para las interacciones
poblacionales. Después, para el siglo XX, fue plausible la intencién de participar de los
beneficios que podria traer el desarrollismo. Los bienes importados de Europa se han convertido
ademas en los servicios importados por el Estado de bienestar europeo, los cuales ya fueron
instalados en muchos paises y regiones colindantes (Grenand 2014, 413). En relacién con el
Ecuador, la Amazonia ecuatoriana fue, si no, la Gltima region geografica nacional en adherirse a

los programas de colonizacion, liberalismo y extension del campo productivo en general.

Para los pueblos amazénicos fue definitoria para sus intereses organizativos y demandas
demogréficas coloniales, la necesidad de evitar las epidemias, el trabajo forzado y la instalacion
de las misiones jesuitas y dominicas del siglo XVII. Luego, las redes de contrabando, la
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corrupcion en los negociados o contratos entre compafiias y estados, y la explotacion intensiva-
tecnificada de recursos naturales, también han sido desde el s. X1X el motor de las movilidades
(Oberem 1971). Esto sugiere un conjunto de factores que llevaron al desplazamiento indigena, los
cuales serian fundamentales al momento de organizar la logistica de los programas estatales del s.
XX. En Ecuador, diversos procesos institucionales y politicos fueron necesarios para implantar
las reformas liberales, en una Amazonia que estaba considerada como un espacio desprovisto de

gobierno y en franca disputa desde los siglos XIX y XX.

Entre los procesos institucionalizados y promovidos por el Estado-Nacién en América del Sur,
hay que realizar varias distinciones entorno a los agentes intermedios que participaron en la
modernizacion e integracion nacional, y uno de los mas significativos fue la agencia de los
jesuitas o la Compariia de Jesus. Ahora, para la reflexion histdrica, en el noreste amazénico de las
Guayanas y Brasil, la conflictividad con las misiones jesuitas fue preponderante y determinante al
momento de consignar territorios nacionales, justamente por las anteladas tensiones y ajustes de
los limites internacionales entre lusos e hispanos para los siglos XV1y XVII, o entre portugueses
y criollos para todo el siglo XVIII, lo cual, también se visualizé a escala republicana dentro de los
conflictos entre misioneros, sertanistas (comerciantes fluviales amazdnicos) y poblados de

colonos americanos entre los siglos XIX y XX.
6.2. Etnogénesis migratoria: canelos y wayapis

Si bien la abundancia étnica del siglo XV1I no puede ser tomada al pie de la letra, el desplome
demogréfico es, por su parte, muy real. Hoy en dia, no se registran mas de nueve poblaciones
indigenas en el este amazonico correspondiente a las Guayanas. Algunos pueblos como el wayapi
son el producto de recomposiciones autoctonas en zonas de refugio alejadas; otros como el
pueblo palikur son el resultado directo de las politicas coloniales. Los trabajos que analizan la
autohistoria de los pueblos tiriyo (Grupioni 2005), wayana (Chapuis 2007, Duin 2009), wayapi
(Grenand 1982, Tilkin-Gallois 1986) y palikur (Grenand & Grenand 1987) han permitido sacar a
la luz una cantidad pletdrica de grupos fundadores, pero es importante recalcar que muchos de
ellos no son ni méas ni menos que aquellos evidenciados en los siglos XVII'y XVIII (Grenand

2014, 413). Los grupos actuales ademas pueden ser identificados con otros posteriores.
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Las sociedades contemporaneas han funcionado como embudos, en los que, la absorcion de
grupos demograficamente muy disminuidos, se asentaban en las mismas reglas sociales que
durante los primeros siglos del contacto. Asi, tanto los pueblos wayapi como kichwa canelo son
eslabones de extensas cadenas de recomposicion identitaria en territorios determinados, y es
justamente esta condicion la que marca las caracteristicas de la movilidad, al igual que la

estructura cultural subyacente de permanencias como parte de la etnogénesis migratoria.

En el caso del pueblo piriou en Amap4, zona del Alto Camopi, para 1674 y el Alto Oyapock para
1688, se asentaron como una etnia individualizada. En el siglo X V11, este grupo fue parte de una
red de intercambios y alianzas que incluyen a grupos wes, akokma, maouriou, makapa y norak.
Al sury al este, estaban en contacto con otros grupos caribe, principalmente taripi y aramakoto.
En el primer tercio del siglo XVI11, estos grupos van a migrar hacia la cuenca baja para acceder a
objetos del comercio europeo. En los afios 1730, la apertura de las misiones jesuitas atrajo a todas
0 una buena parte de las poblaciones antedichas, a las cuales se unen refugiados del Contesté
(zona discutida entre Francia y Portugal), kusari en particular (Grenand 2014, 413-414).

Aqui, se muestra claramente la relacion reciproca entre subsistencia, organizacion social,
recomposicion territorial y movilidad humana, tal cual se observa con los pueblos wayapi, piriou
y kichwa canelo. Los pueblos wayapi y piriou ubicados en las Guayanas, una de las zonas mas
lejanas hacia el noreste amazdnico, se transformaron y fusionaron con otros grupos; mientras el
pueblo kichwa canelo, en el centro-oeste de la Amazonia de Ecuador, inmigré por fuera y dentro
de la denominada Alta Amazonia para subsistir (Lathrap 1970). Asi los pueblos se involucraron
en procesos similares de interfaz cultural. El pueblo kichwa canelo fue parte del grupo
aglutinante de otros pueblos en mestizaje. Aun asi, otros grupos igualmente posicionados o
predominantes que permanecieron en el tiempo fueron los pueblos shuar, quienes subsistieron,

coexistieron y se fusionaron en distintos poblados en la zona centro-sur amazonica.

En las Guayanas, posteriormente al decrecimiento demogréafico indigena amazénico hacia 1850,
el etnébnimo piriou desaparece en favor del titulo de “indigenas criollos”; ya en el s. XX, se
vuelve a encontrar su huella en la cuenca baja del Oyapock, en vias de criollizacion, bajo el
calificativo “Mouns pie so” (“gentes del salto de agua”) en referencia a su conocimiento ancestral
del cruce de las primeras cascadas, y en la genealogia wayapi, bajo aquel de imiawaku, “gente de
la cuenca baja”. Hoy en dia estan totalmente inmersos en la poblacion criolla de Saint-Georges de
182



I’Oyapock, asi como entre el pueblo wayapi de las Guayanas (Grenand 2014, 414). La baja
densidad demogréfica de los siglos XVI1'y XVIII se ve alteada por la identidad criolla 'y el
mestizaje de los s. XIX y XX en los cuales otras identidades indigenas alcanzan mayor

preponderancia, lo cual no significa necesariamente, que se hayan despojado de su cultura.

En este sentido es notable como la identificacion étnica ha sido entrecruzada por los calificativos
propios del lugar al cual se hace referencia su estancia, su desplazamiento o su permanencia. En
el caso del pueblo kichwa canelo una de sus identificaciones hace referencia a Canelos, en la
actual provincia de Pastaza, mientras otra referencia recae en la comuna Pastaza en el Alto
Aguarico en la actual provincia de Sucumbios, y otra mas reciente a Iscai Cocha (o “dos lagunas”
en espafiol) denominacién que refiere “varias consideraciones sobre los pueblos kichwas, entre
estas, a las caracteristicas del lugar, a la fuente de la subsistencia del grupo indigena, a su lengua
y a su genealogia muy propia del sitio que habitaron sus antecesores quijos” (Oberem 1971, 34).
Asi, su identidad deviene en “gente proveniente de las lagunas”, sea por la ocupacion del lugar

como por el tiempo que tardo esta cultura en desplazarse por la Amazonia durante cinco siglos.
6.3. Resistencia, reproduccion social y adaptacién: canelos y guaranies

Ciertamente las dinamicas de resistencia, reproduccion social y adaptacion a la selva amazonica
representan tres postulados fundamentales del pueblo kichwa canelo en su relacion con las
multiples formas de naturaleza, la mas difundida y convenida por las sociedades nacionales e
internacionales, tiene que ver con la naturaleza como sindnimo de medio ambiente natural, al
cual pertenecen los montes o bosques, las montafias, los rios, las lagunas, las plantas y animales
que habitan en esta naturaleza. Sin embargo, al reconocer la existencia de otras formas de
naturaleza sociocultural, se puede entender a través de la cosmovivencia amazénica, otras
maneras de habitabilidad en comunidades, pueblos y ciudades; asi también, se puede observar
diversas formas de representacion e identificacion con otras etnias, poblaciones, y, ante todo, con

seres no humanaos, visibles y no visibles, en tanto sujetos a la percepcion particular.

Estas formas de reproduccion social, al menos para el siglo XX, han combinado la subsistencia
con la plenitud en los territorios asignados en distintos niveles de acuerdo, negociacion e
imposicion. En este sentido, el sistema de chagras mantenido por el pueblo kichwa canelo ha

debido lidiar con las actividades de ingreso al mercado local, nacional e internacional
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caracterizado por los monocultivos, lo que, por ende, incluye deforestar y quizés activar la
explotacion maderera forestal (entrevista a Vicente Vargas, comuna Pastaza 2017; Whitten
1987). En el caso del pueblo guarani la extension de los monocultivos en sus territorios ha sido
mucho mayor que en el caso de los kichwas canelos, aun asi, los huertos familiares guaranies
sostienen el autoconsumo para subsistir, mientras que a la par se han consignado grandes terrenos
al cultivo de yerba mate y soja para agronegocios particulares, con cultivos muy perjudiciales que

han erosionado el suelo.

Para el caso de la Amazonia, la sostenibilidad de la tierra productiva no solo depende de las
précticas de uso del suelo, sino también de las condiciones naturales. En la Alta Amazonia, la
presencia de las islas o varzeas reparten las aguas (negras) con sedimentos para la agricultura, y
en cambio, las aguas claras (blancas) son empleadas para el consumo del liquido vital en terrenos
mayormente planos, sobre todo, esto sucede en lo que respecta a la zona de Canelos en Pastaza y
Cascales en Sucumbios. En cambio, para el caso de los guaranies la violencia con la cual se
disputo6 durante siglos su territorio, derivo en una fragmentacion poblacional en una bldsqueda
incesante por conseguir vertientes acuiferas, para que no se destruya la naturaleza y para que una

gran cantidad de grupos deriven de una interfaz acaecida entre la selva y el Chaco.

La simpatia guarani hacia los jesuitas devino principalmente del interés de esta orden religiosa
por mantener las condiciones minimas de subsistencia para este pueblo, primero, alejandolo de
los conflictos militares, y segundo, constituyendo espacios que deberian ser defendidos por los
propios guaranies organizados en torno a las reducciones y a las fuentes de agua (Rojas Britez
2012, 7-10). La cuestion es que, durante la Independencia y la Republica, los enfrentamientos

armados no decrecieron, sino todo lo contrario por el tema del control territorial.

“En el caso guarani, las tensiones geopoliticas que alcanzaron su climax en las guerras de
independencia 1811-42, la Guerra de la Triple Alianza 1864-70 y el ordenamiento militarizado
del sur amazonico y el Chaco 1932-35, mantuvieron la dispersion de los guaranies en zonas muy
amplias que van desde la Amazonia brasilefia y boliviana hasta el chaco boliviano, paraguayo y
argentino” (Rojas Britez 2012, 2-4). Este conjunto de situaciones alej6 a los guaranies de la
Amazonia y los acerc6 mucho mas a la zona austral de América. Esto qued6 consumado para el
siglo XX. Asi, “el mestizaje forzado también aparecio en Ecuador, alrededor de las zonas
extractivas y de las diversas reformas liberales desde la Revolucion Liberal de 1895 (Deler
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1994). Aun asi, las intenciones nacionalistas de conglomerar grupos humanos étnicamente

diferentes, no pudo consumarse por la inherente separacion de colonos mestizos e indigenas.

La generalizacion de la cultura mestiza para el siglo XX en América del Sur afect6 de forma
similar a kichwas amazonicos y guaranies. Desde las primeras constituciones y decretos de las
republicas del s. XI1X se desconocid el derecho consuetudinario de las particularidades indigenas.
Una constancia de ello, para el caso guarani fue el Decreto Supremo de 1848 del Paraguay, el

cual reza lo siguiente:

Durante el Gobierno de Carlos Antonio Lépez se produjeron muy importantes y dramaticos
cambios en lo que se refiere a los Pueblos Indigenas. Con su politica de emancipacion y jubilacion
de los nativos, y con el Decreto Supremo del 7 de octubre de 1848 los Pueblos Indigenas, no
solamente perdieron restos de sus territorios sino lo mas grave era que dejaron de existir
legalmente como Pueblos Indigenas, se convirtieron en libres ciudadanos sin tierra e identidad.
Con el Decreto Supremo mas de 6 mil indigenas de los “pueblos indios” fueron forzados a vivir

como mestizos (Gaska 2011, 18).

Pero la integracién coaccionada por la via legal no cambi6 para los guaranies, peor si sus
territorios estaban en litigio internacional, lo cual explot6 en la Guerra de la Triple Alianza,
aumentando el nivel de desplazamiento y reparticion de tierras que perduraria hasta la época de
las dictaduras militares en la segunda mitad del siglo XX. La coyuntura desarrollista seria uno de
los retos mas importantes para la adaptacion de los pueblos indigenas originarios de la Amazonia,
determinando territorios mas que menos fijos e identificaciones étnicas que se establecerian hasta
la actualidad, con ciertas modificaciones que dependerian del influjo etnicista e indigenista que
daria un giro discursivo y recursivo a la nocion tradicional-funcionalista sobre el problema del
indio “asimilado” o “exterminado”, acotando la apropiacion é€tnica de la cultura referida, pero en

sus propios términos, pese a la mediacion de las identificaciones colectivas a nivel nacional.
6.4. Habitabilidad interétnica o interpoblacional: canelos y guaranies

Esta caracteristica de la etnogénesis migratoria sefiala varios aspectos del modo de vida cultural
con los cuales los grupos indigenas han debido relacionarse en el &mbito de la socializacién
étnica. Uno de estos aspectos es la cuestion de las alianzas entre diversos pueblos, otro es la

tension generada entre pueblos que han colonizado los mismos territorios, y el Gltimo, es aquella
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convivencia “lejana” que ha marcado territorios entre los cuales se nota una clara separacion que

no esté dentro de una alianza ni de una disputa.

En el ambito de la adaptacion a los “nuevos” territorios colonizados en el siglo XX, el pueblo
kichwa canelo adopto la estrategia de formar alianzas entre kichwas amazénicos y desplazarse
hacia territorios que también podrian ser ocupados por colonos mestizos. Esta situacién llevo a
innumerables demandas, querellas y exigencias publicas para delimitar las tierras de propiedad
colectiva. En este sentido, las tierras primero eran colectivas y luego pasaban a ser patrimonios
familiares. Entonces, la organizacion de comunidades indigenas derivé en que cada pueblo
disponga de lugares determinados, aunque esto también suponga una reduccion de la movilidad
amazonica temporal, cuestion que ciertamente iba en favor de una sedentarizacion de los pueblos
indigenas de la Amazonia. Pero igualmente, vale resaltar que no so6lo los indigenas “acampaban”

en tierras sin titulo de propiedad, lo mismo hacian los mestizos.

En el caso del pueblo guarani, la presencia de los jesuitas fortalecio la recomposicion social en el
sudeste amazdnico, aungue esto no elimino los conflictos interétnicos, si definid las bases de la
organizacion territorial indigena en esta zona, lo cual marcé una linea de trabajo muy estrecha
entre los estados republicanos y el pueblo guarani (Rojas Britez 2012). La misma linea fue

trabajada por los dominicos en el centro-norte de la Amazonia ecuatoriana con los canelos.

Pero el problema de la propiedad privada de la tierra ha sido uno de los grandes dilemas del siglo
XX, ya que si bien la intencion del estado liberal en América Latina era compartimentar las
naciones y regiones geograficas, también se contaba con un “boom” de la productividad, en el
que participen todos los pueblos, invisibilizando o cooptando cualquier tipo de determinacion
cultural que impida el desarrollo de la vocacion productiva regional, y esto, incluye la activacion
de multiples campos de produccion: petrolera, minera, maderera, agricola, ganadera y piscicola.
La productividad ha sido el propdsito prioritario de la industria como sector estratégico, aun asi,
este campo todavia no ha generado todos los réditos extensivos propuestos por el desarrollismo
en Ecuador, pero si se ha diseminado por todo el Paraguay como fruto del control estatista

nacional.
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Mas ha habido importantes secuelas de la socializacion interétnica o interpoblacional. Entre estas
han sido referenciados en el “habitus®’ del pueblo kichwa canelo que ahora ocupa el territorio
del Alto Aguarico o Cascales y del pueblo guarani, en un conjunto de efectos 0 marcas corporales
y actitudinales frente a la influencia externa acaecida en el incario, en la colonia hispana y la
republica. A nivel fisioldgico y prevalente, el trabajo forzado ha provocado signos corporales a
nivel éseo en el sector de la espalda media, junto a la recurrencia de cuadros febriles, anemia y
desvanecimientos por reaccion a las epidemias y a la inclusion de alimentos llegados del exterior
de la selva (Lu 2007). Sin embargo, en el ambito de la resistencia a actividades ajenas a sus
propios patrones culturales originarios de la Amazonia, los indigenas han manejado sus propias
estrategias de cuidado, recoleccion y uso de plantas medicinales.

En este sentido, los pueblos indigenas de la Amazonia han enfrentado y han relacionado su
estructura cultural originaria con las coyunturas e ideologias de los siglos pasados. Esto ha
generado procesos de hibridacion, pero también procesos de resistencia que han activado
acciones simultaneas que han llevado a dos tipos de momentos: participacion e inaccion. Asi, las
dindmicas de socializacion de los pueblos amazdnicos mantienen una diversidad considerable de
aristas y comportamientos, en situaciones que podrian provocar acontecimientos especificos
como la diversificacion laboral, la paralizacion de su trabajo o la activacién de protestas y
conflictos. Ademas, es preciso sefialar que la sociedad mestiza no ha sido la mejor vecina ni la
visitante mas oportuna, aunque también, si ha habido ciertos procesos de resarcimiento por parte

del Estado-Nacion, colonos, misiones religiosas y organizaciones internacionales cooperativas.
6.5. Interconexiones culturales: canelos, wayapis y guaranies

Una de las caracteristicas primordiales para la movilidad territorial y la etnogénesis migratoria de
los pueblos indigenas amazonicos, ha sido la capacidad de generar interconexiones culturales. En
el pueblo kichwa canelo este proceso es considerado uno de sus mayores patrones culturales

como parte de su estructura cultural originaria, es decir, sus maltiples origenes dan testimonio de

la participacion de los pueblos kichwas amazdnicos en procesos temporales 0 coyunturales de

57 Seglin Bourdieu (2007) de acuerdo con los esquemas engendrados por la historia, es el “habitus” el que asegura la
presencia activa de las experiencias pasadas que, registradas en cada organismo bajo la forma de esquemas de
percepcion, de pensamiento y de accion, tienden, con mas seguridad que todas las reglas formales y todas las normas
explicitas, a garantizar la conformidad de las practicas y su constancia a través del tiempo (Bourdieu 2007, 88-89).
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interfaz cultural de acuerdo con condiciones determinadas y a multiples momentos de
colonizacion y migracion (Whitten 2017). Esto no s6lo ha marcado la existencia de agentes
externos en la Amazonia, sino la agencia interna que ha sido proyectada hacia el exterior en la
busqueda de contactos, conexiones e intermediarios que favorezcan la realizacion de las

programaciones estatales, estamentales y corporativas.

La interconexion cultural no pudo asegurar de forma imperativa las mejores condiciones de
establecimiento territorial para los pueblos indigenas amazonicos, pero si aupo dentro de la
jerarquizacion del trabajo o de la concesion territorial, una cercania mucho mas estrecha para los
pueblos que se plantearon lineas de comunicacion directa con las autoridades de turno, es mas, el
reconocimiento de las autoridades indigenas fue una manera de validar la importancia de las
interconexiones. Esto sucedi6 antes del periodo de contacto con el Imperio Hispano. Es decir, en
tiempos de la invasion Inca el reconocimiento de los sefiorios étnicos fue una de las formas mas
consuetudinarias y endogenas de representacion, didlogo y trabajo al interior del panorama indio

que en parte se mantuvo durante la época colonial y republicana.

Sin embargo, que haya conexiones previamente establecidas tampoco garantizaba que los

acuerdos se cumplan con total cabalidad. En el caso del pueblo kichwa canelo hubo un sinnimero
de momentos en los cuales al parecer se quebraba el didlogo intercultural. Aun asi, para todos los
involucrados, lo 6ptimo, casi siempre ha sido regenerar los nexos para que perduren las culturas y

la pacificacion. Esto sucedié tanto para mestizos como para indigenas.

El pueblo kichwa canelo mantuvo conexiones con las mas altas esferas del gobierno nacional y
con los dominicos desde el contexto del Patronato Regio. Los pueblos wayapi y piriou tenian
conexiones directas con los comerciantes de las costas caribefias y las multiples colonias
europeas. El pueblo guarani, en cambio, estaba intimamente conectados con los jesuitas. Cada
uno de los grupos indigenas, en su momento de conexion mas avanzada, depositd sus intereses y
capacidades de contacto en tres de los segmentos principales de la organizacion sociocultural en

Ameérica: misiones, gobiernos y compafiias.

Desde la colonia hasta la republica y los estados nacionales, las misiones, los gobiernos y las
compafiias comerciales han sido los vértices de la administracion territorial exégena. En varios

momentos muy significativos de la historia amazonica poscolombina, estos tres vértices
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econdmico-administrativos generaron: desde la expansion de la economia a partir del usufructo
articulado de la Amazonia, hasta tensiones de gran envergadura que definieron su presencia o su
expulsion del territorio panamazonico, pues algunas de las mayores politicas de desplazamiento
debieron ejecutarse a escala continental, sobrepasando los territorios nacionales o locales. Aqui

se incluyeron a indigenas, mestizos, misiones, gobiernos y empresas comerciales o productivas.
6.6. Ordenamiento territorial militarizado: canelos, wayapis y guaranies

En los casos estudiados, se nota que los procesos de movilidad y etnogénesis han sido
custodiados por camparias militares protonacionalistas y nacionales. Para el caso de los pueblos
wayapi y piriou, Grenand (2014) sugiere la relevancia del conflicto limitrofe y del despliegue
militar de las colonias francesa y portuguesa, localizadas en los territorios indigenas ubicados en
las Guayanas. Con respecto a la colonia portuguesa en una de las areas de las Guayanas, que
ahora, por defecto, es parte de la jurisdiccion territorial de Brasil, pais que en el siglo XIX asumid
el conflicto. Mientras, Rojas Britez (2012) cita la importancia de los sucesivos gobiernos
militares en la intencion de reordenar los territorios guaranies. Asi mismo, Whitten (1980)
destaca el rol del régimen nacionalista en el reordenamiento amazonico de Ecuador, tomando en
consideracién que, el nacionalismo constituyo solo una parte del engranaje que sostuvo la

organizacion local, provincial y nacional.

Todo esto permite establecer varias conexiones militares o coactivas -muy probablemente
precolombinas, antes y durante la expansion Inca-, acentuadas bajo la l6gica colonial europea en
el periodo pre republicano, en lo que luego seria la Gran Colombia y la América del Sur, que, si
bien se establecieron para determinar o controlar el devenir de las concesiones territoriales en las
antiguas colonias americanas, también fueron ejes que marcaron los ambitos de accién nacional
que posteriormente serian consignados a las republicas independentistas, y al posterior sentido de
territorialidad que pondria sobre la mesa las politicas nacionales y la integracion de territorios
indigenas comunales, constituidos por convenio entre los estados, los pueblos indigenas y los

colonos mestizos de otras regiones como la Sierra, la Costa y los archipiélagos de Galapagos.

Ademas, después de los pactos y alianzas independentistas, los gobiernos militares orientaron las
primeras constituciones nacionales. El régimen de haciendas y las nuevas gobernaciones fueron

instituciones que debian ser resguardadas bajo el poder militar (Deler 1994, 94-96). Sin embargo,
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avanzados los siglos X1X y XX, las nuevas exigencias implantadas por los estados liberales
requerian otro tipo de accion militar direccionada al control fronterizo, aceptando que su papel en
los estados nacionales era el de garantizar la soberania antes que asegurar la propiedad privada de
las haciendas. En lo concerniente a la Amazonia, este fue un factor preponderante en la propia
modernizacion de la institucion militar, que paso de ser una corporacién pendulante entre los
intereses publicos y privados, a definirse como la entidad que permita el mantenimiento de la

democracia y la unidad territorial de los Estados-Nacion.

Avanzado el siglo XX, el caracter enteramente publico del ejercicio militar a partir de los afios
sesenta y setenta en América del Sur fue determinado con base a la definicién de los estados
democraticos unitarios, pues, este tipo de estado incluye la clasificacion de propiedades privadas
y propiedades colectivas, las cuales no debian entrar en conflicto armado, cuando el Estado de
derecho y el despliegue de la policia son suficientes para garantizar la seguridad interna. Al
menos en la época que en este estudio tomo como referencia primaria, en la segunda mitad del s.
XX, la seguridad externa ha sido una prioridad militar. Mientras las dictaduras militares tomaron
el poder y establecieron un reordenamiento politico territorial con la facultad de “dividir” las
funciones de policias y militares; en estas mismas dictaduras aparecieron grupos de policia
militar que se encargaban de la seguridad interna, incluso con mayor jerarquia que la propia

policia nacional.

La presencia del Estado en la frontera norte fue potenciada en 1942 mediante el ejercicio de la
institucionalidad de las Fuerzas Armadas, como una herramienta para garantizar la seguridad
nacional, es decir para el cuidado de las fronteras. Mientras que la presencia de otras instancias
responsables de la dotacion de servicios sociales y econémicos ha sido casi siempre nula. Las
primeras obras de infraestructura en la zona se logran gracias a la gestion de los migrantes; y a
medida que transcurre el tiempo y que Sucumbios se convierte en una de las provincias que
genera los mas altos indices econdmicos por la produccion petrolera en el pais, los servicios

estatales no mejoraron como esperaban los colonos (Gonzalez 2011, 32).

Por otro lado, las iniciativas binacionales desarrolladas directamente entre los gobiernos
ecuatoriano y colombiano, también han tenido varios momentos. En 1962 se delimité una zona
de integracion fronteriza entre las provincias del norte y los Departamentos del sur colombiano.
En esta franja se implementan programas de desarrollo entre 1964 y 1979, y se firma el Acuerdo
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de Cooperacién Amazonica Ecuatoriano-Colombiano para el aprovechamiento conjunto de los
recursos naturales (Gonzélez 2011, 33). Pero, “en la préctica, la mayoria de los proyectos de
integracion fronteriza fomentados hasta la década del 70, alcanzaron apenas la fase de
predictibilidad y factibilidad, excepto aquellos relacionados con facilidades en el transito
vehicular y de personas, el comercio fronterizo y el puente internacional Rumichaca que se

cumplieron” (Restrepo 1991, 47).

Desde mediados de los afios 70, se propicia la linea programética que se mantuvo en décadas
posteriores, en cuanto al tratamiento del tema agrario, Se crearon una serie de instituciones:
IERAC, INCRAE, PREDESUR [Programa Regional para el Desarrollo del Sur del Ecuador],
CREA [Centro de Reconversion del Azuay, Morona y Santiago], Banco Nacional de Fomento,
Ministerio de Agricultura, FODERUMA [Fondo de Desarrollo Rural Marginal], entre otras.
Todos estos organismos, aparecidos muchos de ellos en el contexto del gobierno militar, tienen
por objeto fortalecer al Estado y su proceso de modernizacién, con lo cual se institucionalizan las
politicas planteadas y se garantiza la permanencia del proyecto nacional militar (Ortiz 2016, 156).
Asi, desde el sector publico, el Estado diversificado en sus capacidades junto a la presencia de las

Fuerzas Armadas del Ecuador, allanaron el camino para la organizacion politica territorial.

A nivel militar, en la zona que ocupa el pueblo kichwa canelo en Sucumbios esta el Batallon
NUmero 56 Tungurahua. Su heréldica esta compuesta por un blason de tipo francés moderno con
un bisel en gules (rojo), inscrito en la parte superior la denominacion del batallon y en la parte
inferior la frase “Siempre agresivos”, lema de la unidad. En su interior se encuentra un esmalte
oro (amarillo), sobre el cual se encuentra la figura de un puma entrelazado entre los nimeros
cinco y seis biselados y en color zafiro (azul). En el cantdn siniestro de la punta se encuentra la
figura de dos torres petroleras que representan la explotacion de petréleo del oriente ecuatoriano.
En el yelmo del blasén se encuentra un volcan expulsando ceniza y rodeado de una serpiente que
representa al volcan Reventador manifestando que se encuentra activo y la serpiente que
pertenece al oriente ecuatoriano. A cada costado del volcan yergue una rama de laurel que

simboliza la victoria (Ejército Ecuatoriano 2020, 96).

El Batallén de Selva Numero 56 Tungurahua, tiene su origen en el afio de 1962, con la creacién de
la Compafiia de Selva Numero 13 Tungurahua en la localidad de Pindo Chico (Provincia de

Pastaza), la cual pertenecia a la Division de Selva Nimero 11, teniendo como Destacamentos: El
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Coca, Huito y Villano, posteriormente le asignaron el Destacamento Santa Cecilia y el Conejo,
actualmente Provincia de Sucumbios, teniendo como su primer comandante accidental en el afio
de 1962, al Sr. Capitan. Luis N. Davila Alfaro. En marzo de 1970 se procede al traslado de la
Compafiia de Selva Numero 13 Tungurahua desde la playa de Pindo Chico a Santa Cecilia; en el
afio de 1974 la Compafiia de Selva Numero 13 Tungurahua se convierte en el Batallon de Selva

Numero 56 Tungurahua (Ejército Ecuatoriano 2020, 97).

Para la época en la cual fue creado el batallon militar Tungurahua, la disposicion de los gobiernos
militares en los afios 60 y 70 era impulsar las fronteras vivas en la Amazonia ecuatoriana. Por
esta razon, el batallon seria la “punta de fusil” que motivaria la colonizacion intensiva del
territorio amazodnico. En su lema “siempre agresivos” se expresa un mensaje de dominacion
violenta que Ilama a la movilizacion de las poblaciones. Ciertamente, se hace referencia al propio
movimiento de los amazdnicos, representados por el desplazamiento de la serpiente y la energia
del volcan Reventador; sin embargo, la colonizacion como custodia civil del desarrollo petrolero,
también significaba un acto de patriotismo, que, sin dejar de ser una invitacion al Oriente, basada
en el derecho a la libre movilidad de la ciudadania, transforma un derecho de los pueblos

ciudadanizados, en el deber o la obligacion de permanecer en esas tierras.

Como consecuencia de la difusion militar en la Amazonia del siglo XX, los pueblos indigenas
han sido reconocidos como tropas de élite al interior de las fuerzas armadas. En el caso de
Ecuador, los guerreros “Iwia” son una de las fuerzas militares de élite y esta compuesta
fundamentalmente por kichwas amazdnicos y shuar, quienes fueron muy efectivos en los
conflictos bélicos contra el Peru a finales del s. XX. Mientras en Paraguay, los guaranies también
fueron protagonistas de la Guerra de la Triple Alianza frente a Brasil, Uruguay y Argentina, y de
la Guerra del Chaco frente a Bolivia. En ambos casos donde se establecio la participacion militar
de kichwas y guaranies, por su capacidad de maniobra en ambientes asperos y accidentados
geograficamente como la selva y el chaco, esta situacion sirvio a los ejércitos que tenian menor

cantidad de efectivos y armamento militar.

Para los guaranies paraguayos, el sentido de pertenencia al Chaco fue combinado con una
identidad homogénea compartida con los mestizos alrededor de un idioma comun: el guarani,
ademas de ideas cohesionadoras de unidad, soberania y religiosidad nacional. Los comandantes

del ejército paraguayo aprovecharon la diversidad étnica y la capacidad de maniobra guarani para
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formar los “corralitos” que les darian la victoria ante Bolivia (Lara 1972, 58-59). Aunque en la
Guerra de la Triple Alianza la tactica paraguaya de desplazamiento efectivo por la selva y el
Chaco fue contrarrestada por la gran cantidad de militares brasilefios, argentinos y uruguayos; al
menos contra Bolivia, la estrategia paraguaya si funciono, pese a tener menor cantidad de fuerzas
combatientes. Los bolivianos pasaban por una crisis de desconfianza entre mestizos e indigenas,

y las autoridades bolivianas despreciaban la falta de patriotismo indigena (Arce 1987, 258).

Los niveles de participacion indigena al interior de las fuerzas armadas nacionales pueden
interpretarse de multiples maneras, una pueda ser la tradicion funcionalista de entender la
relevancia de los indigenas como fuerza de trabajo y fuerza armada de mayor efectividad en la
construccion de destacamentos, en el transporte de insumos por lugares agrestes, en el combate
dentro de las batallas y el amplio conocimiento sobre la geografia o el territorio. Sin embargo,
también “es necesario mostrar el involucramiento voluntario de los pueblos, frente a la no
participacion en lugares y contextos adversos” (Costales y Costales 1983, 59). Hay elementos
que permiten inferir la mayor o menor participacion indigena en los enfrentamientos armados
nacionalistas de los siglos XIX y XX, pues algunos grupos no estuvieron involucrados, como es
el caso de los wayapis criollizados, porque no se han desencadenado conflictos nacionales sino

coloniales, lo cual no les ha permitido establecer autonomias en una Nacion.

La diferenciacion entre lo nacional y lo colonial, esta en el campo de las tensiones propias del
republicanismo, en el margen de las nuevas configuraciones jerarquicas del poder criollo que en
el pasar del tiempo se constituy6 como mestizo, por lo tanto, el referente de la transformacion
interna esta enfocada entre fuerzas internas nacionales, mas que entre distintos paises a escala
internacional lo cual sucedi6 hasta el s. XX, situacion distinta pasé en la mayor parte de América
del Sur para el siglo XXI. Hasta ahora, s6lo permanecen los conflictos entre Bolivia y Chile, y,
entre Venezuela y Guyana. Aun a pesar de los conflictos mencionados, la ocupacion militar no
solo se ha visto en los destacamentos militares, sino también en las grandes extensiones de tierras

ocupadas por familias de colonos militares mestizos.
6.7. Sintesis temporalizada

La sintesis temporalizada esta basada en variables tematicas recogidas y analizadas en toda la

tesis; por lo tanto, la siguiente ilustracion es un extracto de la aplicabilidad conceptual de la
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etnogénesis migratoria, no solo para los pueblos y culturas estrictamente amazdnicas en los
tiempos actuales, sino también para aquellos grupos poblacionales y colectividades periféricas o
limitrofes de la Panamazonia, considerando que en algun momento de su historia pertenecieron al

territorio amazonico.

llustracién 6. 1. Temas y variables sobre historias comparadas e historicidades encontradas

Historias comparadas, historicidades encontradas

En breves rasgos, usé el principio de regimenes de historicidad en relaciones simultaneas entre espacios y temporalidades,
para ordenar los procesos del pasado a través de variables o factores tematicos trabajados en el presente; lo que deja
abierta la posibilidad de ampliar, en un futuro, esta red de historicidad etnogénica migratoria. Los temas son los siguientes:

1. Movilidad humana: tiempo de asentamientos, formas de organizacion, y presencia de acompafamientos externos.

2. Etnogénesis migratoria: zonas de refugio/reserva natural, mestizaje/criollizacién, e identificacion étnica relacionada
con los lugares.

3. Resistencia, reproduccion social y adaptacion: reduccion de espacios territoriales, dispersién/desplazamientos,
espacios de subsistencia, modos de parentesco y lineas de continuidad cultural.

4. Habitabilidad interétnica: conflictos interétnicos, programacién estatal, definicién de linderos, y extension
territorial.

5. Interconexiones culturales: intermediacion cultural, elementos dominantes/no dominantes que han prevalecido en
el tiempo, y estructuras culturales compartidas/hibridaciones.

6. Ordenamiento territorial militarizado: conflictos coloniales, guerras republicanas, dictaduras civiles o militares, y
normativas gubernamentales coercitivas y concertadas.

Fuente: Elaboracion propia en base al contenido del presente capitulo.

A continuacion, sintetizo en clave comparativa la informacién de este acapite. Ciertamente, el
contenido de la ilustracion responde a la estructura del capitulo. Por esta razén, las variables
tematicas ofrecen diversas asociaciones de comparacion, las cuales fueron definidas en la
llustracién 6.1. Sin embargo, la importancia también se halla en las referencias temporales, lo que
define el campo de historicidad amazénica, en funcion de varias acotaciones espaciales que han

ocurrido entre los siglos XVII'y XX.
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Tabla 6.1. Sintesis comparada de factores temporales para la movilidad de los pueblos de
frontera panamazonica analizados

por més de treinta afios.
Influyd la necesidad de
adquirir bienes
europeos.

La presencia misionera

fue inconstante.

Pueblos Wavapi Guarani Canelo

Variables

tematicas

Movilidad Los asentamientos Los asentamientos se han
humana llegaron a establecerse establecido por mas de

sesenta afios.

Impero la necesidad de
participar del modelo de
estado nacional.

La presencia misionera fue

constante.

Etnogénesis

migratoria

La recomposicion
autoctona en zonas de
refugio derivé en la
disminucién de pueblos
indigenas.

El proceso se relaciond
con la criollizacion
indigena. La
identificacion cultural
los encajo como gente
de la cuenca baja que
luego s6lo ocupd

ciudades colonas.

Los procesos de interfaz
cultural aglutinaron grupos
étnicos. En estos procesos
prevalecid el pueblo
kichwa canelo. El proceso
se relaciond con el
mestizaje.

Fueron identificados como
gente propia de la alta

Amazonia.
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Resistencia,

reproduccion

Los territorios fueron

reducidos para mantener

Los territorios fueron

asignados en distintos

social y condiciones minimas de niveles de acuerdo,

adaptacion subsistencia, en un inicio, | negociacion e imposicion.
para alejarlos de los Su localizacién permanecio
conflictos dentro de los limites del
militares. territorio nacional
Dispersion y ecuatoriano.
desplazamiento de la Vigencia de chagras o
Amazonia brasilefia. cultivos variados y
Vigencia de monocultivos. | rotativos.

Habitabilidad Se definieron las bases Hubo acciones simultaneas

interétnica para la organizacién de programacion estatal,

estatal del territorio
guarani, pero esto no
redujo los conflictos
interétnicos.

Las guerras republicanas y
nacionalistas no
permitieron asentar un
territorio mas extenso para
los guaranies dentro de la

Amazonia.

alianzas entre pueblos y
querellas vecinales por los
linderos territoriales.

El Estado-Nacion liberal
permitio el asentamiento
amazoénico del pueblo
canelo, debido al influjo del

desarrollismo.

Interconexiones

culturales

La mayor presencia de
intermediarios culturales
se dio en las conexiones
directas con
comerciantes y colonias

europeas.

La presencia de los
misioneros religiosos fue
fundamental para la
intermediacion cultural

entre indigenas y Estado.

La presencia de
intermediarios culturales
sucedio a la par de sus
propias conexiones directas

con el gobierno nacional.
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Ordenamiento | Deviene de conflictos Deviene en su mayor parte | Deviene de la instalacion
territorial territoriales entre las de la reduccion del del poder militar de las
militarizado colonias europeas. espacio territorial dictaduras suscitadas entre
paraguayo, sobre todo tras | 1963 y 1979.

la Guerra de la Triple

Alianza.
Referencial de Siglos XVII y XVIII Siglo XIX y primera mitad | Sequnda mitad del siglo XX
tiempo del s. XX

Fuente: Elaboracidon propia en base al contenido del presente capitulo.

6.8. Matices de la colonizacidn indigena en la Amazonia: canelos y wampis

Situados temporalmente en la segunda mitad del siglo XX, termino este apartado con una ultima
comparacion, entre los pueblos kichwa canelo y wampi ubicados en la frontera noroccidental de
la Amazonia peruana. Esta historia del pueblo wampi permite entender que hubo una relacion de
dominio territorial diferente entre los propios pueblos amazénicos, los cuales se podrian
identificar como nativos antes de los procesos de colonizacion del s. XX. En el caso del pueblo
wampi estos fueron receptores de las migraciones (Pérez 2021). En su territorio se establecieron
los pueblos colonos que se movilizaron hacia ese sector de la Amazonia, colindante con el
territorio achuar en Ecuador. En cambio, el pueblo kichwa canelo fue parte de los pueblos

inmigrantes que llegaron a otros territorios por influjo de los procesos de colonizacion.

Mientras el pueblo kichwa canelo se establecia en un lugar distinto al que nacieron, el pueblo
wampi trataba de resguardar su territorio frente a la llegada de otros pueblos. Aunque la situacion
migratoria de ambos pueblos era diferente, los dos debian lidiar con los colonos que llegaban de
otras regiones de Ecuador y Peru, respectivamente. Es necesario indicar que las politicas de
colonizacién en Ecuador y Peru fueron similares, sobre todo, entre los afios sesenta y setenta.
Entonces, habia dos circunstancias simultaneas: 1) pueblos amazonicos organizados ante el
impacto de la colonizacién impulsada por el Estado; 2) pueblos colonos organizandose para

establecerse en territorios “ocupados” por pueblos nativos de la Amazonia. Esta situacion trajo
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una cuestion particular: cobmo participar y aliarse con el Estado si esto favorecia la colonizacion,

pero en un contexto politico obsesionado por delimitar cualquier tipo de frontera territorial.

La influencia colonizadora para el pueblo wampi empez6 con el establecimiento de un grupo de
misioneros nazarenos hacia el afio 1925 dentro de los territorios wampis. Esta situacion se
agudiz6 més a partir de la década del 30 al 40 debido al uso mercantil de cuero y materia prima
(Pérez 2021). Este pueblo, ciertamente, no tuvo el mismo impacto con agentes externos que el
pueblo kichwa canelo, ya que la zona de Canelos habria sido colonizada mucho tiempo antes y el
influjo permanente de los misioneros dominicos sobre toda la zona de la provincia de Pastaza

dejo el campo allanado para la ocupacion de los carmelitas en la zona de Cascales.

Para 1941, el influjo estatal sobre el pueblo wampi llegé con el posicionamiento de diversas
guarniciones militares a lo largo de los rios que conforman la cuenca del Alto Marafion, para
fortalecer la defensa de las fronteras debido a los conflictos fronterizos. Ello atrajo la migracién
de pueblos colonos provenientes de Cajamarca y Piura (Pérez 2021). Esta situacion fue igual de
determinante para el pueblo kichwa canelo, pues los destacamentos militares pulularon por la

guerra entre Ecuador y Perd.

En 1947, el Instituto Linguistico de Verano (ILV) ingreso al territorio para la realizacién de
labores educativas para los pueblos originarios. A raiz de esta visita, se tradujo la Biblia a la
lengua wampis, y después, los jesuitas establecieron nuevas misiones “contemporaneas” a partir
de 1949 (Pérez 2021). En este sentido, la presencia del ILV y de los jesuitas en territorio
ecuatoriano y peruano, se puede afirmar que fue permanente, aunque también atravesaron
episodios de expulsion y descrédito. La cuestién mas relevante fue que las dos agrupaciones
fueron més desacreditadas en Ecuador, y en cambio, se mantuvieron por mayor tiempo en el
Per(, mostrando ciertos signos de novedad pastoral y cierto vinculo de tradicionalismo que

admita rasgos de afinidad con un pasado benéfico en referencia a la Gobernacién de Maynas.

Desde la década del 40 hasta los finales del 60 del siglo XX, el territorio ancestral del pueblo
wampi estuvo sometido a la extraccion masiva de caucho natural o siringa y a la caza
indiscriminada de animales silvestres para aprovechar su piel y su carne. Todo ello provocé la
disminucion y alejamiento de los animales silvestres que ain constituyen la fuente basica de

adquisicion de alimentos y proteinas (Pérez 2021). Si bien la extraccion cauchera culminé en
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Ecuador antes de los afios cuarenta, la caceria indiscriminada que trajo la colonizacion ha sido

una de las mayores deudas del Estado en la Amazonia ecuatoriana, junto a la tala de madera.

En la década de los sesenta, los estados peruano y ecuatoriano establecieron la politica de
fronteras vivas, las cuales se llevaban a cabo a través de la ejecucion de los programas de
colonizacion, cuyo fin era garantizar los limites territoriales del pais a través de asentamientos
poblados en zonas supuestamente despobladas (Espinosa 2010). Entonces, los territorios wampis
y canelos recibieron y tuvieron que acoger otros grupos humanos. En el caso del pueblo kichwa
canelo esto sucedio en el sector del Puyo, de ahi que debieron migrar hacia otros lugares como la
frontera norte de la Amazonia ecuatoriana. Es preciso sefialar que s6lo varios grupos entraron en
la 16gica migratoria propuesta por el desarrollo de la industria petrolera. Se podria entender este
proceso como un signo de compensacion diferenciada por territorios, ya que los acuerdos no eran

los mismos para los colonizadores como para los nativos, de ahi los conflictos por la tierra.

Paralelamente, Ilegd la educacién formal u oficial. El pueblo wampi también se desplaz6 como el
pueblo canelo. Entonces, la poblacion wampi que vivia en las alturas de las quebradas, en los
valles de las montafias y en sitios dispersos bajaron a asentarse en las orillas de los rios
agrupandose por familias grandes o nucleandose en un solo lugar llamado “comunidad”. Con el
aumento poblacional estas comunidades empezaron a ejercer presion hacia los recursos naturales
(Pérez 2021). Es esa presion poblacional la que llevo a los fendmenos de migracion, resistencia y

abuso de poder estatal.

El pueblo wampi como cultura milenaria hasta finales del siglo XX fue victima de toda clase de
discriminacion en el marco del ejercicio de sus derechos individuales y colectivos como pueblo
consagrado en la Constitucién Politica del Pert y en los instrumentos juridicos internacionales

vigentes (Pérez 2021).

En la década de los sesenta y setenta con la exploracion de petroleo en la zona de Putuim y
Piuntza en el rio Santiago ingres6 una nueva oleada de pueblos colonos, asi como el perjuicio del
ecosistema en la zona, debido a la falta de proyectos de saneamiento ambiental por las
consecuencias que acarrean este tipo de actividades no solo en el medio ambiente sino también en
la poblacion (Pérez 2021). Ciertamente, el “boom” petrolero fue el detonante para una nueva

transformacion territorial y cultural de la Amazonia. La carrera por la modernizacion tuvo
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distintos niveles de aceleracién, dependiendo del territorio explotado y del contacto estatal con
los pueblos nativos. En este caso, los pueblos colonizadores ya sabrian los efectos de la

intervencion y uno de sus propdsitos seria mantener el ritmo de lo planificado.

Cuando finalizo la construccion del oleoducto norperuano muchos de los obreros migrantes de
otras zonas del pais se quedaron en la zona como agricultores o comerciantes. Es de esta forma
que inicio la construccién del aeropuerto en la comunidad de Puerto Galilea en el primer
gobierno de Belaunde y hubo mayor presencia de colonos para instituir la denominada
Cooperativa Inca Pachacutec encabezada por el Sr. César Lopez Jiménez invadiendo por primera

vez el territorio ancestral de la comunidad wampi (Regan 2003, 14).

Pese a ello, el pueblo wampi ha estado orgulloso de su libertad, de su cultura, del capital tangible
e intangible y de su autodeterminacién de hecho. En este proceso reivindicativo el pueblo wampi
se unié con el pueblo awajun. Asi, el 25 de mayo de 1977 previa inscripcion registral en la ciudad
de Chachapoyas se constituy6 el Consejo Aguaruna y Huambisa (CAH), cuya naturaleza
determind ser una organizacion de servicio social sin fines de lucro y de derecho privado (Pérez
2021). Para el pueblo kichwa canelo, si bien el proceso organizativo comenzé por efecto de la
colonizacién gubernamental, luego debieron formar alianzas entre pueblos kichwas, después
entre indigenas amazonicos y posteriormente entre pueblos e indigenas de Ecuador. Hasta
conformar frentes entre diversas culturas, pueblos y colonos, para reivindicar sus derechos

ciudadanos.

El pueblo wampi, a su modo, logro la unidad politica requerida para ejercer sus derechos
reivindicativos colectivamente y con fuerza politica necesaria frente al Estado. La gestion del
Consejo Aguaruna y Huambisa tuvo como objetivos: el de formular politicas de concientizacion
sobre la reivindicacion de los derechos territoriales, a través de las titulaciones y ampliaciones de
los territorios comunales, la defensa activa del medio ambiente y los recursos naturales, derechos
consuetudinarios establecidos en la Constitucion Politica, asi como el de educacion intercultural
bilingue y salud intercultural; mediante coordinaciones, didlogo y concertacion con los actores

del sector publico, privado y con el apoyo decidido de la cooperacion internacional (Pérez 2021).
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6.9. Conclusién

El comercio, la religion y los programas de gobierno en América del Sur han sido los organismos
que adquirieron sus propios matices de involucramiento en la gestion territorial. Hablar en el
siglo XXI de aislamientos absolutos y generalizados seria determinar un caracter pasivo que no
es el que caracteriza a los pueblos indigenas. Es més, las organizaciones indigenas han adquirido
con el tiempo una variedad amplia de movimientos sociales que pasan por la politica de base, la
economia familiar y la ecologia amazdnica. Aun cuando las condiciones para la reproduccion de
patrones culturales han sido delimitadas por los contextos y coyunturas de cada época, la
estructura cultural ha propiciado la resistencia, reproduccion social y adaptacion indigena a un
medio selvatico cada vez mas modernizado que atraviesa constantes procesos simultaneos de

identificacion poblacional.

Ahora, si se extiende los términos de regeneracion y adaptacion a la selva, no solo de la
Amazonia sino también de sus extensiones naturales como el caribe continental, el pie de monte
y el Chaco austral, tanto los colonos mestizos como los pueblos indigenas wayapis, kichwas y
guaranies han ocupado dichos lugares. Se puede entender que estos espacios ampliados de
reproduccion identitaria y por ende poblacional, se mantienen vinculados a los distintos pueblos
desde su propia territorialidad, aunque estos territorios hayan sido mermados y puestos bajo
control externo del Estado o de las misiones religiosas, considerando las transformaciones en las
estructuras politicas y organizativas de estas entidades de influjo y apropiacion territorial. Sin
embargo, los poblados han debido recomponerse en el tiempo y mantener una parte simbdlica

significativa de sus patrones culturales, como ha sido su relacion con lagunas, rios y cascadas.

En los casos estudiados a nivel comparativo, los siglos XVI1'y XVIII vendrian a ser las épocas de
criollizacion que debieron atravesar todos los grupos indigenas en cuestion, y si bien, cada caso
tuvo desenlaces distintos en lo que respecta a la etnogénesis; en términos generales, relacionados
al desplazamiento territorial, hubo cambios en la identificacion cultural y en la diversidad de
transformaciones territoriales conectados a los procesos de explotacion del caucho, madera 'y
piedra, méas aun en el s. X1X. En lo relacionado a la etnogénesis migratoria, ocurrieron
situaciones muy similares vinculadas a denominaciones y practicas mas asentadas en las

capacidades indigenas de adaptacion y regeneracion. En esta linea, los procesos de mestizaje
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acaecidos en el s. XX llevaron a la gran mayoria de colonos ubicados en pueblos y ciudades la
posibilidad de superar sus desventajas al considerar fuertes alianzas con el Estado nacional.

Finalmente, la frontera panamazdnica es uno de los lugares mas interesantes para observar la
presencia de los no lugares. Tal cual lo mostré en este capitulo, los limites de la Panamazonia no
son sélo los espacios geograficos determinados como amazonicos, sino tambiéen los son aquellos
vértices que marcan el traslado o movimiento de los pueblos amazdnicos. En este sentido, las
grandes ciudades como Manaos o Iquitos delimitadas, atravesadas y rodeadas por los rios:
Amazonas, Madeira, Blanco, Negro, Putumayo, Marafidn, entre muchos otros, si bien pueden
considerarse como los ejes de la Gran Amazonia central, ademas se deberia destacar que son
parte de un entramado relacional mas amplio complementado por historias comparadas que
deberian destacarse para dar cuenta de los episodios ocurridos en otros espacios amazénicos,
quizas en pueblos por ahora “ausentes” que se han transformado o han cambiado de lugar, pero

guardan la otra parte de la historia amazonica.
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Conclusiones

Lo que expongo en la tesis es parte de la vida de un pueblo, en sus précticas, en su pensamiento y
en su esperanza, renovando sin cesar los fundamentos que hacen posible, todavia, la conviccién de
gue son portadores de un proyecto civilizatorio, y no solo de un proyecto de desarrollo orientado
al dinero y al mercado. En ese sentido, la presente es un intento de sintesis de muchas cosas
aprendidas de muy distintas fuentes.

-Clemente Mamani Colque.

En el capitulo 1, dentro del orden tedrico-conceptual, he logrado entender que el proceso
historico que han vivido los pueblos amazonicos es de largo aliento, en este caso, al particularizar
en el pueblo kichwa de Canelos que migré a Cascales se visualiza su etnogénesis, lo cual me
produjo el desafio de encontrar y estudiar multiples miradas y fuentes que se localizan més alla
del acontecimiento migratorio ubicado entre 1963 y 1979. Sin embargo, si bien este hecho
contextualizado en la reforma agraria y colonizacién promovido en las dictaduras militares de los
afios 60 y 70 explica lo sucedido en la segunda mitad del siglo XX; tuve que remontarme a la
historia planteada siglos antes, la cual ha sido historiografiada o leida desde diversas aristas,

perspectivas e historicidades halladas en los textos y en la memoria colectiva sobre la Amazonia.

De manera resumida, hay tres campos grandes de estudio: el periodo prehispanico con los aportes
de la arqueologia y de las cronicas sobre lo ocurrido antes de la conquista Luso-hispana de la
América Latina; el periodo hispano que va de 1492 hasta inicios del siglo X1X con los aportes de
los cronistas de indias, la cartografia de la colonia hispana, los diarios de viajeros, los juicios, los
oficios y las resoluciones halladas en el Archivo General de Indias; y, finalmente esta el periodo
republicano con varias lineas de estudio como las historiografias tradicional-funcionalista,
revisionista y etnohistorica con aportes de la etnologia, historia, antropologia, geografia,

sociologia y ecologia, principalmente.

He observado que los hechos deben expandirse en campos para ser comprendidos en una forma
integradora. Una muestra de la expansion de los hechos es justamente la interaccion entre los
pueblos amazonicos, en algunos casos, como signos de patrones culturales vinculados con la
movilidad en la Amazonia, y en otros casos, como signos de incompatibilidades culturales que

han llevado a conflictos por los territorios; lo cual me ha permitido observar una Amazonia
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inestable, heterogénea y cambiante, pese a la continuidad de lineas ontoldgicas gruesas que
invitan a pensar en cosmovisiones que no pueden contenerse solo en los hechos, pero si pueden
ser entendidas en las manifestaciones o expresiones de la vida que transcurre y es identificada por
propios y extrafios, en base a relatos que muestran un mundo inconmensurable. En este sentido,
la Amazonia no escapa del cambio ni de lo continuo. Un ejemplo es el mito, alrededor del cual se
observan cada vez mas argumentos para no olvidar los mitos, aunque otros procesos mitificados

como la modernidad traten de imponerse en las localidades.

En el capitulo 2, relacionado al rol del Estado en la Amazonia como agente modernizador,
muestro que las huellas del contacto entre procesos civilizatorios, como el moderno y el
amazonico, son evidentes y han marcado distinciones entre épocas y cortes histéricos. Esto
sefiala, precisamente, la capacidad de la Amazonia para adaptarse y regenerarse, aunque en la
medida de los tiempos, los procesos relatados en la historia contemporanea hayan formado
brechas, al parecer incontenibles por su magnificencia, pero eso si, inteligibles para los pueblos
que han vivido en los territorios amazénicos y han debido expresar los acontecimientos de
maneras muy variadas y quizas antagonicas entre si. A este fendmeno se lo podria denominar
cosmovivencia. Aqui, los mitos, relatos y hechos se convierten en un solo organismo integrado,
que siempre guarda la expectativa de ser revelado y aprehendido por quienes estudiamos la
compleja realidad amazédnica y por quienes han vivido la historia de la Amazonia.

Al estudiar la Amazonia, uno de los temas mas recurrentes que surgio de la presente
investigacion doctoral ha sido la cuestién de como se ha configurado el modo de vida amazonico
del pueblo kichwa canelo en conjuncidn con la institucionalidad del Estado. Este concepto,
entendido también como “habitus™ ha sido parte de algunos debates académicos impulsados por
la corriente posestructuralista francesa, en base al estudio de algunos términos que permiten
entender el complejo sistema de ideas, valores, creencias y comportamientos caracteristicos y
diferenciadores de los pueblos. Y este complejo sistema, a su vez, fomenta la estructura cultural

ademas de caracterizarla y diferenciarla de otras.

En el capitulo 3, al extender el panorama del Estado a la presencia misionera en la Amazonia, se
ve como el modo de vida amazoénico del pueblo kichwa canelo en el Alto Aguarico es un
compendio de bases kichwas amazonicas mediadas por elementos religiosos, practicos,
resilientes, resistentes y subsistentes. Los cinco anteriores elementos muestran distintas gamas y
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fricciones que se pueden plantear mé&s all& del debate entre lo colono y lo nativo; aunque ambos
también deben tomarse en cuenta de forma integrada, es decir, en una manera distintiva y
codependiente mas no dicotomica, sobre todo lo proveniente de los estudios ya existentes sobre

colonizacién y sedentarismo.

Lo colono y lo nativo advierte acciones de desplazamiento, movilidad y establecimiento de
ciudades, pueblos y localidades. En el pueblo kichwa canelo estos movimientos son constantes y
no pueden aislarse de su estructura cultural. Asi, pese a los intentos por establecer puntos exactos
de origen, estos origenes se reproducen de la misma manera en que se van sucediendo los
movimientos sociales en el tiempo, lo cual, aunque es indeterminado genera areas mas amplias de

movilidad humana en ciertos contextos o poligonos determinados, en este caso como “purinas”.

Sin embargo, aungue las acciones puedan ser delimitadas en el espacio y en el tiempo, las ideas,
valores, creencias y comportamientos son acumulativos o se van imponiendo unos a otros, de
acuerdo con los intereses, necesidades, condiciones y circunstancias del grupo en cuestion. En
esta linea, la modernizacion del Estado en la Amazonia ecuatoriana dejo instaurada la idea del
progreso, mientras la renovacion pastoral de las misiones religiosas ha planteado la urgencia de la
evangelizacion sin afectar costumbres autdctonas, de ahi que exista cierta flexibilidad en varios
ritos como el bautismo, y definitivamente, en relacion con el compadrazgo. La multiplicacion de
los lazos entre individuos, familias e instituciones es una de las maneras mas consistentes de
mantener a flote la organizacion social y la programacion gubernamental. Una programacion en
la cual el extractivismo de la naturaleza “navega” en medio de posicionamientos organizativos

contrastantes con el sistema de produccion capitalista, que es basicamente depredador.

En el capitulo 4, ampliando el circuito de la interaccion entre kichwas y Estado, se visualiza que
para el pueblo kichwa amazonico cualquier forma de intervencion externa o del Estado en su
territorio debe ser consultada y provechosa para la comunidad. Aun asi, en el pueblo kichwa de la
Amazonia la idea de Nacion esta presente y es respetada de forma contundente. Tanto el
catolicismo como el progreso laico y la ciudadania ecuatoriana son los pilares del establecimiento
comunitario nacional. Esto no omite, en absoluto, que haya discusiones y desavenencias entre lo
local y lo nacional sobre la conservacion de la selva; la permanencia del modo de vida nativo
basado en la chagra, caza, pesca, recoleccion y mercado, modo que también se ha extendido al
campo de lo colono; la implicacion del shamanismo en su forma de entender la salud; y el apoyo
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al movimiento indigena nacional que asume desde la organizacion politica, la existencia y

predominancia de la nocidn de pueblos y nacionalidades indigenas en todo el Ecuador.

En el capitulo 5, dedicado completamente a la agencia kichwa en su territorio, abordo la
etnogénesis migratoria en su modo de vida, en el cual destacan ciertos términos que se han
definido o han sido potenciados a través del tiempo en el espacio selvatico. Asi, la resistencia,
reproduccion social y adaptacion se definen en elementos como el ayllu, la wasi y la chagra. Este
conjunto provoca que la produccion sea rotativa y estabilizada, lo cual sugiere la transformacion
del “paisaje” o del medio ambiente, sin alterar negativamente el ecosistema de la Amazonia
ecuatoriana, lo que ha permitido la conservacion de lagunas aptas para la pesca y de espacios
reservados para la caceria, tal cual sucede en la comuna Pastaza o Iscai Cocha. Otro de los
términos en los que se ha desarrollado plenamente la etnogénesis migratoria es en el idioma
kichwa, a pesar de sus multiples variantes de la Sierra 'y de la Amazonia. Por lo tanto, la
existencia de la migracion muestra condiciones enddgenas muy significativas, que el propio

Estado-Nacion aun no logra asimilar por completo.

La asimilacion de lo enddgeno tendria que resolverse en los ambitos regulares del Estado-Nacion,
con esto me refiero al acceso a tierra, agua, educacion, salud, produccion y justicia. A mas de ser
implantados en la Amazonia como retos prioritarios y no solo corporativizados, la inconsistencia
de su progreso esta en su uso paralelo al interior de las formas tradicionales que emplean las
comunidades. Esta situacion es adecuada para el mantenimiento de una estructura cultural, pero
en cambio, es discordante al momento de separar lo exdgeno de lo endogeno, e imponer la
jurisdiccion o dominio territorial de lo exdgeno por sobre lo enddgeno. La resolucién de los
conflictos suscitados en los margenes de la integracion nacional bordea la decisién comunal y se
resuelve dentro de los limites del Estado-Nacion, lo cual visualiza la permanente intencion

hegeménica estatal, cuando se trata de que prevalezcan los temas de interés publico.

Hasta el capitulo 5 se observan tanto la agencia del Estado en territorio Amazénico como la
agencia de los pueblos amazonicos sobre la naturaleza, explicada a través de la debida
conceptualizacion y de la caracterizacion de las practicas de resistencia, reproduccion social y

adaptacion en los sistemas agricolas, la conservacion, la regeneracién ambiental y la economia.
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El reconocimiento expreso de suelos, arboles, lagunas y rios como fuentes de vida; el didlogo con
seres que habitan y expresan las necesidades del monte; o la propia movilidad permanente de los
amazonicos para no desgastar el suelo y el ambiente en general, es una sefial muy clara de las
tensiones con las que deben lidiar los pueblos al participar en los programas de sedentarizacion
que han impulsado los gobiernos, colonias y compafias extractivas, agropecuarias y comerciales
de todo tipo, con esto ultimo me refiero al flujo de capacitaciones, maquinaria, herramientas,
insumos agricolas, alimentos y demas bienes o servicios que se industrializan por fuera de las
comunidades indigenas, pero que llegan a las ciudades colindantes a las comunas y son
comercializadas en casi todos los territorios, uno de los casos mas criticos es la tala maderera, a

pesar de que las comunas consideran la impostergable necesidad de reforestar.

Sin embargo, es necesario sefialar que la naturaleza mantiene sus propias expresiones y maneras
de autogobenarse en situaciones determinadas, mas alla de las capacidades de sintonia que
puedan albergar y desplegar los pueblos indigenas de la Amazonia. La cuestion esta en que los
pueblos indigenas no poseen el control total de la selva, lo cual se puede explicar desde varias
aristas, una de ellas es que el “control” en realidad es codependencia con su medio ambiente,
siendo la naturaleza un organismo viviente, autbnomo y decisivo para las decisiones y acciones
que se tomen en la Amazonia; mientras que, otra explicacion complementaria, es que la intrusion
intensiva de las diversas campafias y compafiias, ha desmantelado esa relacion codependiente
entre los indigenas y la naturaleza, es decir, a nivel de medio ambiente las relaciones o visiones
ser humano-naturaleza se han dicotomizado hasta deteriorar un vinculo mediador con el

ambiente.

En ese sentido, el medio ambiente seria la manifestacion del ser humano con su naturaleza, los
cuales no estan necesariamente separados, sino mas bien, han sido separados por el influjo de la
modernidad y sus formas de extraccién, en las que no es posible determinar con certeza cual es la
afectacion de las actividades productivas hacia la naturaleza ya dicotomizada. Es evidente en la
naturaleza, como los proyectos estratégicos, que son la forma mas avanzada de intrusion humana
en el medio ambiente, han deteriorado las condiciones de regeneracion del suelo, agua y aire.
Esto no se ve s6lo en la contaminacion sino también en el desplome de las quebradas, laderas y
vertientes acuiferas. Asi, la naturaleza expresa el manejo o la gestién humana errénea de los

denominados “recursos” naturales.
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Y son este tipo de episodios atentatorios de la naturaleza los que también han determinado el
desplazamiento no voluntario de los pueblos indigenas. Ante esto, es preciso sefialar la diferencia
entre la movilidad voluntaria y el desplazamiento forzado. No siempre la relacion entre ambas
acciones o agencias es completamente notoria, debido a que en la mayoria de los casos lo que se
puede observar han sido los efectos de las intervenciones en la Amazonia. Ademas, la agencia
sobre la naturaleza no siempre es activa en términos de conservacion o activismo ambientalista,
sino también, la agencia podria parecer pasiva en medida de las condiciones en que se desarrolla
tal o cual accion. Una de estas situaciones es la indisposicion laboral de los pueblos indigenas en
proyectos estatales, aunque haya procesos de socializacion, ya que la determinacion de las

politicas publicas es impuesta de varias maneras no consensuadas.

La accion estatal se rige por la funcionalidad de las decisiones politicas, es decir, las propias
instituciones del Estado poseen diversos mecanismos para inducir la voluntad de los pueblos
afectados, con la prerrogativa de que el hecho de no llegar a un acuerdo entre las partes concluye,
por lo general, en la imposicion de las decisiones estatales a través del derecho de los estados a
gestionar expropiaciones, aunque deban hacer uso de la fuerza publica para cumplir con dichos
requerimientos. Y es en este punto, en el cual los hechos violentos se han desarrollado en la gran

mayoria de casos.

En el capitulo 6 expongo las nociones de etnogenesis, historicidad y memoria historica en la
Amazonia, en una manera mas amplia para entender las dindmicas panamazénicas; por lo tanto,
explico cémo los pueblos kichwas, guaranies, wayapis y wampis, en distintos momentos de su
historia, han debido manejarse entre varias formas de agencia: activas y pasivas. Y en muchos de
aquellos momentos, la naturaleza también ha reaccionado transformando el medio ambiente y

dificultando la subsistencia.

Entonces, ante la inevitable conflictividad, los grupos humanos aqui nombrados han debido
adaptarse para sobrevivir, y, ademas, hacerlo de forma creativa y altamente funcional para si
mismos, caso contrario, la etnogénesis migratoria, ahora nos hablaria de pueblos extintos y no de
variaciones en las estructuras culturales. Es aqui donde la capacidad de vivir con la selva es
también una posibilidad permanente de continuidad frente a los cambios. Sélo el hecho de la
permanencia de la vida ya es uno de los remanentes de la historia nativa. Pensar en las epidemias,
agresiones, muertes, afectaciones ambientales y reacciones adversas en la salud de los pueblos
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indigenas de la Amazonia, junto a la devastacion programada desde el exterior hacia el interior de
la selva, no permite Unicamente demostrar la existencia de patrones culturales de resiliencia, sino

también, que la relacion ser humano-naturaleza es indivisible y transformadora.

Tres elementos muy propios de una cosmovivencia kichwa amazoénica de los canelos, como la
resistencia, reproduccion social y adaptacion, han podido ser referenciados para otros grupos
indigenas amazdnicos, quienes también han vivido procesos de movilidad y mestizaje en varios
pasajes de su historia local. Ciertamente, cada pueblo ha tenido sus particularidades y sefias
culturales, que han devenido en exigencias, afioranzas y perspectivas propias, que no difieren con
sus estructuras culturales, y mas bien han creado interfaces de etnias, grupos, poblaciones y
familias linglisticas de diversos origenes en los pueblos wayapis, kichwas, guaranies y wampis.
La etnogénesis migratoria trae a cuestion la diversificacion de interacciones culturales
polivalentes y aglutinantes abriendo paso a épocas de diferenciacidn cultural que han sido

marcadas por modernizaciones, agresiones, integraciones, migraciones y colonizaciones.

En relacién con la continuidad de los patrones de colonizacién amazénica, de acuerdo con ciertas
épocas, en lugares distanciados entre si, algunos grupos han sabido o debido entrar y salir de los
margenes de la Panamazonia y del Estado-Nacion. Para analizar este fendmeno recurrente, que a
su vez es un proceso historico de largo aliento, me enfoqué en los cuatro grupos o pueblos
indigenas: wayapi, guarani, wampi y kichwa canelo. Ciertamente, no comparten la misma lengua
o idioma, tampoco una matriz parental que podamos identificar con mayor solidez, pero en
cambio, en relacién con la etnogénesis migratoria, los movimientos de migracion y permanencia
han sido muy parecidos. Esto ha sido identificado desde el siglo XVI1I hasta el XVII1I, dentro de
las condiciones coloniales de Hispanoamérica; y también, ha sido observado desde el siglo X1X
hasta el XX, dentro de las condiciones republicanistas que atravesaron la mayor parte de

territorios en América del Sur.

En el siglo XVI1I la movilidad de los cuatro grupos indigenas estuvo mediada por su relacion con
instituciones econdmicas como las mitas, pero la institucion que tuvo mayor consolidacion en la
Amazonia fue el régimen de reducciones. Este sistema econdémico fue potenciado por los
imperios europeos Y la Iglesia Catolica, y su nivel de predominio disminuyd con la aparicion de
las haciendas y los concertajes. Es justamente este ultimo régimen el que derivaria en la
criollizacion de las poblaciones, varias de ellas indigenas como el pueblo wayapi. Sin embargo, el
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proyecto ideoldgico criollo no penetr6 del todo en el modo de vida amazénico y fue en el
establecimiento de las republicas nacionales que los alcances de lo criollo llegaron hasta otro tipo
de jerarquia y diferenciacion social en el s. XIX. Esta recomposicion identitaria para algunos
como el pueblo kichwa canelo fue ventajosa, y para otros como el pueblo wayapi derivo en su

estancamiento identitario en tanto pueblo aun asimilado por la l6gica colonial hispanoamericana.

En cambio, hubo quienes lograron sobrepasar, en el tiempo, la ldgica colonial y sobrevivir a los
concertajes, que eran “contratos” de cumplimiento de trabajo indigena, cuyo vinculo con el
hacendado jamas desaparecia porque las “deudas” eran impagables. Esta situacion fue gravitante
en el siglo XX para que las organizaciones sociales exijan el finiquito de las “concertaciones”. A
estos pedidos se sumaron los grupos politicos liberales que trataban de implantar las reformas
liberales. Aqui se reconocia la necesidad de ciudadanizar a los indigenas, cuestion que se asento
con el proyecto ideoldgico del mestizaje. Esta propuesta entrd en vigor a partir de mediados del s.
XX,y seria determinante para las colonizaciones programadas desde el Estado. Aqui se
consideraba la creacion de unidades productivas direccionadas por regimenes militares
dictatoriales, los cuales fueron financiados por la industria extractivista petrolera y por el

crecimiento de la industria agricola, este factor dependia de la vocacion productiva nacional.

En el caso del pueblo guarani la sobrevivencia a las condiciones coloniales anteriores al siglo
XIX, produjo una serie de fraccionamientos en el grupo completo que podria considerarse
guarani. Su participacion en las multiples guerras nacionales hasta el s. XX dejo un legado de
adaptacion extrema, que ha bordeado peligrosamente la extrema pobreza y la necesidad de
fortalecer una identidad que ha sido regada por todo el Cono Sur, incluyendo a Bolivia, pais del
cual surgen los lazos culturales y los grupos mas visibles de la permanencia guarani en la actual
Panamazonia. Toda esta situacion, ademas, fue resultado de los quiebres politicos de la época
hispanoamericana. Entre los siglos XVII'y XVIII, una de las zonas de mayor debate
jurisdiccional, entre la Iglesia Catdlica y los imperios europeos, fue la Amazonia y por supuesto

la zona donde han habitado los guaranies. Esto produjo fendmenos extensivos de criollizacion.

En cambio, la solidez identitaria y los procesos de mestizaje fueron agolpados a través del
ordenamiento territorial militarizado, situacion muy propia del establecimiento de las dictaduras
militares en América del Sur. Si debo definir un contexto de apogeo comun, este seria la segunda
mitad del siglo XX, aunque, los anteriores procesos de delimitacion territorial desde épocas
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coloniales profundizaron la nocion de administrar poblaciones mediante el uso de la fuerza. Asi
rezan las proclamas de Bartolomé de las Casas y otros personajes que plantearon la
transformacion de las condiciones de dominacion. Un factor preponderante fue la continua
presencia de fuerzas armadas irregulares que interactuaban con las poblaciones indigenas y las
fuerzas armadas regulares. Pese a ello, un mayor signo de control estatal sobre los territorios se

produjo con la edificacion de destacamentos militares y el combate frontal entre fuerzas armadas.

Los combates entre fuerzas armadas que en un inicio se producian entre haciendas, al menos
entre los siglos XIX y XX cambiaria radicalmente, aunque persistia la presencia de bandas
irregulares armadas, motivadas por el contrabando y por condiciones de dominacién dentro de las
haciendas. Pero, como ya lo sefialé anteriormente, recién a mediados del s. XX la “politica
regional” impulsaria la regularizacion de la presencia estatal. La confluencia de los actores
publicos, de cooperacion internacional, de las iglesias y de las empresas privadas, signé el
“compromiso” del Estado-Nacion por gestionar la integracion amazoénica. Sin embargo, la
situacion de los pueblos y nacionalidades en condiciones dificiles de migracion y adaptacion
institucionalizada se convirtié en un fendmeno muy complicado de orientar para la autonomia

territorial de pueblos como el wampi, dispuesto a hacerlo y vigilante para cumplir los acuerdos.

En lo metodoldgico, esta tesis fue trabajada desde la microhistoria, en la cual es posible explicar
una realidad nacional o regional desde un punto de vista temporal y local, es decir, el eje de la
referencia investigativa es primero el tiempo y segundo el espacio. En este sentido, lo mas
importante sucede en los detalles, justamente en aquellos acontecimientos que quizas son dejados
de lado al priorizar los “grandes” acontecimientos nacionales, regionales o mundiales. Asi, la
microhistoria ensefia y visualiza que existe una dificultad enorme en plantear afirmaciones
ligadas al razonamiento de centros y periferias. Mas bien, se piensa en una l6gica inductiva de
vértices que forman poligonos de estudio, en este caso visualizados en “runapuras y purinas”. En
el caso de la Amazonia ecuatoriana centro-norte, el desarrollo de la industria extractiva petrolera
tiene una conexidn directa con Quito, la capital de Ecuador, pero también dicha conexion esta
diseminada por un gigantesco nimero de localidades que han albergado la fuerza de trabajo, el
uso de los hidrocarburos, el gasto de la renta petrolera, y muchos mas factores adyacentes al

extractivismo petrolero.

211



Siguiendo la lectura del parrafo anterior, para la microhistoria es necesaria la historia comparada.
Sin embargo, considerando que esta historia se ha interpretado, en general, a partir del método
inductivo de investigacion, las categorias, conceptos y fuentes historicas, deben ser cuestionadas
desde la estructura cultural local. Es justamente esta cuestion particular, la que ha generado las
mayores criticas a la labor de la microhistoria. Aun asi, lo primero que se tendria que reconocer,
es que las propias teorias son pensadas a partir de una o varias localidades, que para ciertas
corrientes del pensamiento han sido las cunas de las civilizaciones y tendencias del pensamiento
mundial. Pese a todo lo anterior, lugares como Paris, Frankfurt, Londres o Quito, en su calidad de

capitales no dejan de ser localidades como Puyo, Tena, Canelos o Cascales.

La segunda cuestion que se debio resolver es la precision de las categorias propias de una
estructura cultural. En este sentido, la seleccion del tema tiene que confluir en patrones culturales
afines a procesos historicos de mayor amplitud, y que esto no suscite inconvenientes al definir
alguna forma de generalizacion. En esta tesis, la generalizacion proviene del trabajo
historiografico sobre la Amazonia, pero no se queda ahi, sino que retoma las discusiones
conceptuales en el campo de la microhistoria local. Frente a estos hallazgos relacionados a los
conceptos, el siguiente paso es observar y revisitar los acontecimientos locales. Aqui se da un

ejercicio de entendimiento multiple que va sobre los hechos sin descuidar los procesos.

En definitiva, la microhistoria se sitia en lo local, a la vez que, resuelve las inferencias realizadas
desde la historia general, ahi entran las historias nacionales, continentales y universales.
Justamente mi aporte académico esta en haber explorado el concepto de etnogénesis para el caso
de la Amazonia ecuatoriana. Los debates sobre ethogénesis apuntan, en su gran mayoria, a otros
momentos y lugares de la historia amazonica. Mas a través de mi estudio espero nutrir las
discusiones y aportes amazonistas, derivados en conceptualizaciones sobre la Amazonia, desde el

legado histdrico que ha sido impreso en el centro-norte amazénico del Ecuador.

Finalmente, a manera de recomendacion, esta investigacién me ha permitido comprender, y
quizas afirmar, que el campo de las discusiones histéricas rebasa el espacio temporal referido a
las précticas y a los discursos. De hecho, hasta el conocimiento podria verse disminuido ante la
potencia historica de lo simbolico, ya que, de su lado, lo simbdlico supera las referencias que se
puede entender a través del tiempo. Para esto pienso en las dos lagunas de Pastaza o Iscai Cocha,
y a pesar de mi afan por volver inteligible esa relacion entre el pueblo kichwa canelo y las dos
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lagunas en el Alto Aguarico, hay conexiones que deben quedarse en el plano de lo ininteligible.
Ciertas explicaciones sobre las acciones y los objetos pueden constituir una contribucion
fundamental al capital simbolico de los pueblos o de la humanidad como corpus colectivo. Sin

embargo, algunas de estas explicaciones estan limitadas por la necesidad de racionalizarlas.

En ciertos casos, los mitos podrian acortar esa brecha significativa que supera el sentido de la
materialidad y de las explicaciones practicas. Aun asi, la mitificacion entraria en el campo
discursivo, y, por lo tanto, se encierra constantemente en el acto de la transmision de la palabra 'y
también en la accion del habla. Frente a esta cuestion, las interpretaciones son muy validas
porque admiten que hay posicionamientos en todos los enunciados, ademas de ideas concretas
alrededor de los significados, pero esto no resta la necesidad de precisar en el reconocimiento de
las limitaciones interpretativas, ya que, por un lado, responden a situaciones ubicadas en

temporalidades determinadas, y, por otro, enfrentan la realidad de lo inconmensurable.
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Epilogo

Una vez concluida mi defensa de esta tesis de investigacion doctoral, surgieron un conjunto muy
definido de posibilidades y alcances sefialados por el tribunal de la defensa de tesis. El primero
tiene que ver con la relacién directa entre la etnogénesis migratoria y el devenir de la estructura
social, cultural y econémica nacional. Segundo, en un escenario posestructuralista como la tesis
responderia justamente a las inquietudes y preocupaciones nacionales de la contemporaneidad.
Tercero, cuales serian los insumos o herramientas metodoldgicas para analizar las posibilidades
de potenciacion conceptual de la etnogénesis migratoria en el contexto nacional presente. Esto
ualtimo incluiria la relacién del concepto con otros recursos de generacion material y académica
como temas, variables, subjetividades y otras aproximaciones o factores que también han podido
incidir en los entendimientos que motivarian la continuidad y los cambios en la investigacion de

las Ciencias Sociales en Ecuador.

Si retomamos el marco teérico-conceptual de mi tesis de investigacion doctoral, trabajé en forma
principal tres categorias conceptuales derivadas entre si, desde la etnogénesis migratoria a la
habitabilidad interétnica, y posteriormente a las historicidades amazdnicas encontradas. Las tres
elaboraciones estuvieron orientadas hacia el entendimiento de las dindmicas territoriales de la
Amazonia ecuatoriana del siglo XX desde dos procesos interconectados, que son la continuidad
de las estructuras culturales amazonicas y el cambio producido por la coyuntura nacional entre
los afios 1963 y 1979, ya que aquellos 16 afios estuvieron marcados por la irrupcion de tres
dictaduras militares y tres gobiernos civiles para la instauracion del desarrollismo. Asi, los seis
gobiernos (militares y civiles), a su manera, pretendieron la implantacion de un modelo nacional
desarrollista, a través de la implementacion de tres frentes reformistas, los cuales fueron la
reforma agraria, la colonizacion de tierras baldias y la extraccion petrolera amazoénica; ya que

fracaso la intencidn de extraer petroleo, permanentemente, en otras regiones del Ecuador.

El petréleo seria el medio para financiar las vias del desarrollo. Mediante la extraccion petrolera
el Estado ecuatoriano construyo obras publicas para mejorar las condiciones de la produccion
interna agropecuaria, pero uno de los grandes problemas fue que el horizonte petrolero nunca
Ilegé al refinamiento del crudo ni a la produccion de derivados del petréleo, con la finalidad de

generar combustibles, y sobre todo energia, por cuenta propia. Esta brecha entre la extraccion y la
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produccion petrolera, en términos amplios y consistentes con las necesidades nacionales, no
permitid sostener la riqueza proyectada por el Estado para aumentar el umbral del desarrollo,

pues la riqueza propiciaba un endeudamiento nacional que las rentas eran incapaces de solventar.

Entonces, los primeros afios de la década de los ochenta evidenciaron el fracaso de lo planteado
en los afios sesenta y lo ejecutado en los afios setenta, mas adn, a nivel econdmico territorial. En
esta linea, el gobierno de Oswaldo Hurtado, tras el fallecimiento de Jaime Roldds, en 1983
sentencid el deterioro desarrollista con la sucretizacion de la deuda privada, lo cual sumergié al
Ecuador en la neoliberalizacion de la economia nacional. Asi, en sintesis, las pérdidas del
enriquecimiento de un desarrollo supuestamente fallido fueron asumidas por las grandes
mayorias de la sociedad nacional, esto mediante la moratoria de los pagos crediticios, la emision
de bonos que incrementaban su valor debido a la devaluacion de la moneda nacional (el sucre), y
la creciente inflacion que impactaba a la mayor parte de la poblacion. En cambio, las ganancias
fueron repartidas entre los pocos grupos que concentraron el poder econémico, entre ellos los
partidos politicos, la banca, y las corporaciones; solo necesitaron insertarse en las dindmicas de la
economia petrolera para generar riquezas mediante la altisima generacion de cargos publicos, la
adquisicion de tierras destinadas a la produccion agropecuaria, y a favorecerse en la licitacion de

otros campos productivos como manglares, camaroneras, fuentes de agua, madereras y mineras.

El siguiente mapa muestra la acumulacion de tierras productivas en relacion con el indice de
Gini, en una correlacion multiple entre produccion, renta y riqueza, el cual muestra que algunas
provincias, referenciadas por sus capitales provinciales, acaparan la mayor cantidad de tierras
para produccion, por lo tanto, la riqueza producida se mantiene en aquellos lugares, los cuales
son propiedades de grandes grupos econdémicos, ya que ni siquiera en estos territorios de
acumulacién de capital, la poblacién general recibe los beneficios de la riqueza. Ademas, la
particularidad de esta ilustracién es que las unidades productivas mayores a 1500 hectareas estan
localizadas en las provincias del Guayas, Santa Elena, Cafar y Carchi; seguidas muy de cerca por

las provincias de Pichincha, Azuay, Santo Domingo, Manabi, Chimborazo, Imbabura y Loja.

Segun estos datos obtenidos e interpretados por el Sistema de Investigacion sobre la Problematica
Agraria en Ecuador (SIPAE) entre los afios 2010 y 2011, la Amazonia, el lugar en donde se
extrae la mayor fuente de riqueza y renta fiscal, no se habria beneficiado de la productividad
territorial ni de la renta petrolera. Ciertamente, el problema por la tenencia de la tierra rebaso la
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cuestion agraria y alcanzé una mayor diversidad de campos productivos. Estos tendrian su
destino en la industrializacion, aun asi, ya en el siglo XXI tras el vaivén de gobiernos neoliberales
y progresistas, la inversion en sectores estratégicos para la productividad aqueja, practicamente,
problemas muy similares a los sucedidos al inicio de la era desarrollista en el Ecuador de 1963; lo

cual se visualiza en un gran volumen de deuda versus una reduccién en los beneficios sociales.

Mapa 1. Mapa epilogo. indice de Gini a nivel provincial-Ecuador
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Fuente: Atlas de la tenencia de la tierra en Ecuador, elaborado por SIPAE 2010-2011.
La deuda privada, desde los afios sesenta, ha ocasionado demasiada deuda publica para cubrir el

colapso de las grandes inversiones rentistas, ante todo de inversionistas improductivos o
“renteros”, asi como de inversionistas saqueadores 0 “buitres”. El caso de la frontera amazonica
norte es un claro ejemplo del deterioro desarrollista iniciado en 1963 y observado sesenta afios
después, al afio 2023. Es importante considerar que este territorio comenzd las actividades
extractivas en la Amazonia ecuatoriana con el hallazgo del pozo petrolero Lago Agrio 1.
Inmediatamente, las tierras cercanas a los pozos petroleros fueron vendidas por el Estado para la

creacion de servicios relacionados a la alimentacidn, alojamiento, transporte y establecimiento de
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puntos de distribucion de bienes de primera necesidad o abastos, en general dependientes de la
actividad petrolera. Estas actividades fueron compartidas entre los pueblos colonos de la
Amazonia. Uno de los mayores inconvenientes era la tensa relacion entre las poblaciones colonas
y nativas como parte de los flujos intensivos de inmigracion mediados por la titulacion de tierras
y la definicion de linderos en territorios decretados baldios por las dictaduras militares, cuando
mucho de ese territorio era parte de las zonas de amortiguamiento ecoldgico de las poblaciones
indigenas nativas de la Amazonia ecuatoriana, quienes han estado en situacion de movilidad
constante y permanencia territorial atenuada, por motivaciones internas como su propia

organizacion social, y externas como la incidencia del Estado en los programas de colonizacion.

Entonces, la integracion entre la triada: poblaciones nativas, poblaciones colonas y grupos
econdmicos promotores del “boom” petrolero jamas pudo concretarse en términos de
armonizacion distributiva y ecosistémica. La irracionalidad de las deudas privadas no fue
correlativa a las ganancias que se podian rentabilizar para la economia nacional en efecto
derrame hacia lo local. Cada parte de aquella triada acaparaba los bienes y servicios sentenciados
por el modelo desarrollista, algunos tenian demasiado y muchos tenian muy poco en relacién con
las rentas petroleras. Aunque también habia momentos o coyunturas de asociacion ligadas a
demandas territoriales puntuales y al empleo de mano de obra especifica para ciertos fines como
la generacion de empleo ocasional, la apertura de caminos o el acceso al agua entubada. Otros
servicios basicos como salud de calidad, educacion en todos los niveles, luz eléctrica, agua
potable y turismo comunitario no existieron en la Amazonia hasta después de la primera década

del siglo XXI. Servicios con series limitaciones, pero siempre con grandes expectativas.

La ultima parte de este cierre de la investigacion doctoral esta asentada en los factores que, sobre
todo, provocaron la disociacion de los actores territoriales. Dicha falta de asociacion, por un lado,
tiene que ver con la vision desarrollista miope de la élite gobernante nacional, la cual cambid sus
propias condiciones materiales de riqueza, pero a la vez no fueron correspondientes con las
transformaciones de la estructura cultural nacional, por lo cual les fue imposible entender la
necesidad de distribuir equitativamente la riqueza a escala local. Y, por otro lado, la estructura
cultural migratoria de los pueblos colonos y nativos tampoco pudo adaptarse por completo a los

encuentros institucionales que aparecieron tras el descubrimiento y la extraccion del petréleo.
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En este sentido, una posibilidad posestructuralista seria plantear las diversas racionalidades y
ontologias que aparecieron en el Ecuador tras el descubrimiento de la vocacion petrolera a inicios
del siglo XX, hasta el momento de total desaprovechamiento de la capacidad petrolera a finales
del s. XX. El objeto de estudio seria el petrdleo en tanto la “cosa” que es representada por los
sujetos precursores de su extraccion, asi como también es la “palabra” que se referencia a si
misma en el panorama del supuesto fracaso desarrollista. Los cambios y las continuidades que
provoco el petrdleo en la estructura cultural ecuatoriana deben ser evidenciados a traves del
analisis de las singularidades de cada pueblo involucrado con el petréleo, es decir, el petréleo ha
formado parte de la historicidad de las poblaciones ecuatorianas, y por lo tanto, seré en la
interaccion del sujeto-objeto que se podria conformar una historia mas integrada con miras a

transformar, quizas, las disociaciones que todavia perduran hasta la actualidad del s. XXI.

El modelo que obtuve como producto de mi tesis doctoral sobre historicidades encontradas
podria aplicarse como una propuesta posinvestigativa. El eje tematico estaria relacionado con las
culturas de la riqueza. Los temas y variables serian: a) movilidad humana (tiempo de
asentamientos, formas de organizacion, y presencia de acompafiamientos externos); b)
etnogénesis migratoria (zonas de reserva, mestizaje o criollizacién, e identificacion étnica
relacionada con los lugares); c) resistencia, adaptacion y reproduccidn social (reduccién de
espacios territoriales, subsistencia, desplazamientos, y lineas de continuidad por parentesco); d)
habitabilidad interétnica (conflictos interétnicos, programacion estatal, definicién de linderos, y
extension territorial); e) interconexiones culturales (intermediacion cultural, elementos
dominantes/no dominantes que han prevalecido en el tiempo, y estructuras culturales compartidas
e hibridaciones); y, f) ordenamiento territorial militarizado (conflictos coloniales, guerras

republicanas, dictaduras civiles o militares, y normativas gubernamentales coercitivas).

Lo anterior estaria transversalizado por un factor combinado entre produccién, petréleo y renta,
considerando para este caso que el valor intrinseco del crudo esta vinculado con la plusvalia de la
tierra en cuanto valor extrinseco, por lo tanto, el valor territorial es fundamental. En otros
términos, primero, el petroleo estaria ligado al origen de las rentas que han derivado de su
extraccion; y segundo, las rentas relacionadas con las actividades productivas anexas, derivadas o
colaterales a la petrolera serian derivadas al destino indirecto de su actividad, lo cual advierte

dindmicas territoriales muy especificas. Aparte, el factor produccion, petréleo y renta definiria
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una red de historicidad etnogénica migratoria, a manera de estructura estructurada estructurante
que convertiria las realidades poblacionales, pero también seria un efecto de las mismas

realidades colectivas y los modos de entender la realidad desde los pueblos y los poblados.

Es importante sefialar que, en términos generales, el territorio es el maximo nivel dentro de la
escala de accion colectiva. Sin embargo, el nivel territorial se ajusta también a la organizacion
politico-administrativa. Esta correspondencia conceptual se define por indices mayores o
menores de territorialidad. Pues la territorialidad no solo sefiala la pertenencia a un territorio, sino
que también lo convierte en parte de la identidad colectiva de los pobladores, a manera de sujetos
territoriales. Asi, los pobladores definen pueblos a nivel politico-administrativo, también
Ilamados localidades o poblados; pero de igual manera los pobladores se plantean como pueblos
en tanto su estructura cultural y en cuanto al rol que asumen dentro de las coyunturas especificas
en los ambitos de multinivel: local, nacional, regional, continental y global. Finalmente, se debe
enfatizar en la propiedad o sentido individual y colectivo de los lugares y los no lugares, ya que
mucho del patrimonio de los pueblos no sélo pasa por la materialidad territorial, sino también
transcurre por los espacios inmateriales, los cuales suceden en procesos de apropiacion y
reapropiacion continua de la historia territorial como fuente de su mitica accién movilizadora, ya

que la movilizacién de la gente implica la movilidad del conocimiento, de sus practicas y su vida.
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Anexos

Anexo metodoldgico

En el primer capitulo las fuentes son secundarias y primarias. Recopilé y discuti la bibliografia
existente en articulos, libros especializados en Historia y Amazonia. También use el Censo de

Poblacién y Vivienda del Ecuador realizado por el Instituto Nacional de Estadisticas y Censos

(INEC). Complementé y validé cierta informacion con mi diario de campo.

En el segundo capitulo las fuentes son secundarias. Alterné la bibliografia especializada en
Amazonia ecuatoriana con los archivos de la Gobernacion del Napo, de la Compafiia de Jesus,

del Archivo de Indias y del Registro Oficial.

En el tercer capitulo las fuentes son secundarias y primarias. Recurri a bibliografia sobre las
misiones y cronicas religiosas, a la Segunda Declaracion de Barbados, al Decreto Ad Gentes de la

Iglesia Catolica, y a entrevistas estructuradas propias elaboradas en el afio 2014.

En el cuarto capitulo las fuentes son secundarias y primarias. Elaboré gréaficos basados en
periddicos, revistas y data de la Secretaria Nacional de Desarrollo (SENPLADES). Ademas, en
parte trabajé cierta informacidn con mi diario de campo, y, por otra parte, complementé, validé y
contrasté la informacion oficial desarrollista, a través del trabajo de campo en los afios 20009,
2014, 2017, 2020 y 2021.

Cada ilustracion muestra montajes entre las formas de observar la Amazonia. Basicamente, en las
revistas se apela a imagenes mas singulares relacionadas a los imaginarios sobre el territorio,
mientras que, la informacion oficial pretende ser mas técnica al incluir variables como uso del

suelo, distincion étnica y escalas geogréaficas.

En relacién con el trabajo de campo, en el 2009 participé de una investigacion etnografica sobre
transculturacion, salud e insercion en el mercado dentro de la comuna Pastaza; en el 2014 realice
una investigacion sobre las misiones catdlicas en la Amazonia ecuatoriana; en el 2017 visité la
comuna Pastaza para la elaboracién de un articulo sobre la reconfiguracion de la caceria en la
Amazonia ecuatoriana; y, en los afios 2020 y 2021 elaboré el trabajo de campo para esta tesis de

investigacion doctoral.
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En el quinto capitulo las fuentes son primarias. Realicé entrevistas estructuradas y
semiestructuradas en los afios 2017, 2020 y 2021; las estructuradas en los tres afios antes
mencionados fueron elaboraciones propias, mientras que, las semiestructuradas en el 2021 fueron
respaldadas por Natalia Guatatuca, asistente del trabajo de campo. También trabajé cierta

informacion con mi diario de campo.

En el sexto capitulo las fuentes son secundarias y primarias. Revisé bibliografia sobre los pueblos
amazonicos citados en la tesis y recurri a la sintesis de informacion recolectada en los otros

capitulos de la tesis.

En las conclusiones generales procuré no repetir las conclusiones de cada capitulo, sino sintetizar
las ideas mas contundentes que considero mis hallazgos principales como son los conceptos de

etnogénesis migratoria, habitabilidad interétnica e historicidades comparadas.
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Anexo consentimiento comuna

FACULTAD LATINOAMERICANA DE CIENCIAS SOCIALES — ECUADOR

Alto Aguarico, comuna Pastaza, | de enero de 2021

Consentimiento informado

Yo, Vicente Vargas con cédula de ciudadania # 1600101610 fundador y lider de

la comuna Pastaza, consiento que la informacién recabada en mi nombre y sobre la comunidad
sea empleada en la presente investigacién doctoral para fines académicos. Toda la informacién

proporcionada es parte de mi experiencia de vida y de los hechos acontecidos en la comuna.

Entrego este consentimiento informado a Felipe Teran con cédula de ciudadania # 1715461644
para los fines que considere pertinentes. Lo hago por medio de Natalia Guatatuca, actual

presidenta de la comuna Pastaza, en representacién de toda la comunidad.

Atentamente,

b o e =

Felipe Teran Vicente Vargas
C.C. # 1715461644 C.C.#1600101610

C \{Y | S )
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A\ ,ﬁ#p (s
Natalia Guatatuca
C.C.#2100754825

'
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