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Presentacion

Fernando Garcia
Coordinador del Programa de Antropologia
FLACSO - Sede Ecuador

La presente publicacion trata de responder a un tema que interpela
permanentemente a las Ciencias Sociales en general y a la
Antropologia en particular. El tema en cuestion es de qué manera la
Antropologia como ciencia puede contribuir con su bagaje teorico
y metodoldgico a la lucha de los pueblos indigenas y en especial
al uso sostenible de los recursos naturales estratégicos que se
encuentran en el suelo y el subsuelo de sus territorios.

La lucha del pueblo Sarayaku en defensa de su territorio e
identidad, constituye actualmente una gran ocasion para utilizar
un instrumento antropologico de mucho valor y estima. Se trata
de la figura del peritaje antropolédgico, que en el caso del proceso
iniciado por este pueblo ante el Sistema Interamericano de Derechos
Humanos, podria ofrecer importantes argumentos de orden cultural
que sustenten su reclamo juridico.

El presente informe intenta proporcionar a los magistrados, los
suficientes elementos de juicio de orden cultural sobre el asunto en
disputa, que permitan tomar decisiones sobre aspectos que desde la
perspectiva cultural desconocen. Se parte del hecho que la accion de
administrar justicia no tiene un caracter estrictamente legal, sino que
afecta al resto de ambitos de la vida de los pueblos que constituyen
elementos claves para su permanencia y fortalecimiento.

Un elemento importante del derecho indigena es justamente ver la
realidad con una concepcion holistica, total y envolvente. Cualquier
accion social que suceda en su interior tiene implicaciones en
todos los ordenes de la vida cotidiana. De ahi la importancia de



Vi Presentacion

mirar lo que sucede en el pueblo Sarayaku desde esta dimension
que es justamente la que brinda el informe que se presenta a
continuacion.

Si alguna ventaja comparativa tienen los estudios antropoldgicos
es la de brindar la vision de los procesos desde adentro, desde la
vision de la gente, dirian otros, y es justamente eso lo realizado
por el equipo investigador. Parten de las demandas hechas por el
pueblo Sarayaku, las incorporan en su trabajo y de esta manera
presentan resultados sobre su organizacion social, econdmica y
politica, su cosmovision, en especial los temas relacionados con el
uso del espacio, las principales actividades economicas, las formas
de socializacion, la division del cosmos en multiples mundos y
los sistemas de autoridad en la comunidad. También incorporan
la interpretacion de sus miembros sobre el conjunto de impactos
sociales, culturales y territoriales de la actividad petrolera, asi como
la construccion simbolica sobre estas acciones de intervencion.

Este conjunto de informacion una vez elaborado fue discutido por
el pueblo de Sarayaku lo cual convalida su vigencia y valor, ademas
de mostrar al conjunto de la sociedad ecuatoriana y al mundo su
verdadera situacion y los peligros a los cuales estd sometido su
permanencia como pueblo si se permite la explotacion de los
recursos.

Trabajos como el presente, pioneros en el pais, en el campo de los
estudios inter disciplinares muestran la importancia de partir de
las concepciones propias de los pueblos indigenas y juntarlas con
aquellas categorias propias de los “otros”, el mundo occidental, con
el fin de proponer no so6lo el buen uso y manejo de los recursos
sino sobre todo el bienestar integral de las poblaciones asentadas
en zonas con recursos estratégicos. Para decirlo en palabras de los
mismos kichwas, empezar a alcanzar el tan deseado alli kausay, o
“buen vivir”.



Prefacio a la primera edicion

Mario Melo
Coordinador Amazonia
CDES

Para el Centro de Derechos Economicos y Sociales, CDES,
es muy grato presentar como segundo ntimero de la serie de
cuadernos de trabajo AMAZONIA CONTEMPORANEA,
un importante estudio antropologico-juridico sobre
los impactos sociales y culturales de la presencia de la
transnacional petrolera CGC en el territorio del pueblo
Kichwa de Sarayaku, en la amazonia ecuatoriana.

El estudio, realizado por un equipo interdisciplinario del
Programa de Antropologia de la Facultad Latinoamericana
de Ciencias Sociales, FLACSO-Sede Ecuador, aborda
desde una perspectiva eminentemente académica y con
gran rigor cientifico, una problematica de acuciante interés
para los pueblos amazonicos: las industrias extractivas
frente a su cultura y sus derechos.

La responsabilidad respecto a la investigacion realizada
y sus conclusiones, corresponde exclusivamente a sus
autores: Gina Chavez, Rommel Lara y Maria Moreno,
investigadores de la FLACSO, quienes han contado para
su trabajo, con las facilidades y el apoyo brindados por la
comunidad de Sarayaku.
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Ha correspondido a CDES contribuir con informaciéon
y facilidades logisticas para que el equipo investigador
realice su trabajo de manera independiente, y coordinar la
edicion y publicacion del Informe.

Esperamos que este esfuerzode FLACSO, Sarayakuy CDES
sirva para enriquecer con argumentacion solida, el debate
nacional e internacional sobre los derechos econdémicos,
sociales y culturales de los pueblos indigenas.

Quito, mayo de 2005



Introduccion

En el ano 1996, el Estado Nacional ecuatoriano licito a la empresa
argentina Compaifiia General de Combustibles (CGC) el Bloque
23 para la realizacién de actividades de prospeccion sismica. El
bloque 23 es un espacio de aproximadamente 200 mil hectareas en
una zona de bosque humedo tropical ubicado en la parte central de
la amazonia ecuatoriana. En esta area se encuentra una buena parte
del territorio del pueblo kichwa de Sarayaku que comprende 135
mil hectareas. Sarayaku es una asociacion de cinco comunidades
Kichwas que tiene una poblaciéon de aproximadamente 1000
personas. Desde el afio 1987 Sarayaku ha expresado su desacuerdo
con la realizacion de actividades petroleras en su territorio.

A partir de esto, Sarayaku ha tomado varias iniciativas de
resistencia a las actividades petroleras, tales como denuncias
publicas y demandas legales en foros nacionales e internacionales.
Una de estas iniciativas es, precisamente, la demanda presentada
ante la Comision Interamericana de Derechos Humanos. En dicha
demanda, por una parte, la Comision ha dictado medidas cautelares
y, por otra, la Corte Interamericana de Derechos Humanos ha
emitido medidas provisionales para proteger la integridad fisica y
cultural del pueblo de Sarayaku.

La presencia de la petrolera en territorio indigena ha tenido como
efecto la exacerbacion de los conflictos inter e intra étnicos en la zona
de influencia del Bloque 23, la militarizacion del territorio indigena
de Sarayaku, su aislamiento (al cerrarse vias de comunicacion
como producto de los conflictos), la alteracion de la paz social de
los pueblos de la zona, la provocacion de una guerra shamanica, la
imposibilidad de la realizacion de actos y ceremonias ancestrales
que sostienen la cultura de Sarayaku, entre otras consecuencias.



Todo esto configuraria una violacidn a los derechos humanos del
Pueblo de Sarayaku consagrados en la Convencion Americana
de Derechos Humanos, en el Protocolo de San Salvador, en el
Convenio 169 de la OIT y en la Constitucion de la Republica del
Ecuador. Por lo tanto, se requiere dar cuenta de en qué medida y en
qué sentido han ocurrido tales violaciones, desde el punto de vista
cultural del pueblo agredido.

Para ello es necesario tener una comprension de la cultura del pueblo
kichwa de Sarayaku. Esta comprension debe realizarse desde sus
propios valores y representaciones y no desde la vision de valores
y concepciones de la cultura dominante. De esta manera se puede
obtener un acercamiento a los impactos culturales, institucionales
y sociales de Sarayaku, como fruto de la aplicacién de politicas
publicas de ampliacion de la frontera petrolera en la zona centro-
sur del Ecuador.

Este documento es un informe antropoldgico-juridico preparado a
peticion del Pueblo de Sarayaku. El informe se centra en la relacion
de el pueblo kichwa de Sarayaku con su territorio, entendido no
s6lo como un medio fisico, sino como un elemento cargado de
multiples significados culturales. La primera parte del informe
incluye los datos generales de Sarayaku y una resefia historica sobre
los pueblos kichwas del Oriente. En la segunda parte se aborda el
tema de la organizacion social, econdmica y politica de Sarayaku
y su cosmovision, en especial los temas relacionados con el uso
del espacio, las principales actividades econdmicas, las formas de
socializacidn, la division del cosmos en multiples mundos y los
sistemas de autoridad en la comunidad. Finalmente, la tercera
parte relata la interpretacion de los miembros de Sarayaku sobre
el conjunto de impactos sociales, culturales y territoriales de la
actividad petrolera. Esta ultima seccion analiza la construccion
simbolica de Sarayaku sobre la actividad petrolera y, a partir de
ella, los aspectos redimibles e irreparables de los impactos que
tiene dicha actividad. Este informe también incluye conclusiones



Introduccion 3

y dos anexos. (un anexo con la lista de entrevistados y un anexo
fotografico).

El objetivo general de este informe es:

© Identificar los impactos culturales, organizativos, sociales y
politicos que ha provocado el desarrollo del Bloque 23 en el
pueblo kichwa de Sarayaku y las necesidades simbdlicas y
materiales de resarcimiento.

Sus objetivos especificos son:

® Realizar una identificacion aproximativa de la estructura
socio-organizativa-historica del pueblo kichwa de Sarayaku
que incluya: la verificacion de sus patrones de ocupacion
espacial, actividades econdmicas, formas de socializacion,
sistemas de autoridad y de poder, asi como el ordenamiento
normativo interno.

© Identificar los cambios culturales y organizativos no deseados
al interior de la comunidad como fruto del desarrollo de
operaciones en el Bloque 23.

® Dar cuenta de los conflictos inter e intra étnicos ocurridos a
partir y con motivo del desarrollo petrolero en la zona.

® Realizar un analisis antropologico-juridico de las nociones
de lo reparable y lo irreparable a partir de las construcciones
simbdlicas sobre el territorio, la autoridad y el petréleo.

El equipo de investigacion de este informe esta conformado por una
abogaday dos antropdlogos vinculados al programa de Antropologia
de la Facultad Latinoamericana de Ciencias Sociales, FLACSO-
Sede Ecuador. El programa se encuentra realizando etnografias
juridicas sobre el derecho indigena y consuetudinario en el Ecuador.



La abogada del equipo es coautora del libro “El Derecho a Ser:
Diversidad, Identidad y Cambio. Etnografia Juridica de los Pueblos
Indigenas y Afroecuatorianos”. En este libro se aborda el tema del
derecho indigena en poblaciones amazonicas shuar, achuar, kichwas
de Pastaza y afroecuatorianas.

Adicionalmente, se han realizado conversaciones y entrevistas a
Regina Harrison y Theodore McDonald, quienes han elaborado
trabajos antropoldgicos y lingtiisticos entre kichwas de la Amazonia.
Han participado en la validacion del informe representantes del
Consejo de Gobierno, TAYJASARUTA de Sarayaku, y en la
revision del borrador del informe para su version final Fernando
Garcia y Anders Sirén, conocedores de la problemadtica de Sarayaku
y de los pueblos indigenas amazodnicos.



Marco Interpretativo

Para identificar los impactos culturales, sociales y organizativos del
pueblo de Sarayaku como resultado de la presencia de la empresa
petrolera CGC en su territorio, partimos de algunos conceptos
tedricos que nos permitan una aproximacion a su sistema de vida y
sistema normativo.

Entendemos a las culturas como expresiones dindmicas, con
modificaciones constantes, que crean pertenencia de grupo en
un contexto determinado y, sobre todo, establecen relaciones y
diferenciaciones con otros grupos. Barth (1976) sostiene que la
pertenencia o no de un individuo a un grupo social estd dada por
los limites fisicos o simbdlicos con otros grupos distintos al suyo
propio. En la medida en que se crean diferencias con esos grupos
también se afirma la identidad del suyo.

Estos procesos adquieren caracteristicas particulares en el contexto
de los Estados nacionales que buscan la integracion de los grupos
sociales que habitan dentro de su territorio. En este proceso, las
culturas son sometidas por diversas estrategias para que encajen en
los intereses del Estado. Entre estas estrategias se puede mencionar
los aparatos ideoldgicos del Estado, como las instituciones de
educacion que buscan eliminar las diferencias culturales; el
exterminio directo a esos grupos o su confinamiento en reservas
étnicas (Bartolomé 1995); el Derecho formal que busca eliminar las
diferencias culturales mediante el establecimiento de la ciudadania,
entre otras.

Las ciencias sociales han jugado un importante papel en la
elaboracion de marcos tedricos encaminados a explicar la relacion
entre los grupos étnicos y los estados-nacion. Segun Sanchez, la
antropologia (2004:141),



“..utilizd por mucho tiempo la expresion grupo étnico para
designar una comunidad que en gran medida se auto-perpetia
biologicamente, comparte valores fundamentales realizados
con unidad manifiesta en formas culturales, integra un campo
de comunicacion e interaccidon, cuenta con unos miembros
que se identifican a si mismos y son reconocidos por otros,
constituyendo una categoria que se distingue de otras categorias
del mismo orden. Si las diferencias entre los grupos se convierten
en simples diferencias en el inventario de rasgos, la atencion se
concentra en el andlisis de las culturas y no en la organizacion
étnica (Barth, citado en Sanchez, 2004). Las formas manifiestas
y constitutivas de los rasgos culturales que en un momento dado
distinguen a un grupo étnico estdn determinadas por la cultura
transmitida y son, precisamente, las que van a ser juzgadas en el
marco de la demanda de los derechos fundamentales.”

Una lectura parcializada de las culturas ha enraizado en la conciencia
nacional la idea de que las poblaciones étnicas de los Estados
nacionales son estaticas y pre-modernas, llegandose a considerar
inclusive que los cambios, incorporaciones o adopciones realizadas
por los pueblos indigenas les desvirtiia como grupo étnico.!

La dindmica de la cultura ha permitido que las diferencias culturales
se mantengan e inclusive que los grupos construyan posturas
politicas frente al intento de eliminacion de este tipo de diferencias.

Las expresiones “grupo étnico” y “etnia”, discutidas desde la constitucion misma de
los Estados Nacion, son rechazadas por los pueblos indigenas, que se identifican como
tales -y que en el Ecuador se autodefinen como nacionalidades de raices ancestrales-
debido alas connotaciones racistas y discriminatorias de lecturas parcializadas del tema,
siendo la base sobre la cual se definieron severas politicas racistas, integracionistas y
homogeneizantes, durante la colonia y la republica. Las definiciones actuales sobre
pueblos indigenas, entre ellas la que hace el Convenio 169 de la OIT y los proyectos de
Declaracion de Derechos de los Pueblos Indigenas tanto de la ONU como de la OEA,
buscan superar estas connotaciones, planteando una identificacion amplia e historica.
En el presente trabajo utilizamos estas expresiones como categorias de analisis, dejando
sentado el conflicto politico planteado por los pueblos indigenas en el uso y aplicacion
de estos conceptos.



Marco Interpretativo

Asumir una postura frente a la integracion nacional, sobre la base
de la cultura particular de un pueblo, es lo que se conoce como
etnicidad o identidad étnica (Diaz — Polanco 1995).

Por tanto, la identidad étnica no depende de la diversidad y las
diferencias culturales per se, sino de la asignacion de significados
sociales particulares a un limitado conjunto de actos, categorias
sociales que proporcionan normas obligatorias para juzgar la
propia conducta y la de otros. Las diferencias, mas que listados de
rasgos culturales, son visiones del mundo y valoraciones (Sanchez,
2004:142, 145)

Sarayaku es un ejemplo concreto de etnicidad que, asentada en
su auto identificacion como ‘“Dudzillakta” o “Pueblo del Cenit”,
establece diferencias y relaciones con la cultura nacional y con
otros pueblos indigenas. En este marco, por una parte rechaza
determinadas acciones del Estado ecuatoriano que ponen en riesgo
su integridad como pueblo indigena y le niegan la posibilidad de
optar por un desarrollo propio (caso Contrato de exploracion entre
el Estado y la CGC en el Bloque 23); por otra, acepta otras acciones
estatales -programas o proyectos- que pueden favorecerle para
fortalecer su etnicidad (caso programa de vivienda del Ministerio
de Desarrollo Urbano y Vivienda, MIDUVI).

En este sentido, seria limitado conceptualizar el caso de Sarayaku
como un conflicto por el control de los recursos, sean tierra,
biodiversidad o recursos del subsuelo. La defensa que propone
Sarayaku gira en torno a su identidad étnica. En esa lucha se
conjugan la defensa del territorio, la valoracion del conocimiento
local, la consecucion de los derechos colectivos, y un modelo
diferente de relacion con la naturaleza que conlleva, en palabras de
Escobar (s/f), “6rdenes alternativos de desarrollo”.

En Sarayaku el territorio es un espacio multidimensional en el que
confluyen diversos significados y practicas. Como sostiene Escobar
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(s/f: 119), en el entendimiento occidental, existen una separacion
estricta entre los mundos biofisico, humano y supernatural. Sin
embargo, en muchas culturas no occidentales existe una continuidad
entre estos mundos. Esta continuidad

“estd culturalmente arraigada a través de simbolos, rituales y
practicas y esta plasmada en especial en relaciones sociales que
también se diferencian del tipo moderno, capitalista. De esta
forma, los seres vivos y no vivos, y con frecuencia supernaturales
no son vistos como entes que constituyen dominios distintos y
separados -definitivamente no son vistos como esferas opuestas
de la naturaleza y la cultura- y se considera que las relaciones
sociales abarcan mas que a los humanos” (ibid: 119).

Cualquier entendimiento del manejo territorial de Sarayaku
tiene que pasar por una concepcion que articule los patrones de
asentamiento, el uso de los espacios y de los recursos y las précticas.
El territorio esta ligado a un conjunto de significados, en donde el
espacio es “vivido y enraizado” en la cotidianidad de sus habitantes.
Esta concepcion del territorio discrepa del manejo occidental
moderno de los recursos naturales que considera a la sociedad y las
personas separadas de la naturaleza; concepcion vigente inclusive
en ¢l discurso del “desarrollo sustentable”, cuando la naturaleza es
transformada en recurso y en ambiente?.

2 Escobar (Cfr. 1990:8,9) pone de manifiesto que “el discurso liberal del desarrollo
sustentable contenido en el Informe Brundtland (1987), publicado bajo el nombre de
Nuestro Futuro Comuin, que lanzé al mundo la nocion de “desarrollo sustentable” da
por sentadas una serie de relaciones de la modernidad liberal del Occidente como la
creencia en la posibilidad de un conocimiento cientifico objetivo, veraz y distante del
observador, que puede ser aprehendido como tal, conocido y manipulado (la famosa
division entre sujeto y objeto del Cartesianismo); la insistencia en que la realidad
social puede ser "gestionada’, que el cambio social puede ser ‘planificado’, y que la
gestion de lo social puede ser mejorada paulatinamente... Esta concepcion, enmarcada
en la cultura econdmica occidental, concibe a la naturaleza como ‘recurso limitado’, y
por tanto con un valor ‘monetario” sujeto a ser "poseido”; parte de que los deseos del
"hombre” son ‘ilimitados’ y que dada la escasez de los recursos, sus necesidades solo
pueden ser satisfechas a través de un sistema de mercado regulado por precios”.



Marco Interpretativo

La relacién Estado-Sarayaku viene marcada por la posicion de
subordinacion politica, social, econdmica y cultural que ocupan los
pueblos indigenas del Ecuador, fruto del sometimiento establecido
desde la época colonial, y heredado por la Republica con algunas
modificaciones. Sin embargo, los avances normativos del derecho
internacional, con la vigencia del Convenio 169 de la OIT, y las
reformas de la Constitucion ecuatoriana de 1998, abren la posibilidad
de manejar las impugnaciones étnicas bajo un nuevo entendimiento
basado en el principio de convivencia intercultural al interior del
Ecuador.

Una actuacion acorde al principio de relacionamiento intercultural
implica partir de que aquellas percepciones particulares que
mantienen los miembros de Sarayaku, no deben ser leidas desde
nuestras categorias o clasificaciones occidentales, sino desde sus
propios referentes. Significa, como sostiene Sanchez (1997°),
reconocer que:

Existen referentes, antecedentes y explicaciones distintas
para aproximarse a un fendmeno o a los mundos simbdlicos
reales no compartidos universalmente, los cuales deben ser
valorados por ajenos al sistema en que estos se producen. Un
juez por ejemplo, en el marco de una conjetura respetuosa,
reconoce y valora estas realidades como mundo posible. Estos
innumerables mundos posibles, que no necesariamente pueden
ser probados positivamente y que, sin embargo son reales, por
ejemplo los sistemas de creencias, delimitan lo propiamente
cultural para el campo de la interpretacion substantiva, porque
permiten establecer el nucleo fundamental para ser reconocido,
trascendiendo la extension de una Unica vision, conducente a
una Unica explicacion.

3 Ver Sanchez, 1997 para una explicacion madas detallada sobre los ocho ejes

epistemologicos para entender los sistemas normativos de los pueblos indigenas.
Algunos de estos ejes han servido como referente teorico para el presente trabajo.
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Los referentes culturales que sustentan estos mundos posibles son
apreciables por sus sefiales (Shannon, citado en Sénchez 1997).
La codificacion y decodificacion de dichas senales requiere del
conocimiento del &mbito en el que se emite dicha sefial. Es decir,
para interpretar estas sefiales se necesita partir del modelo cultural
del individuo o del grupo (Sanchez, 1997:4). Desde el interior
de una cultura los miembros pueden distinguir una norma moral
(ayudar a pasar la calle a un anciano) de una norma legal (parar en
un semaforo); mientras que una mirada externa, que no participa de
dicha cultura, sélo podra percibir conductas. Unicamente cuando
dicha lectura externa involucra el punto de vista interno, es capaz
de distinguir las diferencias y sentidos de las conductas.

Un ejercicio intercultural no implica solamente dar cuenta de los
elementos propios de la cultura sino considerar los elementos que
mantienen la discriminacion en contra de los pueblos indigenas.
Este ejercicio solo es posible en una interaccidn que reconoce,
valora y resguarda los derechos de las culturas que son parte del
Estado-Nacion.

La antropologia juridica ofrece los recursos metodologicos y
tedricos necesarios para garantizar un acercamiento adecuado y
respetuoso, asi como alcanzar los resultados deseados.



Metodologia

Construir un documento especializado sobre la realidad social de
una cultura particular en su relacion con actores ajenos a su espacio,
fue una tarea que necesito de varios pasos.

En primer lugar, se revisé la literatura cientifica sobre Sarayaku
y la cultura Kichwa. En segundo lugar, se realizo una visita de
campo a Sarayaku para dialogar con los lideres comunitarios
sobre un esquema disefiado de entrevistas. En un tercer momento,
se elabor6d un informe preliminar sobre la base de la informacion
de campo y de la informacion bibliografica. En cuarto lugar, el
informe prelimitar fue leido por dos expertos conocedores de la
cultura Kichwa del Ecuador y del Pueblo de Sarayaku; y ademas,
se consultd a miembros del Tayjasatura de Sarayaku en relacion a
las versiones emic sobre los temas del informe. En quinto lugar, se
realizd una visita de campo a Sarayaku para participar en su fiesta
tradicional. Finalmente, se realizo un taller con dirigentes y gente
de base de Sarayaku para hacer una validacion final de las versiones
emic expuestas en los borradores preliminares del informe.

Todo este proceso investigativo partio de una pregunta de analisis:
(como y en qué medida ha vulnerado el estado ecuatoriano los
derechos fundamentales, individuales y colectivos, del pueblo
indigena de Sarayaku, al suscribir el contrato de exploracién con
la empresa CGC? Sobre la base de esta pregunta se estructurd
un esquema de analisis para dar cuenta del origen histérico de
Sarayaku, su relacion con el espacio, su concepcion del mundo, su
sistema organizativo y su relacion con el petroleo y con la CGC.

La revision bibliografica fue un proceso en el que participaron las
tres personas del equipo de investigacion. En esta primera parte se
definieron las tematicas del estudio y se disenaron las técnicas de
investigacion del trabajo de campo. Es importante sefialar que sobre
la cultura Kichwa y sobre Sarayaku existe material bibliografico y

11
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cientifico considerable. Buena parte de este material fue revisado y
sistematizado en fichas bibliograficas de acuerdo a las tematicas del
presente estudio.

La primera visita de campo a Sarayaku la realizaron dos
investigadores del equipo y se aplicaron entrevistas a profundidad
a los principales lideres comunitarios de Sarayaku®. En esta misma
visita se empled un diario de campo con las mismas tematicas
de las entrevistas, se revisaron mapas territoriales elaborados de
forma comunitaria por los cinco centros que conforman Sarayaku,
se hizo una revision de actas de la Tenencia Politica y se identificd
el cuadro de actividades y celebraciones que Sarayaku realiza en el
afo. La informacion de las entrevistas y de los diarios de campo se
sistematizo de acuerdo a las temdticas de la investigacion.

La elaboracion del informe fue dividida en tres partes. La primera
parte trata sobre el origen de Sarayaku y algunas nociones sobre el
manejo del espacio. La segunda parte sobre la cosmovision de la
cultura Kichwa y su sistema de organizacion. La tltima parte sobre
la relacion de Sarayaku con la CGC.

El primer borrador fue revisado por dos investigadores, Anders Siren
y Fernando Garcia; también fue validada por Marlon Santi, Franco
Viteri y Patricia Gualinga, delegados del consejo de gobierno de
Sarayaku, TAYJASARUTA. Esta revision y validacion significaron
valiosos aportes para la version final del documento.

Se realizd una segunda salida de campo en la que participd un
miembro del equipo de trabajo. La salida tuvo como objetivo
realizar una observacion participante de la fiesta mas importante
de Sarayaku, que no se habia podido realizar desde hace tres afos,
precisamente por los conflictos con la CGC. La informacién de esta
visita fue usada para precisar algunos detalles de la descripcion y

4 Ver Anexo 1



Metodologia 13

el significado de la fiesta que se exponen en la segunda parte del
informe.

Latercera salida, en la que participaron los tres miembros del equipo
de investigacion, tuvo como objetivo realizar un taller participativo
de validacion de resultados con el pueblo kichwa de Sarayaku. En
el taller participaron aproximadamente 80 personas de Sarayaku
que hicieron significativas observaciones para la elaboracion del
informe final.

Es importante aclarar que el presente documento no pretende ser
una etnografia sobre Sarayaku. Por condiciones temporales, tres
meses de trabajo, consideramos que el presente documento es un
informe de investigacion antropoldgico — juridico que da cuenta de
una aproximacion a la realidad social y cultural del pueblo kichwa
de Sarayaku.
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PARTE I : Contexto historico-espacial y material del Pueblo
Kichwa de Sarayaku

Esta parte aborda datos generales que proporcionan el contexto
del Pueblo de Sarayaku. Primero se presenta informaciéon
sobre la ubicacion geografica de Sarayaku, las caracteristicas
de su medio ambiente, la vinculacion con la cultura kichwa
de la zona de Pastaza, la importancia de su gestién en la
organizacion indigena regional y del pais, y la propiedad de
su territorio. Esta parte concluye con un relato histérico del
pueblo Canelos-kichwa en la zona y de la emergencia del
Pueblo de Sarayaku.

Datos generales

Sarayaku se encuentra ubicada en la Amazonia ecuatoriana, en la
provincia de Pastaza, a orillas del rio Bobonaza (1°44°S, 77°29°0).
Se localiza a 400 m.s.n.m. a 65 km. al sureste de Puyo. El Pueblo
de Sarayaku estd formado por cinco centros: Sarayaku Centro,
Cali Cali, Sarayaquillo, Shiwacocha y Chontayacu. Tiene una
poblacion aproximada de mil habitantes. Adicionalmente, existen
miembros de Sarayaku que habitan afuera de la comunidad, en
otras comunidades, otras partes del pais y en el exterior, pero que
siguen vinculados, se identifican como miembros de Sarayaku
y la comunidad los acepta como tales’. El ingreso a Sarayaku se
puede realizar desde la comunidad de Canelos (ubicada a 35 km. al
noroeste de Sarayaku en el Bobonaza) a donde llega una carretera,
con servicio de transporte diario. Desde alli se sigue el trayecto a
pie o por el rio. Sin embargo en la actualidad esta via se encuentra

Muchos de los miembros que viven fuera de Sarayaku prestan su ayuda a la comunidad
en diferentes ambitos. Realizan traducciones, organizan redes de amigos, etc. Siguen
manteniendo su estatus de miembros del Pueblo Sarayaku, pero deben retornar cada
cierto tiempo a trabajar sus tierras, porque de lo contrario pueden perderlas. Mas
adelante retomaremos el tema de los elementos que intervienen en la propiedad de la
tierra en Sarayaku.



Contexto histdrico-espacial y material del Pueblo Kichwa de Sarayaku 15

cerrada® y s6lo se puede ingresar por via aérea desde la base militar
de Shell alquilando transporte aéreo.

Sarayaku se encuentra el area del bosque tropical andino considerado
un “punto caliente” (hot spot)’, lo cual significa que es una de las diez
regiones del mundo que tiene alta biodiversidad, aunque enfrenta
en la actualidad una répida deforestacion, entre la zona de Puyo,
Canelos y cabeceras de Copataza aproximadamente a unos 50 km
en linea recta. La temperatura media anual es aproximadamente
23°C y la precipitacion anual estd entre los 3000-3500mm. La
época con mayores precipitaciones se da en los meses de mayo y
junio (Sirén 2004).

El pueblo de Sarayaku y otros grupos kichwa-hablantes de la
provincia de Pastaza forman parte del grupo cultural de los “Canelos-
Kichwa”, segtin Whitten (1987: 27) Este autor sostiene que existen
tres tipos de dialectos del kichwa del Oriente: los Quijos-kichwa,
los kichwa-parlantes del rio Napo y los Canelos-kichwa. Estos
ultimos reciben su denominacion por la mision catolica de Canelos,
las redes comerciales de la region de Canelos y por los “indios
canelos” considerados como una cultura especifica proveniente del
este y sureste probablemente de los rios Curaray, Tigre, Pastaza,
Marafion y Huallaga.

Los Canelos-Kichwa tienen seis divisiones mayores o territorios
runa: los Puyo-runa, los Canelos-runa, los Pakayaku-runa, los
Sarayaku-runa, los Montalvo-runa y los Curaray-runa. De los
Sarayaku-runa, Whitten sefiala que son la “gente del rio del maiz,
llamados asi por el rio Sarayaku que entra al Bobonaza®. Incluyen

La comunidad de Canelos no permite la navegacion de el pueblo kichwa de Sarayaku
por la cabecera del rio Bobonaza. Sobre este hecho se volvera mas adelante.

7 Conservation International. “Tropical Andes” http://www.
biodiversityhotspots.org/xp/Hotspots/andes/ (Clasificacion basada en la
propuesta del bidlogo Norman Myers.)

Mas adelante se tratara sobre las versiones que tiene el pueblo kichwa de Sarayaku
sobre el origen, la formacion y la significacion que tiene su pueblo.
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a toda la gente que vive hacia el sur hasta el rio Kapawari, hacia
el norte hasta el rio Conambo y hacia el este en el rio Bobonaza
hasta Teresa Mama” (1987: 36-37). El pueblo kichwa de Sarayaku
no usa el término de Canelos-kichwa para referirse a si mismos,
pero este término define el grupo con el cual sienten mayor afinidad
cultural, que los distingue de los Napo-Kichwas de la parte norte
de la Amazonia ecuatoriana y de los kichwas de la Sierra. Whitten
considera “a la zona Sarayaku-Canelos como el corazon cultural
contemporaneo de la cultura Canelos-kichwa” (ibid: 37. Italicas
afiadidas) y sus habitantes mantienen un firme convencimiento en
tal sentido, por lo que también se denominan Dudzillacta, cuya
significacion en espafiol es “Pueblo del Cenit”.

La profecia narrada por los viejos dice que Sarayaku es el centro,
es el pueblo del medio dia. Los shamanes dicen que han de caer
todos, pero Sarayaku estara vivo. Sarayaku esté en el centro del
avance de la civilizacion. (Franco Viteri?)

Adiferenciadeotras areas de laAmazonia que han sido transformadas
por la colonizacion y la explotacion petrolera, Sarayaku todavia
no ha sido afectada por intensa colonizacion y deforestacion. Sin
embargo, se han producido varios conflictos a raiz de la apertura de
lineas de sismica que han alterado la vida cotidiana de la gente. Las
actividades econdmicas bésicas de la asociacion giran en torno a la
agricultura de autosubsistencia, la caza, la pesca y la recoleccion.

Sarayaku fue reconocido como Pueblo Originario Kichwa de
Sarayaku por el CODENPE!" en el 2004. Se encuentra organizado

Franco Viteri, 36 afos, Varayuc, autoridad tradicional de Sarayaku Centro, sector La
Pista. Ex presidente de Sarayaku y uno de los lideres del proceso de defensa territorial.
Entrevista de 1 de diciembre del 2004.

1" Consejo de Desarrollo de Pueblos y Nacionalidades Indigenas del Ecuador, oficina
gubernamental sobre pueblos indigenas que creada por Decreto Ejecutivo Numero 386
publicado en el R.O de Diciembre 11 de 1998.



Contexto histdrico-espacial y material del Pueblo Kichwa de Sarayaku 17

bajo un Consejo de Gobierno o TAYJASARUTA'. Este consejo
de gobierno esta integrado por lideres tradicionales, lideres
comunitarios, ex dirigentes, mayores, shamanes y grupos de
asesores y técnicos de la comunidad. El Consejo de Gobierno y el
presidente de la comunidad toman la mayor parte de decisiones;
sin embargo, la maxima instancia de toma de decisiones es la
Asamblea General. Las decisiones sobre temas graves o de especial
trascendencia para la comunidad se realizan mediante la Asamblea.
Asi, las decisiones que atafien al conflicto con la CGC, se realizan
mediante Asamblea General, y ni el presidente ni el Consejo pueden
tomarse atribuciones sobre este tema.

La capacidad organizativa de Sarayaku ha jugado un papel
importante en el movimiento indigena tanto en el &mbito local como
en el nacional. En 1992 se realiz6 la marcha por el reconocimiento
legal a los derechos de propiedad de la tierra. Hombres, mujeres,
nifios y ancianos de Sarayaku fueron caminando desde Puyo hasta
Quito (240 km.) para reclamar por los titulos de propiedad de sus
territorios'?.

Laasociacion tiene titulos de propiedad colectiva. Sarayaku reclama
para si un area que cubre 135 mil hectareas adjudicada en 1992 por
el gobierno de Rodrigo Borja (Guerra 2004: 103-104). En 1996 se
concesiono el bloque 23 a la compaiiia de petréleo CGC con una
extension de 200 mil hectareas. Una importante parte del bloque
corresponde a territorios de Sarayaku, que se opone a los trabajos

" Son las siglas de Tayac yuyutac jataichic Sarayaku runa tandanacui que significa
“Organizacion de gente de Sarayaku para revitalizar la forma de pensar de los Tayak”
Esta marcha dio un impulso importante a numerosas acciones de organizaciones
indigenas del pais en la década del 90 del siglo pasado. Episodios como el levantamiento
indigena de 1990, la marcha de los indigenas amazdnicos por sus territorios en 1992, el
levantamiento por la ley agraria en 1994, el protagonismo del movimiento indigena en
la caida del ex presidente Abdala Bucaram en 1996, la gran Marcha a la Toma de Quito
por la Constituyente en 1997, fueron configurando articulaciones entre organizaciones
de segundo y tercer grado, que consolidaron lo que hoy se denomina "'movimiento
indigena’.

12
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de la industria petrolera. El resto del bloque est4 habitado por dos
comunidades achuar (20.000 ha.) y las comunidades kichwua
de Pakayaku y Molino que actualmente enfrentan un proceso de
division interna producto de los ofrecimientos de la CGC.

Sarayaku o 'Rio de Maiz": emergencia cultural de un pueblo
kichwa'

Las primeras evidencias de habitacion humana de la zona de
Sarayaku se localizan en el sitio arqueologico de Moretecocha-1
donde se encontraron fragmentos de ceramica que datan de 580
d.C. La region donde se encuentra Sarayaku esta relacionada a
sociedades complejas que se desarrollaron en la zona de transicion
entre la Amazonia y los Andes. Este es el caso de dos sitios
arqueoldgicos cercanos a Sarayaku: Huapala a 80 km al suroeste en
el valle el rio Upano y en la plantacion de té Zulay cerca de Shell,
a 75 km al noroeste de Sarayaku. Las zonas de transicion jugaron
un papel importante en las redes comerciales entre la parte baja de
la Amazonia y los Andes, y Sarayaku pudo haber estado vinculada
a las sociedades de ambas zonas a través del comercio. El sitio de
Moretecocha-1 se encuentra en las partes altas de las colinas. Ha
existido una ocupacion de la zona por un espacio de al menos 1300
afios (Sirén 2004: 113).

Para el tiempo del contacto con los espafioles, la zona del lado norte
del rio Bobonaza se encontraba habitada por los Gaes, pertenecientes
a la familia lingliistica zaparoana. Sin embargo, debido a la falta
de registros no estd claro qué grupo étnico habitaba la zona entre
los rios Bobonaza y Pastaza. Los misioneros dominicos fueron los
primeros en llegar alazonaen 1634 cuando realizaron la pacificacion

13 Este acapite estd basado en el estudio de Sirén 2004, que se enfoca especificamente en
el pueblo de Sarayaku. También se toman datos de otros estudios, que aunque no se
refieren especificamente a esta comunidad, dan cuenta de procesos que han afectado a
los Canelos-kichwa de la zona.
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de cien “Gaes”, “Inmundas”, “Guallingas” y “Santes”, limitaron
su presencia a visitas eventuales y a “correrias”. Para 1640, los
jesuitas habian llegado hasta el valle de Pastaza subiendo desde la
mision de Mainas en el Marafion. Los jesuitas y dominicos entraron
en disputa sobre la evangelizacion de los Gaes que habitaban en el
rio Bobonaza. La primera mision dominica mas o menos estable
fue instituida en 1684 y se llamo6 Canelos. Los jesuitas por su parte
relocalizaron la mision de San Javier de los Gayas mas hacia arriba
en la parte baja del Bobonaza, cerca de la actual comunidad de
Montalvo.

Para el siglo XVII, se produjo una alta movilidad de la poblacion
que escapaba de espafioles que buscaban indigenas para lavar oro.
Por el lado del Pert, los buscadores de esclavos también asediaban
a los Gaes (también Gayas) que escaparon hacia el norte. Para
comienzos del siglo XVIII, aquellos Gaes que no se encontraban
en las misiones casi habian desaparecido debido al acoso de los
buscadores de esclavos.

La mision de Canelos recibid entre los siglos XVI y XIX un
considerable nimero de personas, motivadas a quedarse en la mision
por varios factores: el deseo de instrumentos de metal, la proteccion
de grupos enemigos y el menor control que los dominicos ejercian
sobre sus misiones en comparacion con los jesuitas. Sin embargo,
la poblaciéon de la mision siempre se mantuvo baja (alrededor de
250 personas). Luego de la expulsion de los jesuitas de las colonias
americanas (1767-1769), los dominicos ampliaron su influencia
en la zona y fundaron la misién de Andoas en el Pastaza. Algunos
indigenas que habian sido de la mision jesuita fueron capturados
otra vez en las correrias e integrados a la mision en Canelos. En
aquel tiempo, la gente de Canelos iba a Sarayaku a lavar oro.
Alrededor de 1780, los pueblos Jivaros', de quienes no se tenian

14 Con el término de jibaros o jivaroano se hace referencia a “los pueblos de habla jivara
[que] incluian diversos grupos que habitaban a lo largo de las faldas orientales de los
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registros previos para la zona del noreste del Pastaza, empezaron a
expandirse hacia lo que ahora es Sarayaku.

Seglin Oberem, “los Canelos-kichwa parecen haberse formado de
una fusion basica de poblacion achuar y zaparoano-parlantes, cuya
cultura ha sido diseminada por kichwa parlantes” (en Whitten 1987:
29). Los Canelos-Kichwa son una cultura emergente formada a
partir de las primeras experiencias coloniales, una mezcla de los
habitantes originales de la zona norte del Bobonaza, indigenas de
la sierra, Quijos, zaparoano y jivaroano. Muchas de las diferencias
entre los kichwas del Oriente ecuatoriano estan relacionadas a
los distintos rasgos culturales que han adoptado de otros grupos
indigenas no-kichwa, con los cuales los kichwas comparten espacios
y relaciones de intercambio, alianza y matrimonio.

Los Canelos-kichwa —rama a la cual pertenece Sarayaku- mantienen
varias similitudes culturales con los jivaroano-parlantes. Uno de
los rasgos culturales compartidos es la creencia en los espiritus
Nunghui (Madre tierra) y Sunghui (espiritu del agua) (ibid: 100).
De los grupos que conforman los Canelos-kichwa, el Pueblo de
Sarayaku se siente mas proximo culturalmente a los Curaray-runa
y a los Montalvo-runa (similitudes en el dialecto, costumbres,
forma de vestir caracteristicas de la ceramica y de la pintura, etc.
(Entrevista a Patricia Gualinga'®, 18 de enero de 2005)

La cultura kichwa del Oriente se encuentra en un proceso de
expansion en sus fronteras tanto territoriales como culturales. Este

Andes, en el alto Pataza hasta el Morona y hacia el sur hasta el Marafion” (Whitten
2002: 55). El término jibaro se utilizod para referirse despectivamente a los shuar; sin
embargo, histéricamente se referia a una serie de grupos étnicos, uno de los cuales
fueron los Andoas a los que también hacemos alusion en este trabajo. De la misma
manera, el término zaparoano sefiala una serie de pueblos entre los cuales se encuentran los
Gayes, Semigayes, Zaparo propiamente, Iquitos, Oas, Coronados y Abijiras (ibid: 56).
Mujer de 30 afios que forma parte del grupo de técnicos del Consejo de Gobierno. Hija
de Sabino Gualinga.
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es un proceso llamado quichuizacion (Hudelson 1991). Existe una
tendencia a que, en las fronteras con otros grupos culturales vecinos
-los jivaroanos y zaparoanos en el caso de los Canelos-Kichwa-,
dichos grupos adopten el lenguaje y la cultura Kichwa, antes que
suceda lo inverso. Segin Hudelson, la quichuizaciéon responde a
un especial tipo de relacion con los blancos que otorgaba ciertas
ventajas a los Kichwas. Frente a otros grupos indigenas, los Kichwas
eran considerados por los misioneros como “menos salvajes” y
recibieron cierto trato preferencial. Ademas, luego de un periodo
prolongado de interaccion con el mundo blanco, los kichwas habian
aprendido como relacionarse con ¢él, sacarle partido, y sufrir menos
pérdidas que otros grupos indigenas.

También parece ser que los kichwas disfrutaban de cierto prestigio
entre los indigenas de la Amazonia, por el acceso al comercio de
bienes con los blancos, y que utilizaron estos bienes para fomentar
la relaciéon con los indigenas no-kichwa, y gracias a ello, el
acceso a tierra y recursos del bosque. Muchos grupos indigenas
transfiguraron'® su identidad étnica, como una estrategia frente a la
asimilacion propiciada por la sociedad blanco-mestiza, ante la cual
se optaba por una asimilacion a la cultura kichwa'’” convirtiendo
a los Kichwas “en un grupo en expansion en una época en que el
tamaio y la dispersion de los grupos vecinos estaban disminuyendo”
(ibid: 91-92).

16 Este proceso supone un cambio de identidad étnica a través de matrimonios
interculturales. También conlleva, segiin Whitten (2002) un proceso de etnogénesis, es
decir de creacion de una nueva categoria identitaria que conjuga las divisiones étnicas
locales. El caso de los Zaparos ilustra este proceso, pues muchos de ellos continuaron
viviendo en sus territorios ancestrales, pero se transformaron en kichwa-hablantes que
entablaron vinculos matrimoniales con poblaciones de lengua kichwa en las cuencas
del rio Bobonaza. Los Zaparos mantienen su identidad a través de la tradicion oral, lo
cual no les impedia considerarse como Runa (o mas exactamente runapura, o “los que
hablamos kichwa entre nosotros”; ibid: 21-22).

Segtin Hudelson, aunque “todos estos grupos perdieron su “autonomia tribal”, no se
nacionalizaron o fueron absorbidos por el Estado... Por el contrario, los numerosos
grupos se juntaron en una “tribu” en transicion mas grande [los kichwas del Oriente]”
(ibid 107).
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Durante el establecimiento de la republica, Ecuador y Peru
reclamaban varias zonas de la Amazonia como suyas. Uno de los
territorios en disputa era el valle del rio Bobonaza. Lo mas importante
para la historia de Sarayaku en esta época, fue el establecimiento
de la mision de Sarayaku. Algunos antiguos pobladores (llamados
Tayak) y gente de la mision de Canelos se establecieron en la nueva
mision de Sarayaku.

Lostayacerannomadasy fueron los que pusieron losnombres
de los rios, ellos se unieron con los zapara y formaron la
comunidad de los kichwas. (Dionisio Machoa'®)

La cristianizacion y la consolidacion del asentamiento se hizo de
manera gradual. Muchos de los Tayak siguieron viviendo en el
bosque. La mision fue abandonada por los dominicos en 1867, y el
gobierno ecuatoriano decidid entregar el area a los jesuitas, por lo
que la mision fue restablecida luego de unos afios. Sin embargo, los
dominicos regresaron en 1887 luego de una decision del Papa.

Sarayaku fue una mision compuesta por jivaroano-hablantes y
zaparoano-hablantes. El kichwa era utilizado como lingua franca
y luego fue adoptado por quienes nacian en Sarayaku'®. En los
bosques circundantes vivian Zaparos y Jibaros. Aunque la mision
significd el comienzo de la vida en torno a asentamientos, los
habitantes de Sarayaku nunca abandonaron completamente sus
formas tradicionales de uso del espacio. A lo largo de los rios
Bobonaza y Rutuno, el sistema de purinas® estaba bien establecido

Hombre de 31 afios; ex kuraka de Chontayacu; actualmente lidera el proceso de
planificacion y manejo de recursos del territorio de Sarayaku. Entrevista de 4 de
diciembre del 2004.

Sarayaku es una cultura emergente, como lo es la cultura de los Canelos-kichwa en la
cual se inscribe. Los Canelos-kichwa pueden ser una fusion entre Achuar y Zaparoanos,
que expandieron su cultura por medio del uso del kichwa (Whitten 1987:29).

20" Las purinas son 4reas en la selva alejadas de los asentamientos y lugares residenciales,
en las cuales normalmente no se reside permanente, sino que se viaja a ellas dos o tres
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desde los primeros dias de la mision, “lo cual apoya la idea de
que la gente que fue a establecerse en la mision, nunca abandon6
completamente sus areas de origen, que pasaron a ser las areas de
sus purinas” (Sirén 2004: 120)

Los habitantes de Sarayaku tienen su propia version de la dindmica
relacional de aquella época, contada por Sabino Gualinga®', shaman
de la zona:

La convivencia con otros pueblos se hacia con Peru
porque no habia camino para Quito. Todo el Bobonaza era
asentamiento de familias. Hace 200 afios se formo el centro
poblado. Los espafioles entregaron titulos de las tierras.
Como era costumbre enterrar con los bienes, se le enterro al
bisabuelo con el titulo.

Bobonaza y Curaray se unian para la guerra. Como 5 km
avanzaba con lanzas, escudos, guaragua (especie de tela en
donde se ponia la piedra para lanzar). Los enemigos eran
los shuaras.

Antes de ir a la guerra los jefes informaban a cada uno como
le iba en el muscuy y si le iba mal le pedia que se regrese.
La guerra se hacia por los crimenes que hacian los otros
grupos, o por el robo de mujeres. Ocurria también porque
los shuaras querian las cabezas para hacer tsantsa.

El ultimo ataque de los kichwas a los shuar fue hace 150
anos.

A la llegada de las misiones habia ataques esporadicos.
Es bueno que se haya terminado para evitar todo tipo de
violencia, porque necesitamos unirnos (entrevista de 4 de
diciembre de 2004).

veces al aflo. En estas areas se realizan actividades de caza, recoleccion y pesca, y se
posee huertos secundarios. Mas adelante explicaremos el uso y significado del espacio y
diferenciaremos entre las areas de los asentamientos, las chacras, las purinas y la selva.
2 Hombre de 82 afios, Shaman de Sarayaku, considerado vinculo entre el mundo propio y
el mundo exterior por su experiencia de vida y su conocimiento de la religion catélica,

puesto que también es catequista. (Entrevista de 4 de diciembre del 2004)
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Para la administracion de la comunidad, los misioneros crearon un
sistema de cargos: “los varayucs”, seis miembros varones casados de
la comunidad, con un sistema de rangos, cuyo cargo mas alto era el
kuraka, seguido del capitén, el alcalde y el alguacil. Ademads habia
cuatro fiscales que constituian una especie de policia, llamados likuati.

Seglin Sabino Gualinga:
Ramoén Gualinga, kuraka antiguo formo el asentamiento. Los
kurakas eran los jefes. Los likuati eran jefes guerreros con
capacidad de manejar lanza y mocana, flechas. (Entrevista
de 4 de diciembre de 2004).

Entre los elementos introducidos por los misioneros se encontraban
las herramientas de metal, la ropa y la sal. También se desarrolld
un comercio a larga distancia con la region del Amazonas, Iquitos,
Guallagay del Ucayali, para adquirir veneno negro y sal de montafia.
Ademas, las técnicas de pintura de cerdmica, que actualmente
constituyen un elemento capital de la cultura kichwa del Oriente,
fueron resultado del contacto con la region de Andoas.

Los misioneros fueron expulsados debido a una queja que llevaron
cuatro hombres de Sarayaku, quienes viajaron hasta Quito para
exponer al presidente los abusos de los cuales eran objeto. Los
mayores todaviarecuerdan “el tiempo del padre Sosa”, sacerdote que
escogia las parejas casamenteras. Si se negaban a casarse, el padre
les colocaba en el “cepo”, donde permanecian a la intemperie hasta
que aceptaran casarse. Se cuenta que al escuchar estas historias, el
presidente de la republica, indignado, envi6 una carta al sacerdote,
para que se retirara inmediatamente de la comunidad (entrevista a
Patricia Gualinga, enero 18 de 2005).

Segun el pueblo kichwa de Sarayaku, al Padre Sosa “no le
gustaba la sabiduria de los shamanes, y fueron a capturar a
uno de ellos para mandarlo preso”
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La época de la explotacion cauchera alcanz6 la zona de los paises
andinos para finales del siglo XIX y tuvo un fuerte impacto en la
poblacidon amazonica. Los indigenas que se encontraban fuera de las
misiones eran frecuentemente capturados y obligados a trabajar bajo
condiciones inhumanas. Eran trasladados a otras areas para realizar
la explotacion del caucho. Estos movimientos poblacionales y las
condiciones de la economia cauchera en la region resultaron en la
desaparicion de varios grupos étnicos. Sarayaku estaba integrada
a la explotacion cauchera mas bien desde el lado peruano, a través
del mercado de Iquitos. Parece ser que esta actividad no tuvo la
intensidad y violencia que tuvo en las zonas de Napo y Curaray. Los
hombres se dedicaban a la recoleccion del caucho y eran pagados en
dinero o especies. Adquirian hachas de metal, ollas, ropa, maquinas
de cocer y escopetas de chimenea.

La explotacion cauchera contribuyd aun mas al proceso de
confluencia étnica. En Sarayaku vivian tanto Achuar, Jivaro como
Zapara. Algunos de ellos se unian a la mision. También existia un
flujo opuesto: de la mision salian kichwas de Sarayaku, que tenian
buenas relaciones con los Zapara. Con los flujos de poblacion que
causo la actividad cauchera, llegaron a la zona refugiados de la
region del Napo e indios Andoas. Al mismo tiempo, se expandio el
territorio de influencia de los kichwas.

En las primeras décadas del siglo XX, el comercio del caucho
empezo a decaer. Sin embargo, los indigenas de Sarayaku seguian
vinculados a redes de comercio de productos del bosque que se
vendian en Iquitos. El comercio con el Pert decayo a raiz del final
de la era del caucho, mientras al mismo tiempo se incrementaba la
relacion con la sierra ecuatoriana. Sarayaku obtuvo la calidad de
parroquia por Decreto Ejecutivo del 18 de octubre de 1911 y en
1912 paso6 a ser cabecera de la jurisdiccion cantonal.

Los habitantes de Sarayaku se refieren a un titulo de tierras que fue
otorgado a un hombre de la comunidad por Eloy Alfaro. Como la
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gente no conocia la implicacion de los documentos, enterrd a ese
hombre con el titulo. Segin otra fuente (CCE-Nucleo de Pastaza
s/f) en el tiempo de Eloy Alfaro 4 brujos de Pastaza, entre los
cuales estaban Palete de Canelos, Melchor de Sarayaku y Alonso
de Montalvo, viajaron a Quito a pedir proteccion debido al peligro
de invasion de soldados peruanos. Por tal hecho el presidente les
otorgo un titulo que comprendia desde Bafos a Iquitos.

En la década de los 20 y 30 del siglo XX se iniciaron en la Amazonia
ecuatoriana las primeras prospecciones de petrdleo. Fruto de la
actividad petrolera se construyo en Shell una base aérea inaugurada
en 1937. Para este tiempo, algunos hombres de Sarayaku se
incorporaron a las actividades petroleras migrando hacia las zonas
de Napo para trabajar en los equipos de sismica.

Las visitas entre diferentes casas del mismo grupo familiar
seguramente eran frecuentes, pero no las visitas entre diferentes
segmentos entre las cuales habia poco contacto. La gente seguia
prefiriendo residir en las areas de purina. Solo iban al pueblo
mientras se encontraba en €l el cura parroco, un periodo que duraba
alrededor de tres meses al afio. Los religiosos estaban en contra
de la costumbre de residir en areas de purina y promovian los
asentamientos. Llegaron a proponer que en Sarayaku se instalaran
colonos blancos. Los indigenas se opusieron y no permitieron que
dichos planes progresaran. Sin embargo, debido a su influencia, y
a la progresiva incorporacion de los nifios de Sarayaku al régimen
educativo, los asentamientos empezaron a consolidarse.

La ausencia del estado fue una constante en este periodo. La
administracion étnica continuaba en manos de la misiéon. En 1930
se instalo un destacamento militar. Existieron ciertos roces entre la
iglesia y los militares para dirigir a los varayucs, pero para 1940 se
dio cierto acuerdo entre lamision y las autoridades gubernamentales,
y el cura consultaba al teniente politico antes de convocar a los
varayucs. Si se presentaba una pelea los varayucs reportaban al
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teniente politico quien entonces lleva al infractor a custodia. A
pesar de la influencia de dichos actores externos, el pueblo kichwa
de Sarayaku se consideraba como libre. Esto contrasta con la
situacion de los kichwas del Napo, que estuvieron sujetos a las
crudas condiciones bajo el sistema de deudas a patrones blancos.

A partir de la década del 40, en la guerra de 1941, tropas peruanas
llegaron hasta la confluencia del Bobonaza y el Pastaza. Tras estos
sucesos el Estado emprendidé una politica de consolidacion de las
fronteras, que produjo un aumento de personal en el puesto militar
de Sarayaku. La relacion con los soldados fue tensa. Como parte
de las medidas de integracion de los indigenas de Sarayaku al
estado ecuatoriano, los soldados confiscaban toda la ropa y tela que
provenia del Pert. Esto dio incluso origen a una rebelion de un
indigena llamado César Santi, que se pased por medio de la plaza
de la comunidad con un sombrero peruano, regalado por un soldado
de ese pais, como provocacion para las autoridades. Cuando las
autoridades trataron de atraparlo, lo hirieron con un fusil, pero
logré escapar. La gente de la comunidad se levantd y quemo la
bandera ecuatoriana. Se responsabilizé del hecho a los varayuks
que fueron llevados a la carcel de Ambato, donde permanecieron
por varios meses. Estas confrontaciones resultaron en el cierre de
la base de Sarayaku y el establecimiento de una nueva base militar
en Montalvo.

Luego de la guerra, la compafiia Shell inici6 trabajos sismicos
en Sarayaku. El trabajo que algunos indigenas hicieran para la
compaifiia incremento el acceso a dinero y productos industriales
(Sirén 2004: 129). En 1947 se termind la construccion de la carretera
al Puyo. Esta construccion atrajo la colonizacion y su resultado fue
la pérdida de tierra de 1a mayoria de indigenas que vivian en la zona
adyacente a Puyo. Esta carretera también produjo el flujo en la via
contraria. El pueblo kichwa de Sarayaku ya no debia viajar dias
0 semanas para ir a otras partes del pais. La salida de la compafia
Shell coincidié con la primera ola migratoria hacia la costa. Para
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entonces la economia costefla se encontraba absorbiendo mano de
obra de otras regiones, y los indigenas amazonicos eran apreciados
por estar acostumbrados al trabajo agricola en regiones calurosas.
Muchos indigenas de Sarayaku salieron y no retornaron, mientras
otros volvieron luego de varios aflos de haber trabajado en la costa.

En la época posterior a la retirada de la compaiiia en 1950, las
instalaciones de Shell fueron controladas por misiones evangélicas.
En 1960 la mision evangélica ingresé a Sarayaku e inicié un periodo
de conflictos religiosos entre facciones catolicas y evangélicas de
la comunidad. Los evangélicos construyeron una pista y el viaje
de Sarayaku a Puyo, que tomaba normalmente cuatro dias, por
avion requeria tan solo de media hora. Para ganar el favor de los
evangélicos y poder acceder a transporte aéreo, muchos indigenas
frecuentaron los sermones de esa iglesia.

A comienzos de los 70, la compafia petrolera Western ingreso
a Sarayaku para realizar prospeccion sismica. La gente de la
comunidad no fue informada, hasta que llegaron los helicopteros
de la compaiia a la comunidad. Sin embargo, no se resistieron al
ingreso de la compaiiia y mas bien la consideraron una oportunidad
para obtener un trabajo asalariado. No se encontré petrdleo en
Sarayaku, pero en ese tiempo Texaco anunci6 la explotacion cerca
de Lago Agrio. La infraestructura petrolera se construy6 en la
amazonia norte, mientras una ola de colonos de la sierra y la costa
poblaba las areas abiertas.

Hasta 1970, el teniente politico era el intermediario con los actores
externos: compafias petroleras, comerciantes, militares y otros
mestizos. Al mismo tiempo se produjo un cambio en el discurso
de la mision dominica sobre el valor de las costumbres ancestrales
de los indigenas, y, aunque, en ese momento ain no se oponian
directamente a la colonizacion, reconocian los problemas en el
area de Puyo. El pueblo kichwa de Sarayaku habia ganado cierto
reconocimiento en la junta parroquial. La mision dominica logré
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convencer a las autoridades de nombrar un teniente politico indigena
(Sirén 2004)._

Conrespecto al desarrollo de los asentamientos, los mayores cuentan
que el limite entre Sarayaku y Pakayaku se encontraba en Yatapi, y
el de Sarayaku y Montalvo en Tawayiambi (Ramizona). Los bordes,
sin embargo, no eran fijos y estables. El asentamiento permanente
de algunas personas de Sarayaku en sus purinas en la boca del rio
Rutuno dio origen a la comunidad de Tereza Mama. También se
establecieron las comunidades de Shaimi, Moretecocha y Yatapi.
Gente Achuar que vivia dispersa en la zona del rio Copataza formo
la comunidad de Shaimi. Yatapi, por su parte, fue un asentamiento
de gente de Pakayaku, por lo que es un avance de esa comunidad a
expensas de Sarayaku. La comunidad de Moretecocha se conformo
con kichwas de Pakayaku y Achuar de la zona de Copataza que
escapaban de venganzas internas.

En 1987, la compafiia petrolera ARCO recibié una concesion
que incluia una parte del territorio de Sarayaku. Sin embargo, en
esta ocasion los habitantes de Sarayaku, con el apoyo de la OPIP,
se opusieron a la compaiiia, conocedores de las consecuencias
ambientales y sociales que la explotacion petrolera habia tenido
en la amazonia norte. El pueblo kichwa de Sarayaku se enfrentd
con las cuartillas sismicas en sus territorios. El pueblo kichwa de
Sarayaku coment6 que les quitaron las maquinas a los trabajadores
petroleros para impedir que continuaran con los trabajos de
prospeccion sismica®.

Funcionarios gubernamentales y de ARCO ingresaron a Sarayaku
sin previa comunicacion para negociar, y los sarayaquefios les
mantuvieron en la comunidad por varios dias mientras se discutia
profundamente los asuntos a negociar. Se firmo6 un convenio segin
el cual el gobierno se comprometia a legalizar todos los territorios

22 Participantes del taller llevado a cabo el 24 de febrero de 2005.
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indigenas de Pastaza y pagaba una indemnizacion a Sarayaku por
los dafios causados por la prospeccion sismica. A cambio, Sarayaku
se comprometia a permitir que los trabajos de sismica se reanudaran.
Posteriormente el gobierno desconoci6 el convenio alegando que
habia sido firmado bajo coercion.

Sirén (2004: 136) relata que ARCO no completo los trabajos de
la sismica en Sarayaku. Sin embargo, en ese tiempo la comunidad
de Moretecocha pertenecia a la organizacion indigena AIEPRA,
adversaria de la OPIP, y acepté la entrada de la compaiia ARCO.
Moretecocha y Sarayaku entraron en desacuerdo y ARCO pudo
finalizar la exploracion sisimica en un territorio en disputa entre las
dos comunidades. El gobierno otorg6 un titulo de propiedad comunal
de tierra a Moretecocha que entraba en los lugares donde el pueblo
kichwa de Sarayaku realizaba caceria. En dicha area la compaiia
perforo un pozo exploratorio, con la vigilancia de guardias militares.

El afio de 1992 marc6 un hito en la lucha por la tierra. Los indigenas
amazonicas realizaron una marcha de 240 km desde Puyo hasta
Quito por el reconocimiento legal de sus tierras. En el pais se habia
creado un consenso sobre el derecho de los indigenas a su territorio.
El gobierno balanced otros intereses y finalmente entregd titulos de
propiedad de la tierra a los indigenas, dejando de lado las demandas
de autonomia politica y administrativa que también se planteaban
desde este sector. Sin embargo, como sostiene Sirén (2004: 48)>
“los titulos fueron arbitrariamente divididos en bloques que no
coincidian con los limites correspondientes a la costumbre o los
acuerdos mutuos existentes entre comunidades, ni reflejaban los
patrones de uso del territorio de diferentes comunidades®.

» “La gente indigena solo consiguio titulos para el 58% de la tierra que pedian, pues

una amplia zona de 40 km a lo largo de la frontera con Pert fue declarada como una
zona de seguridad militar, y otra area extensa al norte del rio Curaray, adquiri6 status
de parque nacional. Sin embargo, no ha habido hasta aqui una amenaza inminente al
restante 42%” (ibid: 49).

2% Los participantes en el taller llevado a cabo el 24 de febrero de 2005 en la comunidad,
reconocieron zonas limitrofes con las otras comunidades. Yatapi es la zona limite con
Pakayaku, Ramizona habia sido hasta 1992 el limite con la comunidad de Montalvo,
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PARTE 1II: Esquema socio-politico-cultural del Pueblo de
Sarayaku.

Esta parte trata sobre elementos del sistema de vida del Pueblo
Indigena de Sarayaku. Primero se aborda el sistema de vida 'y
se enfatiza el uso del territorio del Pueblo de Sarayaku segun
distintas l6gicas sobrepuestas entre si. Se examina también
las actividades productivas mas importantes. Luego se analiza
diferentes momentos de socializacion relacionados con
actividades masculinas y femeninas y eventos sociales como
las mingas, las chichadas y la fiesta.

La cultura de los kichwa de Sarayaku es una forma de ver
el mundo que se construye continuamente en la relacion de
sus habitantes con otros actores sociales. Para entender mejor
este proceso dindmico en el que se configura el pensamiento
y las practicas de esta gente, en esta segunda parte se hard una
breve revision de la cosmovision de ellos sobre el universo
y la vida, la importancia del conocimiento, el papel de los
suefios y el proceso de construccion de la autoridad.

Sistema de vida

La chacra y la selva: uso del espacio del Pueblo de
Sarayaku

[Cuando uno ve la selva desde el avion] no se imagina que la
gente estd por toda la selva. Cuando estamos en la montafia
no se imaginan que estamos ahi. En todo el territorio esta la
gente®.

mientras, en la actualidad, el limite se encuentra en Tawayfiambi. Con las comunidades
de Llanchama y Morete se localiza en la zona de Jandiayaku; finalmente con Shaimi,
el limite se encuentra en el area de Kapawari, que no cincide con los limites de lo que
los ancianos reconocian como suyo.

» Testimonio de mujer participante en el taller del 24 de febrero de 2005.
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El territorio de Sarayaku es denominado por los miembros de la
comunidad como Sarayaku llacta. Se organiza bajo varias logicas
que se conjugan entre si. Por una parte existen dos ejes espaciales: los
centros poblados y las purinas. Por otra, existen zonas accesibles con
territorios compartidos de caceria y recoleccion y zonas restringidas
al acceso de los habitantes de Sarayaku, por ser territorios del
shaman y morada de espiritus poderosos. Adicionalmente, nuevos
criterios sobre el manejo de los recursos naturales se encuentran en
el Plan de Vida de Sarayaku?®.

Sarayaku esta formada por cinco centros, que no constituyen, segin
su gente, comunidades independientes, sino que estan adscritos
al Pueblo de Sarayaku: Sarayaku Centro, Cali-Cali, Chontayacu,
Shiwacocha y Sarayaquillo®.

Eluniverso social de el pueblo kichwa de Sarayaku se organiza segun
un conjunto de sistemas que se superponen y se complementan, en
los cuales intervienen criterios de parentesco y de derecho sobre
la tierra ganado por el trabajo de la misma. Este universo social se
concreta en la organizacion territorial de Sarayaku llacta.

En cada uno de los centros de Sarayaku existen grupos de familias
ampliadas o ayllus. Los ayllus estdn divididos en huasi que son
los hogares conformados por una pareja y sus descendientes. Los
ayllus no constituyen unidades cerradas, al contrario, interconectan
a las distintas comunidades residenciales (Reeve, 2002), por lo tanto
no existe una correspondencia directa y estable entre parentesco
consanguineo y territorio, puesto que, a través de las alianzas

2% El Plan de Vida de Sarayaku, Sarayaku Sumak Kawsayta Nawpakma Katina Killka, es
un programa politico disefiado por Sarayaku que refleja sus principios y valores. Este
Plan de Vida busca establecer las perspectivas a futuro del Pueblo de Sarayaku con
base en su historia, sus ancestros, y su vision del mundo.

27 Por lo general dentro la dindmica poblacional de los pueblos indigenas amazonicas,
el aparecimiento de nuevos asentamientos responde a divisiones de un primer centro
poblado debidas a conflictos entre familias o una suerte de intolerancia a vivir en
ambientes con mucha poblacion.
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matrimoniales, se van redefiniendo simultaneamente los territorios
familiares.

Las familias que residen en los centros son las siguientes:

® Sarayaku Centro: Gualinga, Shiguango, Manya, Aranda,
Santi, Canelos Cisneros, Malaver (en la zona de Aucallacta),
Viteri?’, Mayancha. En el sector de Maucallacta se encuentran
las familias Guerra, Machoa, Gualinga, Andi y Dahua.

®© Shiwacocha: Guanlinga, Manya, Santi, [llanes, Vargas.
® Sarayaquillo: Santi, Aranda, Cuji, Gualinga, Canelos.

® Chontayacu: Cuji, Inmunda, Machoa, Malaver, Gualinga,
Gaya, Vargas, Illanes, Cedeio, .

®© Cali-Cali: Machoa, Gualinga, Malaver, Dahua.

© Tereza Mama: Mayancha, Aranda, Gualinga, Santi, Castillo,
Suarez, Grefa.

En los ayllus existen segmentos residenciales que también se
reconocen con el término de /lacta, término utilizado para nombrar
de manera general una subdivision territorial. La unidad territorial
y de parentesco mas pequefia esta constituida por el area de las
parejas, huasi, y consta de una casa, los huertos (dos o tres huertos
localizados en distintos lugares y sembrados en diferentes épocas

2 No se debe creer que los apellidos que se repiten corresponden necesariamente a la
misma familia. Por ejemplo existen diferentes familias no necesariamente emparentadas
entre si que se apellidan Gualinga.

» Los apellidos mestizos como Viteri, Cisneros, Guerra y otros, se explican por el
relacionamiento temprano de los kichwas con los “otros”, que se daba debido al
comercio. Algunos comerciantes mestizos se casaron con indigenas sarayaquefas e
hicieron su residencia en la comunidad.
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del afo) y las tierras en barbecho. La casa, las chacras y el purun
forman parte de una //acta. Con respecto al ambito de parentesco,
la llacta incluye aquel segmento del ayllu de Ego que comparte una
misma area residencial, ademds de todos aquellos sujetos que se
hallan vinculados por matrimonio con el ayllu (Reeve 2002).

Las parejas suelen disponer también de casa y huertos, llamadas
purun, las cuales se localizan en la selva, a lo largo de los rios
Bobonaza, Rutuno y Kapawari. En principio, la casa, los huertos
y barbechos, tanto en el pueblo como en la purina, estdn ubicados
en las zonas pertenecientes a los padres o abuelos de la pareja
(Guzman 1997). Algunas parejas, especialmente las que no tienen
hijos, prefieren residir en las areas de purina.

Purina significa viajar®’. Se reside en las areas de purina o tambos
especialmente en el periodo de vacaciones del afio escolar y cuando
es tiempo de cosecha; la gente siembra de tal forma que estos dos
periodos coincidan. La purina tiene gran significacion para el pueblo
kichwa de Sarayaku: “los runa también aprovechan los periodos de
purina para iniciar a los nifos en el 7iucanchij yachana (“nuestros
conocimientos culturales”), que incluye el conocimiento sobre los
ecosistemas de la selva amazonica y del pie de monte, asi como
sobre el unai (el tiempo/espacio mitico: sobre como se originé el
mundo tal como lo conocemos hoy dia) y las relaciones de los runa
con los dominios de la naturaleza, de lo sobrenatural y con otros
pueblos” (Reeve 2002: 37-38; Guzman 1997).

Los periodos de purina contribuyen al reforzamiento de los lazos
sociales, pues en este periodo “se realizan visitas a parientes de
otras comunidades o se organizan encuentros en territorios de purina

30 El término purina conlleva una gran carga de significados para la cultura kichwa del
Oriente. Harrison (1994: 200) sefiala que “Purina encarna, incorpora las nociones de
actividad, de movimiento, de sexualidad y de existencia, que van mas alla de los limites
semanticos. En los cantos de la selva ecuatoriana, purina, conlleva connotaciones de
un verbo que es una metafora para definir la existencia”.
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comunes” (Ibidem). El trabajo en la purina puede considerarse una
actividad de socializacion pues en ella se producen encuentros entre
parientes que conforman un ayllu, y se llevan a cabo reuniones e
intercambios entre distintos segmentos del ayllu.

Los espacios estan vinculados no solo al parentesco, sino también
a la historia. El derecho al uso de areas del bosque depende de la
presencia del ayllu y la familia ampliada. Se accede a lugares para
hacer nuevas casas y chacras en los sitios donde habian residido los
padres y abuelos, pero ademads es necesario hacer producir dichos
sitios y cuidarlos, es decir, conjugar el derecho por parentesco a la
presencia del trabajo de la tierra.

Al sistema tradicional de utilizacidn del espacio, que contempla las
casas, huertos, purinas, zonas de caceria y lugares sagrados, se le
superponen nuevos criterios de manejo de recursos. El pueblo de
Sarayaku ha establecido un Plan de Vida en el que se han definido
diferentes zonas. El establecimiento de zonas de reserva se realizd
siguiendo criterios culturales y ecologicos. Por ejemplo, existen
zonas sagradas como lagunas, cerros y pantanos en donde habitan
espiritus poderosos que no permiten que la gente llegue hasta esos
sitios. El Amarum o anaconda vive en los remolinos que se forman
en los rios; cuando alguien es atrapado por un remolino puede
llegar a otro mundo, pero no volverd nunca a éste. Coincide que
estos sitios también son los de mayor significacion en cuanto a la
biodiversidad. El lugar de los Amarum corresponde a lagunas que
son sitios sagrados de los yachak y son zonas de reserva en el Plan
de Vida.

Sobre los lugares sagrados existe una suerte de propiedad —en
el sentido de custodia y capacidad de acceso- de los yachak, por
lo que el ingreso a tales lugares solo es posible con el permiso o
el acompafiamiento del yachak dueno del lugar sagrado, quien
previamente se prepara mediante ayunos y otras practicas de
purificacion. Los lugares del yachak estan vigilados por guardianes
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como serpientes o pumas, representantes de Amazanga, el espiritu
del bosque.

Precisamente, uno de los problemas con la compafiia CGC consistid
que en una trocha de linea de sismica atraves6 un bosque sagrado del
Shamén Vargas, anciano respetado, que vive, por eleccion propia,
solo y alejado del centro poblado. Este acto ha afectado el sistema
de practicas y creencias de los kichwas que consideran que cuando
los espiritus duefios abandonan un lugar sagrado, “la naturaleza se
va secando, los animales se van, se secan las lagunas™ (Patricia
Gualinga, entrevista 18 de enero de 2005).

Actividades economicas®'

Lasactividades economicas que mas tiempo ocupan estan vinculadas
a producir alimento, principalmente para el autoconsumo, con pocos
productos destinados a la venta o el intercambio. Las actividades
mas importantes son la agricultura de subsistencia, la caza, la pesca
y la recoleccion. La elaboracion de artesanias y la construccion
de casas y canoas también son actividades de cierta importancia.
La artesania de Sarayaku es comercializada hacia fuera de la
comunidad y algunas piezas han ganado reconocimiento por su
calidad y simbolismo.

Existe una division del trabajo por sexo. La agricultura es una
actividad femenina, mientras la caceria y la pesca son actividades
mayormente masculinas. La ceramica es exclusivamente femenina,
mientras que la fabricacion de hamacas y shigras son exclusivamente
masculinas. Los hombres son los que construyen las casas, mientras
las mujeres se encargan de cocinar y preparar asua o chicha (bebida
fermentada de yuca).

31 Tomado de Sirén 2004.
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La mayoria de los cultivos son para autoconsumo (yuca, maiz,
platano, mani, etc.), aunque la exportacion de productos del bosque
ha aumentado. Ese es el caso de las fibras de la palma chili (Aphandra
natalia). La comunidad también implementd un programa de
turismo para recibir ingresos monetarios, pero la actividad turistica
todavia es incipiente. Otra fuente de ingreso de efectivo son los
salarios de empleados publicos, la mayoria profesores (25 de ellos
miembros de Sarayaku).

La migracioén incide en la economia de Sarayaku. Muchos jovenes
dejan la comunidad en buisqueda de salario. El pueblo kichwa de
Sarayaku ha realizado una gran cantidad de oficios diferentes fuera
de la comunidad. Muchos jovenes trabajan en plantaciones en la
costa del pais, especialmente en el area de Santo Domingo, donde
se vinculan a trabajo temporal. Algunos se han quedado por afios o
décadas. El dinero sirve para adquirir ropa, sal, jabon, utensilios de
cocina y herramientas para la agricultura, la caza y la pesca.

La agricultura estd basada en un sistema de rotacion de cultivos, con
periodos de barbecho. Sin embargo, debido a una mayor presion
sobre las tierras, los periodos de barbecho se van acortando®. Los
productos mds importantes son la yuca (mas de 50 variedades), el
platano (dos grandes tipos con diferentes variedades cada uno) y el
maiz (dos grandes tipos).

Las zonas de purina tienen fundamental importancia para las
actividades econdmicas de Sarayaku. En dichas zonas se realizan
actividades de recoleccion de productos del bosque; se realiza la
caza en mayores cantidades; se capturan y secan grandes cantidades

32 En las culturas amazonicas el uso del espacio responde a una logica de rotacion de
las areas cultivadas. Los periodos de barbecho posibilitan la recuperacion del bosque.
Sin embargo, el crecimiento poblacional, las nuevas formas de asentamiento, los
nuevos patrones de consumo, las nuevas tecnologias, el uso de armas de fuego y
las limitaciones espaciales en la actualidad inciden en una reduccion del tiempo de
barbecho que impacta en la recuperacion de la selva.
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de pescado; se poseen huertos; y, se consigue los distintos tipos de
arcilla (blanca, negra y roja) para la cerdmica.

Existe una gran preocupacion en la comunidad por la dificultad para
la caceria en los centros poblados. Las zonas de caceria quedan cada
vez mas lejos de los asentamientos, y los cazadores deben emplear
mucho tiempo y esfuerzo fisico para alimentar a sus familias. Si
bien la caceria es una actividad de especial importancia en muchas
culturas amazoénicas por el consumo de proteina y por las relaciones
sociales que se establecen en torno a los animales de caza, en la
actualidad, este tipo de actividades trae una nueva consecuencia:
el deterioro de los ecosistemas, en especial los fragiles ecosistemas
amazonicos de foresta tropical. Segun la percepcion de el pueblo
kichwa de Sarayaku, antes habia mas animales y ahora los cazadores
tienen que realizar mas esfuerzos para obtener buenas presas.

La comunidad ha tomado ciertas medidas en su Plan de Vida para
el manejo de la fauna y ha establecido una zona de prohibicion de
caceria. Han decidido ademas realizar ciertos festivales que implican
altos consumos de carne cada dos afios en vez de realizarlos en
forma anual. Sin embargo, la fiesta anual de Sarayaku no se habia
podido realizar en los ultimos tres afios, no s6lo por opcion de el
pueblo kichwa de Sarayaku, sino por los conflictos en aumento
con la compaiia CGC, que trastocaron no solo el calendario ritual,
sino la vida cotidiana del pueblo de Sarayaku. Aunque la pesca
proporciona una fuente mas segura de proteinas que la caza, también
se ha observado una disminucion de este recurso.

Espacios de socializacion: solidaridad,
complementariedad y reciprocidad

Hemos mencionado que los periodos de purina constituyen
un importante contexto para la socializacién entre familias
correspondientes a un mismo ayllu, que se encuentran en distintas
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comunidades y que utilizan el tiempo de purina y los territorios
de purina comunes para organizar encuentros o visitar a otros
parientes. Las familias que no poseen territorios de purina propios
pueden ser invitadas por un compadre o un miembro del ayllu. Asi
se estrechan las relaciones entre los distintos segmentos del ayllu.
Ademas se realizan intercambios entre la gente que se encuentra en
las areas de purina.

El cultivo de la yuca, la elaboracion de la ceramica, la caza y la
pesca estan intimamente relacionados con el ser y el desarrollo
de la mujer y el hombre kichwas. Estas actividades resultan, por
una parte, en la formacion y afirmacion de género de las personas;
por otra, mujeres y hombres mediante estas actividades, obtienen
determinados productos como son la yuca, los cuencos y vasijas,
la carne y el pescado. Estos objetos parecen ser concebidos como
parte de las personas; en este sentido son objetos personificados
(Guzman, 1997).

El espacio, ademas, estd dividido en dominios masculinos y
femeninos. La chacra es el dominio femenino por excelencia,
controlada por Nunguli o Chagra Amu, que es una fuerza femenina
que dicta la fertilidad y productividad del suelo. El dominio
masculino, donde mora el espiritu de Amazanga, es la selva.
Los hombres cazan, pescan y trabajan con productos de la selva
como la madera y las fibras de palma. Las mujeres, por su lado,
trabajan la tierra y la ceramica. El principal intercambio entre
hombres y mujeres es el asua (bebida de yuca), que es el principal
producto de la chacra, a cambio de carne, que es el producto mas
importante de la selva obtenido por los hombres. La division del
trabajo entre los sexos estd atravesada por la division cosmoldgica
entre la chacra femenina y la selva masculina (Reeve 40-43). Los
dominios masculinos y femeninos del espacio son por lo tanto,
elementos esenciales de la socializacion de género de los kichwas
de Sarayaku.
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Una de las actividades mas importantes para la cultura Kichwa es
la realizacién de mingas. Existen mingas comunitarias y escolares
que son convocadas por los Kuraka o varayuc, mientras que cuando
alguien necesita arreglar su chacra o su casa, esa persona convoca
directamente a familiares y amigos. El tinico requisito para convocar
a las mingas es que haya suficiente chicha para los mingueros.
Alli se ve también el importante rol de la mujer de Sarayaku, pues
ningin hombre podria convocar a una minga sin el trabajo de su
mujer quien hace la bebida. Las mingas son sistemas de trabajo
cooperativo, que simultdneamente refuerzan los lazos sociales
de los ayllus y de las comunidades. “Aunque el trabajo ofrecido
en la minga es una ayuda real para el auspiciador, los verdaderos
ejes de la minga son la accidon de intercambio mismo y la reunion
que se realiza después del trabajo y en la que se ofrece asua a los
asistentes” (Reeve 2002: 176)

La fiesta més importante de Sarayaku se la realiza en el mes de
Febrero y se conoce como fiesta de Sarayaku. Es la fiesta conocida
como jista entre los kichwas de la region. Desde enero la gente
empieza a prepararse para la fiesta. La fiesta empieza con el
Yandanguichu, donde todas la poblacién participa, de nifios a
ancianos. Ya en los primeros dias de febrero, los hombres se van de
caceria por una semana, mientras tanto las mujeres cosechan yucay
preparan chicha para la celebracion. La fiesta tiene como eje central
la competencia entre diferentes priostes, que son los que organizan
a los hombres para la caceria y a las mujeres para la preparacion de
chicha. Los priostes se eligen a la finalizacion de la fiesta anterior.

Los priostes se preparan con mucha anterioridad, pues necesitan
disponer de chacras de yuca, plataneras, barbasco, de 30 a 40
tinajas para la chicha. La preparacion de la fiesta implica un gran
esfuerzo para la mujer del prioste. Ella debe fabricar al menos de
10 a 15 tinajas y trabajar las chacras cuyos productos se destinaran
a la comida y bebida de la fiesta.
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La jista empieza un sabado con el Yandanguichu, o minga de la
lefia. El domingo se realiza una misa de envio de los cazadores.
Durante la semana posterior, mientras los hombres estan de caceria,
las mujeres cosechan y preparan la chicha. El viernes, sdbado y
domingo de esa semana se realiza la minga de la guadua, utilizada
para hornear la cerdmica que se utilizard en la fiesta. La siguiente
semana las mujeres hornean los cuencos y vasijas.

La fiesta como tal empieza el viernes de la segunda semana, con
la llegada a la comunidad de los hombres que regresan de su larga
jornada de caceria. Este periodo es conocido como Shamunguichu,
o dia de la llegada y bienvenida. Los hombres llegan con muchos
animales, y entran a la comunidad decorados con plumas, pieles
de animales y pintura. La carne de los animales, previamente
ahumada es exhibida en las casas de los priostes. Los hombres
tocan instrumentos como la flauta y el tambor y van bailando por
toda la comunidad, visitando las casas de los priostes donde son
recibidos con abundante chicha por los duefios de casa. Estas visitas
se conocen como Camarina.

El segundo dia de la fiesta se como Sisa puncha, o dia de las flores.
El domingo se realiza una comida general y es llamado Camari.
Al cabo de cuatro dias de baile y musica la gente elige un ganador
de entre los cuatro priostes participantes. Nombrado el ganador
también se cambian los priostes para el proximo afio. El tltimo
dia de la fiesta es el Cunchu. La fiesta termina cuando se acaba el
ultimo sorbo de chicha y se arrojan al rio todas las ceramicas, pieles,
plumas y adornos que se elaboraron para la fiesta; de no hacerlo se
enojarian los espiritus (Patricia Gualinga, 18 de enero de 2005). La
fiesta es una competencia para ser el mejor prioste en abundancia
de chicha y comida, y mostrar la belleza, destrezas y habilidades en
las diferentes actividades que forman parte de la fiesta.

Mediante las actividades de la fiesta, en especial la caceria, se
renueva el vinculo con el territorio. Se vuelve a las purinas y
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zonas de caceria del prioste, y, por medio de esta utilizacion, se
refuerza la pertenencia de dichas zonas al territorio de Sarayaku.
Tradicionalmente a las zonas de purina y caceria del prioste acudian
cazadores de diferentes sectores. Los sarayaquefios notaron una
disminucién de algunos de los animales de caza en el Rutuno.
Decidieron entonces que, para la realizacion de la fiesta, cada
cazador saldria de caceria en su propio sector, y no se dirigirian
todos solamente al sector del prioste.

En las fiestas anuales mas importantes, como la jista entre los
Canelos-kichwa, los runas representan ritualmente una serie de
intercambios entre divisiones de la esfera social y de la esfera
cosmologica. Se dan intercambios entre los dominios de lo
masculino y de lo femenino y distintos grupos de runas. “El ritual
es una forma de evitar que se de una excesiva separacion o una
excesiva proximidad entre estos dominios” (Reeve 2002: 112).

Durante la fiesta y de manera posterior a ella, se produce un reajuste
de alianzas de parentesco y de alianzas territoriales. Guzman
(1987) enfatiza los aspectos de solidaridad entre grupos de casas
ceremoniales durante la preparacion de la fiesta y su celebracion
(grupos vinculados a los priostes para el caso de Sarayaku). La
autora sefala que durante las mingas convocadas por las parejas
organizadoras, los miembros de las casas ceremoniales® se
comportan como si fueran parientes. Las personas que colaboran
con los organizadores refuerzan sus relaciones con ellos al ayudar,
dar y recibir productos. Ademas, se produce una diferenciacion
entre las personas convocadas para ayudar a los organizadores y
otras personas de la comunidad, que aunque también colaboran,
se llevan parte de su trabajo consigo. Los convocados por los
organizadores, en cambio, entregan todo el fruto de su trabajo,

3 Guzman trabaja el caso de los Canelos, entre los cuales la jista se organiza en dos casas

ceremoniales, una femenina y una masculina, junto con cuatro casas ceremoniales de
los lanceros.
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reforzando de esa manera el lazo social que los une con los
organizadores. Por medio del trabajo, los intercambios y la
produccion de bienes masculinos y femeninos, se establecen tanto
divisiones como complementariedades. Existe un claro énfasis en
la complementariedad del trabajo de hombres y mujeres. También
se establecen divisiones entre parientes y aliados frente al resto
de personas de la comunidad. De esa manera se construyen las
adhesiones y fidelidades sociales.

Whitten, por su parte, relata los sucesos posteriores a la fiesta,
cuando pueden producirse fricciones o peleas entre los priostes y
los invitados, o entre parientes o personas pertenecientes a la misma
unidad territorial. El autor sefiala que de manera posterior a la fiesta
se suceden acusaciones que incluso llevan a guerras shamanicas.
Las tensiones y conflictos a veces son resueltos cuando se dirige
la tension hacia fuerzas externas al mundo runa (funcionarios
politicos, sacerdotes, etc.) (Cfr. Whitten 1987: 223-228).

Segiin los miembros de la comunidad, la fiesta de Sarayaku
se caracteriza por la intervencion de todos los Kurakas, més las
autoridades y lideres, y los yachak que visitan las casas de la fiesta
para disponer y transmitir la paz y el respeto, dan sermones para
que la fiesta se equilibre y no se produzcan conflictos. De cualquier
manera, sea que se enfatice la continuidad de las relaciones sociales,
como lo hace Guzman y el pueblo kichwa de Sarayaku, o sea que
se sigan sus rupturas como lo analiza Whitten, lo significativo de las
fiestas es el reajuste de las relaciones sociales y alianzas territoriales,
para que no haya, como sefala Reeve, ni excesiva separacion ni
excesiva proximidad entre distintos dominios.

Otro espacio de socializacién mas cotidiano son las chichadas.
Desde las tres de la manana en las casas donde hay chicha se toca
un tambor. El sonido del tambor significa que todas las personas que
quieran pueden ir a tomar chicha a esa casa porque hay bastante.
No hace falta una invitacion para ir a tomar chicha, el toque del
tambor es una invitacion a todos. También la invitacion a la casa
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para tomar chicha puede ser mas personal; esto se da generalmente
cuando en esa casa no hay la suficiente chicha para realizar una
convocatoria mas amplia.

El tomar chicha en una casa es una forma de establecer ciertos
compromisos. Deja abierta la posibilidad de que la otra persona
corresponda a la invitacion. De igual manera, si una persona
convoca a alguien a una minga familiar y dicha persona asiste, quien
primero realizo la minga queda con la obligacion de prestarle ayuda
en otro momento. La reciprocidad no significa necesariamente que
la accion reciprocada tendra exactamente el mismo caracter que la
accion recibida, es decir que a la ayuda en una minga corresponde la
ayuda en otra minga. Lo importante es el vinculo establecido y los
lazos sociales que se generan (conversacion personal con Regina
Harrison, diciembre de 2004).

Cosmovision y vida: el universo, los mundos y el sentido
de la vida

Para los kichwas de Sarayaku el universo es un conjunto de
mundos que se relacionan entre si. Los mundos mas familiares para
nosotros por nuestra formacion judeo-cristiana son: el caipacha, el
Jjahuapacha 'y el ucupacha, alos que el pueblo kichwa de Sarayaku
les da sus propios significados. Todos nosotros vivimos en el
caipacha o tierra de la superficie. El cielo, donde estan los astros,
es el jahuapacha y el subsuelo es el ucupacha. Estos dos ultimos
son mundos en donde hay plantas, animales y personas igual que
en el caipacha.

Sabino Gualinga, uno de los yachak’* de Sarayaku explica, de la
siguiente manera, estos mundos paralelos:

3 Yachana significa aprender, yachay significa saber, mientras que yachak
significa el que sabe. Actualmente los yachagyachak son shamanes que tienen
conocimiento sobre como curar enfermedades y son el nexo directo entre los
espiritus y la gente.
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En el subsuelo, ucupacha, igual que aqui, habita gente. Hay
pueblos bonitos que estan alla abajo, hay arboles, lagunas y
montafias. Algunas veces se escuchan puertas cerrarse en las
montafias, esa es la presencia de los hombres que habitan ahi... El
caipacha es donde vivimos. En el jahuapacha vive el poderoso,
antiguo sabio. Ahi todo es plano, es hermoso... No sé cuantos
pachas hay arriba, donde estan las nubes es un pacha, donde esta
la luna y las estrellas es otro pacha, mas arriba de eso hay otro
pacha donde hay unos caminos hechos de oro, después esta otro
pacha donde he llegado que es un planeta de flores donde vi un
hermoso picaflor que estaba tomando la miel de las flores. Hasta
ahi he llegado, no he podido ir mas alla. Todos los antiguos sabios
han estudiado para tratar de llegar al jahuapacha. Conocemos

que hay el dios ahi, pero no hemos llegado hasta alla... (Sabino
Gualinga)

Sabino Gualinga explica que antes de llegar al jahuapacha,
existen otros mundos, y que ¢l, al igual que otros sabios o yachak,
no han podido llegar hasta ahi, es decir, existiria una meta para
el conocimiento de los kichwas que es alcanzar este mundo. Por
otra parte, es notoria la influencia del pensamiento cristiano cuando
se refiere a la existencia de dios, precisamente, cuando Sabino
Gualinga habla del poderoso, del antiguo sabio que vive en el
Jjahuapacha. Esta influencia cristiana todavia es mas clara cuando,
posteriormente, se refiere al ucupacha.

El ucupacha es una zona de penitencia para las personas.
El caipacha es la vida, ahi se desarrolla todo lo bueno y lo
malo, pero lo malo se va al ucupacha y lo bueno se va al
jahuapacha. El hombre escoge en el caipacha cual va a ser
su destino después de la muerte. (Sabino Gualinga)

En su relacion con el mundo occidental, el pueblo kichwa de
Sarayaku ha adoptado algunas de estas ideas cristianas, pero
las incluye en su cosmovision con expresiones y significados
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particulares. De esta manera, aunque Jahuapacha, caipacha y
ucupacha tengan significados similares al cielo, tierra e infierno
de la religion catdlica, la gente reconoce que existen muchos mas
mundos que solo esos tres. Una laguna es un mundo, debajo de un
rio hay otro mundo, en una montafia hay otro mundo. Todos los
mundos estan regidos por los espiritus que habitan en ellos. Como
dice Sabino Gualinga, el cielo son varios mundos y uno de ellos es
el jahuapacha.

Aunque la version del ucupacha del shaman Sabino Gualinga es
la mas apegada a la idea cristiana, para otros shamanes y mucha
gente de Sarayaku el ucupacha no esta cargado de los significados
negativos del infierno cristiano; por el contrario, es una de las
fuentes de conocimiento mas importante. El ucupacha, sobre todo,
es un mundo espiritual habitado por seres magicos y almas de los
antepasados, igual que en el jahuapacha o en cualquiera de los
otros mundos del universo kichwa, que interactian con los yachak.
En esta interaccion los kichwas adquieren conocimiento, sabiduria
y poder®.

Tanto esta busqueda de conocimiento a través del transito por los
mundos paralelos como la influencia del cristianismo son elementos
que denotan la construccion del pensamiento sarayaquefio, sobre la
base de la interaccion con otras visiones del mundo. Para entender,
esta construccion de pensamiento es necesario referirse a la forma
en que este conocimiento y otros son adquiridos y transmitidos.

35 Las primeras misiones cat6licas buscaron desprestigiar a los yachak, lideres
tradicionales, para tener el control sociopolitico de Sarayaku, al igual que de
otros poblados kichwas. Una de las estrategias era calificar a los yachaj de
supai o diablos, precisamente por “viajar” al ucupacha o infierno para los
misioneros.
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La adquisicion de conocimiento

La concepcion temporal de los kichwa de Sarayaku tiene una
divisién entre tiempos actuales y tiempos antiguos.

Entiempos antiguos, los Kichwa y los supay eran todos seres humanos
y convivian juntos en la selva; ese era el tiempo en que todos eran
sabios y poderosos, era el tiempo de los yachak. El origen de plantas,
de animales e incluso de los astros son explicados por la cultura
kichwa a través de distintos mitos en los que los seres humanos por
una u otra circunstancia deciden o son obligados a transformarse.
Para los kichwas de Sarayaku la sabila de los arboles significa la
sangre de los seres humanos de los tiempos antiguos y, aunque ya no
son seres humanos, su espiritu permanecen hasta hoy dia.

Es por eso que todos los elementos de la naturaleza, tanto bidticos
como abidticos, tienen espiritu, supay en Kichwa. Las plantas,
los animales, los rios, las montafias, las lagunas, las piedras, los
hongos, etc. son seres con espiritu, algunos de ellos con poderes
sobre la naturaleza. Estos espiritus pueden transitar libremente por
los mundos paralelos del universo de los kichwas o pueden ser los
amos y duefios de algunos de estos mundos.

En tiempos actuales, mucho conocimiento se ha perdido. Hay pocos
seres humanos como los yachak que conservan conocimientos de
los tiempos antiguos. Para mantener y adquirir conocimiento, los
yachak se contactan con los espiritus que habitan en los distintos
mundos paralelos, con las almas de sus antepasados y con otros
yachak. Este contacto se lo realiza a través de rituales como la
toma de la ayahuasca y huanduj*s, en los que viajan a los mundos
paralelos del universo de los kichwas.

3¢ Poderosasplantasalucinégenas que simbolizan el camino haciael conocimiento.
Al tomar ayahuasca el yachaj interactia con los espiritus de los otros mundos.
Si alguien le acompaia en su viaje y no es yachaj, el acompafante solo puede
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Los espiritus forman en la selva sus propios mundos y ponen
restricciones para la entrada de los profanos. La presencia de los
supay sacraliza estos lugares. Solamente los yachak pueden acceder
a los espacios sagrados e interactuar con sus habitantes

Los tambos son lugares sagrados; se ubican de aqui a cuatro
horas, otros lugares sagrados quedan de cinco a diez horas y
en estos no se puede entrar facilmente; pueden ingresar los
shamanes porque tienen contacto con seres de la naturaleza,
seres del rio, de la tierra, de los arboles. Estos seres no nos
permiten que hagamos una caceria criminal, comienzan
relampagos, lluvias y no nos dejan entrar...(César Santi*’)

Otra forma de ingresar a estos espacios sagrados es comunicandose
con los espiritus a través de lo suefios®.

Es obligacion respetar lagunas, montafias, selva virgen,
pantanos Se puede dialogar en los suefios con los duefios que
se presentan en forma de hombre o mujer y pueden llegar a
un entendimiento para que se quede tranquilo cuando se va
aun lugar sagrado para caceria, para visitar, pasar tranquilo,
conocer, practicar, ver una laguna (José Gualinga®?)

37
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ver esos mundos pero no puede interactuar con la gente que vive alli. Para
tomar ayahuasca, hay que tomar con el shaman porque tiene energia y eso le
protege al iniciado. El huanduj solamente lo toman algunos yachaj y es usado
para ver el futuro. Uno de los yachaj de Sarayaku que toma huanduj dice
que al regresar de este viaje se ve solamente la calavera de la gente (Taller
participativo de validacion de resultados).

Hombre de 29 afios, kuraka o varayuc de Sarayaquillo. Entrevista de 3 de diciembre
del 2004.

Mas adelante se hara referencia al papel de los suefios en el mundo kichwa.
Hombre de 40 afos; actual dirigente de Relaciones Internacionales de la Asociacion
Sarayaku, es responsable también la empresa turistica de la Asociacion con oficina en
Puyo. Entrevista de 3 de diciembre del 2004.
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La comunicacion de los espiritus con el yachak, hace que este
ultimo sea cada vez mas sabio y que adquiera conocimiento sobre
como curar enfermedades y, sobre todo, como entrever los mundos
paralelos que forman la realidad. El yachak puede visitar otros
mundos con la toma de la ayahuasca, adoptar formas animales para
movilizarse con gran rapidez o bien puede transformarse en plantas
y en arboles.

El yachak tiene poder espiritual, administra el bosque,
administra los rios, €l tiene contacto con todos los espiritus
de la naturaleza, se convierten en tigres y en boas, por €so
son respetados. Su poder es mas que el gobierno. Antes
también eran guerreros pero su poder estaba dado por los
espiritus. (Dionisio Machoa)

En el viaje a otros mundos los shamanes demuestran todo su poder
y pueden producirse luchas entre ellos. Cada shaman tiene un poder
en particular y dirige un ejercito que le acompafia. En estas luchas
los shamanes pueden morir. En esos casos, el shaman victorioso
toma el poder del shaman caido®.

En la cultura kichwa la muerte en general no es casual y cuando se
produce puede ser atribuida su causa a algin shaman rival. Frente a
la muerte, la respuesta cultural es la venganza, a través del shaman
de la propia familia o de otros shamanes aliados. Por generaciones
se ha mantenido esta norma cultural de vengar la muerte de los
parientes.

Los yachak peleaban por poderes de la naturaleza, uno
tenia el poder la huangana o de los monos y otro yachak
queria quitar ese poder, en esas guerras se buscaba a otros
shamanes para hacer aliados. Entonces las peleas se daban

40 Taller Participativo de Validacion de Resultados.
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primero entre los jovenes de las familias en disputa. Antes
los jovenes eran poderosos en fuerza. La pelea también era
una forma de didlogo para ponerse de acuerdo. La gente no
moria por las peleas sino por las maldades de los shamanes.
Los shamanes se peleaban entre ellos en la vision de
ayahuasca (Dionisio Machoa)

De igual manera, el conocimiento, herencia de los tiempos antiguos,
es transmitido a través de las generaciones, dentro de cada ay/lu o
familia ampliada en un sistema de parentesco patrilineal en donde
los abuelos ensefian a los padres y estos a sus hijos, mientras que las
abuelas ensefian a las madres y ellas, a su vez, a sus hijas.

... nuestras madres, desde muy pequefias nos iban llevando a
nuestras chacras y veiamos que sembraban, que cosechaban,
nosotras ibamos con nuestras madres, con nuestras abuelas... al
momento de sembrar, para que te dé un buen producto, tienes que
hacer muchas cosas para que la naturaleza dé energia positiva,
para que la yuca dé una yuca grande, para que dé una yuca bien
desarrollada. Igualmente los productos se siembran en el momento
adecuado y toda esa energia nos la han pasado nuestras madres

y abuelas a las que siempre se les invita al momento que se esta
sembrando, entonces se preparan los distintos materiales que se
utilizan para hacerlo, ahi las chicas que no han sembrado tienen
que coger las manos de las madres y las abuelas para que nos
pasen la energia... al sembrar la yuca se amontonan los palos de
yuca en pedacitos, luego se prepara con achiote, con runduma, con
canuamasa, lumulisan, todo eso prepara en una mocaba grande,
luego se recoge hojas de papaya y otras que son como las manos,
entonces la abuela o la madre hablan para que se dé una buena
produccion, dicen que estamos sembrando en la tierra y que esto
nos va a servir para la alimentacion y que nos va ayudar. En ese
momento, una persona que no tiene esa energia (las jovenes) tiene
que estar cogida de las manos por la parte de atras, recibiendo
como una ayuda (de las mayores), las personas jovenes les toman
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de las manos a las mayores. Después de que termina de hablar
les soban las manos y ahi a la chica joven hay que hacerle sonar
todos los deditos, ahi va la energia positiva de ellas, es como una
ceremonia en la que, al mismo tiempo tienes que sembrar para
ver si te da una buena produccion, es como una prueba. (Marcia
Gualinga*')

Cada familia ampliada tiene un conocimiento particular que ha sido
transmitido desde los primeros yachak de los tiempos antiguos hasta
nuestros dias. Transmitir, preservar y cuidar este conocimiento es
tarea de toda la familia. Las luchas shamanicas y entre familias
se dan, precisamente, por la disputa de este conocimiento entre
familias.

Las deidades del mundo Kichwa

Los espiritus mas importantes de la selva son, Amazanga 'y Nunguli.
Amazanga es el espiritu del bosque, mientras que Nunguli es el
espiritu de la tierra. A parte de estos espiritus, existen otros como
Tzumi que es el espiritu del agua. Siendo €stos espiritus del bosque,
de la tierra y del agua, respectivamente, existe una vinculacion
ecoldgica profunda entre ellos.

El espiritu de la selva es Amazanga, es el ser maximo, duefio de la
fauna y el que vigila los movimientos del alma durante los suefios
y visiones; es el que confiere conocimiento a los hombres. La caza
y el cultivo de platanos y maiz son trabajos masculinos vigilados
por €l.

4 Mujer de 28 afios, dirigente de Mujer de Sarayaku; presidenta de la Asociacion de
Mujeres Indigenas de Sarayaku AMIS. Junto con Berta e Hilda estan a cargo de la Caja
Solidaria, del Proyecto de Educacion y del Proyecto de Ceramica. Entrevista de 4 de
diciembre del 2004.
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Nunguli es el espiritu femenino, la madre de la yuca, duefia de la
tierra, de los cultivos que producen alimentos, y de la arcilla para
fabricar ceramica. Las mujeres adquieren el conocimiento gracias
a este espiritu. El cultivo de yuca, la elaboracion y reparticion de
chicha y la cerdmica son trabajos estrictamente femeninos. Los
cultivos itinerantes son parte de la ensefianza de Nunguli.

Tzumi es el amo de los espiritus del agua. La anaconda, amarun
es su medio de transporte. Un remolino, cutana, es la puerta de
entrada al dominio de Tzumi.

La vida real de los “sueiios”

No existe una palabra en castellano que pueda traducir con precision
el término kichwa muscuna, aunque se lo suele traducir como sonar
y muscuy como suefo, para la cultura Kichwa los suefios son la
realidad misma, mientras que el mundo en el que vivimos es un
mundo secundario. (Harrison: 1994).

Muscuy es la visidon, pero no solo en el sentido de ver
algo, sino que es una proyeccion o un reflejo de lo que tu
verdaderamente eres. (Franco Viteri)

En el mismo sentido Sabino Gualinga dice:

El suefio es la primera vida, con eso sabemos todo lo
relacionado con la familia, personas que van a fallecer.
Cuando una persona va a fallecer los arboles mas duros,
hermosos o una casa se derrumba. En ¢l caso de un nifio, un
hermoso animal muere... El suefio es la primera vida, antes
de que despertaras hoy dia, amaneciste viviendo, ya fuiste a
vivir el futuro, ahora estas viviendo el pasado.

Lainterpretacion de los suefios es un espacio de socializacion. Todos
los miembros de la familia nuclear aportan y se ponen de acuerdo
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para decidir su significado. La gente se levanta muy temprano, tres
o cuatro de la mafiana, para planificar su dia e irse a la chacra.
Pero antes de hacer estas tareas se toma de agua de guayusa® y se
habla de los suefios porque la interpretacion de estas visiones sirve,
precisamente, para la planificacion del dia de trabajo.

Los mayores hablan de significados que se hace por medio
de la comparacion, la relacion, la observacion, que viene de
generaciones atras: arbol significa fortaleza, casas significa
personas o pueblos, animal significa fortaleza, volar significa
viajes o buen futuro, fallecido que se acerca demasiado
significa enfermedad, perro significa problemas con alguna
persona o muerte si te ladra o te ataca, jabalies significa
la posible llegada de los militares. La toma de guayusa se
hace de 3 de la mafiana en adelante. Es un momento para
planificar e interpretar los suefios (Franco Viteri)

La influencia del mundo occidental hace que en la interpretacion de
los suefios, cada significante adquiera un solo significado. En ese
sentido, la interpretacion de los suefios se daria por la experiencia,
es decir, mientras mas veces un signo del suefio coincida con su
significado, se podria tener mayor confianza en su interpretacion.
Sin embargo, la interpretacion de los signos entre los Kichwas es
mucho més compleja y no obedece a una asignacion determinista
en la que cada significante deba ser traducido de una sola forma.

Existe un proceso espiritual para mejorar los suefios e interpretarlos.
A través de este proceso las personas adquieren conocimiento para
soflar bien y para interpretar mejor los suefios, se convierten en
muskuyuk, personas que interactian con las almas de los antepasados
y los supay a través de los suefios.

42 Aunque no es una planta alucindogena como la ayahuasca o el huanduj, tiene
el mismo significado que éstas, es decir, es un puente entre el mundo en el que
vivimos y las almas de los antepasados y los espiritus
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Para ser muskuyuk debes haber vencido la debilidad del
ser humano y haberte sometido a una dréstica y paciente
iniciacion y aprendizaje del Yachay, haberlo logrado sin
quebrantarlo y trastocado el pasado y el futuro, no siempre
el muskuy logra determinar la vida cuando las medidas no
son exactas y has quebrantado. Hoy en dia no habemos
muchos con muskuyuk. (Revision de Marlon Santi y Franco
Viteri)

Esta forma de interpretar los suefios también significa que los
mas autorizados para hablar de suefios son los yachak porque
tienen contacto con los espiritus de la selva. Cuando no se sabe
el significado de un suefio, se puede acudir al yachak, el que, a
su vez, consulta con los espiritus de la selva sobre su significado
para luego discutirlo con la familia. Al ser el yachak el portador
del conocimiento de los tiempos antiguos, cuando ¢l suefia, sus
visiones pueden tener mayor contenido colectivo que el suefio de
un nifio o un joven.

El mundo indigena vive por medio de los suefios. Todos
tenemos suefios y a veces se cambian por un mal aire y se
acude a un shamdn para que cure. Los suefios de un shamén
son los més importantes (César Santi)

El papel de los suefios y la interpretacion de los mismos es otro
ejemplo de la construccion de la cultura de Sarayaku en su relacion
con los actores externos. En este proceso pueden notarse elementos
externos y propios que juntos configuran la identidad de Sarayaku.

Sistema de autoridad y toma de decisiones
Antes no habia matanzas en el pueblo kichwa. Cuando

alguien cometia un error se le ponia tabaco, aji, ortiga. El
castigo lo aplicaba la persona que nunca cometio el error
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que se castigaba, generalmente era un hombre mayor,
una mujer mayor que la comunidad designaba... Ahora
no se aplica porque la educacion occidental nos ha hecho
reflexionar... Antes la educacion era solo en la casa y la
educacion en la escuela vino a cambiar totalmente porque
en la escuela los nifios comparten con otros nifios que tienen
otras costumbres... (Hilda Santi)

Los primeros habitantes de Sarayaku fueron familias ampliadas de
cazadores recolectores que estaban asentadas a lo largo de todo el
rio Bobonaza e inclusive en las orillas del rio Pastaza, ocupando
territorios definidos. Cada familia estaba liderada por un Tayac,
un patriarca que era a la vez yachak y guerrero. Este es el origen
de los lideres tradicionales denominados Kuraka o posteriormente
varayuc.

Con la llegada de las misiones catolicas se creo el centro poblado de
Sarayaku y las familias se fueron agrupando en torno a la iglesia. La
creaciondelaescuelay de lapista, vaaconsolidar este repoblamiento
que significo, a su vez, la conformacion y redefinicion de instancias
de autoridad y representacion para Sarayaku, a saber: los kurakas o
varayuc, la asamblea, el consejo de gobierno, la tenencia politica,
la junta parroquial®.

# Lapresencia del teniente politico como representante estatal y juez de menor cuantia en
espacios rurales se remonta a la primera constitucion de la republica en 1830 (Guerrero,
1990:17-19). La junta parroquial fue también una instancia de representacion ptblica;
sin embargo, por las reformas constitucionales de 1998, en la actualidad se conforman
mediante eleccion popular y asumen muchas de las actividades del teniente politico.
La estructura organizativa de Sarayaku sigue el modelo comunitario impuesto por el
Estado desde los primeros afios del siglo pasado, sin embargo, ha sufrido un proceso
interno de apropiacion, resignificacion y composicion particular que en la actualidad
reconoce la existencia de un Consejo de Gobierno denominado TAYJASARUTA. Mas
adelante se profundizara en el tema.
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Kuraka o Varayuc

Todos los animales tienen un Kuraka, un ave conduce
todas las aves, también los monos tienen su Kuraka, un
jefe que conduce y protege, como las huanganas que tienen
sus Kurakas que los reunen. Por eso, el hombre también
construyo su Kuraka. El kuraka tiene que ser un hombre habil,
inteligente, un yachak con capacidad de desenvolverse en el
medio. Antes no cualquier persona podia ser Kuraka, todos
los mensajes debian ser conocidos por todas las familias, se
debia saber lo que estaba sucediendo, con mucha voluntad,
con fuerza, con energia para dirigir a su pueblo. (Sabino
Gualinga)

Los lideres tradicionales de Sarayaku eran los Kuraka, patriarcas
de familias ampliadas que eran a la vez yachak y guerreros. Los
Kuraka tomaban decisiones sobre su familia ampliada y, junto con
otros Kuraka, tomaban decisiones concernientes a todas las familias
en una especie de Consejo de autoridades. La mejor expresion de
este consejo de autoridades eran las guerras que se organizaban en
contra de los shuar por el rapto de mujeres.

El kuraka era un shaman, era un guerrero, ahora ya no
es asi... Antes, el rol principal del Kuraka era la minga y
cuando pasaba algo, el Kuraka tenia que informar a toda
la gente lo que estaba pasando. Para construir una casa,
en caso de enfermedades y en caso de guerra, el Kuraka
era el que mandaba y hacia la convocatoria... No existia
el Varayuc, era el mismo Kuraka que tenia un baston de
mando que era una lanza de madera dura, fuerte como de
chonta, chontacaspi, bien trabajada, bien decorada. Cambio
esto y después fueron los sacerdotes los que daban la vara,
el bastoncito. Varayuc es el equivalente a decir el que tiene
la vara, el hombre con vara o la persona con vara es el
mismo Kuraka que antiguamente era un hombre maduro de
cuarenta anos. (Sabino Gualinga)
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Con la llegada de las misiones catolicas, los sacerdotes dominicos
agruparon a las familias y cuestionaron la autoridad de los Kuraka
porque eran yachak y, para los sacerdotes los yachak eran diablos.
Los sacerdotes dominicos empezaron a nombrar a los Kuraka e
implantaron la costumbre de entregar una vara o baston de mando
al Kuraka designado. De esta forma, se crean los Varayuc que
en Kichwa significa el que tiene la vara. Para los sacerdotes un
buen Kuraka o Varayuc era aquel que obedeciera sus ordenes y las
transmitiera al resto de las comunidades. Junto con el kuraka estaban
los likuati o caspi que eran ayudantes del varayuc, una especie de
guardias que acompafiaban al kuraka en todas sus actividades,
principalmente cuando habia que hacer algtn tipo de trabajo fisico
o castigar a alguien. Los likuati, de igual manera, eran designados
por los sacerdotes.

Cuando llegan los curas y entregan el baston de mando
desaparece el poder de los shamanes. Los curas difundieron
la idea de que los yachak eran supay, es decir, diablos.
Entonces toda la gente estaba a favor de la iglesia. El kuraka
debia hacer convocatorias, tenian que ir a las purinas para
convocar a la gente. A los curas les entregaban la comida
y el likuati o caspi tenia que cargar toda la comida hacia
el convento. Los likuati son subordinados de los Kurakas.
(Dionisio Machoa)

Los sacerdotes dominicos implantaron reglas a la comunidad,
sobre la asistencia a ceremonias religiosas y regulaciones sobre
las actividades de caza y pesca. Cuando alguien no acataba estas
disposiciones era castigado, la forma principal de castigo era ser
azotado, aunque también se hacia el sipu, castigo en el que se
enterraba a la persona hasta las rodillas, amarrado las manos y se
le dejaba a merced del sol, la lluvia y los insectos. A la llegada de
los curas le siguieron las autoridades estatales y los militares. Se
instald una tenencia politica y puestos militares. De esta manera,
el control sociopolitico de Sarayaku fue concentrandose en estos
actores externos.
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Desde ahi cambio todo, antes eran rebeldes, pero desde
entonces se humillaron por los castigos de las autoridades.
Ya en la época de los sesenta ya la gente no aguantaba.
Los curas solo venian para el inicio de las clases, la gente
tenia que regresar desde sus purinas hasta el centro poblado
porque si no lo hacian eran castigados... Con los curas
la gente tenia que saber la Biblia de memoria y asistir a
misa y a las convocatorias, sino lo hacian castigaban a la
gente porque tenian la ayuda de la tenencia politica y de los
militares. Decian que no tenian que pelear entre las familias.
Para mi ellos intentaban que la gente no sea tan guerrera. La
tenencia politica controlaba la pesca, carne, cuando alguien
tenia mucha carne le quitaban la carne, y si alguien no hacia
caso era sancionado con varios dias de trabajo comunitario,
para la iglesia y para la tenencia. (Dionisio Machoa).

Elpueblo kichwa de Sarayaku se cans¢ de estos tratos y se rebeld en
contra de los sacerdotes dominicos. La desaparicion de la injerencia
politica de la mision catdlica en Sarayaku significa la designacion
de los Kurakas sin intervenciones externas, aunque la costumbre de
usar la vara se mantiene hasta hoy dia. De hecho el Kuraka siempre
lleva su vara consigo porque eso le identifica como una autoridad.
Cuando el Kuraka no est4 con su vara es igual al resto de personas,
solamente la vara le faculta a actuar como una autoridad.

Los kuraka se encargaban de llamar a la gente, pero eso
cambid desde que una vez mi abuelo que era yachak no fue
a una convocatoria de la tenencia politica que era impuesta
por el gobierno, entonces el secretario le habia disparado
con uno de esos fusiles antiguos, pero la gente le protegio y
se enfurecid con el teniente politico, el secretario y el cura,
ellos tuvieron que esconderse en el convento. Se quemaron
las banderas. Desde ahi la comunidad empez6 a organizarse
por si sola... Después la comunidad les perdono a los curas,
pero les advirtié que no debian meterse en los asuntos de la
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comunidad, por eso es que hasta ahora los curas viven aqui'y
se les invita a las fiestas, para matrimonios y confirmaciones.
(Dionisio Machoa)

El Kuraka actual organiza a la gente que vive en su sector para la
realizacién de mingas, convoca a reuniones importantes, participa
en el TAYJASARUTA e informa a su sector sobre las decisiones
de este consejo de gobierno. En cuanto a la toma de decisiones, el
Kuraka actiia en temas menores como peleas entre jovenes o peleas
entre el marido y la mujer, haciendo de intermediario y, sobre todo,
aconsejando a la gente para que se reconcilie.

El kuraka hace de mediador en los conflictos internos.
Estd en una continua transformacion, adaptdndose a las
circunstancias del momento, ese cambio no pone en peligro
la cultura pero crea impactos, econdmicos, sociales y
otros, por ejemplo, la cuestion de género, las mujeres se
preguntan por qué ellas no pueden tener la vara, pero el
reclamo también puede ser interpretado como feminismo...
El varayuc no puede tomar decisiones que involucren a la
comunidad. Para hacer gestiones con el municipio pide aval
del Tayjasaruta. Participa en el proceso de resolucion de
conflictos o problemas. Supoder se limitaala circunscripcion
de la comunidad: convoca, planifica y organiza actividades
comunitarias que deben ser ejecutadas durante el afio para
bien de la comunidad. (Franco Viteri)

Nuevamente se puede notar la conciencia que existe respecto a
la dindmica de la cultura y como los habitantes de Sarayaku se
van adaptando a nuevas circunstancias sociales. En el caso de las
autoridades tradicionales existe una discusion interna respecto al rol
que deberian tener las mujeres en la dirigencia. De igual manera,
mucha gente de Sarayaku piensa que el Kuraka debe ser un buen
conocedor del mundo de afuera para representar de mejor manera
los intereses de Sarayaku.
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Un Varayuc estd en desventaja si no sabe hablar bien el
espanol, si no sabe manejar internet, si no puede explicar
bien a las autoridades seccionales o al gobierno sobre
nuestras posiciones, entonces, es muy importante que asuma
gente que sepa de estas otras cosas también... necesitamos
también saber de otras culturas y ensefarles sobre nuestra
cultura, por eso también es necesario que sepa inglés (Franco
Viteri)

Pero, por otro lado, se manifiesta la tradicion kichwa de la
designacion de autoridades. En ese sentido, para ser lider es
necesario haber alcanzado una madurez como persona. Para ello,
es indispensable estar casado y tener una chacra de yuca. La
actividad femenina de cultivar yuca estd estrechamente ligada a la
construccion del prestigio familiar. Con la yuca se prepara chicha,
bebida indispensable en cualquier casa kichwa y que forma parte
de todos los espacios de socializacion. Tener suficiente chicha
para las visitas es bien visto por la comunidad. Por ejemplo, en la
realizacion de mingas, el Kuraka, es el responsable de dar chicha
a toda la gente que participa en ella. Por eso necesita de una mujer
para que prepare la chicha, de lo contrario sus convocatorias serian
un fracaso.

El prestigio es una construccion tanto personal como colectiva, en la
que interviene el ay/lu, es decir, la familia ampliada. Existen grupos
familiares que destacan en diferentes actividades de la comunidad
como la dirigencia, la educacion, los deportes, etc. El éxito de un
miembro de la familia es el éxito de toda la familia. Lo mismo
sucede con los fracasos.

Yo fui kuraka y me eligieron en consenso, tenia que coordinar
todos los trabajos con las 60 familias de Chontayacu, un
afio no mas, porque es dificil. El buen kuraka tiene que
saber convocar. Cuando un kuraka no es bueno se le llama
la atencidén dentro del consejo o dentro de la asamblea,
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ahi le aconsejan que actie bien... El Kuraka tiene que
ser casado, o sino también puede serlo con la ayuda de su
madre, es indispensable tener chacra sino le critican, eso es
malo, porque eso es una sancion y una presion. (Dionisio
Machoa)

La eleccion de Kuraka se realizaba en el mes de febrero, en la fiesta
de Sarayaku, conocida como Jista*’. Sin embargo, por el conflicto
con la CGC esta fiesta no ha podido realizarse los ultimos tres afos.
Actualmente, en Sarayaku, el Kuraka o Varayuc es designado por
la asamblea general. No se hacen campafias ni hay votaciones para
ser Kuraka, ya que todos los hombres algiin momento de su vida lo
seran. Cuando hay dos personas o més que quieren serlo, las personas
de la asamblea deciden por una de ellas, a través de aplausos; el que
recibe mas aplausos es nombrado Kuraka por el periodo de un afio.
Al contrario, cuando no hay candidatos, la asamblea busca entre las
personas del sector a alguien que antes no haya sido Kuraka, que
sea casado y que tenga chacra.

En la asamblea se define kuraka si aplauden todos. Nadie
puede quedarse sin ser kuraka, si no hay mismo, se puede
reelegir a alguien que ya haya sido. Pero no pueden
excusarse, todos tiene que ser kurakas. (Dionisio Machoa)

Rechazar el cargo de Kuraka es mal visto. Para rechazar este cargo
la persona tiene que presentar argumentos frente a la asamblea.

Si todos en la asamblea creen que esos argumentos son buenos,
entonces, el candidato es dispensado. De lo contrario no tiene otra
alternativa mas que aceptar el cargo. Solo es excusable de esta
participacion si se tiene una razoén muy fuerte para no hacerlo. Por
ejemplo, no tener un buen sembrio o estar separado de su mujer.

4 Del castellano fiesta
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Si no tienen suficientes razones para no aceptar el cargo de
kuraka, la sociedad te margina. Significa desprestigio, burla,
no participa (José Gualinga)

Asamblea

La instancia mas importante de toma de decisiones de Sarayaku
es la asamblea comunitaria en la que pueden participar todos los
miembros de la asociacion. Para ser miembro de la asociacion se
necesita haber nacido en Sarayaku o tener vinculos de parentesco
con sus habitantes. Estos vinculos pueden crearse, a través del
matrimonio, o pueden retomarse, en el caso de que algliin pariente
consanguineo decida regresar a su comunidad, después de haber
vivido varios afios afuera. En estos casos, si el que regresa tiene
sus padres vivos, puede hacerlo sin problema, pues ellos le
pueden dar un espacio para que construya su casa y otro para

que tenga su chacra. Pero si sus padres han muerto, solamente la
asamblea puede autorizar a esta persona a vivir nuevamente en
Sarayaku, asi tenga hermanos u otros parientes consanguineos en
la comunidad.

Los socios son los afiliados a la organizacion®, ellos deben
tener familia aqui y presentarse al consejo. Sialguna persona
tiene sus abuelos de Sarayaku, ésta tiene que presentarse al
consejo y solicitar ser miembro. De igual manera, si alguien
se va un aflo y regresa tiene que ser con la aprobacion del
consejo. (Dionisio Machoa)

Cuando un miembro es aceptado en la asociacion tiene que
comprometerse a acatar la forma de vida en comunidad de

4 La forma organizativa comunitaria impuesta por el Estado es de corte jerarquico que
contempla una directiva constituida por presidente, vicepresidente, secretario, tesorero
y vocales. En este modelo, la asamblea es la maxima instancia de decision. Esta
instancia, sin embargo, tiene en la actualidad significaciones propias para el pueblo
kichwa de Sarayaku
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Sarayaku, es decir, tiene que colaborar en las mingas, si es
hombre ser Kuraka en algin momento de su vida, participar en las
asambleas, acatar sus decisiones y participar en otras instancias de
socializacion como las fiestas o las chichadas. Aunque no existen
sanciones formales por no participar en estas instancias, es muy
mal visto no hacerlo, lo que conlleva graves repercusiones porque
la persona junto con su familia quedan aisladas de la comunidad.

Si se casan con un hombre de afuera debe hacer el juramento
con la comunidad. Mientras vive aqui tiene todos los
derechos, esto es a tener su casa, su chacra, sus actividades
de caza y pesca. Hay criticas por las separaciones pero no
hay sanciones. (Hilda Santi).

Las asambleas son convocadas para la eleccion de autoridades, la
presentacion de los resultados de sus gestiones, toma de decisiones
que le atafien a toda la comunidad y para resolver cierto tipo de
conflictos internos. Es importante sefialar que los conflictos internos
son manejados por varias instancias previas antes de llegar a la
Asamblea. Solamente aquellos conflictos de mucha gravedad llegan
hasta esta instancia. Estos conflictos son de dos tipos: la muerte de un
miembro de la asociacion y el incumplimiento de las disposiciones
de la asamblea -el conflicto con la CGC, por ejemplo-.

El pueblo en asamblea decide, toma las decisiones y los
mandatos que estan obligados a cumplir. Cuando no cumple
se cuestiona en asamblea. No se destituye sino solo cuando
una persona ha cometido una cosa grave: negociar con la
empresa, por ejemplo, porque ahi estd violando las normas
y estatutos. No puede formar nueva comunidad ni gestionar
apoyos de afuera sin autorizacion de la asamblea. Si no
cometid cosas graves se llama la atencion, buscan caminos
de rectificacion y se da un apoyo. (César Santi)
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Es importante sefialar que desde la llegada de la CGC ha habido
cuatro muertes donde tanto el asesino como la victima han sido
gente de Sarayaku. Segun Siren*®, esto jamas habia ocurrido antes,
incluso desde que se fundo Sarayaku en los inicios de los 1800.
Esta afirmacion, sin embargo, debe ser leida en el sentido de que
las muertes suscitadas antes del ingreso de la petrolera ocurrian
como resultado de confrontaciones shamanicas*’, que dentro de
los pueblos amazdnicos se enfrentan con actos de venganza. Hay
que recordar que un tipo de alianzas que se hacian con los shuar
era, precisamente, para ejecutar venganzas en contra de kichwas
rivales.

Aunque tres de los cuatro casos parecen responder a conflictos
shamanicos, el pueblo kichwa de Sarayaku sostiene que estan
relacionados con el conflicto con la petrolera porque en todos los
casos el agresor tenia de alguna manera vinculos con ésta. De la
revision de las actas del Teniente Politico y relatos de miembros
del Tayjasaruta, en uno de los casos estd vinculacion entre actores
y compaiiia se presenta mas evidente.

La version de Marlon Santi y Franco Viteri (25 de enero de 2005),
sobre una de estas muertes, dice:

Una de las muertes se inici6 por un problema de linderos
entre vecinos. El culpable del asesinato habia vivido mucho
tiempo fuera de Sarayaku y ya no respetaba a la gente, era

4 Comentario de Anders Siren al documento borrador del presente informe.

47 Los hechos de muerte que recuerdan antes de esta época estan relacionados basicamente
con conflictos shamanicos tradicionales en los que, aunque su resultado sea una
enfermedad o una muerte real, nunca se da una confrontacion fisica entre el shaman y
la victima. Frente a estas muertes, los familiares primeramente huyen de la comunidad,
y es el tiempo en donde se preparan para tomar venganza. Quienes tienen obligacion
de vengar la muerte son los hijos o familiares directos (Franco Viteri, 25 de enero
del 2005). Esta version coincide con las constataciones que hacen algunos autores
(Whitten, 1987, Rival en Chavez y Garcia, 2004 ) sobre las practicas de venganza en
pueblos de selva tropical.
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muy agresivo y siempre estaba amenazando de muerte.
Previo al asesinato, el culpable fue alentado a cometer el
crimen por un ex dirigente de Sarayaku afin a la CGC. Un
dia estuvieron tomando con su vecino, discutieron, pelearon
y uno de los dos muri6. El asesino estuvo preso 9 meses
en Ambato y después fue liberado dejando una sensacion
de malestar en el pueblo kichwa de Sarayaku frente al
sistema juridico nacional. Tiene prohibicion de ingreso a la
comunidad porque puede crear condiciones de agresividad
entre los habitantes. Sobre este acontecimiento, uno de los
dirigentes dice que en asamblea se le otorg6 la autorizacion
para matarle al asesino, pero optd por no hacerlo porque no
era familiar del muerto y hubiera sido otro asesinato. Esa
decision fue aceptada. Se le quemo la casa y fue expulsado
junto con su familia nuclear.

La sancion de la expulsion es una muerte simbolica. El expulsado no
puede regresar nunca mas a Sarayaku, no solamente por la sancion
como tal sino, ademas, porque su regreso podria iniciar un conflicto
interno desatado por la venganza. Tradicionalmente, la muerte es
causada y tiene que ser vengada con la muerte.

En los casos de muerte, la dialéctica entre lo local y lo nacional
se cristaliza. Por una parte, Sarayaku intenta buscar justicia en
un sistema nacional juridico poco eficaz y, por otra parte, se vive
la tradiciéon de la venganza como respuesta frente a la muerte
causada.

El segundo tipo de conflictos internos, en la actualidad, esta
relacionado a la presencia no deseada pero latente de la CGC;
problema que abarca todas las instancias de la vida de Sarayaku.
Como medida de respuesta a este conflicto, la asamblea ha dispuesto
que ningiin miembro de Sarayaku pueda mantener negociaciones
con la CGC a nombre de la comunidad. La sancion para aquellos
que incumplieran esta disposicion es, al igual que el asesinato, la
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expulsion. Esta sancion también es definitiva, pero no abarca a
otros miembros de la familia del sancionado. Sin embargo, existe
otro tipo de presiones sociales que hacen que la familia nuclear, a
la final, también salga de Sarayaku.

Para entender este tipo de presiones es importante sefialar la
importancia del prestigio familiar en la sociedad Kichwa. La familia
del sancionado es “mal vista” y su participacion en los espacios de
socializacion es limitada hasta tal punto, que es preferible salir de
la comunidad antes que vivir en esas condiciones.

Telmo Gualinga era teniente politico, presidente de
Sarayaku, y firm6 contrato con la CGC a nombre de
Sarayaku sin consultar. Quiso dividir organizando una
comunidad independiente. Los dirigentes le detuvieron junto
con el parroco... Se convocd a una asamblea, se reviso los
estatutos, se discutid y hubo propuestas de expulsion, otras
decian que se le pusiera aji en los 0jos pero no se acepto.
Se le sancion6 con expulsion, pero la familia se quedd
porque su esposa no se quiso ir. Telmo reconoci6 su error,
pidié perdon pero cuando se le dejo en libertad €l siguid
en lo mismo.... El proceso duré como una semana. A parte
del parroco se le invitdé a una abogado del Puyo, Edwin
Basantes, para que sirva como testigo de honor de que le
estamos perdonando...(Bertha Gualinga*)

Aparentemente, habria una relacion entre este tipo infracciones
y sus sanciones, pero son infracciones distintas con sanciones
particulares. En el que caso del asesinato, eliminar la presencia del
infractor y de su familia de la comunidad, a través de la expulsion
puede ser visto como una muerte simbolica. Pero, a la vez, significa

4 Mujer de 35 afios, actualmente es responsable del proyecto educativo de Sarayaku.
Directora de la Universidad y de actividades econdmicas. Entrevista del 2 de diciembre
de 2004.
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impedir la posibilidad de venganza y desatar una guerra interna.
Mientras que en el caso de la negociacion furtiva con la CGC, la
expulsion busca eliminar la presencia del infractor y de su familia
de la comunidad, pero su regreso no significaria el posible inicio
de guerras internas. Tal es asi que inclusive un dirigente pidid
disculpas en la asamblea por haber mantenido conversaciones con
la CGC y fue perdonado, aunque su presencia y la de su familia en
los espacios sociales no volvieron a ser las mismas.

Una autoridad puede destituirle la asamblea en caso de
abandono, incumplimiento de funciones, traicion al pueblo
por arreglos con la petrolera, por corrupcion. Si eso pasa y
no se le destituye, queda con ese antecedente y es marginado.
(José Gualinga)

TAYJASARUTA

Es la voz oficial para transmitir nuestra voz a otras partes,
llevar los pensamientos de nuestros ancestros... hablan
sobre nuestra decision de proteger a nuestro pueblo. (César
Santi)

El Consejo de Gobierno llamado TAYJASARUTA esta conformado
por dos partes: 1) los dirigentes de la Asociacion Sarayaku, es
decir, un presidente, un vicepresidente, un secretario, un tesorero,
un dirigente de tierras, un dirigente de educacion, un dirigente de
salud y un dirigente de relaciones exteriores; 2) los Kuraka, los
yachak y los representantes de otras organizaciones internas como
el grupo de jovenes y la asociacion de mujeres. Los representantes
gubernamentales, es decir, el Teniente Politico, la Junta Parroquial
y, en algunas ocasiones, el parroco del lugar, participan en calidad
de invitados. El presidente de la Asociacion de Sarayaku preside el
Consejo de Gobierno.
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Sobre la forma actual del consejo de gobierno, podemos sefialar
por lo menos dos antecedentes. Primero, las guerras interétnicas,
principalmente por el rapto de mujeres, en las que se organizaban
las familias de Kichwas asentadas en la cuenca del rio Bobonaza
en contra de los shuar.

Segundo, Whitten menciona que en el afio 1973, ya bastante
avanzada la etapa de colonizacion de las tierras indigenas de
la provincia de Pastaza los colonos pidieron al gobernador de la
provincia que intercediera para solucionar los conflictos de tierras
con los indigenas. En el dia sefialado, el gobernador se quedo
admirado de encontrar presentes no sélo a la directiva sino también
a todos los shamanes poderosos, incluyendo todos los fundadores
de llacta pertenecientes a la comuna. Todos ellos habian dejado de
lado sus antagonismos y se habian unido para confrontar la clara
amenaza externa contra el dominio Sacha Runa. (Whitten: 1987:
305)

Sobre la base de estos antecedentes, el TAYJASARUTA se ha
constituido en una instancia representativa de todos los miembros
de la Asociacion de Sarayaku. Integra tanto las autoridades
comunitarias como tradicionales, ¢ inclusive son invitadas a
participar en ¢l las autoridades gubernamentales de Sarayaku.
Tiene capacidad de decision en cierto tipo de conflictos internos y
externos; pero, sobre todo, su tarea principal es interlocutar con los
actores externos a Sarayaku sobre la base de las decisiones tomadas
en las asambleas.

Esto se ve claramente en los requisitos para ser presidente del
TAYJASARUTA que exigen en la actualidad, que la persona esté
capacitada sobre temas de afuera de la comunidad y tenga destrezas
de interlocucion con estos actores.

El Presidente tiene que meterse a nivel regional, de pais, e
internacional. Una lucha es socializar la resistencia en otros
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paises e instancias como la ONU, la OIT y en paises de
donde son las petroleras. (Marlon Santi*®)

En el mismo sentido, José¢ Gualinga dice:

el Presidente tiene que ser recto, que conozca las dos formas
de cultura, capacidad de desenvolverse en el exterior, lider
para defender su pueblo... Es nombrado en consenso pero
es consultado, se sigue casi el mismo proceso para elegir
Kuraka... Debe tener interés, capacidad, preparacion,
minimo terminado la secundaria. Se exige esto porque esta
expuesto al mundo exterior

Internamente el presidente, como autoridad representativa, no puede
realizar las actividades cotidianas de un miembro de Sarayaku, pero
es integrado a Sarayaku de otra manera.

Personalmente no tengo ventajas por ser presidente.
La ventaja es que me consideren parte de todo, que me
consideren, que me cooperen, esas son las ventajas que tengo.
El Consejo de Gobierno del Tayjasaruta no tiene sueldo;
hay equipos técnicos que si tienen sueldo porque ellos son
profesionales pero el presidente no tiene. Por ejemplo, si yo
quiero salir a Quito el dia lunes yo puedo pedir una cuota
para salir... Ahora no tengo chicha, no tengo nada, pero la
gente me coopera, hasta que acabe. Cuando termine yo soy
parte de ellos y vuelvo a mi vida normal como cualquiera de
Sarayaku... (Marlon Santi).

Una de las instancias para resolver los conflictos es el
TAYJASARUTA, que generalmente conoce los problemas que no
han podido ser resueltos a nivel de la tenencia politica o el kuraka.
Los consejos son la primera forma en que se busca resolver los

% Hombre de 30 afios, actual presidente de Sarayaku. Lider joven que fue elegido al
cargo por su conocimiento y capacidad de relacionamiento con el mundo exterior.
Entrevista de 4 de diciembre del 2004.
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problemas. Cuando los consejos no bastan se aplican cierto tipo de
castigos que generalmente tienen que ver con trabajo comunitario.
Por ejemplo, a un nifio que robo le hicieron devolver lo que
tomo y, ademas, tuvo que hacer algunos arreglos de la escuela.
A otro sefior que golped a su mujer cuando estaba borracho, le
sancionaron envidndole a realizar arreglos del puente. Otros castigos
tradicionales como ortigar, poner aji en los ojos o envolver la mano
en hoja de papa china y ponerla en el fuego ya no se aplican. Las
actas de resolucion de estos casos son escritas por el secretario de
la tenencia politica, aunque el teniente politico como tal, no es el
tnico que decide las sanciones™.

Teniente Politico y Junta Parroquial

Hay problemas porque se asumen costumbres de afuera
como el alcoholismo. Estamos hablando con el teniente
politico y la Junta Parroquial para que pongan normas. Le
corresponde al teniente politico porque dentro de la ley del
mercado le compete a ¢él. Si no hace nada el teniente politico
va a actuar el Tayjasaruta... (Bertha Gualinga)

La creacion politica de la Parroquia de Sarayaku trajo consigo la
designacion de autoridades estatales como son el Teniente Politico
y la Junta Parroquial. El teniente politico es nombrado por el
gobernador de la provincia, mientras que los representantes de la
Junta Parroquial son elegidos, en la actualidad, por votacion en las
eleccion popular. El teniente politico tiene un secretario y un grupo
de likuatis que hacen la funcion de guardias.

0 Por lo general, en la resolucién de conflictos actian, a mas de los directamente
implicados, sus familiares, ex dirigentes, mayores, quienes participan tanto en el
proceso de identificacion del problema como en la busqueda de sanciones y arreglos.
Esta es una forma particular de manejo de los conflictos entre los pueblos indigenas del
Ecuador y es una de las razones por las que toman distancia del sistema gubernamental
de justicia en el que el proceso es manejado por jueces y abogados.
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A partir del afio 2000, el pueblo kichwa de Sarayaku design6 a uno
de sus miembros para esta dignidad pero no fue aceptado por el
gobernador. Hasta el afio 2003 no se designo Teniente Politico para
la parroquia, pero en ese afo el nombramiento hecho por Sarayaku
fue ratificado por el gobernador de la provincia. La competencia del
Teniente Politico comprende las comunidades de Shaymi, Teresa
Mama, Moretecocha, Molino, Pacayacu y Sarayaku.

Hay problemas en el hogar, de linderos. Los problemas de
linderos son resueltos por el teniente politico, el presidente
o los Kurakas. A veces acuden directamente al Teniente
Politico porque tiene sueldo y estd obligado a trabajar.
La asamblea designa al Teniente Politico y aunque es
representante del Estado tiene que cumplir con lo que dice el
pueblo... Las obligaciones del teniente politico son cumplir
las leyes; hacer cumplir con lo que el pueblo le pide; hacer
justicia y no parcializarse ...(Bertha Gualinga)

El teniente politico ha sido el representante gubernamental en el
espacio de Sarayaku y, como tal, su rol significaba la defensa de los
intereses nacionales por encima de los intereses de Sarayaku. Sin
embargo, en la actualidad, a pesar de seguir siendo una figura de
representacion gubernamental, el teniente politico es un miembro
de Sarayaku y tiene un papel importante en la resolucion de
conflictos internos. La designacion del teniente politico, por parte de
Sarayaku, ha permitido que su funcidn sea mas viable. Por ejemplo,
los likuati nunca usan la fuerza, cuando alguien es llamado por el
Teniente Politico o el TAYJASARUTA, los likuati van hasta donde
la persona involucrada y sin ninguna resistencia, lo llevan hasta la
autoridad que lo solicito.

La familia afectada llama al teniente politico. El presidente
puede conocer el caso y resolver convocando a sus Kurakas.
Es una solucion de didlogo, para que el que hizo la infraccion
declare. Si declara evita la sancion y se soluciona entregando
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lo robado o pagando. Luego vienen los consejos... A veces
tratan de negar porque afecta a su prestigio (esto sucede
mas cuando son jovenes)... En caso de que no se llegara a
establecer se llama al teniente politico y se le lleva a la carcel
hasta que se resuelva. El teniente politico retine al afectado,
al que robo, a los padres, familiares, kurakas y el presidente.
Cuando llegan a un acuerdo firman un acta y se decide la
indemnizacion por el dano causado... Mientras estan en
la carcel (entre 2 a 3 dias) realizan trabajo comunitario...
Solo cuando una persona se vendid a la petrolera pasé 30
dias hasta tomar una decision, porque no era facil. (José
Gualinga)

El Teniente politico aconseja a los involucrados y si es el caso les
castiga haciéndole dormir al culpable en un cuarto que hace las
veces de carcel. Dependiendo de la falta el culpable duerme entre
2 y 8 noches en este cuarto. Pero, ademas de dormir en el cuarto, el
culpable tiene que hacer trabajo comunitario en las mafianas.

La Junta Parroquial es elegida dentro del sistema de elecciones
populares pluripersonales. En las ultimas elecciones solamente
hubo una lista respaldada por el partido politico Pachakutik. Dura
un periodo de cuatro afios y cubre toda la parroquia de Sarayaku,
que no abarca solamente la asociacion de Sarayaku sino un total de
18 comunidades de las nacionalidades Kichwa, Zapara y Achuar.

El principal rol de la junta parroquial es gestionar obras de
infraestructura con los gobiernos seccionales. De igual manera,
los miembros de la Junta Parroquial participan en el Consejo de
Gobierno de TAYJASARUTA y se deben a las decisiones de éste.
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PARTE III: La exploracion petrolera en territorio Sarayaku:
dicotomias y respuestas. Las dimensiones normativas del
sistema de vida

Esta parte trata sobre los sentidos simbolicos y materiales que
para el pueblo kichwa de Sarayaku tiene el petréleo, y como
a partir de ello desarrollan variadas respuestas a la presencia
estatal y petrolera en su territorio. En una respuesta cultural
de “sobrevivencia” y ‘“no contradictoriedad”, consideran
a la industria petrolera como un factor de alto riesgo para
su sistema de vida, cosmovision y territorio, representando
una muerte lenta que cuando ocurre ofrece pocas opciones de
reparacion, al tiempo que presentan como opcion de vida el
sostenimiento de sus relaciones internas.

Las respuestas de Sarayaku al tema petrolero operan en un
marco de reconocimiento social a pautas de comportamiento,
restricciones y prohibiciones, que establecen obligaciones
sociales de diversos grados y niveles para sus miembros.

Estas pautas sociales también configuran la nocién de
autoridad, la que es ejercida sobre la base del mandato general
de la comunidad, asi como de aquellos mandatos especificos
que se emiten en asambleas. La autoridad, por tanto, es el
portador de la voz de su pueblo.

Termina evidenciando que para Sarayaku, ciertas actitudes
o actos, aunque causen dafio, provoquen ciertos perjuicios,
alteren la armonia comunitaria, son corregibles o posibles de
resolver; sin embargo, hay cosas, actos, comportamientos, que
son intolerables para el pueblo kichwa de Sarayaku, por tanto,
imposibles de ser resueltos o resarcibles. A partir de lo cual
se identifican algunas medidas de arreglo e indemnizacion
admisibles para Sarayaku
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Petroleo y desarrollo: nociones y valores

El problema petrolero de esta ultima fase ha marcado la vida interna
de Sarayaku por los cambios no deseados y los impactos internos
provocados, asi como por las respuestas dadas por la comunidad.
Para Sarayaku la presencia de la compafiia petrolera en su territorio
no es un hecho nuevo y su preocupacion sobre el avance y efectos
de las petroleras ha estado vigente en la comunidad, aunque no
fuese evidente esta posicion tiempo atras®'.

El tratamiento del tema petrolero al interior de la comunidad, como
todo asunto que representa un desafio, un conflicto o un asunto que
altera la vida comunitaria, les plantea necesidades de configurar
definiciones y redefiniciones de su pensamiento, que sean coherentes
con sus aspiraciones politicas como pueblo indigena. En Ia
actualidad las aspiraciones politicas de Sarayaku estan relacionadas
con la defensa de su integridad étnica como pueblo indigena y de su
territorialidad como base de su estructura étnica.

De acuerdo a Sénchez (1997:10), las redefiniciones que pueden
contemplar apropiaciones, imposiciones o adaptaciones a un nuevo
conocimiento y la compresion de nuevas realidades, tiene al menos
dos aspectos que cumplir: la supervivenciay lano contradictoriedad.
Los conocimientos se construyen, se adoptan y son siempre relativos
a unos propdsitos que estan entramados en la vision del mundo.

Una cultura necesita sobrevivir y para ello debe ser coherente
con los principios, valores y formas de ver el mundo que
construye. En la busqueda de respuestas frente a elementos
ajenos, o a situaciones inéditas, dice Sanchez, pueden producirse

51" De acuerdo a Regina Harrison, en la década de los 60 y 70 no estaba presente entre los
indigenas ecuatorianos el tema petrolero como preocupacion, y por el contrario parecia
que habia conformidad porque a mucha gente le entusiasmaba la idea de ir a trabajar
a la petrolera. Nadie tampoco les preguntd si tenia el petroleo alguna significacion
especial porque esa no era la preocupacion en ese momento (conversacion personal de
14 de diciembre de 2004 ). Whitten (1987) también corrobora esta version.
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apropiaciones, adaptaciones o imposiciones de practicas o valores
ajenos a su cultura. Cuando estos elementos no son adecuadamente
procesados mediante mecanismos de apropiacion o resignificacion
interna pueden debilitar la estructura cultural e, inclusive, provocar
una desaparicion de la cultura como tal. A esto se refiere la autora
cuando habla de la “no contradictoriedad” e identifica el papel que
juegan las resignificaciones internas para alcanzar coherencia con
la estructura cultural. Este procesamiento, sin embargo, no es ni
uniforme ni sistematico dentro de cada pueblo indigena, y tampoco
se logra en todos los casos, de lo que hay evidencias en muchos
pueblos indigenas ecuatorianos que atraviesan severos procesos de
desestructuracion interna.

A continuacion trataremos el tema de la supervivencia y luego el de
la no contradictoriedad para el caso Sarayaku.

En lo que podria considerarse su proceso de supervivencia, el
Pueblo de Sarayaku tiene su propia version sobre la presencia de
las petroleras en la selva. De acuerdo a Franco Viteri:

- enlos afnos 40, con la Shell, hicieron sismica. No se conocia
los efectos.

- en los afios 60, la petrolera vino y alguna gente trabajé en
la petrolera; hubo gente que también fue a estudiar. Los
primeros objetivos fue defender nuestro territorio

- en el afio 89 se da concesion en el bloque 10. Nos damos
cuenta que si no aseguramos el territorio no podemos
defendernos contra las petroleras

- en el afo 96, se da concesion al bloque 23. La compaiiia
se vincula con dirigentes para dividir, se dieron casos de
torturas, se suspendieron las clases —mujeres y hombres
salieron a defender su territorio-.

Cuando me estaba casando, dice Eloisa Gualinga®?,

32 Mujer de 86 afios, una de las personas mayores mas prestigiosa, respetada y escuchadas
de Sarayaku por su posicion de defensa del territorio. Particip6é en la marcha hacia
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ingresoé la compatfiia Shell a hacer la sismica y reventaron la
dinamita. En ese tiempo el rio Bobonaza tenia una cantidad
de especies acuaticas y todo eso mataron y se huyeron.
Habian pozas grandes, botaron dinamita y mataron a las
anacondas y ahora no contamos con las mismas especies de
antes porque desde ahi les ahuyentaron.

Juan Gualinga™, por su parte sostiene:

Cuando tenia 10 afos entr6 la Cia. Shell, lleg6 desde
Canelos y paso por el Bobonaza. Llegaron mineros por el
rio Rutuno y llevaron muestras de tierra. Mi abuelo era
bien astuto, era Shaman y me explicaba: “todo lo que estan
andando dafiara todo; la dinamita dafia a las anacondas y ya
no habra muchos peces. En los rios estan los seres del agua;
cerca del rio, en la selva estan los seres de la selva y ellos
se van” esto explicd mi padre. A raiz de eso aquellos sitios
sufrieron derrumbes, lagos se secaron porque se va la boa y
se mueren los peces, lagartos, etc. Como van cortando los
arboles ya no nos sentimos con una vida profunda, como
un arbol enraizado. En el tiempo que conto el abuelo, nadie
pudo hablar porque no sabian el idioma, pero sabian el dafo
que estan produciendo. Recién hace 40 afios ingres6 alguna
gente al estudio y hablaron el idioma. Siempre los mayores
dijeron que no estaba bien. Inclusive los olores extrafios
alteran. Los rayos cambian, nos sentimos débiles. A nosotros
también nos gusta el dinero pero mas nos gusta nuestro
territorio. El dinero se termina y nosotros nos quedamos sin
tierra, sin fuerza.

53

Quito en 1992. Afios atras decidio salir del Sarayaku Centro porque no le gusta vivir
con mucha gente; ahora vive en Sarayaquillo, a 45 minutos a pie y aun mantiene de
entre dos y tres chacras, asi como elabora ceramica. Entrevista de 4 de diciembre del
2004.

Hombre de 70 afios, miembro de base de Sarayaku. Entrevista de 24 de febrero de
2005. Taller de validacion en Sarayaku.
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Ercilia Machoa*, dice:
Cuando era nifia también vi que ingresoé la Shell y escuchaba
que los mayores decian que con esos explosivos estaban
dafiando la selva. Yo vivia en la cabecera del rio Rutuno.

Para Jorge Malaver®:

En la selva hay lagunas y cada laguna tiene un poder, tiene
un duefio. Los arboles grandes tienen un poder, un suefio que
mantiene la selva. La petrolera que perfora la tierra destruye
la selva y los seres que viven dentro del bosque. En los
grandes pozos hay las boas que son los duefios de los seres
que viven en las lagunas. Nosotros no tratamos de negociar
con los peces y los recursos de la selva. La petrolera viene
a cambiar esas ideas.

Bolivar Dahua’® dice:
En el 81 trabajé con la empresa petrolera en el nororiente.
Al realizar la sismica hace bastante impacto a la selva; ahora
ya no hay lagunas sino grandes pozas de petroleo, las boas,
los peces ya se fueron. El ofrecimiento de aplicar mejores
tecnologias no evita el dafio que hace meter un fierro en la
tierra.

Los relatos muestran que Sarayaku estuvo siempre alerta frente a
la industria petrolera por los riesgo que pone a su sistema de vida,
aunque antes no fuese posible expresarlo hacia fuera de lacomunidad
por las limitaciones del idioma y las distancias culturales con la
sociedad nacional. Para el pueblo kichwa de Sarayaku, es por la
incursion petrolera que desde los afios 40 se han visto abocados

3% Mujer de mas de 70 afios. No conoce su edad. Miembro de base de Sarayaku. Entrevista
de 24 de febrero de 2005. Taller de validacion en Sarayaku.

% Hombre de 50 afios, miembro de base de Sarayaku. Entrevista de 24 de febrero de
2005. Taller de validacion en Sarayaku.

% Hombre de 59 afios, miembro de base de Sarayaku. Entrevista de 24 de febrero de
2005. Taller de validacion en Sarayaku.
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a responder a los avances de la modernidad, a los efectos de la
migracion, a la demanda de dinero, a los conflictos entre familiares
y amigos y a la pérdida de recursos de caza y pesca. Ahora para
Sarayaku la explotacion petrolera es, como dice Franco Viteri:
un problema de gravedad porque es una muerte lenta
cuyo Unico beneficio que ha traido es que aprendimos a
organizarnos, a ser solidarios.

La experiencia del nororiente, dice César Santi
nos demuestra los graves efectos ambientales y sociales.
Ese ejemplo lo tenemos aqui, y este pensamiento viene de
mucho antes. Nuestros abuelos han dicho que esta riqueza
que queda aqui debe permanecer porque sino se seca la
selva, se queda vacia y se van los animales. No hay forma
de sacar el petréleo sin dafiar la selva.

Esto es corroborado por otros entrevistados que sostienen que
los ancianos tenian un concepto de respeto hacia el interior de la
selva; aunque no tenian una explicacion de lo que habia adentro
si entendian que si estallaba una dinamita, eso afectara la selva, se
secard, se iran los espiritus duefios de la selva. En esa época, dice
Franco Viteri:
la tinica forma de defensa era la lanza y si hubiéramos
utilizado, habria muerto mucha gente, nos hubieran
reducido como a los huaorani. Estos conocimientos solo
eran relatados por los shamanes en ceremonias, o a sus hijos
cuando estaban en el monte™’.

57 La sefiora Erika-Irene Daes (1993) en el informe E/CN.4/Sub.2/1993/28 de 28 de julio
de 1993, sostiene que los conocimientos de los pueblos indigenas pueden clasificarse
en conocimientos sagrados, especializados y comunes, estando los conocimientos
sagrados limitados a personas y organizaciones particulares dentro de la comunidad
como hombres o mujeres iniciados, o miembros de sociedades religiosas especiales.
La referencia de Franco Viteri estaria indicando que las interpretaciones sobre los
otros mundos, entre ellos lo que nosotros conocemos como subsuelo, representaba
un conocimiento sagrado manejado por los shamanes de Sarayaku. Sin embargo, por
los cambios ocurridos en la actualidad, de estos conocimientos se habla hoy en dia
inclusive en las chichadas.
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Un entendimiento del tema petrolero en esa dimension es posible
porque el territorio es el espacio en donde todo esta relacionado®®
-en los términos identificados en la segunda parte de este trabajo-.

Marlon Santi reafirma esta idea diciendo:

“para nosotros, el subsuelo y todo el espacio es vida. El
petrdleo es parte de la tierra que es vida. Cuando extraen
petrdleo es como sacar, digamos, toneladas de sangre. Y
qué pasa con la tierra?, es como un humano, cuando sacan
sangre a un humano empieza a decaerse y no hay tecnologia
para reponerlo. ;Qué va a reemplazar ese espacio vacio que
queda?. Acaso la empresa va a dejar otro mineral u otra
cosa que reemplace el crudo, no!, ya le desangraron. Para
nosotros es sagrado”.

Para José Gualinga
el petrdleo no debe ser extraido porque quedamos sin nada,
sin fuerza, sin defensa porque se van nuestros ancestros, la
vida se vuelve fragil.

Como se sostenia en lineas anteriores, la adaptacion de una cultura
a nuevas situaciones procura ademds la no contradictoriedad. En
tal sentido, la posicion de resistencia a la explotacion petrolera que
sostiene Sarayaku en la actualidad es coherente con las nociones
de desarrollo que mantiene la comunidad. La confrontacién a las
incursiones petroleras sigue la necesidad de sostenimiento de una
relacion de armonia® social y con la naturaleza, la buena convivencia
con los familiares, la buena alimentacion.

% Todos los mundos estan interrelacionados. El ser humano esta en relacion con todos
los mundos.

% Es comin entre los habitantes de pueblos indigenas definir sus relaciones internas
como armonicas y equilibradas y hacer creer a las afuerefios de tal situacion, aunque
adentrandose a su vida cotidiana se verifiquen frecuentes episodios de discordia y
disputas. Para Nader (1998, citado por Chavez y Garcia, 2004), el discurso de la armonia
sostenido por algunos pueblos indigenas se ubica mas en el dominio del pensamiento
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David Malaver dice:
El sumak kausay es vivir bien, vivir en armonia. La vida de
los runas es vivir todos juntos en libertad, en igualdad; todos
velamos por la igualdad, que nadie sea més que nadie. Es
también tener salud, alimentacion, unidad.

Es importante destacar el papel de los mayores que conservaron en
la memoria las tradiciones de sus antepasados, la aceptacion de su
palabra por parte de las nuevas generaciones asi como la fuerza con
que marcan la vida actual. Franco Viteri sostiene que:
en la lucha de Sarayaku ocurre una complementariedad
entre hombres y mujeres que estd asentada en el liderazgo
de mujeres mayores. En la resistencia del 2003 eran 6 las
mujeres mayores que orientaron las acciones, decian lo
que se debia hacer y siempre se les consultaba. Ellas nos
decian que el concepto de desarrollo de la petrolera es solo
la rentabilidad del dinero, nuestro objetivo no es el dinero
sino el bienestar.

César Santi, por su parte, pone énfasis en la diferencia, diciendo:
nosotros tenemos una vision distinta. No puedo hablar de
un desarrollo sino de un cambio. Hay muchas alternativas
para conseguir dinero. No hay forma de sacar el petroleo sin
danar la selva.

El cambio es admitido y previsto, pudiendo ser perfectamente
asumido siocurre en la dindmicarelacion con los distintos elementos
materiales y espirituales constituyentes de la vida, lo que, por cierto,
no incluye a la actividad petrolera.

ideoldgico que en el de las circunstancias reales. Representa una forma de distinguirse
de los “otros”, los afuerefios definidos como violentos, y también un mecanismos para
tener a distancia al Estado que, si no vivieran vidas pacificas y armonicas, interferiria
en sus asuntos. Para Nader, la ideologia armoénica ha sido una parte importante de
la transformacion social a través del derecho en la colonizacion occidental de tipo
politico y religioso, asi como una clave de los movimientos contrahegemonicos de
autonomia, por lo que hay que tener en cuenta que los discursos de la armonia pueden
ser utilizados como discurso de dominacion, asi como discurso de resistencia.
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Preguntado Marlon Santi si fuese admisible la actividad petrolera si

su propia gente fuera quien condujera y participara en la explotacion

petrolera, minera, o cualquier otra actividad extractiva, responde:
No, hasta el ultimo diria que no. No sé en esta etapa hasta
que punto estaremos. Cada etapa tiene su pensamiento. No
sé si de esta etapa a otra estos nifios tengan otro pensamiento,
pero ellos sabran porqué hemos defendido el territorio y
si se agarran a la historia como nosotros lo hemos hecho,
pues, no lo hardn, porque también la historia que han hecho
nuestros padres es un deber. Por ellos estamos aqui, ellos
nos dejaron este espacio, pero si la otra generacion piensa
distinto, piensa que pueden cambiar, lo haran a su modo.

La nociéon de desarrollo de Sarayaku es sin duda distinta a la
vigente en el mundo occidental que estd intimamente ligada a la
nocion de voluntad individual y autonomia personal, operable
dentro de un modo de produccidon mercantil. Como sostiene Caldas
(2004:50,51)
Elmodo de produccion capitalista exige, para su constitucion
y como garantia de su conservacion, que los intercambios
comerciales y la venta de la fuerza de trabajo sean realizados
de forma individual y aislada... De conformidad con Miaille,
“no es ‘natural’ que los hombres sean sujetos de derecho.
Esto es el efecto de una estructura social determinada: la
sociedad capitalista. Pero, entonces, ;jpor qué eso resulta
necesario en esta sociedad? Precisamente para permitir la
realizacion de los intercambios mercantiles generalizados...
por lo que el sujeto de derecho moderno es el sujeto de la
propiedad moderna.

Es, entonces, un modelo basado sobre el valor que se asigna
a la libertad individual y a la personalidad auténoma, en el que
siempre estd incluida la propiedad; de ahi que una interpretacion
acomodaticia de los derechos colectivos de pueblos indigenas a
los modelos y patrones de “bienes” del sistema occidental de corte
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individualista, consistiria en entender a los pueblos y comunidades
indigenas como propietarios comunitarios.

Esta perspectiva colisiona con el modo de vida de Sarayaku para
quienes el individuo es una parte de un todo que es la comunidad,
el lugar, el territorio, sus elementos y los demds mundos que estan
relacionados. Hay una continuidad en la relacion pueblo-naturaleza
que excluye la posibilidad de que opere una dignidad superior de lo
humano por encima de otras dignidades de la naturaleza®.

Los valores de bienestar, armonia y reciprocidad operan tanto en
la convivencia social como en todos los o6rdenes y acciones de la
vida: la economia y el desarrollo, por ejemplo. De ahi que la nocién
de sujeto colectivo no debe entenderse como una simple sumatoria
de sujetos individuales, sino como colectivos con su propio modo
de ser y de actuar en el mundo, a partir de sus valores, creencias,
actitudes y conocimientos, que de ser cancelados, ponen a la cultura
en riesgo de una desestabilizacion y de su eventual extincion.

Los requerimientos de dinero, las necesidades modernas de
acceso a la educacion, a la comunicacion o a ciertas mercancias
(equipos radiofonicos o de sonido, vestido, etc.) son reales, latentes
y concretos; sin embargo, en el interior adquieren significados
propios; son incorporados por los pueblos indigenas. Asi, también
son incorporados los derechos colectivos otorgados por la cultura
hegemonica de corte individualista.

Esto significa que si ciertas ofertas del mundo occidental encajan
en su mundo, otras definitivamente no lo hacen por no guardar
coherencia con su sistema de vida o por poner en riesgo su
superviviencia; este es el caso de la actividad petrolera, aunque
podemos ver también que valores como el individualismo, el
mercantilismo y otros, tampoco han podido penetrar en la vida de
la comunidad.

0 Sanchez, 2004, 125.
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Los mundos y el sistema de vida: la reinvencion cultural

Sarayaku plantea una manera muy particular y ejemplificadora de
ver y adaptarse al mundo moderno sin perder su propia identidad.
Asumen que el idioma de la sociedad mayoritaria, el sistema
de educaciéon y algunos programas de manejo del entorno son
utiles, utilizables y pueden ser compatibilizados con sus sistemas
de conocimiento y el manejo que hacen de su entorno. “Si no
hubié¢semos aprendido a hablar espanol -dice Franco Viteri-, no
hubiéramos podido luchar por nuestros derechos”.

Esto por cierto, no es comun en todos los pueblos indigenas del
Ecuador que mantienen distintos niveles de adaptacion y respuestas,
las que no siempre resultan tan efectivas. En Sarayaku, sin embargo,
hay la sensacion de que la gente ha asumido la conduccion de su
destino, como se vera mas adelante.

Los programas y proyectos que promueve actualmente Sarayaku
son asumidos luego de largas y discutidas asambleas y reuniones;
son también abordados en las chichadas, mingas o visitas familiares.
Franco Viteri recuerda que:
cuando el MIDUVI propuso hacer casas con techos de
zinc, luego de analizar ventajas y desventajas se optd por
seguir construyendo casas tradicionales, se dio un debate.
A nosotros también nos gusta tener comodidad; las casas de
hormigdn son més comodas porque entran menos comején,
pero nosotros decidimos hacer casas tradicionales.

El debate, seglin Patricia Gualinga
fue mas que nada una discusién con los delegados del
MIDUVI que quisieron imponer su modelo de casa. Fue una
discusion fuerte en donde la pelea hacia ver que las casas
tradicionales son mas adecuadas al medio que las casas de
zinc” (entrevista de 18 de enero del 2004).
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Hace 3 afios se dio un debate sobre las fiestas. Se discutiéo como las
fiestas ponian en peligro de extincion a algunos animales porque los
cazadores, en su afan de demostrar astucia y valentia, cazaban todo
lo que encontraban a su paso, y porque la gente bebia en exceso y
provocaba peleas que muchas veces traian graves consecuencias. El
debate se dio entre ancianos y jovenes. La posicion de los ancianos
hablaba de la significacion de las fiestas, mientras los jovenes veian
los peligros de extincién de algunos animales. Luego de largos
debates, la comunidad resolvid que la fiesta de Sarayaku se realice
cada dos afos para evitar impactos en los animales.

Es importante ver como los valores tradicionales y los incorporados
se conjugan y sirven para conducir el didlogo interno y encontrar
respuestas a los problemas y conflictos actuales de la comunidad.

En esta misma linea, vienen discutiendo desde hace un ano atras
un programa que se ha denominado “linea verde” o “frontera de
vida” que consiste en sembrar arboles de flores muy llamativas y
coloridas, plantas medicinales, frutales, y otras, alrededor de su
territorio, cada 6km, estableciendo una linea de frontera. Esta linea
de frontera no estableceria limites entre comunidades, mas bien
operaria con relacion a la sociedad nacional y al avance de proyectos
extractivos. Para Jos¢ Gualinga que es uno de los responsables de
este proyecto:
en una parte de la frontera estarian las petroleras y en la otra
estaria la selva; es un simbolo, un hito que puede extenderse
a otros territorios como el de los zaparas, achuar, huaorani en
300 a 500 km. Es un proyecto para 10 afios; es una propuesta
de resistencia sin violencia, una propuesta de paz.

Elplan de educacion “Plan TAYAK” propone el rescate de la filosofia
ancestral y contempla impulsar varios espacios de educacion como
la escuela Tayak huasi, la universidad y escuela shamanica Sasi
huasi, y el conocimiento de plantas medicinales Sacharruya,
que va mas alla de sembrar plantas medicinales, ornamentales o
alimenticias.
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Seglin Bertha Gualinga,

el proyecto educativo busca mejorar la calidad de la
educaciéon ya que los gobiernos nos han abandonado;
desde hace 5 afios no ha visitado un supervisor. Se tiene
previsto elaborar un curriculo propio que esté acorde a las
necesidades de la gente partiendo de una identificacion de lo
que la gente quiere aprender. Queremos desarrollar métodos
de ensefanza a partir de las necesidades de los nifos.

La propuesta educativa podria ser catalogada como una muestra
sobresaliente de interculturalidad cuando en los primeros ejercicios
de identificacion de los intereses de los estudiantes se anota que
tienen que ver con el conocimiento sobre plantas, animales, aviones,
satélites. Berta Gualinga dice,
A los nifios les llama mucho la atencion la vida del exterior;
mirando volar a los pajaros, les sorprende la capacidad de
volar. Es necesario integrar las dos cosas para que puedan
desenvolverse en los dos mundos. La educacion ha permitido
entrar al otro mundo para conocerlo y tener informacion.

A estos planes se suma la voluntad consciente que tienen de
estimular una mayor participacion de la mujer en espacios de toma
de decisiones. Su reto lo plantean en términos de crear teorias
propias para superar las teorias dominantes que han estado vigentes
desde la colonia.

Para el pueblo kichwa de Sarayaku el otro mundo no es un mundo
extrafio®, es un mundo diferente, un mundo con el que se puede
tener relaciones pero que debe ser mantenido a distancia, un mundo
que no es para Vivir.

¢l Esta nocion difiere de otros pueblos indigenas ecuatorianos, como los Huaorani antes
del contacto civilizatorio y para los pueblos no contactados de la actualidad, para
quienes el mundo de afuera es un mundo extrafio, no humano; un mundo de cohuiri
(canibal/extrafio/peligroso).
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La vida en tranquilidad, la seguridad y la autonomia que brinda

la comunidad son valores que no ofrece el otro mundo, como lo

expresa Hilda Santi:
Vivi en la ciudad no porque queria vivir sino porque queria
investigar, aprender. Conoci que un solo patrén tenia 32
haciendas, por eso nadie puede decir que el indio es ambicioso
porque ningun indio tiene 32 haciendas. No puedo vivir con
tranquilidad en la ciudad, hay inseguridad para los nifios, el
olor de la ciudad no se puede aguantar, para mi no es vida.
Sarayaku es un paraiso de vida donde tengo seguridad; en la
ciudad necesito tener dinero, un horario de trabajo.

La autonomia, entonces, no significa negacion o ausencia de
relaciones, sino un modo distinto de relacionarse.

Los suefios y planes de vida de Sarayaku demuestran que, como
pueblo indigena, son una sociedad contemporanea, no sélo porque
se sitlia en el espacio nacional, sino porque comparte caracteristicas,
dificultades y retos de nuestro tiempo de manera desigual pero
ineludible.

El caracter contemporaneo de las sociedades indias, de acuerdo
a Sanchez (Cfr. 2004:145) estd atravesado por planes distintos
y sobrepuestos. En algunos, se afronta la adecuacion al entorno
nacional, que supone no solo esfuerzos adaptativos especiales
para las instituciones y los individuos, sino numerosos conflictos y
disyuntivas. Este seria el caso de Sarayaku.

Pero si a nosotros no nos molesta el petroleo, ;porqué quieren
sacar el petroleo del suelo? : regulaciones y prohibiciones

Como se ha sostenido a lo largo de este trabajo, para el pueblo
kichwa de Sarayaku nada es accidental o fortuito; todo tiene
interrelacion, por tanto, cualquier accion tiene una consecuencia
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y un responsable. Hay sefiales que indican la existencia de una
desarmonia: la incursion territorial, la destruccion de sitios
sagrados, el incremento de conflictos internos, las provocaciones
de guerra shamanica, el impedimento de circulacion terrestre y
fluvial, la postergacion de la fiesta de Sarayaku. Estas son sefiales
de una desarmonia provocada por la industria petrolera. Algunas
de las consecuencias mas significativas de estas desarmonias son:
el abandono de los duefios del bosque o de los rios (Amazanga o
la boa, de acuerdo al caso), y el distanciamiento, los enojos y los
enfrentamientos entre familiares y amigos. Frente a estas sefiales
Sarayaku da sus propias respuestas en sus acciones cotidianas, en
el plan de vida, en acciones politicas y legales sostenidas en el
contexto nacional e internacional, entre otras.

La respuesta se da porque, como lo evidencia Sanchez (2004:137),
todo acontecimiento extraordinario que puede ser una calamidad,
un desastre, una maravilla, algo insélito que no necesariamente
puede ser explicado, aun si es algo maravilloso -como una
superproduccion- sugiere la idea de peligro, con consecuencias
negativas que es necesario equilibrar.

Sus respuestas operan en un marco de reconocimiento social a
pautas de comportamiento, restricciones y prohibiciones®? que se
fundamentan en estructuras, principios y valores distintos a los
occidentales, como ya lo hemos mencionado en otros acapites. A su
entender, las alteraciones o desarmonia observables en el bosque,
los rios y el comportamiento de las personas son indicios de que se
estd molestando a la naturaleza.

2 Segun Sanchez (2004:134) algunas clasificaciones separan universos: aquello
que esta relacionalmente prohibido, de lo que no lo esta. Establecen mas que
elementos diferenciadores, segin determinadas realidades, la coaccion o
modificacion mental frente a las “excepciones” que tienen virtudes para limitar.
Restringen a sus miembros para establecer relaciones con lugares, personas
o cosas, dandose lineas de pensamiento que permiten el reconocimiento de
la prohibicién en términos relacionales, que de no ser respetadas implican
sanciones.
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El paso de la sismica por lugares sagrados —que son lugares de
acceso permitido solo para ciertas personas como shamanes o
personas que buscan el conocimiento de la naturaleza, el didlogo
con sus ancestros o su tranquilidad interior, y que acceden solo con
la autorizacion o compafiia de shamanes que para Sarayaku son los
duenos de estos lugares- significa que se ha producido una grave
trasgresion a una prohibicion. Una trasgresion grave exige una
respuesta significativa.

A un lugar sagrado le puede destruir el hombre mismo, dice César

Santi,
por ejemplo si se pierde esta nociéon que tenemos, si hay
mucha caceria, si hay invasion de la gente, si se abre espacios,
si entran las petroleras, cualquier proyecto puede afectar,
también los helicopteros, los truenos. Cuando se destruye
nos quedamos sin nada, sin fuerza, porque los antepasados
estan ahi y nos dan fuerza, el Amazanga se va, nos quedamos
sin fuerza. Si se destruye la selva, se vuelve estéril, puede
estar ahi pero ya no tiene espiritu. No hay manera de arreglar
cuando se destruye; haciendo ceremonias se puede dialogar
con los espiritus pero ya no podran regresar porque la selva
sera estéril.
La compaiia hace dos meses paso6 por aca con lalinea sismica
y ahora ya no hay ni pajaros, se fue el duefio, el Amazanga,
porque cuando el duefio se va todos los animales se van.
La linea sismica pas6 por la montafia Wichu kachi que es
el saladero de las loras, ahora ya no hay animales. Como se
evitd que siguieran viniendo los helicopteros, si dejamos un
buen tiempo tranquilo tal vez vuelvan los animales.

Siuna trasgresion como la senalada fuese cometida por un runa, los
espiritus duefios del bosque pudieran evitarlo provocando fuertes
truenos, rayos, lluvias para impedir su acceso. Un kichwa no se
arriesgard a incursionar en un lugar sagrado.
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La incursion de la petrolera, mientras tanto, es una agresion de otro
tipo. Es una agresion que no hace distinciones ni reconoce valores:
no reconoce la existencia de Amazanga; entra con helicopteros,
magquinarias, explosivos y cuadrillas a lugares sagrados, destruyen
la selva. Una trasgresion de este tipo provoca un agravio colectivo,
la respuesta por tanto, es colectiva.

Una inaccién frente a una trasgresion de esta dimension seria
igualmente perjudicial porque se considera que el dafio a la selva
representa un dafio a uno mismo, lo que trae como consecuencia
efectos negativos para la persona y la comunidad®. Esto estaria
indicado que existe una obligacion social y cosmogonica de actuar
frente a la agresion a su territorio y a la naturaleza, que representa
la petrolera CGC.

Desde sus nociones de lo permitido y lo prohibido; de las
obligaciones sociales que surgen de las trasgresiones ocasionadas
por la compaiiia; de sus regulaciones internas, el Pueblo de Sarayaku
toma distancias del Estado ecuatoriano, al constatar su alineacion
con la empresa petrolera.

El pueblo kichwa de Sarayaku, percibe que no se puede contar con
el gobierno porque
juega el papel de reprimirnos de varias formas: cortar la libre
expresion, criminalizar nuestra protesta, desinformar a la
opiniodn publica; los didlogos se han transformado en insultos
y decirnos como tenemos que vivir (José Gualinga).
El gobierno ha abierto la frontera petrolera con mentiras y ha
militarizado esta zona. No hemos dejado y hemos acudido
a las instancias nacionales. El gobierno no ha respetado
las leyes nacionales, por eso hemos acudido a instancias
internacionales (César Santi).

¢ Segun Sanchez (2004:132) la capacidad de creer que un ser superior, una cosa, una
persona, o las diferentes realidades de la naturaleza pueden causar dafio, es ampliamente
difundida en las sociedades indigenas.
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Para Marlon Santi,
el gobierno no ha hecho nada sino amenazarnos, perseguir
a los lideres, desprestigiarnos; mentir diciendo que los
pintados de cara no le dejamos administrar el pais. Decir
que es un grupo de tres, cuatro familias indigenas que se
oponen a la actividad petrolera.

Las criticas al gobierno, sin embargo, van mas alld y tiene que
ver con la distancia con que mira el conflicto de Sarayaku con la
petrolera, el desconocimiento sobre el Pueblo de Sarayaku y la
coyunturalidad de sus acciones. Sabino Gualinga dice,
El gobierno no tiene una capacidad de entendimiento
avanzado para entender a los pueblos que vivimos aqui.
Todo jefe, kuraka, duefio, debe proteger a su gente, igual el
gobierno. Abusando de su poder no respeta este pedacito de
selva que nos queda.

Marcia Gualinga, por su parte cree que

el gobierno no da beneficios a la comunidad; saca la
produccion del petroleo, vende y no llega acé. Si el Estado
dijera que va a hacer cumplir, es facil decir, pero no va a
suceder porque se cambia de gobierno y nadie sigue una
politica. No consulta con las comunidades. El gobierno
firma porque dice que es duefio pero luego se va. Pero si a
nosotros no nos molesta el petréleo, dice, ;porqué quieren
sacar el petroleo del suelo?.

El pueblo kichwa de Sarayaku, al catalogar al mundo exterior
como “diferente”, concibe su relacion con el Estado-nacién como
un intercambio de saberes y practicas, mediados por relaciones
asimétricas de poder que a menudo les ha llevado a levantar
espacios de resistencia. Las distancias y dicotomias con el gobierno
ecuatoriano fruto del conflicto con la CGC marcan, de igual manera,
sus respuestas colectivas.



Las dimensiones normativas del sistema de vida 91

La autoridad y el mandato

Para los miembros de Sarayaku sus autoridades cumplen
obligaciones comunitarias, mandatos comunitarios, lo que significa
que no ejercen la autoridad suprema, en los términos concebidos
por la teoria liberal. La autoridad representa responsabilidad y
capacidad de liderazgo. Seglin Franco Viteri,
es un don de mando, manifiesta tu responsabilidad y te dice
qué tipos de problemas puedes solucionar.

El mando representa un encargo que hace la comunidad a una
persona que ha demostrado tener ciertas cualidades de liderazgo,
preparacion, afianzamiento con los principios de la comunidad y
destrezas de interlocucion. Bertha Gualinga dice:
todos tenemos importancia, pero la conduccion de la
comunidad se ha encargado al TAYJASARUTA. El
presidente lleva la voz de la comunidad, de la asamblea, de
los varayuks, de las personas mayores.

El encargo no es explicito, detallado, ni escrito, pero tiene que ver
con el resguardo general a su forma de vida, el control interno, la
representacion externay el liderazgo de sus luchas. En la designacion
actuan el linaje y el prestigio familiar e individual, el estado civil®,
y el juego de poderes interétnicos, que son interfamiliares®, los que
vienen ajustdndose y reajustindose en espacios como las fiestas o
las demostraciones de habilidad masculina, principalmente.

¢ El liderazgo entre los pueblos amazonicos se construye tradicionalmente en base a

la edad, el sexo y el linaje de la persona. El prestigio, la ejemplaridad, la valentia, el
interés por la vida en comiin demostrados a lo largo de su vida, legitiman este tipo de
liderazgo. Los parientes prestigiosos, padres, compadres, ex dirigentes comunitarios,
también forman parte de este rango de autoridad. (Chavez y Garcia, 2004)

Hay que tomar en cuenta que en los pueblos o nacionalidades de la amazonia, aunque
se organizan en centros o comunidades, es la organizacion familiar ampliada la que
rige la dinamica organizativa y de poderes que operan a través de la posesion de un
territorio; el liderazgo es representado por uno de los miembros de la familia mas
prestigiosa quien por lo general cuenta también con un shaman. (Chavez, 2004)

65
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En la actualidad, sin embargo, a estos requisitos tradicionales se han
sumado otros como tener una educacion formal, hablar castellano,
saber interlocutar con actores externos, entre otros, que tienen
como objetivo fortalecer la representacion externa y manejar los
conflictos actuales.

Hilda Santi dice:

Para ser elegido debe tener conocimiento politico, econdmico,
cultural, social. Conocimiento del castellano. Tiene que ser
casado y sostener el matrimonio. Tiene que ser honesto,
responsable. El joven debe ser preparado, avanzado en su
estudio y debe mantener la cosmovision propia. Debe haber
aprendido a hacer cana, shirgra, chacra, caza, pesca. Después
de elegir a todas las dignidades, los ancianos les dan consejos

Un dirigente, como se ve, debe ser una persona capaz de actuar
e interactuar en los dos mundos, llevando el mandato de la
comunidad.

Un representante asi elegido tiene un ambito determinado de
autoridad y de toma de decisiones, las mismas que no pueden ser
adoptadas en una forma impositiva o autoritaria. El varayuk® no
puede tomar decisiones que involucren a la comunidad y para hacer
gestiones con el municipio pide aval del TAYJASARUTA. Participa
en el proceso de resolucion de conflictos o problemas y su poder
se limita a la circunscripcion de la comunidad: convoca, planifica y
organiza actividades comunitarias que deben ser ejecutadas durante
el afio para bien de la comunidad.

¢ La designacion de varayuc es compleja y sacrificada para la persona elegida ya que
tiene a su cargo la representacion de su comunidad, la organizacion de mingas a lo largo
de ano, el control interno, el tratamiento de conflictos, y otras de igual responsabilidad.
Los compromisos son tan fuertes que no puede atender sus obligaciones personales y
familiares cotidianas; es por ello que la designacion de varayuc tiene como requisito
que la persona sea casada y su funcion no va mas alla de un afio.
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El presidente del TAYJASARUTA, mientras tanto, segin José
Gualinga,
es delegado para cumplir todas las funciones, aplicar las
resoluciones de la asamblea como coordinador general.
No se impone porque cada kuraka tiene su autoridad y su
gente.

Ser dirigente acrecienta el prestigio de las personas y su grupo
familiar, lo que no se traduce en beneficios econdmicos, politicos o
de cualquier otra indole; los privilegios son mas bien de tipo social
y moral.

Marlon Santi dice como presidente del TAYJASARUTA,

Una autoridad es del pueblo, gobierna al pueblo, obedecemos
y encaminamos lo que el pueblo decide. Yo no espero que la
gente me reciba con categoria, no, yo soy parte del pueblo,
soy parte de esta minga, soy parte de esta asamblea; eso es
una autoridad. Yo no puedo imponerme aqui pero si puedo
imponerme en otras instancias porque llevo la voz del
pueblo; el pueblo es la maxima voz y sobre ¢l no va ninguna
autoridad, ni yo como presidente. Las ventajas personales
que he tenido como presidente es que me consideren como
parte de ellos, que me cooperen y yo también les coopero;
todo es reciproco aqui.

El papel asignado a sus autoridades estd centrado en fortalecer
la unidad comunitaria, representar los intereses generales de la
comunidad, tanto interna como externamente, y garantizar el control
social interno. En este sentido, las autoridades propias cumplen
responsabilidades administrativas, gubernativas y jurisdiccionales
(Chavez y Garcia, 2004).

Por las relaciones horizontales y las pocas relaciones
multidireccionales (de contrato, de agravio, etc.) que caracterizan
su vida, una autoridad no representa el supremo a quien se le
entrega el ejercicio de la soberania comunitaria sino mas bien, el
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delegado —encargado, elegido tal vez-, para trabajar a favor de la
comunidad. El reconocimiento o designacion como autoridad es
una oportunidad que le ofrece la comunidad a uno de sus miembros,
previa demostracion de méritos, de responsabilidad, compromiso y
liderazgo.

La representacion comunitaria se basa en el mandato general de la
comunidad, asi como en aquellos mandatos que la comunidad emite
en asambleas. Esta particular forma de ejercer la representacion
comunitaria es un estilo gubernativo que para Santos (1997, citado
en Chavez y Garcia, 2004), significa que las autoridades indigenas
son elegidas para que manden obedeciendo el mandato comunitario,
distinto al ejercicio de autoridad del Estado nacional en donde los
elegidos mandan segun su propio mandato.

Lo que representa hoy un mandato fundamental para Sarayaku
es la defensa territorial e identitaria; por lo que toda gestion
de sus autoridades, tanto a nivel interno como hacia el exterior,
estd orientada a cumplir tal fin. El ejercicio de la autoridad y el
cumplimiento del mandato estd encaminado, adicionalmente, al
manejo y resolucion del conjunto de conflictos internos.

Hay actitudes o actos que causan dafio, provocan perjuicios,
alteran la armonia comunitaria, y que son corregibles o posibles
de resolver. No obstante, hay actos, actitudes y comportamientos
que son inadmisibles para el pueblo kichwa de Sarayaku porque
vulneran o ponen en riesgo aspectos fundamentales de su vida. Lo
inadmisible refleja los limites de lo aceptable para una persona o un
grupo de personas en tanto forman parte de una cultura con valores
particulares; permite identificar las expectativas de arreglo o reajuste
y ofrece indicios para identificar los aspectos culturales que mas se
ven afectados, mermados o impactados por acciones o actos que
ocurren dentro o fuera de la comunidad. Nos planteamos, entonces,
indagar acerca de aquellas cosas que podrian ser inaceptables e
intolerables para los kichwas de Sarayaku y que estén relacionadas
con la presencia de la petrolera.
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Al respecto, la mentira, la amenaza de muerte, las enemistades
con familiares y con otras comunidades, la division interna, la
incertidumbre, la violacion de lugares sagrados y la falta de respeto
a sus valores y cosmovision son identificados recurrentemente, por
los distintos entrevistados, como aquellos aspectos en que se sienten
mas afectados en la relacion con la petrolera y con el gobierno.

José Gualinga dice ser amenazado en varios lugares, en Pacayacu,
en Canelos, en Molino. Los que me amenazan, dice, no son
paramilitares, ni gansters, son la gente indigena mismo, hecho
ocasionado por la petrolera y por el Estado.

A Franco Viteri le preocupa
el estrés psicologico que han tenido por el problema
petrolero, lo que ha sido un trauma que tiene el pueblo de
Sarayaku por la presencia de la compaiiia y la posicion del
gobierno.

Para César Santi es

la division, las peleas y las dificultades entre comunidades
lo que no se puede tolerar. No se puede transitar libremente
por el Bobonaza. La compaiiia nos ha causado mucho dolor.
Muchos jovenes y nifios han quedado con ese problema y no
viven tranquilos. Quieren militarizar a Sarayaku sin razon
porque no tenemos problemas con nadie, solo queremos que
nos respeten.

A Hilda Santi, lo que mas le ha molestado es

la division entre las familias. Con un compatfiero con el que
trabajamos y pasamos muchas cosas, nos enemistamos por
la petrolera. El rompimiento de esa amistad me ha dolido;
los impactos que ha dejado, el tiempo que nos quita, las
personas que se han muerto. Como madre dejo a mis hijos
para ir a hablar con el gobierno, y todo eso causado por la
compaiiia.
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A Marcia Gualinga le molesta

la falta de tranquilidad. Nos afecta psicolégicamente,
fisicamente, existe zozobra. Estamos con permanente
amenaza de militarizacion, no tenemos tranquilidad,
todos estamos s6lo en esa idea. Hay un conflicto entre
comunidades indigenas, con Canelos, que tiene cerradas
las vias. Si no entras con ticket de la compafiia no puedes
pasar. Antes entre las comunidades éramos como hermanos
pero la compaifiia dejo destruyendo. Es intolerable que los
dirigentes estén con boletas de captura por no aceptar a las
petroleras.

Para Marlon Santi
los petroleros y el gobierno estan ciegos, no ven lo importante
que es proteger la selva.

Para el Shaman Sabino Gualinga,

es intolerable el exterminio de la vida. Con la destruccion
de la selva se borra el alma, dejamos de ser indigenas de la
selva. Provoca epidemias desconocidas que estan dentro del
suelo. No se ven aun todos los efectos de sacar el petréleo.
Enel 35 con la Shell ya se causo impactos y recién se estaban
recuperando. No queremos que sea el fin total. jPresionan
tanto para explotar el petroleo!.

Para los kichwas de Sarayaku las consecuencias de la actividad
petrolera son muy graves porque merman sus capacidades morales,
espirituales y atentan contra la base material de su existencia. La
destruccion de la base material es una forma de etnocidio que
impide su reproduccion social y cultural.

En este conflicto, los kichwas de Sarayaku no ha encontrado
en el gobierno el apoyo que podria esperar. La relacion que se
ha construido con el gobierno alrededor de este conflicto es de
distancia y prevencion por la parcialidad con la que actiia a favor
de la compaiiia; no ven acciones de respaldo ni de justicia, no ven



Las dimensiones normativas del sistema de vida 97

espacios de didlogo ni de respeto cultural, ni voluntad politica para
garantizar sus derechos como pueblo, lo que les lleva a sospechar
de toda decision gubernamental relacionada con este tema.

Esta posicion se fundamenta en la lista de arbitrariedades sucedidas,
a las que el gobierno no ha dado respuestas o ha optado abiertamente
por favorecer a la compafiia: el impedimento de circulacién por
el Bobonaza, la presencia del ejército y la policia apoyando o
resguardando las incursiones de la petrolera, el incumplimiento
de la obligacion de consulta y de participacion en la toma de
decisiones que les involucra, el sostenimiento de un didlogo poco
transparente que solo tiene la intencién de volcar la voluntad del
pueblo de Sarayaku a favor de los planes petroleros, la difusion
de informacion maliciosa, parcializada y falaz sosteniendo que la
resistencia es solo asunto de dos o tres familias, son entre otros, los
hechos que les lleva a tomar distancias con el gobierno, y buscar
protecciones externas para su pueblo.

Respecto a este tema, Franco Viteri espera del gobierno:

Que nos dejen libres. Nos consideramos sociedades de
selva y queremos vivir asi. Si el gobierno quiere hacer algo
que sea bueno debe cumplir con las medidas de la CIDH,
castigar a los culpables, planificar el desarrollo convocando
a diferentes sectores, hacer mapas consensuados con los
diferentes pueblos y comunidades, terminar el contrato
con la CGC, indemnizar para que €sos recursos sirvan
para invertir en cosas que quedaron afectadas: educacion,
servicio social, salud, proteccion de la selva, reconocer la
autonomia del pueblo.

Para César Santi, el gobierno
debe respetar, dialogar, planificar. Dejar de engafiar diciendo
que son solo dos familias las que se oponen a la petrolera.
Esperamos que nos entienda, respete los derechos de la
constitucion y anule el contrato con la CGC y con empresas
mineras.
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Por su parte, Marlon Santi, espera

que nos deje tranquilos con nuestro formato de vida, con
garantias de subsistencia de que en los proximos afios
sigamos viviendo como pueblo indigena. Tenemos muchas
amenazas, el Estado tendria que garantizar la existencia
de los pueblos indigenas. Si el Estado decreta al territorio
Sarayaku como zona de biodiversidad y cultura eso se hara
respetar en las distintas instancias.

Efectos de la actividad petrolera, segun el Pueblo de Sarayaku

Laincursion de la compaifiia ha provocado graves impactos a valores
familiares y comunitarios cuidadosamente guardados por los
habitantes de Sarayaku que viven en una fragil armonia social y con
su entorno. A partir de la terminacion de las guerras entre pueblos,
los riesgos que conllevan algunos conflictos internos como muertes,
enemistades, disputas personales y familiares, son cuidadosamente
tratados y para evitarlo toman muchas prevenciones. La convivencia
pacifica y amistosa entre familias es fundamental no solo para la
armonia social sino porque garantiza su supervivencia material
como pueblo en medio de la amplia selva. Garantiza la circulacion
y el uso del territorio asi como permite el intercambio de productos
entre zonas ecologicas (recinas, plantas, animales, etc.).

La petrolera ha estimulado y provocado la division entre
comunidades y entre familias, lo que tiene como efecto directo la
imposibilidad de circulacion en el rio Bobonaza —ruta natural de
circulacion-, con todas sus consecuencias materiales y simbolicas.

Se han enemistado entre familiares y amigos que viven en las
distintas comunidades, lo que les impide el acceso a ciertos lugares
asi como el abastecimiento de ciertos productos importantes para
su reproduccion material y cultural.
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Otro impacto de gravedad es la incursion y destruccion de lugares
sagrados que, como hemos visto en el estudio, estdn ampliamente
protegidos mediante severasy variadas prohibiciones y restricciones.
El impacto cultural de estos hechos es fundamental porque para
Sarayaku los lugares sagrados garantizan la fuerza espiritual de la
comunidad, resguardada porlos yachak. Sonadicionalmente, lugares
de sostenimiento y reproduccion de especies animales silvestres,
por lo que su destruccion acarrea también fuertes impactos a su
biodiversidad.

La destruccion causada hasta el momento, sin embargo, no ha sido
devastadora por lo que algunas areas podrian ser restauradas. Un
medio de restauracion que ya estd en marcha es eximirse de acceder
al espacio violentado —en este caso la montafia Wichu kachi que es
un lugar sagrado, saladero de loras, por donde paso la linea sismica
y fueron helicopteros fruto de lo cual huyeron los animales- para
dejar que se recupere y vuelvan los espiritus duefios del lugar
sagrado.

Esto, sin embargo, no es posible hacerlo con el arbol de Lispungo

—arbol sagrado del Shaman Vargas- que fue derribado por la

compafiia. Segun el relato de Marlon Santi,
la CGC derribo el arbol sagrado de Lispungo. Volveria a
crecer solo después de muchos afos, hablemos de 100
afios. El arbol que tumbd la empresa tenia como 300 afos.
Tumbaron no solo el arbol sino su esencia. El arbol tiene vida,
un arbol medicinal es atin mas sagrado porque ahi esta la
medicina, ahi estd el espacio de tiempo que ha permanecido.
Por eso el shaman decia, “jcon esto que he curado a tantas
personas, ahora en cinco minutos me botan!”. César Vargas
se sentia bien decaido, le puede producir una psicosis
emocional porque le quitan parte de su vida, parte de su
sabiduria, parte de su suefo, porque un arbol también hace
sofiar. Un shaman es duefio de su lugar sagrado y para tener
un lugar sagrado debe tener un tiempo largo de trayectoria y
para encontrar otro lugar es imposible.
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Segun los kichwas de Sarayaku, el arbol fue derribado de manera
deliberada y con conocimiento del dano que se causaba. Esta
afirmacion se fundamenta en los actos de la Compaiiia realizados a
través de un Comité pro CGC, integrado por algunos indigenas de
comunidades previamente divididas. La denuncia se refiere a que la
Compaiiia viene utilizado como tactica el intento de provocar una
guerra shamanica.

Varios entrevistados sostienen que entre las acciones realizadas esta
la contratacion de shamanes de otros pueblos para actuar en contra
de los shamanes de Sarayaku. Las muertes ocurridas en el afio 2003
y 2004, referidas en la segunda parte del documento, son atribuidas
a estos actos de la Compaiiia, no solo porque sus protagonistas
estan o han estado vinculados con ella, sino porque nunca antes han
ocurrido episodios como estos en la comunidad. La gente teme que
los problemas contintien y se provoquen otros crimenes.

Se conoce que un shaman del Puyo llamado Inmunda, que trabajo
para la Compafiia, viene realizando actos de provocacion contra
Sarayaku; uno de ellos es la distribucién publica de un documento
que fue dirigido al Presidente del Tayjasaruta Marlon Santi, al inicio
de su gestion, en el que se decia que los shamanes de Sarayaku
lanzaron una amenaza de enfermedad a quienes no fueran a la selva
a defender a la comunidad de la petrolera. La acusacion iba dirigida
al shaman César Vargas®’ quien supuestamente tomo esa decision
a raiz de la destruccion de su arbol sagrado. A Sabino le acusan de
que manda a enfermar. A Don Cadena le contrat6 la Compaiiia para
que tome ayahuasca y mire lo que estd pasando. (Marlon Santi,
Franco Viteri, 25 de enero de 2005).

7 César Vargas, 84 afos, es uno de los shamanes mas poderosos y temidos del Bobonaza.
Hombre de menuda contextura, de apariencia fragil y adusto, es un ermitafio a pesar
de tener mujer e hijos y es duefio de algunos lugares sagrados, uno de los cuales fue
violentado y destruido para construir un helipuerto en la incursion del la Compaiia
CGC, destruyendo el arbol sagrado al que se hizo referencia en lineas anteriores.
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Es evidente, para los habitantes de Sarayaku, que estos hechos
buscan causar panico al interior de la comunidad y provocar
reacciones de la gente en contra de sus shamanes.

Estos hechos que han sido relatados por personas de dentro y fuera
de la comunidad estarian indicando que la compaiiia ha utilizado,
con pleno conocimiento de causa y con plena voluntad, mecanismos
culturales propios del mundo indigena kichwa buscando diezmarles
culturalmente y despojarles materialmente de sus territorios.

La reproduccion como pueblo indigena se ve fuertemente afectada,
de acuerdo a la percepcion de los entrevistados, porque la empresa y
el gobierno del Ecuador no los consideran ni respetan al momento de
emprender sus acciones. Esto produce efectos materiales al interior
de la comunidad; mas alla de eso, esta el exterminio cultural y los
riesgos de enfermedades y muerte, ademads de los impactos morales
y psicologicos que golpean la estructura étnico cultural que solo
puede ser reparada con un fuerte reconocimiento moral al pueblo
de Sarayaku, dado a nivel nacional e internacional, de acuerdo a lo
que dicen varios entrevistados.

A esta variedad de impactos a la vida, materiales, espirituales y
morales se suman las violaciones legales y hacen impensable una
convivencia con la petrolera en su territorio.

Las indagaciones acerca de las expectativas que tiene el pueblo
kichwa de Sarayaku con respecto a la compaiiia y las posibilidades
de acuerdos, indican que nadie ve posible tener un acuerdo,
beneficio o posibilidad de convivencia en el mismo territorio, con
la compafiia. Es una posicién claramente marcada al interior del
pueblo de Sarayaku, distinta a otros pueblos indigenas que, aunque
sean criticos a la industria petrolera y sufran sus efectos, es posible
encontrar personas, en su interior, para quienes las compafiias
petroleras si ofrecen algunos beneficios econdémicos o expectativas
de fuentes de trabajo.
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En Sarayaku se niega tal posibilidad tanto porque manejan una
amplia informacion sobre la variedad de los efectos de la industria
petrolera, como porque asumen una clara opcién de impulsar y
sostener su propio modo de desarrollo al interior de su territorio.

Se espera, por tanto, que la compaiiia salga del territorio dejando a
Sarayaku la responsabilidad de dialogar con el gobierno sobre las
alternativas de desarrollo.

Vivir en armonia, vivir en la selva, compartir el mundo:
lo redimible y lo irreparable

Los pueblos indigenas son cultural y étnicamente diferenciables
porque ademas de las formas particulares de vida, de relacionamiento
social y con el entorno natural y territorial, en general, de la
cosmovision que tienen del mundo, también mantienen formas,
mecanismos y procedimientos propios para resolver sus conflictos,
litigios y controversias al interior de sus comunidades. Estas
diferencias culturales son valoradas por el ordenamiento juridico
internacional (Convenio 169 de la OIT) y por la Constitucion
ecuatoriana de 1998, que asume la obligacion constitucional de
resguardar y garantizar la vigencia de sus formas particulares de
resolver sus conflictos internos, mediante la aplicacion de normas
y procedimientos propios siempre que no sean contrarios a la
Constitucion y a la ley ecuatoriana (Art. 191, inciso 4to C.P.E)..

Con esto, el sistema juridico ecuatoriano admite, ademas, la vigencia
de un pluralismo legal en el sentido de que: las normas emanadas
de la autoridad legislativa son legales y también aquellas que parten
de la autoridad de los pueblos, autodenominados nacionalidades
indigenas, obligandose ademds, a hacer compatibles aquellas
funciones con las del sistema judicial nacional

Esta obligacion de garantizar y hacer viable el sistema normativo de
los pueblos indigenas en el marco de las normas constitucionales y
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del sistema politico del Estado-nacion propone innumerables retos
que ponen a discusion temas, algunos de vieja data, acerca de la
ley y lo legal, de la diferenciacion admisible constitucionalmente,
de las posibilidades que tiene el sistema legal de corte liberal de
garantizar el derecho propio, entre otros.

Lo legal no se limita, a partir de este reconocimiento, a un examen
exegético, gramatical o histdrico del texto de la ley abordada
desde la ciencia juridica, sino que obliga a realizar indagaciones
multidisciplinarias que den cuenta de como se constituyen y
funcionan sistemas juridicos no positivos dentro de la unidad
juridico-politica del Estado Nacion. En este sentido, como sostiene
Stavenhagen (citado en Chavez y Garcia, 2004:164), “‘en sociedades
que prevalece la costumbre juridica, la identificacion de lo legal es
una tarea de investigacion y definicion. No existe, por lo general un
aparato administrativo especifico ni los especialistas profesionales
encargados de elaborar y/o aplicar el derecho”.

La diferenciacion constitucionalmente admisible exige otorgar
reconocimiento y status a algo que no es universalmente compartido
como las concepciones de dignidad humana y sujeto; de comunidad
y sociedad; las visiones y practicas sobre la propiedad y la familia;
la prohibicion y lo sancionable, entre muchos otros campos;
superando las politicas de la dignidad universal que luchaba por
unas formas de no discriminacion “ciegas” a los modos en que
difieren los ciudadanos (Sanchez, 2004:111).

En este sentido, nunca como ahora la sociedad liberal cuenta
con herramientas para enfrentar una convivencia intercultural,
aunque sean aun manifiestas las resistencias y los obstaculos.
Una convivencia respetable entre los mundos es posible poniendo
como base el orden general de tipo universal de los derechos
fundamentales, que deja un amplio margen para el reconocimiento
y la valoracion de otras manifestaciones no universales.
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Sarayaku ha aceptado este reto al poner bajo las reglas del derecho
nacional, y posteriormente del derecho internacional de corte
liberal, su demanda de resguardo a la integridad étnico-cultural
y territorial como pueblo. Sin embargo, para el orden general de
derechos fundamentales también representa un reto que plantea
encontrar los medios apropiados, admisibles y efectivos de amparar
estas demandas. Fue importante, por lo tanto, indagar acerca de
los modos y los medios a través de los cuales pueden repararse
—desde el punto de vista de Sarayaku- el conjunto de impactos que
la incursion de la compaiiia petrolera ha provocado.

Siguiendo a Sanchez (2004), partimos de que las expectativas para
la reparacion de derechos fundamentales son particulares en cada
pueblo debido a que cada uno se ha movido en la sociedad nacional
de diferentes maneras, incorporando o desechando opciones, pero
siempre enfatizando sus dindmicas identitarias.

De este examen se puede identificar que existen cosas que desde el
punto de vista de Sarayaku son susceptibles de arreglo, reacomodo,
reparacion o indemnizacion; pero que hay otros elementos culturales
que no son negociables. En el tratamiento interno de sus conflictos o
disputas casi todos los problemas son solucionables y para aquellos
que no lo son, la comunidad se protege adoptando prohibiciones, o
sanciones drasticas®® como la expulsion de la comunidad.

Para César Santi
es dificil reparar una vez que destruyes un lugar sagrado. Los
seres, los duefios se van y nunca regresan por mas que hagas
cosas para que regresen, no vuelve el ser sagrado. Ahora
estamos viviendo bien, no hay muchos problemas pero una vez
que ingrese la compaiia va a haber drogradiccion, matanzas,
delincuencia, y esos problemas ;co6mo vamos a resolver?

% Algunos entrevistados dicen que los shamanes saben quien derrocé el arbol, y segun
ellos es un kichwa; decidieron que ya no es un runa (hombre), y ahora tiene la calidad
de “otro”.
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Para José Gualinga,

no hay manera de reparar un lugar sagrado. Haciendo
ceremonia puedes dialogar con los duefos pero ya estd
muerto. Que repare el Estado lo que ha hecho en nuestro
pueblo desmintiendo las acusaciones, revalorizando nuestros
proyectos, garantizando nuestro autogobierno para ejercer
nuestra autonomia. Que sostenga un didlogo verdadero en
iguales condiciones.

Hilda Santi dice:

Quiero que siga el juicio, no por ambiciéon sino porque
tienen que arreglar los dafios que hicieron. Para que nos
sepan respetar. De aqui tenemos que recuperar esos llantos,
esas personas que han muerto. Eso se arregla haciendo
respetar los derechos que tenemos. El gobierno nacional
tiene que recibir algiin castigo. Debe arreglar los danos a
familias, que se abran las rutas de acceso por rio y tierra
que son rutas ancestrales donde caminaban nuestros padres.
La compaiia tiene que salir de este territorio. No hay una
forma de convivir con la compaiiia; a pesar de la necesidad
del pueblo de Sarayaku no caerd en esa trampa.

Sabino Gualinga es mas parco en su respuesta y dice:
la tierra es viva, respira como nosotros. No es posible
reparar un lugar sagrado cuando se destruye; ;cé6mo
puedes repararlo?.

Marlon Santi, mucho mas explicito manifiesta:
no hay forma de reparar porque lo que esta hecho, esta hecho.
Si sacan el petrdleo no lo pueden volver a arreglar. Solo
puede arreglarse en la superficie, la selva puede regenerarse
pero lo que esta adentro es materia que no puede regenerarse
porque ha existido por afos y eso nuestra sabiduria no lo
puede reponer, por eso queremos que se respete tal como
esta. La tierra no se puede regenerar en un mes o un afio,
tienen que pasar muchos, muchos afios.
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La compaiia tiene que saber que ese espacio sagrado que
destruy6 vale més que 100 mil barriles de crudo. Que ese
lugar ya yo es reparable y tiene que saber que esos espacios
son respetados por los pueblos indigenas. Y tiene que pagar
una indemnizaciéon por los dafios causados, no porque
podamos reparar sino como una experiencia para la empresa
para que en los otros pueblos indigenas respete los lugares
sagrados y que se sientan responsables de que ellos han
hecho un dafio. Para nosotros ese dinero nos podria servir
para hacer jardines botanicos o cualquier otro proyecto
que nos pueda durar muchos afios, pero ni con el dinero
nos quedamos tranquilos, la conciencia no queda tranquila
porque ellos han hecho un dafio , eso nos duele; ni el dinero
puede curar ese dolor.

Los testimonios indican que existen cosas que son redimibles y otras
que son irreparables; que la cultura indigena tiene mecanismos para
subsanar lo reparable pero que no existen maneras de arreglar las
que no lo son; que las reparaciones pueden admitir varios modos
de solucidon mientras que frente a lo irreparable solo es efectiva la
prevencion y la prohibicion.

Los dafios causados por la incursion de la Compafiia CGC en
su territorio, y por la desproteccion del gobierno nacional a sus
derechos fundamentales que son reparables, desde el punto de vista
de Sarayaku, incluyen: la amistad entre familiares y comunidades;
la libre circulacion en rio Bobonaza y por las rutas terrestres; la
moral del pueblo; su integridad étnico cultural; la integridad fisica
tanto de la selva como de las personas; las relaciones transparentes
entre gobierno y Sarayaku; la tranquilidad social para realizar las
fiestas tradicionales y las actividades cotidianas; el respeto a los
lugares sagrados que no han sido severamente afectados.

La amistad con los familiares y las comunidades podran arreglarse
dejando de tener presiones del gobierno y de la compafiia y de
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provocar divisiones entre familias y comunidades; los impedimentos
a la libre circulacion fluvial y terrestre se podrian arreglar cuando
el gobierno garantice y resguarde la libre circulacion por el
Bobonaza y por las rutas terrestres, que restauraran el intercambio
y la socializacion de la selva; la moral del pueblo se restaurara
desmintiendo publicamente las falsas acusaciones y afirmaciones
hechas por el gobierno en contra de Sarayaku y, respetando y
valorizando sus programas y proyectos; la integridad étnico cultural
del pueblo de Sarayaku se restaura garantizando la autonomia de
decision interna y de autogobierno para llevar adelante su plan de
vida; la integridad fisica tanto de la selva como de las personas
se garantiza impidiendo el ingreso de la petrolera en su territorio
y garantizando un didlogo transparente y sincero entre gobierno
y Sarayaku; los lugares sagrados no muy afectados se reparan
adoptando internamente fuertes prohibiciones de acceso y uso.

Lo reparable también incluiria un cambio de actitud del gobierno
nacional que ha asumido una abierta accion favorable a la compaiiia,
descuidando sus obligaciones constitucionales de garantizar los
derechos fundamentales del pueblo de Sarayaku.

Lo irreparable, mientras tanto, contempla: la destruccion de lugares
sagrados; los efectos de la extraccion del petroleo®; el abandono
de los espiritus de los lugares sagrados porque secan la tierra y
provoca una reduccion y hasta extincion de todo tipo de especies; la
imposicion de una convivencia con la petrolera porque destruiria el
conjunto de valores, formas de vida, y cosmovision indigena.

Para Sarayaku lo redimible se puede arreglar, como se ve,
adoptando medidas de tipo moral como reconociendo publicamente
los valores y cosmovision del pueblo de Sarayaku, parando la
presion psicoldgica, eximiéndose de perseguir a los dirigentes;

% Para el Shaman César Vargas cuando se extrae petroleo emergen molestas las personas
que viven alli y, como forma de venganza, provocan enfrentamientos entre las personas
que vivimos en el caipacha —superficie, vida actual-.
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comprometiéndose a sostener un didlogo sincero y transparente
entre el gobierno nacional y Sarayaku.

Otra forma de reparar consiste en adoptar medidas administrativas
y legales, tales como: garantizar, por medios adecuados y pacificos,
la circulacion fluvial y terrestre; garantizar la autonomia interna
y el autogobierno; brindar garantias a la integridad fisica y moral
de las personas y del territorio; garantizar la paz social que
permita la realizacién de ceremonias y festividades tradicionales;
adoptar medidas para terminar con el sistema de relacionamiento
comunitario instaurado por las compaiias petroleras, puesto que
provoca divisiones y confrontaciones entre familias y comunidades
de los pueblos indigenas.

Las reparaciones econdmicas, mientras tanto, son necesarias y
exigibles desde el punto de vista de Sarayaku, pero mantienen
una connotacion particular. Para Sarayaku, como para muchos
pueblos indigenas del Ecuador, una multa o un castigo se impone
para facilitar al infractor un aprendizaje, ofrecer una leccion,
hacer posible una sanacion, restaurar la armonia social’®; que no
representan, en sentido estricto, el castigo como pena, condena,
escarmiento, expiacion social del derecho liberal.

La explotacion de recursos naturales en territorios indigenas
plantea algunos problemas juridicos que involucran, por un lado, la
integridad étnica, cultural, social y economica de las comunidades
que sobre ellas se asientan; y por otro lado, la dilucidacién de un
conflicto entre dos derechos que involucran principios de interés
general.

Sobre el primer aspecto, la Constitucion Ecuatoriana condiciond
la explotacion de recursos naturales en territorios indigenas a que

70 Muchos autores (Gluckman 1978, Nader 1998, Sanchez 2004) hacen referencia a estos
significados especiales que para algunos pueblos indigenas tiene el castigo y la pena,
claramente distinguibles de los significados que para el sistema punitivo penal de corte
liberal tiene estas medidas.
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se realice sin desmedro de la integridad cultural y ambiental de
los pueblos indigenas, para lo cual reconoce el derecho de ser
consultados sobre planes y programas de prospeccion y exploracion
de recursos no renovables que se hallen en sus tierras y que puedan
afectarlos ambiental y culturalmente... (Art. 84:5 C.P.E).

Sobre el segundo aspecto, los conflictos entre interés general y otro
interés juridicamente protegido en calidad de derecho fundamental
ameritan ser resueltos de tal manera que la protecciéon de uno no
justifique la violacion del otro, a pretexto de sacrificar los derechos
de unos pocos en beneficio del interés de todos. Amerita también
un examen de los derechos en disputa que lleve a una identificacion
de cual de ellos involucra principios fundamentales de mayor valor
—el derecho econdmico de explotacion petrolera por ejemplo, frente
al derecho de integridad étnico-cultural-.

Como sostiene Esther Sanchez, frente a una realidad que no se
conoce, la solidaridad debe repercutir en mejores posibilidades
para vivir en el propio mundo.

Conclusiones

Al contrario de la vision moderna que percibe la naturaleza
subordinada a lo social -por ende, transformada en recurso y
ambiente-; en Sarayaku, los ambitos sociales, econdmicos y
naturales forman un todo. No es posible pensar en lo natural como
un ambito autébnomo a lo social y a lo espiritual. Los elementos
de la naturaleza interactiian con el pueblo kichwa de Sarayaku,
les dan conocimientos, les ayudan a enfrentarse al futuro (a través
de la interpretacion de los suefios) y regulan el acceso a los sitios
sagrados.

Todo el espacio del territorio esta utilizado, en el sentido de que las
135 mil hectareas forman parte de la dindmica social, econdmica
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y simbdlica de el pueblo kichwa de Sarayaku. Cada familia de
Sarayaku ocupa un espacio para su casa, para su chacra, para su
purina y tiene acceso a determinadas dreas de caceria. Existe la
preocupacion de manejar recursos comunes, tal como se puede
apreciar en las medidas adoptadas para proteger los espacios de
caza y pesca. Entre otras medidas estan la regulacion de fiestas
tradicionales con alto consumo de proteina animal y la dispersion
de los sitios de caceria durante la preparacion de las fiestas para
disminuir el impacto focalizado en el area del prioste.

Este tipo de regulaciones no solamente obedece a una logica de
racionalizaciéon para el manejo de los recursos naturales, que
aseguran la renovacion de las actividades tradicionales de caza,
pesca y recoleccion de productos del bosque. Junto con esta logica,
la relacion con la naturaleza y los seres de la selva responde a
la cosmovision del Pueblo de Sarayaku que considera que todos
los elementos de la naturaleza tienen supay (espiritu) y que estos
elementos estdn enmarcados en dmbitos masculinos y femeninos.

Los lugares sagrados son espacios habitados por poderosos supay
que tienen una profunda vinculacion ecoldgica, ya que su presencia
permite el cumplimiento de los ciclos ecoldgicos de la selva.
Ademas, la interaccion entre estos supay y la gente permite la
construccion del pensamiento sarayaquefio. El shaman es el nexo
entre los espiritus de la selva y la poblacion. Los sitios sagrados son
fuente del poder shaménico, de donde proviene la sabiduria de los
yachak. El derrocamiento del arbol de Lispungu del shaman Vargas,
es un hecho que afecta profundamente al pueblo de Sarayaku porque
remueve el universo de sus significaciones. Con el derribamiento
de este arbol, se quiebra el equilibrio cosmologico del sitio sagrado:
los espiritus abandonan la selva, por lo que los animales y los peces
se alejan del sitio y la selva empieza a morir.

La concepcion de vida interrelacionada constituye el nicleo central
de la cultura sarayaquefia. La subjetivizacion de animales, plantas,
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lugares, piedras, arboles, subsuelo, petréleo, etc, se enmarca en la
vision de los mundos que no separa tajantemente lo material de
lo espiritual ni traza una separacion radical entre sitios sagrados
y profanos. La extraccion del petroleo ahuyenta y molesta a los
espiritus que habitan el ucupacha (subsuelo), seca la selva, lo que
tiene efectos concretos en las relaciones de las personas produciendo
confrontaciones y enemistades.

La presencia de la compafiia atenta a la base material de la cultura
conformada por el territorio y su dindmica de ocupacion territorial
y uso de recursos. Todo lo que afecta al espacio de chacras, purinas,
zonas de caza y pesca, el bosque y lugares sagrados, limita y pone
en peligro las posibilidades de reproduccion cultural. Esta especial
concepcidon de manejo de la base material también constituye el
nucleo central de la cultura de Sarayaku: las lineas de sismica han
atravesado lugares de purina, de caza y pesca y lugares sagrados, y
lo haran en mayor medida si se continua ejecutando el proyecto de
sismica de la CGC.

La CGC ha causado un daio significativo al modo de vida
sarayaquefio exacerbando conflictos interétnicos y cercando fisica
y psicoldgicamente a Sarayaku, lo que pone en peligro su integridad
étnico-cultural. Sarayaku estd impedida de transitar por la cabecera
del rio Bobonaza y las rutas terrestres ancestralmente utilizadas para
llegar al Puyo, fruto de las confrontaciones con la gente de Canelos;
mujeres, jovenes, ancianos y hombres de Sarayaku han tenido que
enfrentarse a militares y guardias privados de la compafiia CGC;
los lideres reciben amenazas y el Pueblo de Sarayaku, en general,
soporta campafias publicas de desprestigio; son victimas de
estrategias de division que incentivan guerras shamanicas.

Las cosas irreparables desde el punto de vista cultural no son
negociables. Los lugares sagrados solo pueden ser resguardados
mediante fuertes medidas de cuidado tomadas a partir de la dindmica
de ocupacion del espacio del Pueblo de Sarayaku, por lo que es
incompatible una convivencia con la actividad petrolera.
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Una convivencia respetable en el marco del Estado nacional debe
reconocer las particularidades y especificidades culturales del
Pueblo de Sarayaku, y contar con ellas para resolver violaciones a
los derechos fundamentales de este Pueblo.
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FECHA
NOMBRE COMUNIDAD Edad CARGO ENTREVISTA
1 | Franco Viteri Sarayaku Sector Pista | 36 Kuraka 1 de diciembre
2 | Bertha Gualinga | Sarayaku Sector Pista | 33 Dirigente de Educacion 2 de diciembre
3 | Edgar Gualinga Sarayaku Centro 33 Teniente Politico 2 de diciembre
4 | Franklin Santi Shiwacocha 42 Kuraka 3 de diciembre
5 | David Malaver Sarayaku Centro 39 Presidente Junta Parroquial | 3 de diciembre
6 | Dionisio Machoa | Chontayacu 31 Dirigente de Recursos 4 de diciembre
Naturales
7 | Marlon Santi Sarayaku Centr 30 Presidente de 4 de diciembr
° vty et TAYJASARUTA ¢ dleiembre
Ex dirigenta del
8 | Hilda Santi Sarayaquillo 42 TAYJASARUTAy de la 2 de diciembre
OPIP
9 | César Vargas Fuera de Sarayaku 85 Yachak 5 de diciembre
10 | Sabino Gualinga | Sarayaku Centro 82 Shaman 4 de diciembre
11 | Marcia Gualinga | Sarayaku Centro 28 Dirigente de la Mujer de 4 de diciembre
Sarayaku
12 | José Gualinga Sarayaku pista 40 Dlrlggnte de Relaciones 3 de diciembre
Exteriores
13 | Eloisa Gualinga | Sarayaquillo 86 Lider tradional 4 de diciembre
14 | Juan Gualinga Sarayaku 70 Miembro de base ;god; febrero de
s 24 de febrero d
15 | Ercilia Machoa Sarayaku Conoce | \iembro de base ¢ feprero de
su 2005
edad
16 | Jorge Malaver Sarayaku 50 Miembro de base 24 de febrero
17 | Bolivar Dahua Sarayaku 59 Miembro de base 24 de febrero




Fotos

Eloisa Gualinga,
anciana de Sarayaku
y una de las lideres
mas respetadas por la
comunidad.

Rio VBobonaza

Arbol de Lispungo resguardado por
el Shaman César Vargas y que fuera
derribado por la CGC en el 2003

Ceramica tradicional
sarayaquefia elaborada
por Eloisa Gualinga




Arbol sagrado
de Lispungo
derribado por la
CGC

Casa tradicional
sarayaquefia

Shaman César Vargas,

vive solo en una pequefia
casa tradicional ubicada

a 45 minutos, en lancha

a motor, de Sarayaku centro

FOTOS: Equipo de investigacion
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Centro de Derechos Economicos y Sociales

En el nuevo milenio, América Latina enfrenta criticos
problemas en lo social, economico y ambiental. Se torna
cada vez mds evidente que el sistema democrdtico 'y el
mercado libre no han sido suficientes para garantizar
bienestar y justicia social. Incluso los cambios positivos
que las instituciones politicas han experimentado en los
ultimos veinte anos, no han logrado evitar que, a la par,
las condiciones sociales hayan empeorado, conduciendo a
mayor inequidad, pobreza y destruccion ambiental.

El Centro de Derechos Economicos y Sociales (CDES)
fue constituido en 1997 para enfrentar, a través de los
derechos humanos, estas urgentes amenazas vinculadas
con el desarrollo en América Latina, mediante
investigacion interdisciplinaria, incidencia en politicas
publicas, educacion, capacitacion, litigio y presion social.
Convencidos de que los cambios necesarios precisan de
una sociedad civil activa y comprometida, las actividades
del CDES estdn orientadas hacia el fortalecimiento de los
movimientos sociales, para una mds amplia participacion y
rendicion de cuentas en los procesos de desarrollo.



