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y pueblos indigenas
en la Amazonia

A proposito del ataque a los tagaeri

Alex Rivas Toledo'

Eventos recientes colocaron en el plano pu-
blico a uno de los pueblos indigenas de ma-
yor trascendencia para la historia de la Regién
Amazénica Ecuatoriana. En mayo de 2003
un grupo de hombres huaorani de familias
ubicadas en la frontera norte del territorio ét-
nico, incursioné en poblados de clanes no
contactados (tagaeri, taromenane u otros) y,
alegando una vieja rencilla familiar, dio
muerte a 26 personas’.

Los huaorani aparecen ante la opinién pu-
blica nacional e internacional casi siempre en
contextos de violencia: en 1956 con la muer-
te de misioneros evangélicos en el rio Cura-
ray, en 1987 con el lanceamiento del Vicario
Apostélico del Aguarico, Alejandro Labaka, y
en varias ocasiones durante los noventa y
2000 con ataques a colonos, petroleros y ma-
dereros.

La violencia de los huaorani sirvié como
idea fundamental para la fijacién de una
identidad étnica promulgada por la sociedad

1 Maestro en Antropogia Social (c) por el Centro de In-
vestigaciones y Estudios Superiores en Antropologia
Social (CIESAS) de la Ciudad de México. El autor tra-
bajé con el pueblo huaorani entre 1999 y 2001 en
proyectos con EcoCiencia-Fundacién Ecuatoriana de
Estudios Ecolégicos.

2 Lainformacidn al respecto de los hechos es inestable y
contradictoria a juzgar por las diversas versiones de
prensa, sin embargo, usaremos tales materiales como
fuente de informacién.

nacional ecuatoriana dominada por ideas de
primitivismo, incivilizacién y barbarie. En
concomitancia, discursos culturalistas contri-
buyeron a la concepcién general de los huao-
rani como un pueblo primordialmente san-
guinario e intrinsecamente primitivo.

Este ensayo pretende observar a los huao-
rani, en el contexto de la reciente correria de
violencia, desde una éptica social y politica,
con la necesaria opcién de la antropologia so-
cial como fuente y criba capaz de dilucidar a
las sociedades humanas como sistemas sociales
en los que se entrecruzan aspectos econdémi-
cos, escenarios politicos y valores culturales.

El texto busca provocar la discusién res-
pecto del rol cumplido por los fenémenos de
globalizacién, mundializacién y capitalismo
histérico en la configuracién y desarrollo de
los pueblos indios de la cuenca amazénica.
Asimismo, se pretende discutir respecto de
los recientes hechos de violencia buscando
identificar algunas implicaciones sobre el de-
venir de los huaorani como actores sociales
diferenciados.

Indigenas
y sistema mundial

La civilizacién moderna inventada en los ul-
timos cincuenta afios se creé enmarcada en
un proceso histérico y sociopolitico fundado
en lo que Wallerstein (1988) denomina el ca-
pitalismo histérico. Eric Wolf (1987) da

cuenta de este sistema mundial al describir
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c6mo, mientras en el norte del planeta se

afincaba un centro capaz de acumular rique-
za y crear tecnologia, en las zonas periféricas
del mundo civilizado surgfan espacios de ex-
plotacién que suplian de mano de obra y re-
cursos naturales a los centros hegemdnicos.
La mundializacién significé (atin hoy) la
adaptacién econdémica, politica y cultural de
las periferias del mundo a los intereses de re-
produccién del capital del mundo civilizado.
En este orden cabe preguntar: ;qué rol ocu-
pan pueblos periféricos sin estado (como el
huaorani) en el sistema mundial?

Algunos antropdlogos a lo largo del siglo
XX trataron el tema de los pueblos periféricos
sin estado e identificaron problemas y reper-
cusiones hacia su continuidad cultural e his-
térica, producto del contacto con agentes de
la civilizacién central, por ejemplo Gluckman
(1963) en Africa, Godelier (1996) y Sahlins
(1988, 1979) en Oceania, Ribeiro (1971,
1996), Cardoso de Oliveira (1972) y Bonfil
(1972) en América Latina, por mencionar a
algunos de los mds connotados.

En América Latina, el proceso civilizador -
impuesto a partir del siglo XV- significé la
definicién de unas estructuras sociales en las
que la subordinacién indigena a los intereses
del poder colonial se definié como condicién
eslabonada a la necesaria acumulacién sisté-
mica de riqueza en la metrépoli europea
(Dussel, 2001). En el siglo XVIII, este siste-
ma se heredé con algunas modificaciones a
las nacientes republicas americanas. En los
inicios del siglo XXI el sistema mundial apa-
rece en forma de la globalizacién y mundiali-
zacién de la economia de mercado.

Tal acumulacién de hechos histéricos lle-
v6 a la definicién de “lo indigena” como una
categoria que supuso la subordinacién y do-
minacién de los pueblos nativos a los intere-
ses de clases sociales hegeménicas (Bonfil,
1972). Los pueblos indigenas de América La-
tina, en independencia de su diversa y malti-
ple historia, serfan atados por el sistema mun-
dial a condiciones de subordinacién y subal-
ternidad, procesos atravesados por valoracio-
nes culturales, bioldgicas y lingiiisticas de dis-
tincién que sirvieron para marcar diferencias
entre las sociedades nacionales blanco-mesti-
zas y los indios.

La idea de modernizacién supuso el avan-
ce racional incontenible de un modo civiliza-
torio que sin reconocer diferencias geografi-
cas, culturales o sociales, pretendié homoge-
neizar a las poblaciones nativas de América a
imagen de las sociedades nacionales encausa-
das en procesos de urbanizacién, industriali-
zacién y comercio.

Los pueblos originarios del Amazonas vivie-
ron el proceso de dominacién en momentos tar-
dios del contacto europeo. La mayor parte de
grupos étnicos amazénicos son contactados y re-
ducidos a través del periodo republicano y ain
durante gran parte del siglo XX°.

La amplia diferencia cultural entre los
pueblos amazénicos y los de regiones estatales
como los Andes 0 Mesoamérica, junto al apa-

3 Por ejemplo, Ribeiro (1972) informa que entre 1900
y 1950 se contacté a mds de la mitad de pueblos indi-
genas aislados de todo Brasil.



recimiento de las sociedades nacionales repu-
blicanas, llev6 al surgimiento de numerosos
etnocentrismos y estigmas culturales que
afincaron prejuicios raciales y sociales frente a
los amazdnicos. Surgen adjetivaciones como
“salvajes”, “primitivos”, “canibales” o “incivi-
lizados” para nominarlos. Ser indigena en el
Amazonas signific6 ubicarse en los limites de
la periferia; esto si bien permitié una media-
na posibilidad de autarquia en las lejanas tie-
rras selvaticas, mantuvo viva la idea de la re-
gién como espacio cultural en estado natural.

La amplitud de las riquezas naturales y la
baja densidad poblacional en la Amazonia la
convirtieron en lugar idéneo para la expan-
sién de las fronteras de extraccién de materias
primas. Tal proceso, en un inicio, estuvo ca-
racterizado por la explotacién de caucho y la
busqueda de minerales como el oro; poste-
riormente se definié por la consolidacién de
modelos de extractivismo industrial petrole-
ro, minero y forestal.

Se puede afirmar que tanto la clasificacién
poblacional del Amazonas como zona dife-
renciada por su estado de naturaleza primiti-
va, cuanto la explotacién de recursos natura-
les, constituyeron factores que determinaron
la definicién del rol de los pueblos indigenas
en torno del moderno sistema mundial.

Los huaorani:
contacto y subordinacion

Producto de la mundializacién, numerosos
pueblos indigenas del Amazonas son contac-
tados durante los siglos XIX y XX. Hasta
aquellos siglos los huaorani de Ecuador no
existfan como tales; eran conocidos como
aushiris, abijirias o zdparos (Cabodevilla,
1999; Dubaele, 1997; Rival, 1996). Unica-
mente se sabia que entre los rios Napo al nor-
te y Curaray al sur, en un 4rea aproximada de
20 mil km?, existian pueblos hostiles al con-
tacto civilizatorio.

Para los huaorani, el contacto se inicia con
el ingreso de misioneros evangélicos del Insti-
tuto Lingiiistico de Verano (ILV) en la segun-

da mitad del siglo XX. La primera etapa de
contacto estuvo dominada por el rechazo a
los cohuori (“extranjero”, “canibal” en huaote-
rero), que llevé a la muerte de cinco misione-
ros en lanzas huaorani en 1956. Posterior-
mente, entre los afios sesenta y setenta, me-
diante una campafia en la que se sirvié de
huaorani contactados como mediadores lin-
giifsticos, el ILV logré reunir a casi todos los
clanes del grupo en un Protectorado territo-
rial en Tihueno, Pastaza. Tal experiencia de
concentracién incrementé la poblacidn, creé
tensiones interétnicas a la vez que elevé la
mortalidad por epidemias. Al constatar que
su proyecto de represamiento territorial indi-
gena era insostenible, a fines de los setenta, la
misidn opté por alentar la diseminacién de la
poblacién a través de rios en una parte del an-
tiguo territorio étnico.

Un efecto importante del contacto civili-
zador de aquellos afos fue que algunos hom-
bres y mujeres huaorani organizados en torno
a afinidades parentales, huye de la proteccién
evangélica y evitan con la guerra cualquier ti-
po de contacto. Surgen asi los tagaeri, clan
que afios mds tarde cobrarfa inusitado prota-
gonismo al dar muerte con lanzas a misione-
ros catélicos capuchinos, petroleros, madere-
ros y colonos quichua. Paralelamente, otros
grupos huaorani no contactados ni reducidos
por la misién evangélica se mantuvieron ale-
jados, posiblemente alguno de estos sea el
posteriormente conocido como taromenane
(Kimerling, 1996).

En el contexto de expansién del sistema
mundial, los huaorani surgen con una etique-
ta que marca su historia y el futuro de sus re-
laciones interétnicas: uno de los pueblos ama-
z6nicos con mayor violencia intertribal, se-
gun cdlculos del ILV (Yost, 1978). El axioma
de un alto indice de mortalidad por eventos
de guerra entre los huaorani antes del contac-
to, legitim la aplicacién de planes de contac-
to y pacificacion.

Etiquetados como asesinos, los huaorani se
tornan motivo de reconocimiento juridico es-
tatal a través de la dotacién de tierras en perio-
dos sucesivos entre 1969 y 1990, alcanzando
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escrituras publicas para 678.220 hectdreas (Ri-
vas, 2001). Tales limites no contenfan los ori-
ginales 20 mil km? de la etnia, ocupados en
parte por empresas petroleras, colonos mesti-
zos ¢ indigenas quichua; no obstante, represen-
taba la oportunidad de alcanzar una mediana
autarquia en los diversos clanes del grupo. Tal
condicidn, sin embargo, nunca se logré debido
a la imposicién que acompan la legalizacién:
el desarrollo petrolero en territorio indigena.

En lo posterior a la dependencia evanggli-
ca, la riqueza hidrocarburifera del territorio
étnico se tradujo en intervencién industrial.
A lo largo de los ochenta y noventa los huao-
rani entran en una fase de relaciones con la
sociedad nacional a través de empresas trans-
nacionales. Surge entonces el asistencialismo
como forma politica de relacién material y
simbdlica; se aplican planes y convenios para
el etnodesarrollo financiados principalmente
por compaiifas petroleras.

La trayectoria de pacificacién en el pueblo
huaorani estuvo signada por la creacién de
una identidad de violencia que posteriormen-
te serfa usada por la intervencién industrial y
el etnodesarrollo. Versiones antiguas sobre la
violencia, sumadas a enfrentamientos con co-
huori, representaron la creacién de una dis-
tincién identitaria. Esta identidad se afincard
definitivamente en los valores nacionales y di-
ferenciard a los huaorani en el entorno ama-
z6nico ecuatoriano.

La guerra amazonica:
una categoria sistémica

Guerra, violencia, venganza y muerte han si-
do temas preponderantes al tratar las socieda-
des amazdnicas. Ocupan espacios en relatos
de viajeros, historias caucheras y del oro en el
siglo XIX y XX. Hoy son parte de notas de
prensa y diversa literatura. La guerra y la vio-
lencia surgen como temas al inicio de los pe-
riodos histdricos de expansién de las fronteras
de colonizacién y explotacién de los recursos
naturales en la selva tropical amazénica.
Aqui nos detendremos brevemente a dis-
cutir la guerra en dos pueblos que, por las ca-

racterfsticas atribuidas de violencia interna,
resultan emblemdticos de la cuenca amazéni-
ca: los yanomami de Venezuela y Brasil y los
huaorani de Ecuador, ambos grupos de caza-
dores-recolectores contactados en el siglo XX.
Se pretende cuestionar la idea de salvajismo
primordial a cambio de comprender fenéme-
nos de violencia y muerte como construccio-
nes con base en dos procesos: uno, el contac-
to violento e interesado promulgado por
agentes de la modernidad; dos, la influencia
de la idea de salvajismo natural en la configu-
racién de identidades étnicas en el Amazonas.

Cierta literatura antropoldgica temprana
sugirié que la guerra intertribal amazdnica era
producto de constrenimientos ambientales y
luchas por recursos de cacerfa y territorios
(Steward, 1955; Harris, 1995). El surgimien-
to de una antropologfa de corte neodarwinis-
ta impulsé la formacién de conceptos que
privilegiaron la idea de sobrevivencia del mds
fuerte. Asi, la muerte por correrfas de guerra,
el infanticidio o el abandono de ancianos,
fueron interpretados como comportamientos
de adaptacién al extremo medio tropical.

Para el caso de los yanomami, la aplica-
cién de marcos conceptuales neodarwinistas
llevé a la basqueda genética del origen de la
violencia. Durante las décadas de cincuenta,
sesenta y setenta, se colectaron muestras de su
sangre a fin de estudiar el aislamiento genéti-
co y social que darfa paso a fundar la diferen-
cia cultural y explicar al “pueblo feroz™.

Los yanomami fueron objeto de interven-
cién y experimentacién a raiz de su contacto
con Occidente. Mientras su existencia resul-
taba incémoda para garimpeiros (buscadores
de oro y piedras preciosas del Amazonas),
atrafan a investigadores y académicos en bus-
ca de explicaciones para su fama guerrera.
Compartiendo nicho con la violencia extrac-
tivista, cientificos norteamericanos se lanza-
ron en pos de describir, crear y recrear la vio-
lencia entre los yanomami; imaginaron que
este pueblo era parte del pasado mismo del
ser humano (Tierney, 2002).

4 Asi los denominé Chagnon (1968).



Afos mds tarde se conocié que las etno-
grafias de mds de 30 afios que definfan a los
yanomami como un “pueblo feroz”, se habian
realizaron bajo condiciones extraordinarias de
violencia e intervencién; incluso, algunos de
los episodios etnogréficos que fundaban el
concepto de violencia guerrera y odio, ha-
brian sido producto de manipulaciones 77 si-
tu (Tierney, 2002:51). Se conocié también
que paralelamente a la construccién de la
imagen étnica de asesinos, los yanomami fue-
ron sometidos a experimentacién con vacu-
nas del sarampién lo que ocasioné epidemias
mortales (Ibid.).

Para el caso huaorani, la violencia y muer-
te intertribal fueron tratadas como caracteris-
ticas culturales primordiales. Desde la misién
evangélica que condujo su pacificacién se es-
tudié el pasado de la etnia a través de la com-
pilacién de historias orales que concluyeron
que los huaorani eran “violentos por naturale-
za. A la par de estas investigaciones, la pobla-
cién huaorani fue motivo de concentracién
territorial, fue obligada a cambiar sus habitos
productivos, alimenticios y a modificar su cos-
movisién del mundo. Se los impulsé a asumir
un modelo social como indios civilizados.

En lo posterior, variada literatura recogié
el modelo identitario de violencia de Yost
(1978) y lo adecué a sus intereses. Empresas
petroleras (Maxus, s/a) o empresarios de tu-
rismo (Smith, 1996) reprodujeron a su ma-
nera el rumor de asesinos creado sobre los
huaorani.

Observando los casos yanomami y huao-
rani, se puede sugerir que la construccién de
sus identidades modernas dependié en extre-
mo de intereses, roles y actividades de agentes
externos. Las visiones naturalistas y cultura-
listas no incluyeron explicaciones sociales ni
politicas al respecto de estos pueblos amazé-
nicos, apenas se ocuparon por describir a la
violencia, las armas y la cacerfa como factores
centrales de su existencia. El evolucionismo y
el culturalismo colaboraron a la creacién de
un mito moderno primordialista que designa

5 De acuerdo a Yost (1978:11).

a yanomami y huaorani como ancestralmen-
te violentos.

La construccién histérica de la “ferocidad
indigena” en el Amazonas contribuyé a la
consolidacién de procesos de transfiguracién
étnica. Para los casos yanomami y huaorani la
categorfa “indigena” recobraria su antiguo ca-
racter de asimetria y subordinacién: los ama-
z6énicos pasaron a formar parte de las socieda-
des nacionales como indios civilizados pero a
su vez como ciudadanos de segunda catego-
rfa, excluidos por su identidad cultural.

El colofén al largo proceso de civilizacién
significé atar a los pueblos indigenas amazé-
nicos al sistema mundial, ya sea como reserva
de mano de obra en regiones apartadas, o co-
mo remanentes histéricos de exotismo o pri-
mitivismo natural-cultural.

Antropologia social,
sistema mundial

Escasos han sido los esfuerzos por brindar op-
ciones conceptuales y etnograficas que eviten
la visién naturalista y culturalista para los
pueblos yanomami y huaorani. Para el caso
ecuatoriano, durante los noventa, Laura Rival
realizé una pormenorizada etnografia que
privilegié la visién de los huaorani como ac-
tor social en el contexto amazdnico. Produc-
to de este esfuerzo se comprendié que la vio-
lencia en el grupo era un factor determinante
del orden social (Rival, 1996).

Sin obviar la muerte violenta como una
actividad real y simbdlica presente en los
huaorani, Rival definié la existencia entrecru-
zada de tramas culturales y sociales que dan
paso a la reproduccién de tradiciones de vio-
lencia que se traducen en orden social y en
periodos de paz y guerra (Rival, 1996:77-88).

La influencia del enfoque de la antropolo-
gia social se tradujo en la profusién de estu-
dios sobre el sistema social, la politica y la his-
toria de los huaorani (Narvdez, 1996; Tosca-
no, 2001; Rivas y Lara, 2001).

Colocados en un horizonte amplio, si-
guiendo la propuesta de Wallerstein (Dussel,
2001) de reconocer en la historia del sistema
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mundial periferias definidas en torno a inte-
reses centrales, se pude sugerir que las teorfas
de naturalismo evolucionista y ancestralismo
de corte culturalista, constituyen categorias
occidentales fundadas en el etnocentrismo
europeo antes que en realidades empiricas.
Parecerfa mds adecuado pensar en los con-
flictos interétnicos mundiales (incluidos los
amazdnicos) como efectos sociales de la colo-
nizacién y descolonizacién, del avance en la
exfoliacién de recursos naturales y de accio-
nes de estado incompletas o inexistentes’.
Las sociedades sin estado en América Lati-
na aparecen en el sistema mundial como su-
jetos y colectividades con escaso derecho a la
alteridad y a una historicidad propia. Lo que
en su dia Ribeiro (1972) definié como “fron-
teras indigenas de la civilizacién” para referir-
se a los indios amazénicos, hoy podria ser re-
definido como “fronteras indigenas de la glo-

balizacién” (Toledo, 2003).
Modelo asistencial y tagaeri

Los huaorani contactados viven en la actuali-
dad un periodo dominado por la profusién de
los tratos entre lideres y familias, companias
petroleras y otros actores. Las relaciones se en-
cuentran signadas por el sistema mundial de-
mandante de recursos y el etiquetaje étnico de
salvajismo. En este contexto, el ethos tribal
huaorani se define en un juego interrelacional
que conjuga intereses propios y ajenos.
Producto de muiltiples relaciones y nego-
ciaciones, la etnicidad huaorani surge atada a
un modelo asistencial que emerge como para-
digmdtico y eslabona a la etnia a actividades
externas. Los agentes de la modernidad apa-
recen como contraparte politica de los huao-

6 Por ejemplo, el caso de la guerra civil en Ruanda que
enfrentd a hutu (agricultores) y tutsi (pastores) en los
noventa se manejé internacionalmente como un caso
de “guerras étnicas ancestrales”. Sin embargo, una re-
visién de estudios tempranos (Maquet, 1952) sugiere
que un orden social basado en estratificaciones socia-
les, militares y feudales adosadas a circunstancias ex-
ternas, constituyeron caldo de cultivo para tales en-
frentamientos.

rani. Se trata de un modelo de administracién
étnica que afinca su existencia en la necesidad
indigena de llenar vacios en los campos mate-
rial y simbdlico, mientras posibilita el surgi-
miento politico del grupo y permite el flujo
de recursos naturales, emblemas simbdlicos y
elementos folclérico-culturales hacia el exte-
rior (Rivas y Lara, 2001:47-70).

Este moderno modelo de administracién
étnica cuenta con algunas fisuras, quizd la
mds importante sea la falta de sustentabilidad
en el tiempo al estar sujeto a la disposicién de
recursos naturales no renovables, petréleo
principalmente (Ibid.). Otra importante fisu-
ra constituirfa la existencia de grupos huaora-
ni no contactados, cuyo rechazo a la civiliza-
cién impacta en el szatus quo dependiente y
subordinado de las familias contactadas.

Para los huaorani transfigurados, la pre-
sencia de grupos no contactados en limitadas
regiones de selva, significarfa a destiempo la
oportunidad de defensa territorial, pero tam-
bién la imposibilidad de ampliacién de las ac-
tividades externas que permiten su actual re-
produccién politica y econdémica.

Los eventos de mayo de 2003

La comunidad de Tihuino ubicada en Pasta-
za, al final de la via El Auca, se formé en los
afos 80 con huaorani procedentes de Golon-
drina y Zapino, antiguos asentamientos al in-
terior de Pastaza (Rival, 1996: 27). Su lider
desde entonces fue Babe, uno de los hombres
adultos de la etnia.

Babe representa la cabeza visible de una
extensa familia ampliada, atravesada por las
compulsiones del cambio cultural y en per-
manente contacto con agentes de la moderni-
dad. Un antiguo emplazamiento petrolero y
la presencia del rio Tihuino, son factores es-
tructurales para la adscripcién de los babeiri
(el clan de Babe) al modelo asistencial predo-
minante en los huaorani. Las instalaciones
petroleras aseguran convenios entre huaorani
y empresas, a su vez, el rio constituye la puer-
ta de entrada de turistas y taladores de made-
ra. Estas actividades redundan en la defini-



cién de estrategias de hombres y familias de la
comunidad para alcanzar beneficios materia-
les, financieros y simbdlicos.

Tihuino, al ubicarse en los limites mismos
del territorio étnico, representa un atractivo
importante para agentes externos en busqueda
de riquezas naturales o exotismos culturales.
Su cercania a la Zona Intangible Tagaeri-Taro-
menane’, provocd que familias de la localidad
buscasen durante los noventa el acercamiento
hacia los grupos no contactados. A la curiosi-
dad de los propios huaorani de Tihuino, se su-
maron presiones externas que pretendian do-
cumentar o convertir en tema publicitario la
vida de los salvajes (Cabodevilla, 1999).

Paralelamente, tagaeri, taromenane y qui-
z4 otros clanes huaorani, cobraban importan-
cia por los reportes de su rechazo violento a la
presencia de cobuori en sus territorios. Esto
SUpPUSO que estos grupos se convirtieran en
obstdculo para las actividades petroleras, ma-
dereras y de turismo desplegadas en la regién
de Tihuino.

En este contexto relacional, compulsiones
externas sumadas a factores culturales y sim-
bélicos se tradujeron en eventos reales de con-
flicto entre huaorani de Tihuino y tagaeri. En
1993, un grupo de Tihuino ataca, roba una
mujer tagaeri y se apodera de lanzas, shigras y
otros objetos. En un acto de amistad impulsa-
do por misioneros capuchinos, los atacantes
devuelven a la mujer pero pierden uno de sus
miembros en una emboscada tagaeri (Cabo-
devilla, 1999). Diez afos después’, nueve
huaorani de Tihuino y otras localidades, adu-
ciendo venganza por el difunto de 1993, inva-
den un asentamiento (en apariencia) tagaeri y
lancean a por lo menos 26 miembros de aque-
lla familia entre hombres, mujeres y nifios;
también decapitan uno de los cuerpos, incen-
dian la casa, roban hamacas, lanzas y aves.

Recordando que los huaorani definen sus

7 Figura de 4rea natural protegida creada en 1999 a tra-
vés de un decreto presidencial.

8 Siguiendo las versiones de la prensa escrita ecuatoria-
na, ediciones electrénicas de diarios £/ Universo, El
Comercio, Hoy, Expreso, Extray La Hora entre los dias
29 de mayo y 10 de junio de 2003.

relaciones interétnicas sobre la base de las re-
laciones asimétricas que mantienen con agen-
tes modernos, cabe sugerir que la rivalidad
entre los babeiri y los tagaeri se fundé sobre la
base de intereses externos negociados con fa-
milias contactadas.

Efectos e
implicaciones

Serfa limitado des-
ligar el ataque y
muerte de los ta-
gaeri (o taromena-
ne) del contexto
sociopolitico crea-
do alrededor de la
explotacién de los
recursos naturales
de la regién amazé-
nica ecuatoriana.
Intereses y activi-

dades

son antiguas en el

petroleras

drea de Tihuino, lo
son también las de
desarrollo turistico.

En los

afnos un nuevo ac-

ultimos

tor externo se su-

mo a los anteriores: grupos de madereros in-
teresados en la riqueza forestal del drea (Rivas
y Lara, 2001:86).

La riqueza de recursos petroleros y foresta-
les contenidos en territorio huaorani conlle-
van la creacién de un permanente estado de
inestabilidad en la regién. Periédicos vuelos
de helicépteros petroleros, incursiones turisti-
cas a través de rios y el montaje de campa-
mentos para la tala de bosques’, crean una
sensacién de constante ampliacion de las ac-
tividades externas.

9  Segtn se informa en el Plan de Manejo del Territorio
Huaorani (Lara, ez /. 2002) y Narvéez (2003).

Los huaorani enfrentan
relaciones con la sociedad
nacional en las que su rol y
etnicidad se definen atadas
a la ocupacion territorial de
la amazonia, dominadas por
el extractivismo capitalista,
la declaratoria legal de dreas
protegidas, la ausencia de
planificacion y un escaso
reconocimiento de los de
derechos indigenas.
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El pueblo huaorani, incluidos los pobla-
dores de Tihuino, como duefios de la tierra y
de los pasos de la selva, encuentran en los
agentes externos la posibilidad de surgimien-
to de liderazgos (los “grandes hombres”) y el
alcance de beneficios materiales a cambio de
otorgar licencias para el ingreso de forasteros
(Rivas y Lara, 2001:58).

Un efecto de estas condiciones es la ocu-
rrencia cada vez mds frecuente de eventos vio-
lentos que envuelven a huaorani, petroleros y
madereros'. Segtin Rival (1996:74) a mayor
intervencién externa y contactos violentos
con la modernidad, las posibilidades de guerra
interna podrfan aumentar entre los huaorani.

Si bien existié una rencilla intraétnica con
base cultural entre los babeiri y los tagaeri a
partir del evento violento de 1993, los tagae-
ri pudieron ser odiados no sélo por este mo-
tivo; su presencia representaba un limite a las
actividades forestales y de turismo que fami-
lias de Tihuino aprovechan para conseguir
bienes, favores o empleo.

A partir de la muerte de 26 tagaeri o taro-
menane, se agudiza la posibilidad de que la
regién de Tihuino y otras del territorio huao-
rani ingresen en un perfodo de venganzas y
guerra entre aquellos que se sienten afines a
los tagaeri y los que no. También se crean
nuevas condiciones para que las familias no
contactadas de los asesinados tomen represa-
lias y busquen dar muerte a los que conside-
ren responsables de la masacre.

Este ambiente de guerra puede ser visto de
dos maneras: como una guerra culturalista en
que los huaorani aplican su justicia a la mane-
ra ancestral, o como un verdadero conflicto re-
gional que vincula a mds actores que los gue-
rreros relacionados en la muerte de los tagaeri.

La fuerza de los hechos histéricos nos in-
clina a observar los eventos como un verdade-
ro conflicto regional. La guerra “ancestral”

10 En Tihuino se registran eventos violentos recientes:
en 2000 un petrolero lanceado; en 2002 cinco made-
reros habrfan sido lanceados por tagaeri; también en
2002 un accidente provocado por canoas madereras
dejaron como saldo una mujer huaorani muerta y va-
rios heridos.

ocurre en medio de un auge extractivista. Los
huaorani enfrentan una época de relaciones
con la sociedad nacional en la que su rol y et-
nicidad se definen atadas a las légicas de ocu-
pacién territorial de la regién amazénica
ecuatoriana dominadas por el extractivismo
capitalista, la declaratoria legal de dreas prote-
gidas, la ausencia de planificacién y un escaso
reconocimiento de los de derechos indigenas
(Rivas, 2001).

En términos de la constitucién nacional y
los derechos colectivos de los pueblos indige-
nas reconocidos en 1998, la masacre de los ta-
gaeri provoca una discusién acerca de los li-
mites y alcances tanto de la justicia ordinaria
como de la tradicién indigena.

Es importante notar cémo en torno a po-
sibles procesos legales, los huaorani de Tihui-
no argumentan exclusivos motivos tribales
para justificar el ataque; asi, la venganza por
la muerte de uno de ellos basta para justificar
el ataque de 2003. El discurso huaorani de
Tihuino se torna esencial y culturalista. Ha-
cer referencia sélo a la tradicién de muerte
podria llevar a que desaparezcan las opciones
de enlazar lo sucedido con situaciones comu-
nitarias particulares de Tihuino y con condi-
ciones regionales del territorio huaorani.

Agentes de la ley ecuatoriana, fiscales, peri-
tos y funcionarios judiciales, sin ver mds alld
de la masacre, ofrecen impartir justicia sin me-
diar opciones de anilisis o revisién de antece-
dentes histdricos. Parecerfa que la justicia na-
cional ecuatoriana no mide las repercusiones
de una posible represién legal para los presun-
tos culpables. Una eventual persecucién poli-
cial en Tihuino provocarfa ain mds violencia.

En contraste, la ONHAE (Organizacién
de la Nacionalidad Huaorani de la Amazonia
Ecuatoriana) se muestra decidida a asumir
una visién critica del evento, se opone a la ac-
tuacién de la justicia ordinaria pero condena
los ataques y pretende llevar a cabo un conse-
jo de ancianos huaorani (piguenani) a fin de
castigar o perdonar a los babeiri''.

La ONHAE aparece ante los eventos co-
mo nodo representativo del pueblo huaorani;
sin embargo, carece de poder al tratarse de



una organizacién politica mds funcional al
desarrollo petrolero que a la construccién de
un proyecto de reivindicacién politica.

De aplicarse sanciones legales a los huao-
rani identificados como culpables de la masa-
cre, cabria preguntar: ;por qué la ley ecuato-
riana tiene voluntad de actuar en conflictos
de 4mbitos indigenas y no en otros temas co-
mo demandas a petroleras por dafios ambien-
tales, corrupcién en contratos petroleros o in-
cursiones madereras? La respuesta estd direc-
cionada por la ubicacién de los pueblos indi-
genas en el actual sistema mundial: constitu-
yen colectivos atados a los sistemas de la civi-
lizacién moderna sin importar su historia, va-
lores culturales o condiciones sociopoliticas.

Una pronta compilacién de los eventos a
través de las versiones de prensa difundidas
por periédicos ecuatorianos al mundo en el
Internet, da cuenta de cémo el ataque contra
los tagaeri aviva los prejuicios de la sociedad
nacional al respecto de los indios y el espacio
amazonico. “Primitivismo”, “indios sin ley”,
“agresivos”, “némadas” y “pueblos guerre-
ros”'? son algunas de las palabras y frases que
acompafan los escenarios publicos de repre-
sentacién de lo étnico amazdnico.

Pareceria que pueblos indigenas en la con-
ciencia nacional transitan entre el reconoci-
miento desde un culturalismo cercano al fol-
clore (visién de los indios que privilegia dis-
tintores esenciales como lengua, vestido o tra-
dicién) y la negacién de su alteridad y dere-
chos a través de prejuicios raciales, lingiiisti-
cos y sociales. Observar a la sociedad nacional
frente a los huaorani sugiere que los indige-
nas, en especial los amazdnicos, representan
la periferia y los limites de la civilizacién y as-
piraciones modernas ecuatorianas.

11 Armando Boya, Presidente de ONAHE: “Pedimos la
no intervencion de las autoridades, fiscales y jueces, en
el caso de la matanza. Que sean Unicamente la ONA-
HE y su consejo de ancianos los que sancionen, si asi
deben hacerlo”, E/ Universo 24 de junio de 03.

12 Breve revisién de la prensa escrita ecuatoriana, edicio-
nes electrénicas de diarios E/ Universo, El Comercio,
Expreso, Extra entre los dias 29 de mayo y 5 de junio
de 2003.

Palabras finales

Exponemos preguntas a manera de epilogo:
ses la guerra intertribal amazénica un efecto
de la hecatombe producto del avance de la
modernidad? ;Podrin los clanes huaorani re-
configurar su cotidianeidad hacia periodos de
paz luego de los eventos de mayo 2003?; si asi
lo hacen, ;cémo sucederd esto? ;Podrd la
ONAHE construir un proyecto politico pro-
pio aunque envuelta en intereses transnacio-
nales y politicos diversos?; si ocurre, ;cémo lo
lograra?

Las respuestas a estas interrogantes se des-
pejardn en el curso de los eventos de los si-
guientes meses y afios. Nuevos anélisis depen-
derdn del disefio y la ejecucién de renovados
estudios etnogrificos, pero ante todo del de-
sarrollo de nuevos paradigmas para enfrentar
el complejo entorno indigena amazénico.

Posiblemente estudios multidisciplinarios
enmarcados en los conceptos de sistema
mundial y globalizacién como referentes im-
ponderables de anilisis, brinden nuevas luces
interpretativas y posibiliten el trazo de lineas
de accién acorde con las realidades etnografi-
cas y politicas contemporaneas.
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