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Introduccién

Mi primer acercamiento a la masacre del cauchoade mas de un siglo fue producto de
un viaje realizado hace mas de dos afios por el Amasz desde Leticia hasta la
desembocadura del rio en Belém do Para. Al hablawvarios indigenas de la regiéon y al
hacer preguntas curiosas e inocentes sobre lzisituactual de ellos en el ambito social y
cultural, fueron saliendo poco a poco timidos mterminantes comentarios sobre el auge
del caucho en sus respuestas. Sin tener muy dgorgué, ellos me hablaban de esos
sucesos en la actualidad y sin entender muy biengae se estaban refiriendo, emprendi
esta investigacion que -sin saberlo- comenzé erpeamientras me nutria de literatura y
de relatos de viajes como el de Wade Davis y swstma®ichard Schultes a lo largo del
Amazonas. Historias y testimonios de primera y sdgduente que me fueron mostrando y
ensefiando poco a poco la importancia de enfocatrabajo en las narraciones de la

memoria de la bonanza cauchera.

El Amazonas ha sido el centro de representaciomemdticas por parte de viajeros y
cronistas, centradas en la riqueza de recursofs eadical alteridad de las poblaciones
amerindias que han dado espacio al establecimimtoierto tipo de relaciones con la
Amazonia hasta el sol de hoy. La variedad de gsitaeo ha hecho que se exploten sus
recursos naturales y a sus habitantes como marabrdebarata, como lo evidencié el
colombiano José Eustasio Rivera en su novela Lagfioe. Estos relatos, aunque parecen
salidos de la imaginacion del autor, fueron unéadegrimeras denuncias sobre la matanza
de los indigenas en Colombia por la extracciorcdatho entre el Caqueta y el Putumayo,
hechos reales que marcaron una época de terrauyatoy que incidieron en la historia del

Amazonas.

El imaginario de salvajes que tenian los cauchdedos indigenas en la época de la
explotacion del caucho responde al pensamientoniedjodesde los tiempos de la
Conquista, que ha cargado de poder simbolico eifgigdo del indio y que desde entonces

ha legitimado y justificado la violencia contra losligenas a lo largo de diferentes



procesos historicos. La bonanza del caucho y laonasndigena que inicié la Casa Arana
en el Amazonas a finales del siglo XIX y comiendes siglo XX dejo una huella en las
diferentes comunidades afectadas que, hoy en d&gedsu memoria y su narracion,
continban un proceso de identificacion como comashed indigenas y de reconocimiento
de sus tierras ancestrales y su dignidad, buscaodoello recrear el tejido social

interétnico e intraétnico que se rompio desde éapibechos violentos.

Un siglo después, las comunidades indigenas testigda masacre ocurrida, narran desde
diferentes perspectivas y en diferentes espacissdedido, con lo que se marca un antes y
un después, y se producen entre sus integrantemtiés formas de rearticular y asimilar

los hechos.

Los indigenas involucrados en este tipo de mowiirade la memoria del caucho estan
interactuando con las politicas actuales del Estemimo la Ley de Victimas y Restitucidon
de Tierras, o el Plan de Garantias de los deretddss pueblos indigenas de la Amazonia
colombiana, entre otras, las cuales en este monestdo siendo movilizadas por parte de
todas las victimas del conflicto armado y del dezpiniento forzado, no solo indigenas
sino también campesinos, afro descendientes y aifoles a lo largo del territorio
nacional. En este sentido, es importante anclanvastigacion al contexto colombiano

actual marcado por estas politicas.

La importancia de la narracion y de la memoria o sbordada desde diferentes
perspectivas en la disciplina antropologica, paio as necesario profundizar sobre la
razon por la cual los indigenas movilizan la memodmo parte de la reivindicacion de sus
tierras y de su autonomia. Por esta razon quiges daro que el presente trabajo, a pesar
de tener en cuenta muchas de las investigacioriesas que se han hecho al respecto
(Echeverri, 1997; Pineda, 2000; Taussig, 2002; Mitia2003; Tobon, 2008; Del Cairo,

2010), no se centra en los estudios de memorer) neconstruir los hechos histéricos con
relacion a los sucesos de la bonanza caucheratéfes en desarrollar esta investigacion
surgié por y se fundamenta en mi preocupacion pteneler el papel estratégico que la

narracion de los hechos violentos de la Casa Atsta para los indigenas de la region del



medio Caqueta, que a través de espacios tradiemnadmo el mambeadero, y no
tradicionales como los espacios estatales o dméaos de comunicacion masiva, buscan
“endulzar y curar” estos hechos, por un lado, yassse de ser tenidos en cuenta y de ser

oidos por los grandes mandatarios en los escermiibi€os, por el otro.

De ahi que los objetivos de esta investigacion @oua entender el papel que juega la
narracion en la movilizacion de la memoria del taude los indigenas del medio Caqueta;
reconocer los procedimientos y espacios en losesusg lleva a cabo dicho proceso de
movilizacion y, por ultimo, contrastar las artiatitnes de las narraciones y practicas

locales con las movilizaciones que llevan a cabditteres regionales en Bogota.

Desde una perspectiva mas amplia, los alcancestaléingestigacion pueden contribuir a la
comprension del papel de la memoria del terror &melvindicacion de los derechos
territoriales y la autonomia indigena. Este enfoayedard a expandir las perspectivas al
proceso del caucho en la Amazonia hacia las fodeasgsistencia indigena que desde sus

narraciones buscan hacer frente a politicas y posceolonizadores que actian hoy en dia.

En este trabajo enlazo la configuracion identitgride representacion que han tenido las
diferentes comunidades indigenas, con la moviliwadie las memorias del terror sobre la
base de testimonios recogidos entre los indigeitat® unonuya, muinane y andoke (Gente
de Centro) que participaron en el VI Congreso Regialel Medio Amazonas “CRIMA”,
en la maloka del resguardo El Guacamayo en Ararac@aquetd, en Octubre de 2011. En
mis veintitrés dias de estadia de trabajo de camupe, la fortuna y la oportunidad de
presenciar este evento por una invitacion diregaudo de los lideres indigenas que
hicieron parte en el Congreso. Es asi como esthsiganene ayudara a desarrollar mi
investigacion frente a la pregunta: ¢ Cuales ham Isisl espacios y medios a través de los
cuales los lideres indigenas de la region del M&houeta han llevado a cabo una

movilizacién de la memoria del terror del cauchmadir de sus narraciones?

En este orden de ideas, comienzo analizando lariaistel tikafio contada por Dofia Juana,

ya que me permite introducir los primeros aspertportantes sobre la narracion. De este



modo aprovecho para introducir la metodologia gs€ a lo largo de la investigacion,
dandole relevancia al analisis del testimonio cdmase fundamental para entender los
procedimientos de autoconstruccion como sujetosaeés de la movilizacion de la

memoria del caucho.

En segunda instancia, expongo el proceso por ¢ll@uaanera de abordar el tema de la
investigacion se vio forzada a ser entendida fueea los conceptos académicos
occidentales, para darle paso a la exploraciortudiesde dos conceptos en idioma uitoto
nipode:yoney rapue A partir de estos dos conceptos, investigo laeramomo se ha
percibido a lo largo de los afios el hecho de habtamtar los sucesos tragicos de hace un
siglo. Del mismo modo, expongo cémo esta percepd&ta movilizacion de la memoria
ha cambiado de postura a través de las generagig®ha tornado al sustento de prevenir

y avisar sobre nuevas intervenciones en territod@ena.

Teniendo en cuenta lo anterior muestro como, a&s$rale una fuerte discusion en el VI
Congreso Regional del CRIMA, sale a flote el teradadcontinuidad de las bonanzas y de
las intervenciones foraneas en el Amazonas, y @steorepeticion de factores ha generado
posturas criticas por parte de los lideres indigéneate a la presencia de actores politicos,
ONGs y empresas nacionales e internacionales. B reanera explico cémo las
intervenciones que se han vivido a lo largo dehpie después de la bonanza del caucho,
han hecho que la memoria del caucho se consolida vaz mas fuerte como forma
preventiva de ciertas intervenciones y al mismonpe como un mecanismo para
reestructurar los valores culturales a través del.rRara el entendimiento de las nuevas
dindmicas que se estan moviendo en la region esriamte “meter el dedo en la llaga” de
la historia, narrando y recordando episodios wistedramaticos, con el proposito de
superar el trauma cultural que dejo el caucho yeska manera, afrontar las nuevas

bonanzas.

Por ultimo, hago un recorrido por los espaciositiadales en la cultura de la Gente de
Centro, y por los espacios gubernamentales y &da¢®m los que ha tomado rumbo la

movilizacién de la memoria del caucho por medidideres y autoridades indigenas que



estan en constante contacto con ambos espacitisgaeda de una reparacién simbdlica,
econdmica y material de estos hechos en los tésnpobtiticos ha provocado de hecho la
aparicion de conflictos y contradicciones dentrolage comunidades. En este sentido, se
hace necesaria la realizacion de un andlisis ekliawdel acontecimiento de la entrega del
Predio Putumayo por parte del ex presidente Banch988, y de las narraciones de dos
lideres indigenas que estuvieron presentes en esgemo. De este modo sera posible
comprender como dicho acontecimiento posicioné s ifmligenas amazonicos en un
contexto politico que ha involucrado la memoriaalicho en un discurso de negociacion

permanente con el Estado.

En este sentidbacer amanecer la palabrgomo se dice comunmente entre los indigenas,
se convierte en la base para entender como sdizatahpensamiento en la practica del
ritual de la palabra que resurge y toma poder drahtgobierno nacional y sus diferentes
practicas colonialistas. La narracidbn de estos dgecte convierte en una resistencia
estratégica a dicha colonizacibn como capacidadtdegpelacion de los indigenas. De esta
forma, puedo dar cuenta de la importancia de la on@nde la bonanza del caucho, no
como una busqueda de la verdad absoluta de losagj@@no de una reacomodacion de la
identidad en donde se genera una interpelacioaujieio y se busca una reconstruccion de
la sociedad desde nuevas formas de identidad n@ect



1. Eltikafio y el andlisis del testimonio: un enfoque metodoldmp

Y asi mismo ellos llegaron por ahi. Mi hermano ray6
siringa, el sacaba dos mudas, el sufrié muchoeniat
ropa cuando él murié rayando siringa. A mi no mgtau
ese trabajo. Después ellos ya hicieron baile ydiesmo
nosotro$

Una de las noches en las que hablabamos despugsnde, Dofia Juana, quien fue la
persona que me recibid en su casa en Araracuaaatduni estadia, sacé de una bolsa un
par detikafios se trata de un tipo de tubérculo silvestre quifexencia de la yuca o del
flame, no se cultiva. El tikafio se pela, se ray@gosina, y era usado por los indigenas que
duraban varios dias caminando por el monte escapérak los peruanos durante la época
cauchera, buscando volver a su territorio ancedfiste producto en las manos de Dofia
Juana la indujo a relatarme su propio testimonibresda época del auge cauchero,

recordando cémo en esa época el tikafio era casida opcion de alimento.

“(...) Entonces una noche ellos se volaron otra \@a ca. Muy triste esa vida.
Mi papa se fue por el monte con la mama y debajaren zanja ellos hacian

! Fragmento de entrevista personal con Juana Swggistrada el 29 de Septiembre de 2011.
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comidita. Ellos se iban con el palito para que man huellas. Ahora estamos
bien, pero los guardias de ellos eran los mismdig@mas, sacaban las cabezas de
ellos.” (Suarez, Septiembre 2010, entrevista pad$on

En el anterior relato de Dofia Juana se hacen degléins cosas: la primera es el dolor y la
tristeza con los que narra la historia de sus peseescapandose de los peruanos para no
caer en manos de lb®yso muchachosgue eran los indigenas jévenes armados que con el
respaldo y sustento de los caucheros se encardab@arar y matar a sus propios paisanos.
La segunda es coOmo genera una articulacion de partencia de la comida para la
supervivencia de las personas que pasaron porisasas condiciones que sus padres. Es
importante entonces tener en cuenta que esta marracomo todas las demas, no
necesariamente cuenta una verdad absoluta, perxugedo con las especificaciones de
Ochs y Capps (1996), el acto de narrar “puede pirater a los narradores y al publico a
tener una sensacion mas auténtica de creenciagones y, finalmente, a un sentido mas
auténtico de la vid4 (Ochs y Capps, 1996: 23).

A lo largo del relato sobre el tikafio, Dofia Judremostrando en diferentes ocasiones la
importancia del trabajo en la chagra, de su mamiento y del cuidado de la familia. De

esta forma, Dofla Juana iba trasladando su narrdeidpasado al presente de un modo en
el que ella misma se iba posicionando como sugtionado por las causas de estos
hechos. Una de las cosas por destacar en su darexila importancia en insistir en que

hoy en dia ellos viven en abundancia, y que edayat trabajo en la chagra que se puede
comer platano, yuca y frutas, entre otros alimereampre dejo claro que el que se muera

de hambre es porque es perezoso.

El hecho de que Dofia Juana me haya mostrado ydoostdore el significado que tenia el
tikafio para ella, se relaciona con las enunciasiate Beverley (2001) al decir que “el
testimonio es una afirmacion de la autoridad dexfgeriencia personal, pero, a diferencia
de la autobiografia, no se puede afirmar una idadtpropia que esté separada del grupo

de subalternos desde donde se narra” (Beverleyl,: 28®).Teniendo en cuenta lo anterior

2 . T ,
Todas las traducciones de textos en otro idioma son mias.
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y vinculandolo directamente con la metodologia ggee a lo largo de mi trabajo de campo,
el analisis del testimonio, es importante aclarae gara Beverley la importancia del
testimonio radica en ser un tipo de narraciéon emddcse crean unas condiciones para el
locutor que evocan diferentes voces, vidas y egpeias (Beverley, 2001: 259), y que por
lo tanto, permiten identificar sus propios valoyesu propia identidad. Ademas el autor
resalta que el testimonio muestra al subalternsahm como una victima autorepresentada,
sino también como un agente que en el acto de seuE@Ese aspira a una hegemonia
(Beverley, 2001: 265). De ahi la importancia decignar el analisis del testimonio como
mi manera de acercarme a las narraciones de lasnaer entrevistadas, a los documentos
digitales y audiovisuales que voy a usar a lo lalgjarabajo. La narracion brinda entonces
un espacio de conversacion y construccién mutda gherpretacion con los indigenas que
recuerdan las historias contadas sobre el augeadeho o el periodo de tiempo conocido

como la caucheria.

Inicialmente se hace necesario partir de la imporéade la narracion de los hechos de la
bonanza del caucho como un primer acercamientgoeofandizacion de mi problema de
investigacion, ya que es a partir de la narracidnl@ que se construye constantemente la
historia como fundamento para hacer consciente@jatcsde una intersubjetividad, de un
entorno que lo rodea y que hace parte de una agadjde conforma su vida. Dentro de esta
forma de comprender la narracion hay que tenemuenta que las narrativas “no son solo
instrumentos para comunicarles a otros lo que desgaante todo, son el modo como le
insuflamos orden temporal y l6gico a los eventosiectamos el pasado con el presente y
generamos expectativas sobre el futuro, transfoleatevenir en experiencia y sentido y
construimos nuestra identidad” (Ochs y Capps, 2000rtega, 2008).

Es entonces importante entender que en el andisigestimonio de Dofia Juana se ven
reflejadas tanto las experiencias colectivas dep&sonas que lograron escapar de los
caucheros como las elaboraciones sociales de leorizem través de las narraciones, ya
gue contandome sobre qué era el tikafio ella ib@datiendo elementos biograficos
importantes para mi analisis, como lo fueron laimeicacion de su identidad como

indigena, como mujer, como madre y como hija degrexs involucradas en los hechos
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relacionados con la extraccion del caucho, la hdel@ientos de indigenas por salvar su
vida, y por ultimo, como persona que en ese breeenento después de comer, se
constituyé a si misma como sujeto a partir de Esaciones y de la ratificacion de las
practicas diarias. Con esto, Dofia Juana reconspasté de su pasado como un acto de
auto-identificacion teniendo en cuenta que, comasugiere el antropdlogo Friedman
(1992), “la construccion de un pasado es un proyecke organiza eventos de forma
selectiva en una relacion de continuidad con uratemntemporaneo, creando asi una
representacion apropiada de la vida que lleva helspaesente, es decir, una historia de
vida en el acto de auto-definicion” (Friedman, 19827). Teniendo en cuenta lo anterior,

lo quiero relacionar con un fragmento de la naérade Dofia Juana.

“(...) ellos mismos construyeron esa Casa, como @neetcomo dicen, y como
ellos gritaban, ahi se murieron muchos y los ageosolaron, y ahi ellos buscaban
esa comida, muy triste para mi, porque hasta doge ehcontraran esa comida y
ellos lo rayaban, un dia tienen que coger un pegasarlo porque alla no llevaban
ni tinaja ni nada, porque se quiebra. En cambuseathyaban por alla, raye y raye
por la noche y ahi quedaba la masita, en cuanassudted va a comer, siendo que
nosotros sacamos un monton de yuca y no tenemof£esemos un dia no mas,

hay veces. Muy triste esa historia” (Suérez, Sejttie 2010, entrevista personal).

A partir de la construccion de la identidad a teagté la narracion, es relevante hacer alusion
a ciertas posturas de Stuart Hall al respecto, uy@a & plantea que la identidad es una
narrativa del si mismo, es la historia que nos amps de nosotros mismos para saber
quiénes somos (Hall, 2010: 345). Del mismo modoosn@ parte fundamental para mi
analisis, Hall explica como el descubrimiento deptapia etnicidad, en este caso de los
indigenas que son parientes de las victimas delcgdin del caucho, tiene que ser entendida
y valorizada en el marco de las expresiones cldsirg tradicionales para entender la
relacién entre diferencia e identidad. Por lo tap&ia postura es un eje importante para el
desarrollo de mi investigacion en tanto la narra@é convierte en el factor fundamental
para entender las diferentes dinamicas que ateviks movilizaciéon de la memoria del

caucho. De acuerdo con lo anterior, Hall plantes qu
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“el pasado es no sélo una posicién desde la cudbhhasino que es también un
recurso absolutamente necesario en lo que uno digmelecir. No hay manera de
prescindir de esos elementos de la etnicidad pacarhprensién del pasado y de
las raices propias. (...) Esta clase de nueva emdicitiene una relacién con el
pasado, pero es una relaciébn que es en parte éstdevla memoria, en parte a
través de las narrativas, que se tiene que requgesaun acto de recuperacion
cultural.” (Hall, 2010: 347).

En este sentido y teniendo en cuenta que Dofia Joanejiendo diversos elementos en su
relato, es relevante tener en cuenta la biograftaral de las cosas (Kopytoff, 1991), ya que
aqui hay un claro ejemplo de ciertos detalles qlensa flote solo en el momento de
referirse a un objeto en especifico, relacionadosla actualidad a lo largo de la historia del
tikafio y que pueden ser estudiados a profundidadten estudio con mas elementos
etnograficos. El antropdlogo Kopytoff analiza enasticuloLa biografia cultural de las
cosas(1991) el proceso social de la mercantilizacidoiodeproductos y como la cultura se
convierte en un mediador de aprobacion y rechaziertos productos. Para el autor, todo
aguello que pueda estar oculto en otro tipo derbfas, hace que al hablar sobre la historia
de una cosa se hagan visibles aspectos socialegalas, politicos, familiares (Kopytoff,
1991: 93). El hecho de que Dofia Juana me hayaadosyrhablado sobre la historia, sobre
la biografia social del tikafio, hace que el énfasigtimental que le dio ella a su testimonio
recaiga en la importancia y el valor del trabajolarchagra, de la comida, de los bailes
tradicionales como una forma de recomponer unadatenida y de recuperar a travées de la

memoria y de las narraciones la “etnicidad” a la bace alusion Hall.

“Asi fue como se escaparon y consiguiendo comidtepon vivir, y hacer bailes y

fiestas. Después, ellos duraron no sé cuanto tigropalla solos. (...) Ellos hacian
comida en la zanja a media noche para que los igsamd los encontraran, porque
eran indigenas poderosos, ellos les entregaban areltos. Ellos mataban con

carabina. Por eso yo digo que ahora estamos muy pie) Ya todos compusieron
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sus vidas. La juventud no piensa en eso, ho sedauele nada, solo toman y se
gastan la plata en el trago. Yo no soy peruandge go nunca castigo a los nifios.”
(Suarez, Septiembre 2010, entrevista personal).

En este aspecto, los recuerdos que Dofa Juanaegnten su narracion, crean una
continuidad entre los mundos pasados, presenteagrnarios (Ochs y Cappels, 1996), y en
donde es visible cdmo la narracién pone cara alaasaciedad con el si mismo, “lo que
constituye un recurso fundamental para la soc@brade las emociones, actitudes e
identidades, el desarrollo de las relaciones ietsgnales, y que constituyen la pertenencia

a una comunidad” (Ochs y Cappels, 1996: 19).

El tikafio tiene entonces una importancia cultueabdos indigenas de la Amazonia que a
diferencia de la yuca, el platano, el pescado,frlasas, entre otras fuentes béasicas de
alimentacién, elementos de subsistencia y de ecianioterna, tiene un contenido histérico
y sentimental, que al igual que su procedencig diebajo de la tierra. De este modo doy
inicio al analisis sobre la narrativa de los hedtielscaucho desde diferentes perspectivas y
espacios a través de un significado social y de maestructuracion cultural de las
comunidades indigenas que guardan en su canadto \déa uno de los mas violentos

genocidios en la historia.
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2. ¢/ Narrar el caucho? Aproximacion cultural a los onceptosYoney Rapue

“Kue yone peruano puida-kedpmii” 3

Durante la realizacion del trabajo de campo el tdemi investigacion fue cuestionado por
las grandes autoridades, el malokero, el goberrdelta comunidad, lideres y ancianos, lo
gue llevo a que la forma de abordar la problematalarabajo se encontrara con algunos
obstaculos, mas que todo a nivel linglistico y ephgal, que me hicieron reajustar mi
enfoque y por lo tanto mi marco conceptual a Igdade mi experiencia. Aurelio Suarez,
malokero muinane, me dijo que el tema del cauchsenmarra mambeando: no es un tema
gue sea facil de hablar debido a su contenidodpagitriste. La bonanza del caucho tiene
un referente historico ligado a las masacres imdigea la ruptura de la cultura y a la
desaparicion del pensamiento tradicional. Es porgee para muchas de las personas que
conocen de este suceso por medio de familiaresigigeon directamente esa experiencia,
este se haya convertido en un tema dificil de avo lo largo del siglo que ha pasado
desde los tragicos hechos en el Putumayo y enggda de la Amazonia colombiana, la
narracion y la movilizacion de los testimonios de muertes y de las violaciones a los
indigenas han acompafiado a las personas afedtigjasio en ellas cierto recelo a hablar

una y otra vez del terror del caucho.

En este marco, el concepto @eror ha sido clave para entender como los regimenes de
violencia han penetrado la vida interna de laseslades afectadas por la bonanza del
caucho a finales del S. XIX y comienzo del S. XX. gt libroChamanismo, colonialismo

y el hombre salvaje. Un estudio sobre el terroa guliracion(1987), Michael Taussig hace
una mirada critica desde los informes que se bicisobre la matanza de los indigenas en
el Putumayo, teniendo en cuenta el terror y lautartcomo medios utilitarios de
produccién; eran una forma de vida, un modo deymadn y, en muchos sentidos, para

muchas personas, entre las cuales se contaban aos jpaligenas, eran su producto

3 “Cuénteme cuando el peruano acab6 con nuestra’géfarceliano Guerrero. Uitoto-ode
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principal y acabado (Taussig, 1987). La narraciéhterror se convierte entonces en un
factor importante para el desarrollo del texto,igedo en cuenta que se genera una

dialéctica en la cual se construye una conciereliget.

La investigacion de Taussig incluye aportes impaet para el desarrollo de la
antropologia amazénica debido a la aproximaciohayélisis que éste hace a las diferentes
perspectivas de las matanzas que se han presestadb Amazonas a lo largo de la
historia. Muchos de los antropdlogos que han tealmajel tema toman este texto como
fundamento tedrico y metodoldgico para complemesuarinvestigaciones sobre el caucho
y sus diferentes consecuencias en las sociedadiggias. Para Taussig es fundamental
dar a entender que la cultura del terror se viveursm constante ficcion de la realidad,
mostrando cdmo las imagenes, e imaginarios solsraénttigenas, fueron la clave para
construir una economia del terror y para que lagloaros se organizaran en ella para

volverla un medio de dominacion.

El hecho de que Aurelio, siendo un sabedor de lareutradicional de los muinane y
conocedor de la historia de los indigenas de l@megenga una posicion critica al hablar
sobre la Casa Arana, esta fuertemente ligado aetafana del canasto cerrado. Para la
mayoria de los indigenas de la Amazonia, el caresstma representacion del pensamiento
y del conocimiento que tiene una persona. Se hdblan canasto cerrado ya que se hace
alusion a los recuerdos y los sucesos que debanaestitos, como la época de la bonanza

del caucho, para que nunca mas salgan y se repitan.

La antropdloga italiana Micarelli (2003) analizanw el discurso y la préactica del
desarrollo impuesto a las sociedades indigenasasalizados e interpretados por estas
como una “enfermedad del camino del blanco” queedssly “curado”. En este sentido, el
cambio estructural de las sociedades esta atravgsadla narracion del terror y de la
violencia que vivieron en la época del caucho,  ga hablar abiertamente del tema esta
relacionado con entender que para los indigenasitorno puede ser escrito porque asi “se
sujetaria su eficacia, tanto creativa como desuaicsupoiesis” (Micarelli, 2003: 15); en

este sentido la autora revela la importancia déb mn regenerar constantemente, en un
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didlogo con el presente, significados y valoretucales que soportan la agenciabilidad y la

historicidad.

La memoria para borrar concierne a los “canastesdrdropofagia, la guerra interétnica
y la masacre cauchera. Con un acto voluntarioddamlellos dicen que “han empacado
estos canastos y los han enterrado”. Como dice &antRecordar no es lo opuesto de
olvidar. Recordar es una forma de olvidar”. Estsigrficacion de valores y praxis

sostiene los cambios histéricos de las sociedandiégeinas y se convierte en un recurso

estratégico para construir agenciamiento. (Micai@&d10: 504)

En 1997, el antropdlogo colombiano J. Echeverriseresis de doctoradithe People of
the Center of the World: A Study in Culture, Higtand Orality, muestra cual es la
relevancia de la oralidad para los grupos indiggnedmo desde la memoria se establece
una relacion entre el trabajo historico y el compem politicosocial que conlleva la
subjetividad de la practica politica de lmémoria popular’ Echeverri explica que la
historia oral no puede ser tratada como el conjdateeglas de la evidencia histérica, no se
debe entender como un conjunto de fuentes de iafém, sino como la “construccion del
significado” (Echeverri, 1997). Este es un trabgjee analiza perspectivas culturales e
histéricas sobre la oralidad y la importancia dgé® situado a partir de la memoria y de
coémo desde la antropologia esta Ultima puede sedadla para dar cuenta de procesos
culturales basicos en las sociedades indigenatadéscpor el terror de la bonanza del

caucho.

Del mismo modo, Echeverri hace un analisis intertesaobre la memoria del auge del
caucho (Echeverri, 2011), la cual radica en entegde la conciencia histérica que genera
el sujeto a partir de la narracion esta atravegamtauna constante negociacion de la
memoria. Los indigenas a partir de sus cantos gi@mras buscan curar, entendiendo esto
como una reconstruccion del tejido social e idetidolectiva, y evitan recordar los

sucesos violentos de la bonanza del caucho.

Como parte complementaria a este tema de la memaaa narracion en el contexto del
caucho, el antropologo colombiano M. Tobon, enrabajo de grado de maestria, muestra
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la importancia de las narraciones de los hechdsntims en la Amazonia colombiana para
dar cuenta de que la memoria interviene en las iemeg del sujeto en tanto los recuerdos
son compartidos y comunicados a través de lastivasapromoviendo asi una conciencia
histérica de los hechos ocurridos. Su tesis cesgrélasa en argumentar que la mejor arma
contra el conflicto armado es la palabra debidasavivencias “dulces” y “frias” que desde
los rituales tradicionales de los indigenas hanaldg estructurar una forma de resolucion,
convivencia y resistencia al conflicto armado efo@bia. De esta forma, la violencia y el
terror del pasado lograron darle forma a la subgtd de los indigenas a través de la
relacion de la palabra en los mitos y cancionedidi@ales con “el trabajo con la
herramienta de acero” (Tobdn, 2008: 147), situaddoesta forma al indigena en una
historia publica donde puede exigir derechos y esqor sus libertades politicas como

“sujetos culturalmente diferenciados”.

Uno de los aspectos que mas se me dificultaronlardo del trabajo de campo fue, sin
duda, darme a entender al momento de explicar tarés en la movilizacion de las
narraciones de la memoria del caucho. Cuando Auned dijo que ese no es un tema que
senarre, en ese momento, sin entender el porqué de esaaaidon ya que él mismo me
habia dicho que ese temacamtabay se hablaba en diferentes ocasiones, mas queatodo
los nifios y jévenes como una forma de transmitaoelocimiento a traves de la oralidad a
las generaciones futuras, me di cuenta de lo cgagpyelo confusas que pueden ser ciertas
categorias académicas, occidentales, de blanceas,reomento de estar en campo, ya que
fue precisamente mi intencion de usar el concapteacionlo que me estaba impidiendo

darme cuenta de la profundidad de la afirmacioAutelio.

Después de reflexionar al respecto, decidi compenth uno de los indigenas —que yo
estaba acompafiando en el monte a pelar troncapauea ser usados para la construccion
de una casa— mi inquietud sobre la afirmacién delgtnistoria del caucho no se narra, ya
gue él se encontraba en ese momento sentado doreael mambeadero. La explicacion
gue me dio fue que muchas de las palabras en dsmaBanificaban ni tenian el mismo

contenido cultural que podian tener en su idionra@hento de ser traducidas. Esto ocurre

con muchas de las palabras que son usadas erodafil alemana, tales conteist
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(espiritu) oVolk (pueblo),que por mas que se les busque una traduccionl litsza
conservan en aleman para dar cuenta del contetédl@ontexto y de la importancia que

tienen para el desarrollo de la filosofia y delganiento.

Esto me llevo a preguntar cual es la palabra quesaeara referirse a la época del caucho,
y me dijeron que la forma en la que ellos pregustzbre el tema egitue kogua vaidina

kue yone”. Es importante aclarar que no voy a profundizauemnalisis lingiistico, sin
querer ignorar su complejidad y su relevancia peste caso. Sin embargo, es clave
enunciar las aproximaciones que tuve frente a daseptos en idioma uitotopode, en
tanto van a ser la base de andlisis y estructudrasdenovilizaciones de la memoria del

terror del caucho.

El primer concepto en idioma que voy a analizay@se,cuyo significado contiene la
palabra de contar y de avisar; sin embargo estbizalsuele unirse al otro concepto
(yonerapug en el que quiero basar mi analisigpue. Este ultimo ha sido estudiado y
abarcado por varios de los antrop6logos y lingsigtze han trabajado en diferentes temas
sobre la region amazoénica; es mas comun encontamorafue debido a la manera como
se pronuncia en los otros tres dialectos del uifbte, mka, mhika)> Sin embargo la
manera en la que me lo explicaron y como parte idexperiencia en campo, cuando me

refiera en mi analisis a este concepto lo enun@ar@o se pronuncia en uitotepoie

(rapus.

“Rafueno se refiere, de hecho, ni a una “palabra” nia‘ieosa”;rafue es la actividad
mediante la cual las palabras se transforman easceses el movimiento de lo
nombrado a lo real a través del tiempo. Si unowrega un indigena uitoto sobre el
significado del vocabloafue, la respuesta més probable es “baile”. El bailei¢iadal
esrafue porque dentro de un periodo de tiempo relativameoitto (unas semanas) la
gente puede presenciar cémo lo que en un prineipipura palabra, al final se va a
recibir como comida, como caceria, como tabaco,ocooca. (...)Rafuetiene también

* “Cuénteme sobre el tiempo del caucho” Uitotpddle
® Todas las /f/ (bilabial fricativa) del-mka/bue corresponden a /p/ (bilabial oclusiva) debde.
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otros significados en contextos menos ritualesc¢inmente significa “noticia, razon,
asunto”; (2) tiene también el sentido de “problemmaala suerte”, (Candre y Echeverri,
2008: 29).

En este sentido, y como aporte a los multiplesifsigdos que tiene este vocablo en uitoto,
el rapue es usado para hablar e instanciar la tradiciorcoabcimiento, los mitos, los
cantos, el origen y la cultura. La importancia deeeoncepto como factor de agencia para
los sujetos, debe ser entendida desde su totaglidathplejidad, como lo explican Candre y
Echeverri en su recopilacion de narraciones sabrgalabra de coca y tabaco. De este
modo, quiero explicar cdmo cada uno de estos dosblos hace parte de las dinamicas de
la movilizacién de la memoria del caucho en difegsrespacios vy, por ultimo, como el
trabajo conjunto de los dos vocablos (ya gaeey rapue se retroalimentan uno al otro
para darle vigencia y valor a cada concepto) estdedmente enlazado a las formas en que

se han hecho publicas las demandas y denunciasd@énza del caucho.

A lo largo del andlisis realizado en campo sobreoekepto dgoney rapue, percibi que
para muchas de las personas con las que hablétdadde la bonanza del caucho no se
narra; por una parte, como me dijo Aurelio “porque escera lo correcto”, y por otra por
el poder de la palabra de evocar sucesos tristiedoyosos y de alguna forma reactivarlos.
En este sentido, Aurelio me hizo entender que cauaedhabla de territorio, de conflicto o
de instituciones y empresas nacionales o internat@e se vuelve a hablar del caucho,
factor que voy a explicar en los préximos capitulslviendo a la afirmaciéon que hizo
Aurelio al decir que el caucho no se narra, se kat@nces referencia, primero que todo a
un tipo de resistencia inherente en las narracigisegundo, a la diferencia entre lo que los

indigenas cuentan como historia y lo que se cuwnte origen de los pueblos indigenas.

Respecto a la primera parte es importante tenecuemta que los movimientos de
resistencia indigena en los tiempos del cauchaistieon y por lo tanto, se rompe con
todo paradigma del “buen salvaje”. Este hecho esleaviado por el antropdlogo
colombiano Roberto Pineda, en su articlla Vida cotidiana en el barracon de la Casa
Arand (1992), desarrolla una perspectiva clave al aaalicomo el contagio de
enfermedades debido a las condiciones deploraleleésatiajo fueron responsables de la
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extincion de los indigenas generando una ruptwa gonflicto interno en las sociedades.
Al mismo tiempo resalta la importancia de como seemninaba a los indigenas como
“salvaje$, “antropofagosy “brujos’ para legitimar los asesinatos por parte de laaCas
Arana, demostrando de esta forma que la imagersguenia de los indigenas infundia
miedo y terror a los caucheros, lo que generabtiponde resistenciadialéctica, ya que

para los indigenas los canibales eran los cauclyggmsnataban sin compasion. En esta
misma linea de andlisis, Pineda, en otro de suesgiolocausto en el Amazonas. Una
historia social de la Casa Aran@000), presenta una descripcion sobre los asesimat

representaciones de terror que muchos indigenasrdrichacia los caucheros en este
periodo. Desde la lucha armada, la no colaboragiéh“cimarronismo” de los indigenas,

muestra otro tipo de resistencia y evidencia coa® dracticas rituales tales como los
encuentros en el mambeadero, los cantos y los ,nEtos representaciones actuales de

resistencia oral.

Frente al mismo planteamiento de la importancia idelginario que se tenia de los
indigenas en la época de la explotacién del cawhantropdlogo peruano Alberto Chirif y
Cornejo Chaparro (2009) hace un gran analisis deoad pensamiento colonial, desde los
tiempos de la conquista, ha cargado con un poddrddico el significado del indio y que
desde entonces ha legitimado y justificado la wicke al indio desde tres procesos
histéricos: conquista de los espafoles a Amérigeeasar que los indios no eran humanos,
el segundo es al pensar que no estaban de la readmsl, y el tercero al pensar que eran
salvajes y necesitaban civilizarlos por medio dabdjo, el orden y el progreso (2009). En
este sentido el argumento de Chirif es importaatgye muestra como esto fue un fuerte
argumento civilizador, y por parte de los peruamnosorgullo patriotico, lo cual justificaba
a los caucheros a asesinar y matar a los indigemasp de obra de la extraccion del
caucho.

Por otro lado, en un articulo que escribié Tausgitado Cultura de terror: espacio de la
muerte (el informe de Casement del Putum#&y®38) el régimen de tortura esta basado en
la mimesis de las practicas canibales que los eashimaginaban que los nativos

practicaban. Ahora pareciera que esa mimesis derdasicas indigenas ha cambiado de
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estética hacia una postura ética de cuidado anabignse ha convertido en el nuevo
régimen de tortura, ya que es con este tipo deurdigs, como lo voy a mostrar mas
adelante, que el gobierno y los programas ambgsitak estdn acercando y estan

seduciendo a las comunidades indigenas.

Del mismo modo, la antropdloga francesa Guyot eriegto ‘La Historia del Mar de
Danta, el Caqueta. Una fase de la evolucion culterael Noroeste amazonicq@1979), se
cuestiona a través de diferentes mitos del nor@stezonico, como desde la mitologia, la
Gente de Centro y la Gente del Hacha de Aceronestando tanto la importancia de los
recursos naturales que los rodean, como la posjgdpolitica que los ha establecido como
sujetos politicos a lo largo de la historia terigbdel Amazonas. De esta forma, los mitos
expuestos por la autora dan cuenta de la perspentiigena de lo que es el comercio y la
interpretacion de la violencia ejercida en la épelacaucho por el blanco. A diferencia de
Pineda (1985), Guyot muestra la importancia dedesmonios y narraciones de los mitos
en los rituales indigenas como una formarekdstenciaoral en donde son introducidos
elementos clave tras el choque de las dos cultofesciendo de esta forma para los
indigenas Mirafia y Bora, “la posibilidad de exprekaque los hechos historicos les

obligaron a reprimir” (Guyot, 1979).

Esa posibilidad de expresar los hechos histérioosoclo enuncia Guyot esta fuertemente
relacionada con el analisis de la palabra como degarrollado por Micarelli (2003),
debido a que describe como el mito se movilizaalansente para explicar la experiencia
sino también para generar agenciamiento en logithdis; en tanto la informacion de los
mitos sirve para analizar las causas de las enflames y los conflictos sociales, y al
mismo tiempo construir barreras en contra de eldsmito no “enfria” la historia
negandola, sino encausandola en un esquema paaledecrestablece el orden donde no lo
hay; “se enfria porque se cura”. Es en este sentidm el intento de proteccion y cuidado

responde a una forma de resistencia dialéctica.

El modo en que los autores antes mencionados lemoreado el tema de la memoria, las

narraciones y el mito con la bonanza del caucheleghmazonas es fundamental para el
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desarrollo del analisis dgloney el rapue a lo largo de mi trabajo, para entender la
resistencia a partir de las narraciones y la faemgue se busca “curar” los tragicos hechos
de las primeras décadas del siglo XX en esta regidravés de diferentes movilizaciones
de la memoria del terror. Para el desarrollo de aspecto es importante analizar el gran
aporte que Lévi-Strauss dejo con su amplio trab@joiendo en cuenta que la bonanza
cauchera se convirtid en si misma en un mito pasacbmunidades afectadas por esta
tragedia, como lo voy a desarrollar mas adelame=dte sentido se debe develar, segun la
propuesta levistrossiana, una “relacion de comrasitre los elementos significativos”
(Lévi-Strauss, 1974: 81) en donde los fendmenagiisticos conscientegdne evidencien
una estructura inconscientaue de la cultura a través de la estructura de lgdanPor

lo tanto se debe analizar la l6gica del pensamientla que estan inmersas las narraciones

gue los indigenas hacen sobre la masacre del caucho

En este sentido es cuando la importancia no soOloydee, que voy a explicar a
continuacion, sino la debpue,entra en vigencia a pesar de que muchas de lagnpsrs
con las que estuve hablando al respecto me haghn due el caucho no hace parte de la
tradicion conscientemente, pero si hace parteldenglonscientemente en tanto estructura
una forma de accién, pensamiento y conocimientéalammo pienso dejar claro en el

siguiente capitulo.

2.1 Analisis delyoneen la etnoeducacion

No me da rabia, me da animo para
decirles a los muchachos que esto no
nos puede pasar en el futiro

® Fragmento de entrevista personal con Fernandg Rgjistrada el 27 de Septiembre de 2011.
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Una de las mafanas en que se hizo una minga, ctevquor el gobernador, estuve
compartiendo el trabajo y usando el machete y ehd@ara hacer una tumba: proceso de
tumbar arboles y monte, y de limpiar el terrencge qucesivamente se quema y se utiliza
para la siembra de nuevas chagras. Debido a geeegsin acto cultural muy importante
para las comunidades indigenas, ya que incorpantermidos como la distribucion del
trabajo - hombres con el hacha para tumbar morites ynujeres con el machete para
limpiar maleza - ademas del conocimiento tradidicadre el manejo del suelo, raices y
frutos, es comun que los hijos de las personasegtén trabajando hagan parte de las

mingas para ir aprendiendo poco a poco el manejago de esta actividad.

La hija de una de los lideres indigenas de la negié doce afios, me acompafo en la
actividad mientras me ensefiaba diferentes palatghsitoto npode; del mismo modo
empezamos a hablar sobre las asignaturas y teneasesjlensefian en el internado de
Araracuara. Me contd que la clase que mas le gustad la asignatura del profesor
Fernando Paki: etnogeohistoria. El interés quaideitaba esta materia estaba relacionado
con conocer todos los procesos que han pasadodagenas para ser y estar en el lugar

donde se encuentran hoy en dia.

Parecia que saber la historia relacionada con ratotéo de los indigenas era muy
importante para ella, teniendo en cuenta que mudkaks historias contadas por sus
abuelos se discutian y se confrontaban en el aldate. Sin ella saberlo, me dio una
herramienta muy importante para el analisis denwestigacion. Le pregunté qué sabia
sobre el tiempo de la Casa Arana y me respondiondeforma muy natural que era un
periodo en la historia de los indigenas muy dolmess donde mataron a muchos de los que
trabajaban rayando y sacando caucho. Me dijo qoel®sabia porque se lo habian
ensefiado en la clase de etnogeohistoria y querabnto de preguntarselo a sus padres y a
sus abuelos les habian contado anécdotas persahatspecto, que ella desconocia. Esto
muestra de una forma clara como la movilizaciénadememoria del terror del caucho ha
tomado diferentes aspectos en las personas queonempas comunidades indigenas en

Araracuara y en general en la region.
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Fernando Paki es un profesor de la comunidad meidarPuerto Santander, del internado
Fray Javier de Barcelona de Araracuara. Dicta tasggnaturas en bachillerato:

etnociencias, etnogeohistoria y legislacion. Esortgnte tener en cuenta que los jovenes
gue llegan a terminar su bachillerato son muy pasoselacion con los estudiantes que
empiezan con educacion béasica. Las oportunidadies yliferentes perspectivas de la
realidad para estos jovenes hacen que a mitad dstsdio muchos de ellos se dediquen
por completo al trabajo en sus comunidades, aZa,da pesca o a trabajos relacionados
con el sustento econdmico de sus hogares. Del misogo son muy pocos los jovenes que
se dedican a aprender tradicionalmente con sudasbygadres el manejo de la maloka,

entre otros aspectos relacionados con el conodimeiitural.

En la entrevista que le hice a Fernando Paki, éhigeentender la importancia y su interés
personal de ensefar y discutir con los estudiaateslase los eventos tragicos de la
bonanza del caucho. “Ahora estamos hablando dant@da interculturalidad, y se debe
entender desde el punto que yo me conozca, quepglién soy yo, y ahi si conocer al
gue esta al lado mio. Conociendo la historia dar@bién para no cometer esos errores de
atropello”. Esto muestra una forma explicita de iiwar la memoria del terror del caucho
buscando con el entendimiento de lo que paso,sdealasas y sus consecuencias, alertar y

preparar a los jovenes estudiantes a futuras gmef@nes en su territorio y en su cultura.

Como parte de la recuperacion de la autonomiaaddehtidad, esta materia lo que
busca es reparar y fortalecer la identidad de levas generaciones indigenas. ¢ Quién
es él, quiénes fueron sus abuelos, sus antepasg@osi? fue la historia de ellos, qué
pas6? Si no se conoce el pasado, dificiimente vanmsder armar el futuro. (...) La
idea principal es la identidad como pueblos indégepara que ellos conozcan y no
volvamos a caer en esos errores que cayeron nsleasiriepasados por falta de

conocimiento (Paki, Septiembre 2011, entrevistaqgel).

Teniendo en cuenta que una de las formas de ldiramion de la memoria del caucho esta
fuertemente anclada a la prevencion, a avisar gmsibles riesgos o futuros peligrg®iie

es necesario entender la historia de los puebl@@mcos en relacién con las diferentes
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intervenciones que han sufrido. En particular hgsortante entender el territorio amazonico
como escenario de diferentes bonanzas que haraddeet los indigenas a través de la

historia.

Entonces qué paso con todo ese proceso de form#eigociedades, y ahi comenzamos
con la caucheria, los problemas que hubo, los gmude del sistema del endeude, los
problemas que dentro de los mismos indigenas lg@niee que fue preparada para ser
los verdugos de su propia gente, los famasashacho boys De ahi pasamos a la

época de las pieles, pas6 exactamente lo mismoisetlo endeude, ya no a punta de
garrote ni tortura sino con otro sistema. Despuésld explotacion de madera y de
mineria, sigue el mismo sistema de endeude. Erzestasigue mucho la pesca, a partir
de 1970 aproximadamente. Entre cinco intermedig#a 1984 sacan de cuatro rios
sacan 89 toneladas de pescado. De eso el 85% daraacias es para ellos, el otro

quince queda aca y endeudado. (Paki, Septiembde @6frevista personal)

El sistema de endeude al que hace alusion FerriRaikdpes sin duda uno de los temas mas
enfatizados por los antropélogos y cientificos alesi del tema del caucho, ya que éste fue
trascendental para la Casa Arana y sigui6 caraatedo las relaciones economicas con los
indigenas hasta tiempos recientes. Taussig (1@&pJica el mecanismo del endeude a
partir de una perspectiva de racionalidad capitalsalarial, presentandolo como un

fendmeno que durante un periodo prolongado de tefupdamenté un discurso de la

extraccion del caucho, desde la explotacion algewt, la cual a su vez fue el sustento

econdmico de éste suceso.

El gedgrafo colombiano Camilo Dominguez (1976),cmicho por abordar el tema del
caucho desde diferentes perspectivas, analizadeludie como un sistema econémico que
el indigena tuvo que apropiar debido a la faltangelios de adquisicion y por el cual fue
sometido a un intercambio de bienes materiales,hetas, hachas, cuchillos, por la
extraccion del caucho, generando asi un ciclo guelkl indigena cada vez iba a estar mas
endeudado con su patrén hasta llegar a su muentegddndo la deuda a sus hijos a los

cuales el patrén se la seguia cobrando.
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Dominguez no soOlo explica en qué consistidé estierss econdmico durante el boom
cauchero sino que hace una fuerte reflexion sobneoceste intercambio sigue vigente,
aunque de una forma “mas gentil”’, y por lo tantoppne que la labor del antropélogo es la
de servir como colaborador con el grupo indigenarservar sus pautas culturales basicas
pero situandose en una posicion dentro del sistgroductivo que le permita tener la
autonomia econdmica necesaria para oponerse @elaa$ externas que tratan de atomizar
al grupo para poderse servir de sus miembros coammrde obra barata (Dominguez,
1976). El intercambio de mercancia y la dispordbili de herramientas de acero, hachas, es
otro aspecto importante para analizar desde Ip@etisa econdmica, como lo hace Pineda
(1985), cuando explica que este proceso ayudoceekcion de una conciencia histérica
para los indigenas que fueron victimas del terebrcducho, ya que los sucesos han sido

narrados en los mitos generando una memoria decgha cauchero.

Para entender el contexto del territorio, la ecadiaoynlos diferentes conflictos que han
ocurrido en la Amazonia colombiana, es necesadizan y tener claro que desde el final
del periodo colonial y el auge de las quineriasl0i8370, la Amazonia colombiana
permanecid ignorada por el resto del pais (Uset®@4: 13). En este sentido se debe
entender que hubo una colonizacion politica de reolpe territorial en las tierras
amazonicas que en ese momento eran consideradéassbhde frontera disputada, gracias a
la vinculacion de la economia internacional queied siendo un recurso de integracion y
articulacion al territorio nacional. En la narratide Fernando es visible una estructuracion
de los diferentes procesos econdémicos que ha téaidegion desde finales de la época
colonial; aunque las condiciones econOmicas arfgplde los afios han ido cambiando, el
resultado ha sido el mismo para los pobladoresaliie la importancia de este tipo de
movilizacién a través deyone, en donde avisar, prevenir, se convierte en unadorm
culturalmente significativa para apropiarse de egatlo histérico marcado en las

experiencias de los indigenas de la region.

Por otro lado, es importante aclarar que los iseyede los empresarios particulares

(Useche, 1994) fueron los que ayudaron a movilizarsentimiento de patriotismo en
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relacidon con un territorio que estaba olvidado ploEstado colombiano, y que también
ayudaron en cierta medida a una instrumentalizasmal conflicto colombo peruano. Del
mismo modo, el caracter econémico del sistema eradia sido estudiado y analizado por

la antropologia desde diferentes perspectivas.

La caucheria, de antigua existencia en la regiédedéa época de Arana, continué en
manos de empresarios particulares, con base en deaabra indigena, en especial de
andogues, muinanes, boras, mirafias, yucunas, mst&pi la region de Araracuara, en
el Miriti y Apaporis y, al noroeste, en inmediadsndel Caguan y del Orteguaza.
Algunos pobladores del area llegaron a formar esggréle cierto tamafio, en las que la
explotacion del caucho se combinaba con otrasidaties extractivas. (Useche, 1994
141)

Por otro lado, los investigadores Gomez, LesmeRogha, en su text€aucherias y

conflicto Colombo-Peruano. Testimonios 1904-19B495), dan cuenta de la importancia
de los testimonios de diferentes personas quergividirectamente este proceso y que
fueron sobrevivientes de la masacre del cauche. tEsto tiene en cuenta no soélo la vision
del blanco, a través de relatos de caucheros, démolole voz al indigena, y permite
entender como a través de los relatos y de losmmsibs, los indigenas pueden
establecerse como sujetos victimas de un genoogidipelear por sus derechos.
Sucesivamente, a raiz de las denuncias interndegsabre los atropellos de la Casa
Arana, el Estado entabld politicas relacionadasetaerritorio amazonico para generar un

sentido de pertenencia a la nacion.

Gbémez y Dominguez, en el textdacion y etnias. Los conflictos territoriales en la
Amazonia 1750-193@994) presentan un enfoque sobre el territorbaalcuenta de como

la invasion del Putumayo por parte de la Casa Ammo&ocO una serie de conflictos
politicos entre Colombia y Peru que fueron debatjgr ambos gobiernos, desde aspectos
como la soberania, en donde se demandaron pubhtawielaciones a derechos de tierras,
mientras al mismo tiempo se establecieron adjutinas de tierras en terreno colombiano

por parte de los caucheros peruanos. Los automEnhan seguimiento geografico del
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territorio que fue testigo de la explotacion dald#@ y demuestran cdmo la Casa Arana
establecié sistemas economicos y territorialesosnclales la voz y la propiedad del
indigena nunca fueron tomadas en cuenta.

Como resultado de estas relaciones econdmicasdeirios factores importantes de este
periodo historico en la Amazonia fue el procesdagssta que vivio la zona del Caquetd y
del Putumayo. Este es analizado por el antrop&otmmbiano R. Pineda en su articut
Casa Arana en el Putumayo. El Caucho y el Procesdakista(2003), en el cual a
diferencia de otros textos que describen como &ul@i Casa Arana y como fueron
ejecutados los indigenas extractores del cauchgyregenta un andlisis de como la
extraccion de la quina fue un factor clave paraemmar a extraer caucho, usando como
mano de obra a los uitoto y otras comunidades @mdig} Este breve texto lo complemento
con sus otras investigaciones sobre el tema, penmgortante para comprender la vision
del gobierno colombiano frente a este conflictougles fueron algunas de las causas del
boom del caucho en la Amazonia y de otra seriectiéi@ades extractivas en la region que
se llevaron a cabo a cuestas de la explotaciénrdbbe los indigenas y de los recursos

naturales.

Desde este punto de vista, es importante recaleatagpreocupacion del profesor Paki de
resaltar la continuidad historica de las bonanzadas narraciones de la memoria del
caucho, esté inmersa en una experiencia culturginc@ de eventos e intervenciones en el
territorio. El valor de ensefarles a los estudmugi@énes son y de donde vienen, hace que,
en este sentido, sea clave tener en cuenta guexpa&siencias contadas por sus padres y
abuelos, segun Fernando, generen rabia y doleg Ergrestudiantes al momento de hablar
sobre el genocidio y demas sucesos relacionadosdmmanza del caucho en clase.

Las discusiones y lo enriquecedor de este ejer@niclase con los estudiantes es una
postura alterna a las ensefianzas directas que pabdaen el espacio del mambeadero, ya
gue se pueden vislumbrar varias versiones sobneigmo hecho, generando asi una vision
mas amplia de los hechos y un espacio de valouid® jsubjetivo. A Fernando no le

resulta doloroso hablar continuamente de este tesmamas, asume esto como una
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oportunidad de cambiar el rumbo de la memoria y destapando poco a poco el canasto
de las tinieblas.

No me da rabia, me da animo para decirles a lohauhos que esto no nos puede pasar
en el futuro. Que este tipo de genocidios no detsampy que debemos prepararnos
mucho mas con identidad, cultura, autonomia ytteioi para poder ser fuertes en el

futuro. (...) Hay muchos bailes, uno se llama badepdlea y otro de charapa que se
refieren a esa época. Entonces las canciones hdblesa época y le dicen al duefio del
baile, 0jo que ya le estoy avisando, no vaya a temsse mismo error. A esa etapa es
lo que los muinane hablamos de hacha de candgiigafijaje). Las canciones dicen,

0jo que puede volver esa hacha de candela. (Rgkiegbre 2011, entrevista personal)

El trabajo de Fernando es clave para entenderldreuena cultural (Alexander, 2004) y el

trauma psicosocial (Martin-Baro, 1990) que dejosagmel genocidio indigena por la Casa
Arana en la Amazonia, deben ser tratados y supgeidekde diferentes actividades y puntos
de vista. El trauma cultural se produce cuando fiegsmbros de una comunidad sienten
gue han sido sometidos a un acontecimiento tergbke deja marcas indelebles en su
conciencia como grupo, marcando su memoria parapséey cambiando su identidad

futura de manera fundamental e irrevocable” (Aleben2004: 1). Por otro lado el trauma

psicosocial “enfatiza el caracter esencialmentéécdlii@o de la herida causada por la
vivencia prolongada de violencia, donde su misntarakeza se alimenta y se mantiene en
la relacion entre el individuo y la sociedad, aésade diversas mediaciones institucionales,
grupales e incluso individuales” (Martin-Baro, 1998). Tener en cuenta estos dos
conceptos es clave para entender cual ha sidooeesw por el cual los indigenas de la
Amazonia han pasado a lo largo de la historia yacgoeden superar estos traumas. “Se
debe hablar de eso para poder cambiar y constmairsaciedad indigena mas fuerte, con

decisiones, con identidad, autonomia, unidad” (F&dptiembre 2011, entrevista personal).

La movilizacion de las narraciones genera entonnasbusqueda de lo perdido, hacia una
reconstruccion del tejido social que esta rotoasndiferentes sociedades afectadas por la

bonanza del caucho, y que es a partir del ritudhdealabra en el mambeadero como se
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constituye una organizaciéon moral y una conciegg&drica de los hechos violentos
ocurridos durante el periodo cauchero. Las namasiale este tipo de sucesos tragicos en
la Amazonia colombiana, han sido Utiles para d@ntaide que la memoria interviene y
promueve una conciencia historica cuando es coidpayt comunicada a traveés de las
narrativas. En este sentido estoy de acuerdo cdmdriTal plantear la funcién de las
narraciones en estos contextos, ya que éstasmoepdesentan la violencia y la resistencia,
sino que también “tienen el poder de actualizarld@®@bon, 2008: 133). De ahi que la
mayoria de las veces en las que me acerqué aldehwaucho fuera tan dificil para las

personas recordar y hablar al respecto.

La narracion, entonces, se vuelve un espacio dédisarion para el sujeto, al cual siempre
debe recurrir para reestructurar su identidad ypssicion dentro del contexto de la
violencia, convirtiéndola en una herramienta nm sérapéutica para los individuos, sino
para una reestructuracioén del grupo social, yargsiblece y crea relaciones, practicas y
marcos de significacion dentro del grupo (Alexand&04: 37). Este proceso se da
claramente en un constante rehacer de nuestra vidaés de la forma como nos narramos
a nosotros y narramos el mundo, de esta manergoogisionamos y actuamos. Sin
embargo, es en los momentos de crisis en dondenesnismo se devela y se encuentra el

poder que tiene la narracion en la estructuracgnuwstra vida (Ochs, 2001).

Por otro lado, el objetivo de la asignatura de gdobistoria para los estudiantes es
fortalecer una identidad colectiva como pueblo geda para entender mas a fondo su
historia y los diferentes procesos politicos engies han estado involucrados a lo largo del
tiempo. Es un factor muy importante para las cooaoes indigenas el hecho de que se
puedan realizar este tipo de ejercicios alterndsa &ultura tradicional, en tanto los

estudiantes entran en un espacio fronterizo entgalthernamental, en este caso explicito el
conocimiento de las leyes que los protegen, y mlpcade la tradicion en donde pueden
conocer su historia de una forma no lineal a pddimterpretaciones del pensamiento y la
memoria. En ese sentido, de acuerdo con Gieseryd@ma cultural genera una retro

expectativa de vida social de la comunidad y pdaido debe ser imaginado, re-narrado y

visualizado en mitos, imagenes y figuras” (Gie28@4: 114).
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La historia indigena (...) enfatiza que en el mundticm los eventos y los personajes
historicos pueden surgir al presente en momentasdmu una persona a través del
pensamiento, del habla, de un suefio, o de un,réatdblece una relacion afectuosa en
gue se basa el poder personal y colectivo. Cuaadmay memorias exactas, se las crea
y asi se recupera un modo de ver el pasado defimidtas acciones de los antepasados
(Uzendoski, 2006: 168).

Frente a los aspectos como los que menciona Giésgnando me comentaba que se
generan discusiones al momento de hablar en ctlaperdonajes relacionados con la época
del caucho que por sus diferentes acciones sondesados como héroes ya que se
rebelaron en contra de los peruanos, usaron swsarmyudaron a los indigenas a escapar
de la muerte. En el caso de los uitoto esta ladigie Yarokamenapara los andoke esta
Miguel Zumaeta; el clan VenadoMakapaaminepara los muinane, entre otros segun la
comunidad. Uzendoski en su trabdb regreso de Jumandy: historicidad, parentesco y
lenguaje en Nap(?006: 162) hace un analisis sobre la manera emlejoe ser abordada la
historicidad indigena tomando como ejemplo la cejigdd simbdlica de lenguaje-cultura
gue relaciona el levantamiento de los indigenad 2001, y los de los testimonios sobre el

héroe indigena Jumandy del siglo XVI.

Ahorita viene lo de los bonos de carbono y ni sal®equé va pasar, no sabemos qué es
es0, pero compafieros nuestros estdn entregandtereshos territoriales a empresas
gue hasta ahora se les escucha sus nombres. Uters por un lado, otros por otros,
eso hace ver lo mismo que paso en la caucherig, pgieaban por machetes, otros por
chinchorros, nunca nos pusimos de acuerdo y sst@mm®s de acuerdo y no tenemos
autonomia del territorio, llegan esas cosas y nes/en una nada. Yo lo veo desde esa
perspectiva, no lo veo como algo para sentarserar Isino como un ejemplo para no

caer en esos errores. (Paki, Septiembre 2011 vesta@ersonal)

La forma en la que Fernando ve y entiende la mac@ma se debe abordar el tema del

caucho esta relacionada con el conceptya®e en tanto no sélo se cuenta sino que
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también se advierte, ssvisaa la comunidad sobre posibles riesgos. El relaterian del
profesor se podria interpretar como una criticen@mbeadero y a la manera como se ha
tratado este tema a lo largo de un siglo. Sin egahaonsidero que se debe entender como
una nueva perspectiva estética que responde astirsdegia de la movilizacion de las
narraciones del caucho, ya que al hablar del teleagste suceso en espacios académicos,
como lo hace Fernando en sus clases, se esta @witidn una nueva manera de recordar
este periodo historico a través de los relatosatiesssimbolicos y herdicos como los ya

mencionados de Yarokamena y Jamundy, entre otros.

Es entonces a partir de la memoria colectiva, jsefée en cuentos, historias, canciones,
bailes y mitos en donde se adquiere una “narratststucionalizada del pasado” (Christie,
2007: 105), en la movilizacion y reproduccion degsarraciones de la memoria del terror
donde se pueden vislumbrar, no sélo las formascég@s de ir construyendo las
narraciones, la emergencia de nuevas identidadas formas de acercarse a los hechos
violentos (Alexander, 2004: 49), sino también agpede la memoria colectiva y cultural
gue pueden ser Utiles para el proceso de justi@aaracion de las victimas. Por ultimo, el
paso del tiempo, segun Paki, ha hecho que lasBssonenores de cincuenta afios puedan
hablar y asimilar este dolor con el fin de busaa teparacion de los hechos por parte del
Estado colombiano, peruano e inglés. Esto muedtea ltpy una separacion en las
generaciones: de un lado los ancianos, que hanesté@sos con el tema de la caucheria, y
del otro las nuevas generaciones que buscan hwablamper el silencio. Los traumas
colectivos requieren de un tiempo de latencia aheéegue puedan ser representados, hablar
y trabajar sobre ellos (Giesen, 2004: 116) y gereganciamiento social y politico por el

bien de las comunidades.

Por ultimo, y relacionandolo con las posturas antescionadas sobre la resistencia (Guyot,
1979; Pineda, 2000; Micarelli, 2003), Uzendoski digcirlo explicitamente muestra la
importancia del testimonio y de la narracion coma €orma lingiiistica de resistencia a la
forma de percibir la historia en Occidente. El agtuncluye diciendo que “las comunidades
indigenas no han aceptado la concepcion modetimis& del colonialismo, al igual que la

idea de haber sido conquistados y de que sus ddelets se puedan localizar dentro de un
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tiempo-espacio hispanico secular” (Uzendoski, 200®). Es entonces de esta forma, como
yoney rapue se vuelven mecanismos de defensa y resistenciprimera instancia a la
forma en que abordé el problema de investigaciooaempo, y en segunda instancia a la
manera de entender, actualizar y movilizar un ejistvagico, mitico y/o (des)estructurante

como fue el genocidio de la bonanza cauchera amatonas.

En el siguiente capitulo voy a analizar como elesacdel caucho se organiza en la
estructura del mito y organiza a su vez el conaaimoi de los lideres indigenas que hoy en
dia estadn negociando desde sus comunidades laaieadiferentes agentes econémicos,
estatales, investigativos, entre otros, que ind@em en el territorio, en la cultura o en el

pensamiento ancestral.
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3. El mismo diablo con diferente ruana

Antes era cruz, espada y pared, después
espejismo, ahora es el signo peso, armas

y ciencias.

Durante mi trabajo de campo tuve la oportunidagatécipar en el VI Congreso Regiohal
del CRIMA? en el cual se reunieron mas de doscientas persmaes familias, lideres y
mayores de la autodenominada Gente de Cekigip¢ muina en Uitot) que hacen parte
de los resguardos de Villa Azul, Mesay, GuacamBymrto Sabalo, Aduche, Cafio Negro,
Monochoa, Aminah Puerto Berlin, Puerto Santander, Pefia Roja ynBéldo largo del
congreso se discutieron temas como gobierno praogiotorio, lucha de mujeres, salud,
educacion, recursos naturales, entre otros. En tmada discutido durante el congreso,
diferentes lideres indigenas tomaban la palabraablaban en representacién de su
comunidad y daban a conocer los acontecimientas ificultades que han tenido en los
diferentes aspectos planteados. Del mismo modog @srcostumbre, en la maloka donde
se realizo el evento, en el espacio del mambeadersientan los ancianos y conocedores
de cada uno de las comunidades para repartir mgnababil y compartir la palabra y el

conocimiento.

Después de cada propuesta que fuera llevada a da, me@ donde se encontraba el
secretario y el presidente delegado para el déadel congreso, las preguntas y las
propuestas abordadas debian ser consultadas al deupncianos y sabedores para dar su
completa aprobacion. Este grupo de indigenas daosreque se destacan malokeros,
chamanes, caciques, entre otros, es denominadia idente de Centro comBN{POA
siglas en los cuatro idiomas que se hablan en dasucidades y todas quieren decir

persona sabiaTt (ted) en idioma nonuyd\+ (rimairama) en idioma uitot®o (po’soeg en

’ Aristides Okainatofe Firisteke, lider indigena.

8 Realizado en la maloka de la comunidad El GuacaraayAraracuara del 2 al 9 de Octubre de 2011
° Consejo Regional Indigena del Medio Amazonas

10 Este complejo supraétnico incluye Uitoto Muina yrMi, Muinane, Andoke, Bora Nonuya, Ocaina
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idioma andoke, YA (aibojibo) en idioma muinane. Es notable entonces laduefiuencia
gue hay entre las comunidades, del conocimientoppder de la palabra por parte de los
ancianos, ya que son ellos los que han vivido elifiexs experiencias a lo largo de su vida y
sobre todo, lo mas importante, son ellos los quenaieron de los ancianos y abuelos
(moo6roma que ya no se encuentran entre ellos. Para mutshtzs lideres indigenas, ellos

son los ultimos en conservar la cultura tradicional

De esta manera, las intervenciones constantessdenpoa dentro y fuera del congreso
eran acertadas y contundentes para determinarcigide final frente a una propuesta o
proyecto, pero era notable que muchos de los Bdatdigenas que también intervenian en
los temas, no estuvieran del todo de acuerdo cajuéodecian los ancianos. Quizas el
momento mas claro de este tipo de desacuerdosnfet espacio que tenia otorgado el
programa C.l Progress S.A.S para aclarar dudagseptar su proyecto frente a todas las
comunidades que hacen parte del CRIMA. C.l. Pregessuna empresa colombiana que se
“especializa en la generacion de créditos de cosgmdn de carbono para el mercado
voluntario que genera beneficios sociales, ambdesta financieros de forma sostenible
para todas las partes involucradas, en especillgaicomunidades indigenas de la region
amazénica de Sur AméricA”“En el mundo existen dos esquemas para negoaiaora:

el mercado regulado, que es controlado bajo eloBotd de Kyoto, y los mercados
voluntarios. Como parte de estos ultimos ha surgldmecanismo REDD (Reducciéon de
emisiones por deforestacién y degradacion de be¥qgaea el que se paga una suma de
dinero a aquellos proyectos que demuestren que &stdando la deforestacid” Sin
embargo, los representantes del programa no senpaesn en el congreso y quedo el

tiempo disponible para hablar al respecto.

El tema de la venta de bonos de carbono todavieoefsiso entre los indigenas y las

comunidades. Por eso la importancia de que C.Ir€seghubiera asistido, no soélo para

“Tomado de la pagina web: http://www.ciprogress.carsbtros.php. C.I Progress tiene contratos con
comunidades indigenas y afrocolombianas para ddisanroyectos de captura de carbono en 38 midlalee
hectareas y por lo tanto ha sido acusada de freanléfines de mala fe” por funcionarios del Ministede
Ambiente y del Ministerio de Desarrollo Territorial

2Tomado de la pagina web: http://www.elespectador/tnpresolvivir/articulo-305164-avionada-o-
negocio-verde
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aclarar cualquier tipo de dudas sino también pbsamwar la reaccion de las personas frente
a una nueva bonanza. No por eso dejé de mostrassenconformidad frente al tema, en
tanto se aproveché el espacio para hacer reclamopgrte de algunos de los lideres
indigenas del previo conocimiento de algunas pas@obre los proyectos e ideas que
plantean las directrices del programa, sin infolesaa las comunidades. Esto generd una
discusion interna entre los lideres que han teowtacto directo con el presidente de C.I
Progress, Luis Ignacio Gil Zuleta, debido a queestamaba, primero que todo, la falta de
informacién al resto de las personas de la comdnifla este sentido H. Guerréten una

de sus intervenciones quiso dejar claro que “lasurndades no son de las autoridades, son
del pueblo”. Segundo, que la decision de integranse al proyecto que ofrece la compafiia
es individual, debe respetarse y no tiene por deéa a los demas resguardos que no
estén interesados. En este sentido es visiblertinalacion entre las propuestas colectivas

y las individuales que han generado conflictos ceim@ mencionado.

Entre los participantes del congreso se estabaittiado el mal uso de los recursos
econdmicos por parte de los mismos indigenastgne habia pasado de una autoreflexion
a un espacio de reclamos, culpas y quejas. “Seobgtiando la tradicion sin saber para
donde se va’. Por lo tanto es importante tener i@nta que es exactamente en estos
espacios de discusion y de intereses individualesa el sistema econdmico capitalista se

filtra, entran las bonanzas y se vuelve a separestiuctura de la comunidad.

Del mismo modo, se hablé sobre la firma por paedad autoridades indigenas de cada
resguardo para darle el poder a C.I Progress dmvertir en el territorio indigena,
generando mas discusiones, comentarios personalebatiendo los temas que hasta el
momento se habian puesto sobre la mesa. Una detdagenciones que se hicieron en
medio del debate como forma de conclusidon a lospuestaba hablando fue: “ese tema
tenemos que masticarlo y mirarlo bien porque siaembs en este proceso vamos a ser
absorbidos”. El lider indigena que dijo esto sierefno solo al deber de todos de sentarse a
mambear y pensar sobre este tipo de intervencisimestambién al riesgo de someterse a

programas ambientales y econémicos en donde diesen su territorio pero se duda de

13| ider Uitoto
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las ganancias que puedan quedar en las comunidattesaspecto que sobresalié en el
momento de la discusion fue sobre la estrategidiqalde decir que el gobierno puede
establecer mejores medios y personas capacitadascp@ar, preservar y conservar el
medio ambiente. Segun las palabras del que intervdicen que ellos son mejores que

nosotros para sacarnos de este cuento”.

Entonces, como lo explica la antrop6loga colombiandllloa (2004), la imagen que han
tenido los indigenas no solo para los colonos para el blanco en general, proviene de
una construccion social y cultural que ha pasadodiferentes enfoques y diferentes
intereses politicos tales como el ser nativo e¢otddElla plantea que la construccion del
nativo como “otro” tiene dos implicaciones muy imiamtes para el andlisis de su texto: el
“otro” como parte de la madre naturaleza y el “otomo parte del desarrollo sostenible
(Ulloa, 2004). Este texto es clave para entenderoca partir de estas categorias y nociones
gue se tienen de los indigenas en general, loe##e politicos sobre poblaciones y sobre
territorios son usados y aprovechados en contlasdeueblos indigenas. Del mismo modo,
las antropdlogas Conklin y Graham (2010), desamollun analisis sobre las
representaciones publicas de los indigenas amamdomn fines publicitarios dentro de
politicas ecoldgicas en el Brasil. Uno de los psnt@és importantes en el estudio de las
autoras es el analisis que hacen sobre el “puntbontiel ecoindigena” (Conklin; Graham,
2010: 157), en tanto los indigenas amazonicos hiad® en un espacio politico a partir de
imagenes y estereotipos que favorecen a los ie®m@s ONG y programas ecoldgicos a

nivel global.

En este sentido, las posturas de Ulloa y de ConklBraham entran en discusion y al
mismo tiempo me otorgan aspectos complementariocs gladesarrollo del analisis que
haré a continuacion. Ulloa resalta que el espagi@leque han entrado los indigenas a
traveés del Estado y la ecopolitica como nativodégpcos, ha sido considerado por los
pueblos indigenas como oportunidades para “corsolsdis luchas por la defensa y
recuperacion de sus territorios, y como una maderser autbnomos y hacer sus propios
planes de vida” (Ulloa, 2004: 323). Del mismo mo@onklin y Graham manifiestan que

ese espacio, el del punto medio emergente de [aoktica amazodnica, ha sido el medio
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para “adaptar de manera creativa las tradiciontégasaa situaciones politicas cambiantes”
(Conklin y Graham, 2010: 179). En este sentidoptasturas de las tres autoras me ayudan
a entender como se ha generado una negociaci@identidad cultural dentro y fuera de
las comunidades indigenas amazonicas en el mordergatablar relaciones con empresas
como C.| Progress o a diferentes posturas del &sséadivel ecolégico con el fin de
alcanzar sus propuestas y objetivos de una masawégica por parte de los indigenas,

por un lado, y por parte de las instituciones giagsy estatales, por otro.

Por otra parte, el reclamo del territorio ancestgatlave para entender cémo los indigenas
amazonicos han aprovechado discursos y leyes ptar ¢f@ Estado como muestra de las
estrategias puestas en escena por ellos parairresiis transformaciones sociales y
econdmicas y a los procesos globalizantes. Enneistaa linea de andlisis el trabajo de la
antropologa Nash (200Mayan Visions: the quest for autonomy in an agglabalization,
muestra como los indigenas en Chiapas, Méjico rbasespectos sociales y culturales para
el levantamiento del ejército zapatista en 1994eBte modo, Nash explica los cambios a
nivel politico en el pensamiento y en la accioriadeindigenas en Chiapas para luchar por

sus derechos en un proceso de globalizacion.

En relacion con lo anterior y de acuerdo con lastypas de Nash, en el contexto de las
comunidades indigenas que hicieron parte del Ceogrda lucha por la autonomia, el

territorio, la cultura y el pensamiento se encuwern un punto de la busqueda de la
autodefinicibn como pueblo indigena y al mismo perse vuelve una forma de resistencia
al proceso de globalizacion. “Sus intentos de anjis rangos de la autonomia individual

y colectiva ofrecen la respuesta mas innovadoeapeetdida de la autodeterminacion, casi
siempre mostrado como una consecuencia inevitabla dlobalizacion” (Nash, 2001: 2).

De esta manera, se puede decir que las diferezpessentaciones que han marcado a los
indigenas amazonicos estan siendo utilizadas demamera estratégica como una forma
contemporanea de resistencia ante la presenci&menas no indigenas manejando los

recursos y el medio ambiente con fines econdOmiquaiticos.
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Luego de que se acabara la discusion aprovechédahblar con varios de |dBvipoaafuera

de la maloka para preguntarles directamente qusapen de lo que se habia hablado y
debatido frente al programa de C.I Progress. Lpuessta de algunos de ellos fue que se
esta hablando de una nueva bonanza, de la nudwanici econdmica que llega al pais y
por lo tanto de la continuacion del “imperialismeai la region. Uno de ellos decia que esto
representa una inversion en este territorio yalguelta de ayuda por parte del estado es
evidente y ayuda a generar discusiones internasodéa las comunidades. “Hasta que no
haya una reparacion de la conquista, independgrali@aucho no vamos a aceptar ningun
otro tipo de bonanza” me plante6 en términos deciagion Eduardo Paki, indignado por
lo que se estaba planteando al respecto duract;gieso, dejando abierta la pregunta de

si cumplida la reparacién se puedan plantear nuetesenciones en el territorio.

Un punto que quiero resaltar, para continuar ellisigdde la movilizacion de las
narraciones de la memoria del caucho, es queado de las controversias generadas por
los lideres politicos y la inconformidad por paitelostinipoa nunca se pronunciaron las
palabras caucho, Casa Arana, genocidio, pero seVigente que los temores a una nueva
intervencion de sujetos fordneos en el territorila ultura, a una nueva bonanza y los
comentarios posteriores por parte de las autorgjagtmn expresiones de la experiencia y
del conocimiento en donde se puede observar unecest de larga duracion que dejé la
época del caucho y las demas bonanzas e intermexscigolentas entre los indigenas

amazonicos.

3.1 ElRapuey el conocimiento social implicito

Teniendo en cuenta lo anterior, comprender el damento social implicito es
fundamental para este analisis, ya que me da fasnhientas conceptuales necesarias para
entender gran parte de las acciones y opinioneset@maron a lo largo del congreso. Este
concepto es analizado por el antropdlogo austlivh Taussig para el cual el

conocimiento social implicito es un conocimienteércialmente inarticulable, imagérico y
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no discursivo, de la relacionalidad social, y atdr de comprender la manera como historia
y memoria interactian en la constitucion de esteocioniento, quiero plantear algunas
cuestiones sobre el modo como ciertos aconteciosertistoricos, en especial
acontecimientos politicos de conquista y colonimacquedan objetivados en el repertorio
chamanico contemporaneo como imagineria con podedagscos capaz de producir tanto

como de aliviar el infortunio” (Taussig, 2002: 441)

Es de esta forma como la practica de la narracdogihechos en la bonanza del caucho se
relaciona con este concepto, entendiendo que leai@n y el conocimiento social
implicito hacen parte de un conocimiento incorporad los indigenas que vivieron este
proceso, y por lo tanto les permite situarse counjet@s. EI conocimiento social implicito
“entra y sale de la conciencia” y por eso, explieassig, “adquirirlo con la practica mas
gue con el aprendizaje consciente, como la lengtigap el conocimiento social implicito
puede considerarse como una de las facultades dotamentre las que se requieren para
existir como ser social” (Taussig, 2002: 473). Baanto, es indispensable entender que la
memoria del terror esta presente en el conocimisotial de los indigenas amazonicos,

poniendo en accién la capacidad critica de la miend@ caucho.

Lo que paso en ese momento de choques de ideaspgndamientos entre los lideres
indigenas y loginipoa es la clara muestra de como funciona el conoaimisocial
implicito, ya que sitGa a los sujetos en un espg@n un tiempo determinado en el cual, a
través de las vivencias narradas por sus antepgspdeden organizar y movilizar sus
pensamientos y su conocimiento. De ahi que no fuecasario hacer referencia directa a
los acontecimientos violentos de hace un siglo dajar clara la posicion preventiva y en
contra de nuevas bonanzas economicas en el ter@ocestral. Es por eso que del mismo
modo en que analicé gbnea través de la etnoeducacion, los cuentos y ldeshan este
contexto quiero plantear como a través del conegitoi social implicito propuesto por
Taussig, se puede entender el papel y la impoganoe desempefa kepue de forma
inconsciente e implicita en las sociedades indgygrsa forma de movilizar las narraciones

a otros escenarios.
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Para desarrollar esto, es necesario entender gseceso del caucho se organiza en la
estructura de pensamiento de los indigenas amazbeit forma de mito y que, a su vez,
éste reubica y organiza el conocimiento de logd&lendigenas. Teniendo en cuenta que el
rapue como lo expliqué en el capitulo anterior, haderencia a la tradicion, el origen y
los mitos, entre otros significados, es posibldizaauna relacion entre el conocimiento
social implicito y erapueen tanto se esta narrando un mito. Para expbcanterior, Lévi-
Strauss dice en una entrevista realizada en'4@ji@ “los mitos no se construyen por un
esfuerzo meditado, son obras colectivas. La heast®iconvierte en mito a fuerza de haber
sido oida y repetida, y llega a ser una creacifectiva mediante todo tipo de afiadidos, de
supresiones, que se han ido haciendo a lo largdosletiempos y en lo que, por
consiguiente, el pensamiento consciente no inteevi®or lo tanto la mitologia, es una
medida en la que se puede intentar entender elapgégisto inconsciente en su

funcionamiento y en sus operaciones” (Lévi-Strali8g2).

Entendiendo la explicaciéon que da el antropologmdés, en donde se entiende el mito
como un evento del habla en el cual se seleccidifarentes versiones para responder a
una situacion concreta, el suceso tragico del boauthero se convierte en parte de la
tradicion cultural, es decir, se convierte en utormilo por el hecho de que el origen de la
Gente de Centro y las demas comunidades afectathées ¢el caucho como fuente de los
problemas sociales y culturales, sino por la ndeeside rearticular y organizar una
estructura social de pensamiento. Por esta ragggyede decir que en este momento se usa
el factor desestructurante — el genocidio del cauphara reestructurar el pensamiento y la

accion politica de los lideres indigenas y sus codadles.

“Los conflictos y resistencias se disuelven, nbidie al conocimiento, real o supuesto
(...), sino porque este conocimiento hace posible expgriencia especifica en cuyo
transcurso los conflictos se reactualizan en uerogden un plano que permiten su libre

desenvolvimiento y conducen a su desenlace” (L&aitSs, 1974: 179).

¥ Tomada de la pagina web: http://www.youtube.cortgtvav=zFmPxUO6THI
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Por lo tanto, es gracias al conocimiento social licitp que se puede entender el
pensamiento inconsciente las personas que hicieron parte de la discgsidalada durante
el congreso, ya que a lo largo de los afios haadogrearticular su posicion como sujetos y
han conseguido organizar y reubicar una resistérezi#e a las intervenciones del blanco en
sus territorios. Sin embargo considero apropiadmehana invitacion a profundizar y a
enriquecer la informacion etnogréfica al respeabidb a que no me fue posible por mi

tiempo de trabajo en campo.

3.2 El silencio narré lo que el caucho no pudo boar

Taussig explica que el silenciamiento no sélo srae “preservar la memoria en forma de
pesadilla encerrada dentro de la fortaleza delviddo, sino también para impedir la
organizacion colectiva del poder magico de las sldesasosegadas que rondan a los vivos
incesantemente” (Taussig, 1995: 45). Sin embaigose de la narracion como fuente de
busqueda de la reconstruccidon del tejido sociatliger esta fuertemente anclado a una
memoria del terror de la bonanza del caucho y aigeientes formas sociales de hablar de
ella, la cual se encuentra ligada a una serie dagienes de la identificacion y de una
movilizacién de estos recuerdos violentos del cauétor lo tanto, se puede decir que la
movilizacién de la memoria del caucho ha entradarproceso en el cual, el silencio
estratégico que usaron los ancianos que vivieroactdimente esas experiencias, ha
empezado a romperse Yy los lideres indigenas queberen actualmente los procesos de
educacion, salud, territorio, entre otros, est@ntala nuevas presencias de programas que
buscan sacar provecho de los recursos naturalkesAteazonia y, del mismo modo, de la

mano de obra indigena.

Hablo de silencio estratégico en tanto se puedendat el proceso de enfriar, endulzar y
curar (Echeverri, 2008; Micarelli, 2003; Tobon, 8pdos hechos traumaticos de las

masacres de los indigenas durante el auge del @ayeh que como lo mencioné
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anteriormente, debe haber un periodo de latence lpgcer amanecer la palabra entre los
indigenas y de esta manera poder movilizar lascamnes de los sucesos de la Casa Arana
a escenarios juridicos y gubernamentales, comesgisrostrarlo y analizarlo en el dltimo
capitulo del trabajo. Sin embargo, es pertinent@izar que el silencio fue necesario
durante las primeras décadas cuando estaba mewnteta herida, en tanto se evité que los
indigenas se lanzaran a un suicidio llevados peet@anza y el dolor. En otras palabras, el
silencio de los antepasados llevo a que poco a gedoera reparando la estructura social

de las comunidades a traves de la palabra, el oomnto, el tabaco y la coca.

Teniendo entonces como referente algunas de lasaaiones que hicieron varios de los
lideres indigenas con respecto a la diferenciaedegmiento entre su generaciéon y la de los
tinipoa, en donde se hacia énfasis en la negacién poe garios ancianos a hablar, a
destapar el canasto, y sobre todo, generando wdimpnto a narrar los hechos con un fin
politico, Vicente, ex presidente del CRIMA, me comdeal respecto que estratégicamente
no es conveniente que lasipoa hablen de esto en ambitos estatales ya que, stglian
rabia y el dolor harian que toda la negociacion elagobierno y los fines que se buscan a
través de las organizaciones indigenas, no sedevaabo. Tobon (2008), en su trabajo de
las intervenciones de los actores armados en Araracrelata su experiencia al hablar con
los paisanos sobre la bonanza del caucho, recaldanchportancia de tener en cuenta los

efectos emocionales de la memoria (Tobon, 2008).

“Estos efectos emocionales que trae la memoriaccaletho entre la Gente de Centro,
quiza no distan mucho de aquellos mismos sentigsedé coraje e indignacién que
afloran cuando uno de los abuelos gaitanistas yiedwoierda el magnicidio en 1948 del
caudillo liberal, o bien, cuando reconstruye lagbades de la Violencia bipartidista.
(...) La memoria no sélo incide en nuestra manerazigar y vivir el pasado, sino que
también interviene en los estados del cuerpo, deud haya hechos pasados que nos
provoquen rabia, coraje, indignacion, o bien que generen agrado, optimismo o
admiracion. Cuando los uitotos, nonuyas, andokesiipmanes del Medio Rio Caqueta,
hablan de la historia cauchera brotan junto coactd de narrar sentimientos con los
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gue quisieran desafiar una historia irreversibtame si quisiera retar aquella historia
funesta” (Tobdn, 2008: 133).

3.3 Meter el dedo en la llaga de la historia

Los efectos emocionales de la memoria del terrbca@cho han tomado otro aspecto en
tanto se habla de “meter el dedo en la llaga” eloseindigenas que hicieron parte del
congreso, para poder curar asi la herida socialtyral que ha dejado, no sélo la bonanza
del caucho sino también las demas intervencionasdeaicas y politicas a la region. “Al
principio va a ser dificil pero es algo que se dadeer” me dijo Orlando Andogque mientras
hablabamos de lo dificil que podria ser negocialoébr de estos hechos con el Estado en
busqueda de una reparacion por parte del Ultimma mRafue importante preguntarles a los
indigenas que estuvieron en el congreso y querbitiparte de la discusion sobre la
bonanza de los bonos de carbono, la relacion giae wen la época de la Casa Arana. Yo
me fui convirtiendo poco a poco en el dedo queabatren la llaga de la memoria de los
tinipoa al hacer este ejercicio. Varios de ellos me degisnese tema esta sepultado, y sin
embargo su conocimiento social implicito hacia duwectamente relacionaran diferentes
aspectos, tanto econémicos como sociales y cudtieh los acontecimientos de hace un

siglo y los que han venido detras con las mismesctaxisticas.

Partiendo de las diferentes respuestas que me ,datitam ellas una preocupacion por parte
del cacique andoke Fisi al confesarme que él nenelfa en qué consistia y cuéles podrian
ser los riesgos de programas como C.| Progress rara@uara y sus alrededores, le
respondi que era complicado saberlo con certeza, e sin embargo se trataba de una
bonanza, y que para evitar hechos tragicos comodosidos hace un siglo lo mejor era

meter el dedo en la llaga de la historia, abrodaasta y estar preparados para lo que pueda
pasar. Aproveché para hacer una entrevista grupalties lideres indigenas que se
ofrecieron para darle continuidad al tema de lospibabia hablado a lo largo del congreso

en relacidbn con la bonanza del caucho. Los enteslos fueron: Aristides Okainatofe
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Firisteké®, Henry Guerrero y Jests MatfasEntre los tres se iba generando un discurso
importante para la aproximacion de como es entandidlegada de nuevas bonanzas y de

como se ha repetido la historia desde diferentesppetivas.

Estamos como en la época cauchera, en ese tiempoa®sm como un manejo ajeno,
cuando nosotros teniamos nuestra propia autonadate, esto era de nosotros. Pero
cuando llegan los sefiores Arana ya es manejadotioa; por otra ideologia que no es
de nosotros. (...). Eso es como perder la autonasdees lo que en el sol de hoy dia yo
digo que es el mismo diablo pero con diferente au&mtes era cruz espada y pared,
después espejismo, ahora es el signo peso, arnw@engias. La parte politica y
cientifica no hace que podamos tener nuestra amiandOkainatofe, Octubre 2011,

Entrevista grupal)

En este sentido, Aristides tiene en cuenta quesitanlias diferentes intervenciones que han
tenido, incluso antes de la llegada del caucholadmonanza de la quina, lo que no ha
dejado efectuar la autonomia indigena, el gobigropio y el manejo del territorio. Todo
esto puede ser visto como un recuerdo del “par&is@l que vivian antes de la llegada del
blanco, sin embargo hoy en dia se esta en la bdaqgiet reconocimiento de esos derechos
ancestrales a los que por ley tienen el derechlgavia redundancia, de poseer y
administrar a su manera. Por otro lado, Jesls domera situacion problematica que
siempre ha ocurrido dentro de las comunidades yhquafectado en muchos sentidos la

organizacion de lucha indigena.

(...) ¢Qué pasaba?, en ese momento nos exterminabaras, o el que no trabajaba
de una vez lo iban liquidando, pero ahora nuestiemos compafieros conocedores de
los que estan alla, nos estan dando a nosotrososigmeso nos hace pelear aca
internamente, nos estamos desorganizando, ya cadausca su ruta y nos desviamos.
Anteriormente qué era lo que hacian, habia unopaberos que le decianullai , los

!5 Lider Uitoto
16 |a entrevista fue hecha el 9 de Octubre de 20lAraracuara, Caqueta.
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gue estaban mas cerca a esos jefes y ellos mismosnéra de nosotros, esa es la
situacion que ahora estamos en eso, esto se vantra de los mismos derechos de su
pueblo. Acé estamos en esa ténica. (Matias, Ocfddrg, Entrevista grupal)

Un tema fundamental que abre camino al analisisigalente capitulo, fue tocado por uno

de los lideres. Relacionando el papel dentodlai, como se le denominaba a los indigenas
gue traicionaron y mataron a la gente de sus mistaoes, explica los actos que algunos
de los lideres indigenas estan haciendo, seguBs#d. aspecto es tanto delicado como
importante en el momento de entender las diferafitéamicas de la movilizacion de las

narraciones entre lo gubernamental y lo tradicioealtanto se puede dar cuenta de las
relaciones de poder que estan influyendo en losrexctimplicados en el proceso de

movilizacién. Henry me decia que “los procesos gadas han tenido cambios muy

rapidos, entonces para nosotros ahora hablamosidady territorio, cultura, pero eso a

veces no existe, sino que es un discurso que sedaa que el hombre occidental o el

gobierno crea que eso existe, pero sin embargodiegentes que venden a su mismo

pueblo, eso quiere decir que todavia existe la Besmaa entre nosotros, pero con otro tipo
de pensamiento. (...) La historia se repite peroatammodelo y otro tipo de situaciones.”

Actualmente los pueblos indigenas en la Amazortenediscutiendo aspectos importantes
gue van a definir diferentes procesos econdmicaxiales dentro de las comunidades. Por
lo tanto, la preocupacion por muchos de los lidgresestan en contra de estos procesos,
gue son entendidos y vistos como bonanzas, tidnetoede enfrentar estas dinamicas que
llegan nuevamente a intervenir los procesos inted® la construccion de la autonomia
indigena. Henry decia que frente a la venta de$daaarbono se va a repetir la historia, y

gue por lo tanto hay que ser muy precavidos caquése esta negociando.

(...) Los pueblos indigenas ya estamos viendo quee pasar lo mismo que en la Casa
Arana. Vendran las compafiias multinacionales aodasns mejores ofertas y eso es tan
peligroso que si nosotros no fortalecemos la partterral y de unidad, podemos volver

a caer. Puede ser mas peligroso del holocausta @ada Arana porque realmente nos
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podemos ir extinguiendo, perdiendo la cultura perga el pensamiento indigena va a
ser diferente. Desde el punto de vista de alguir@gedtes es asi, y eso es lo que me
preocupa, pero hay unos que no le preocupa porgaeeq ser un sefior Arana, vivir de
su gente, de como explotar a su misma gente. Beawith hay viejos que mantienen el
pensamiento en el que nosotros no podemos estdiddis. (Guerrero, Octubre 2011,

Entrevista grupal)

Por otra parte, es importante entender que lagpgesonas entrevistadas saben muy bien
gue los proyectos mundiales y las bonanzas ecoaémsi especializan en la Amazonia y
gue ellos, al vivir en la mitad de ese interésemien constante riesgo de ser victimas de
grandes empresarios. Sin embargo, plantearon lumg&@ono a la prevencion de la llegada

de nuevos factores fordneos a su territorio aradesino a la manera de resistencia para

impedir los efectos desestructurantes que trajsigoria bonanza del caucho:

Yo pienso que para podernos mantener, la Unica faemi@ a este reto que viene, es por
parte de nosotros mantener nuestro espiritu, rBuesliura, el poder espiritual, porque
Nosotros o somos un grupo armado, no tenemos sostenernos si vamos por la via
de la guerra, nos ganan. Entonces la Unica armer@eal que tenemos, y yo valoro eso,
es que nosotros manejemos la parte cultural y dmpadel espiritu. Del Tabaco y de la
Coca. Porque con eso, bien o mal, nosotros hentwevdaido a los grandes retos. Eso
hay que disefiarlo y concientizar a la gente, anerjtud y por eso es que nosotros
tenemos que disefiar nuestros propios programasielaalud, educacién, gobierno,
nuestra propia justicia, nuestra propia alternatemndémica y no pegarnos a los
programas occidental porque si no es mas fuertréacultura. (Guerrero, Octubre

2011, Entrevista grupal)

En este sentido, se puede observar por una paesisaprincipal de Tobon al decir que la

mejor arma es la palabra (Tobon, 2008) y por @ntender que la cultura es la clave para
la resistencia a las nuevas bonanzas en tantoesta mlar continuidad a sus vidas, a sus
rituales, y a la creacion de conocimiento a tral@sambil y del mambe. Jesus comentaba
que la solucion para entender todos los factorésrmes que son ajenos de las culturas

indigenas es endulzando todos los mecanismoseaganlly de esa forma apropiarse de eso.
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“De esa manera se puede endulzar y explicarles aiépos cuél es el motivo de lo que
estamos manejando para que no haya un impactogpearo nos perjudique”. Del mismo
modo, Henry enfatizé en la orientacion y el conaento de los mayores, ya que son ellos
los que previenen y manejan todo tipo de peligeropguizas una de las cosas mas
importantes en las que reflexioné fue en decirmuéan asentado la palabra del blanco en
el canasto de ellos, “no la hemos enfriado, noelads mirado”. Lo que quiere decir que
hay una voluntad o por lo menos una preocupaciéemender las politicas del Estado, los
modelos internacionales y los programas que erdr@noponer negocios, politicas y a
establecer leyes.

Volviendo al tema de meter el dedo en la llagatres entrevistados estuvieron de acuerdo
en que no es facil y que lo mas probable es que Ipatinipoa sea doloroso y estén en
contra de eso. Sin embargo, son conscientes gae poede dejar de lado la parte cultural,
gue el alcohol se ha convertido en un problemaakqoe destruye familias, y que la parte
econdmica debe tener un fin que beneficie a todao@unidad y no a intereses
individuales.“Para mi meter el dedo en la llaga es mirar intergr@e cOmo estamos, en

donde estamos y para donde queremos ir”, dijo Hegflgxionando.

Hay que hacer lo correcto para que esa llaga sdapuoarar acid desde la parte
tradicional, porque para todo esto es muy impogtéatrepresentacion de los ancianos.
Muchas veces decimos de broma que los ancianovigsolen a sentarse y ya, pero eso
es un trabajo que no se ve, ellos estan cuidandomdos y todos los procesas tengan
buen resultado, eso es lo que hay que seguir doitgdo y nosotros como jévenes
seguir recopilando todo ese conocimiento para cuecaigan en vacios. (Matias,
Octubre 2011, Entrevista grupal)

Por ultimo, como parte del reconocimiento de lascedimientos y espacios en los que se
lleva a cabo la movilizacion abierta de las namaes del caucho, es importante tener en
cuenta que hay una busqueda por parte de losditatigenas en concientizar a la gente de
lo que esta pasando, de la forma en la que serdsistir y la manera en la que se debe

continuar con la tradicion cultural de los puebiatigenas en el amazonas. Las reflexiones
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gue se hicieron a lo largo del congreso tienenigapiones a nivel interno y externo de las
comunidades, en donde se pueden replantear poeaipiturales que se estan perdiendo,
estrategias politicas y posibles riesgos para lasopas que hacen parte de las
comunidades. “El afan de nosotros de todos estxepos organizativos y comunitarios es
ver cémo vamos a construir eso [planes de™jidEs para que no se repita la historia de la

Casa Arana, para que todos los pueblos de la @er@entro tengamos futuro”.

En el siguiente capitulo voy a analizar como seitlararticulando las narraciones de los
sucesos del caucho en Bogotd en diferentes esoenpaira llegar a que el Estado
reconozca, identifique y repare de forma simbdtioa el genocidio indigena del caucho.
Entender entonces que lo simbdlico es importante, sblo como una estructura
inconsciente que ayuda a organizar el pensamisitio, también desde su etimologia.
‘Sim-bolo’ significa “todo lo que une”. Lo contrarientonces, y es lo que se ha vivido
desde hace mas de un siglo, es ‘did-bolo’, quefsigritodo lo que separa”. El dinero y las
intervenciones economicas son el claro ejemploigdalos ya que son los factores que
mas han afectado geparadoa nivel interno a todas las comunidades indigeteada
Amazonia y a nivel nacional. Aristides tuvo muchadn al decir que lo que esta pasando

en este momento es “el mismo diablo con diferamaa”.

" Los Planes de Vida se basan en cuatro principiasaimentales, identidad, tierra, cultura y automotitl

Plan de Vida es para la Vida y tiene espiritu, legue se expresa el proyecto social de vida, edell

filosofico para los pueblos del futuro. Se parteatslisis del pasado para organizar el pensamistodos
los pueblos con la reflexion ¢ de donde vienen, d@stmos y para donde vamos?” (CRIMA, 2006)
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4. Recordando v narrando el caucho fuera del mambeéaro

Llevamos un siglo de recuerdos dolorosos, creo
gue somos victimas victoriosas porque

continuamos haciendo histdfla

La articulacion de las narraciones y las practioalturales con los diferentes tipos de
movilizaciones que se llevan a cabo en Bogota,netema que debe ser contrastado en
tanto se pueden develar aspectos importantes pdesarollo de este trabajo. Como lo he
ido mencionando y sefialando anteriormente, patmatgde los lideres indigenas con los
que hablé estando en Araracuara, es fundamentalizaoVas narraciones de la época del
caucho a escenarios estatales y gubernamentakesq@aseguir una reparacion simbolica
gue ayude a reestructurar aspectos del tejidolstei@s comunidades indigenas afectadas

por las diferentes bonanzas que han atacado &aregi

Es pertinente reconocer que en este trabajo, @l estel marco de la antropologia, la voz
de los indigenas debe ser reconocida y tenida entaicomo la de los tedricos que han
analizado este tema desde diferentes perspeckgapor eso que las narraciones de los
lideres indigenas, deben ser tomadas en cuentateywdetas como una practica de
resistencia a diferentes politicas colonizadordsgdkierno. Los multiples atropellos por
los que han pasado los indigenas a lo largo destaria han hecho que hoy en dia se esté
pensando por parte de los lideres indigenas enuiast una demanda internacional a
Inglaterra, Pertd y Colombia por el genocidio delateo. Del mismo modo se ha planteado
en diferentes escenarios politicos la inclusiénagevictimas de la bonanza del caucho
dentro de la Ley de Victimas, y también se ha pkoid en el Plan de Garantias este suceso
como causa del desplazamiento, pérdida de cultuda yradicion. Pienso por lo tanto
explicar y revelar estos aspectos a continuaciém primero quiero analizar una narracion

en concreto de Fany Kuiru, abogada uitoto que jaadra Bogot4, en donde son visibles los

18 Fany Kuiru, abogada uitoto.
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procesos por los que han pasado las comunidadgeivas para hablar y denunciar el tema

desde la jurisprudencia.

Primero, quiero enfatizar que el medio en el querdn publicados tres articulos

relacionados con la bonanza del caucho, de Kuir@jieda® y D. Hill*°

, €s la pagina web
de Indymedia Colombiamovimiento global de informacion periodistica ipdadiente que
brinda este espacigtrque los que no estan en concordancia con losreéses de las
grandes corporaciones no tienen voz en los medhoictonales. La television, los diarios,
las revistas de circulacion masiva estdn en maresird pufiado de grupos econémicos,
gue informan segun sus propios intereses. La camatanicrofono de estos medios nunca
estan del lado de los que no tienen voz, de ldsajaalores, de los estudiantes, de los
campesinos, de los indigenas, de los desempl&dd&e debe tener esto en cuenta para
entender de cierta manera como se ha movilizadmpdios alternos la memoria del terror

del caucho.

Fany Kuiru es una abogada uitoto de La Chorreraazemas, que estudié en la Universidad
Santo Tomas de Bogot4, y que ha escrito diferdapetdes sobre la Casa Arana desde una
perspectiva juridica, con los cuales ha buscadoegtes hechos tengan una repercusion en
el Estado y haya una recuperacion social, simb§lmatural. En uno de sus articul@asa
Arana, esperanza de vida sobre las huellas de muart mal que dura 100 afig2010),
Kuiru narra su recuerdo personal sobre el holoocadistta Casa Arana explicando el miedo
gue le daba ver a su bisabuela por las cicatricestgnia de la tortura que vivid en ese
momento. La autora retoma las consecuencias gtraida hablar de la Casa Arana con los
ancianos y como ha habido una negacion ya quenalsta esta tapaddigai) (Kuiru,
2010); sin embargo cuenta que desde el 2003 serfidovhaciendo un proceso para poder
hablar del tema en espacios abiertos y de estaafoecuperar no solo la dignidad sino
también territorios y derechos gestionados porelites ONGs colombianas. Kuiru define
gue debe haber un “proceso de reivindicacion ddidgaidad humana en memoria de

nuestros ancestros y la busqueda de justicia yraeida ante los paises que fueron

19« a Casa Arana en el Putumayo. el caucho y elggoesclavista”
20 «E| testimonio del cénsul Roger Casement”
2 Tomado de la pagina web: http://colombia.indymexigprocess/about.php
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responsables de los hechos, Inglaterra, Perd yed@ualombia también tiene parte de

responsabilidad por el abandono”.

Lo que ocurrié en La Chorrera y en todo el Preditufayo siempre fue contado
y escrito por los no indigenas, existen libros cahiibro rojo del Putumayo, el

proceso del Putumayo, el informe de Roger Casesatenty la pregunta es: ¢ Por
qué no hay voces indigenas?, y la respuesta esigargestros abuelos no
hablaban el idioma del verdugo, y porque hasta hems 20 afios atras los
indigenas no habldbamos del tema y menos en espgcades, era un tema
tabu, la transmisién oral se hacia dentro del mifEmiliar, pero jamas en grupos
grandes, era una cosa extrafia, era como si cagla @udluviera con el peso en la

espalda, el dolor y la impotencia pero no lo exgivas (Kuiru, 2010)

Como lo he venido explicando, hablar del tema dekho ha sido dificil, pero el tiempo
gue ha pasado ha hecho que narraciones como ldaildesean pertinentes en espacios
académicos, culturales y gubernamentales al mismpb. Al leer el articulo completo de
Kuiru, se evidencia la rabia y el dolor de los gqoechos de los lideres y ancianos me
decian en el momento de hablar de una herida dadcgrofunda como la del caucho. En
este caso especifico, al ser de La Chorrera, ldgade se establecio la Casa Arana como
tal, y al tener un vivo recuerdo de las desfigunaes de su bisabuela, los relatos de Kuiru
estan marcados con un resentimiento hacia lasptadtintervenciones que han afectado la

vida en la Amazonia desde los tiempos de la cotajuis

(...) de nifia siempre tuve la idea que eso no seagpeidar asi, que algun dia los
nietos de los nietos tendriamos que hablar de éolagi caucheros le hicieron a
nuestros ancestros. Y ya ven hoy estoy aqui paaticdioles mi historia, solo un

siglo después tenemos la oportunidad de hablarudstna historia de sangre,

dolor, muerte y orfandad. Son hechos que viven gnesente y lo llevamos con

nosotros y también porque la imagen de la CasaafArmas la recuerda a todo
momento (...). (Kuiru, 2010)
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Teniendo en cuenta lo anterior, es clave dar cugmtedmo los discursos sobre la época
cauchera se han ido modificando a lo largo delgirpero se han manteniendo las mismas
estructuras explicadas anteriormente de la movithrepreventivayong y la movilizacion

a partir del conocimiento culturaiapué. Partiendo de que ambos tipos de movilizacion no
se separan ya que se deben entender como factongdementarios a la forma de narrar,
se puede decir que, en este sentido, en la maéera lo hace Kuiru en su narracion, se
mezclan ambos discursos con el fin de llegar acespamas amplios”, como ella misma lo
define.

Por lo tanto el recuerdo esta presente, por estpsietuve la idea de que el tema
habia que hablarse ampliamente, y asi lo hicimogmupo de compaferos
decidimos proponerle a los ancianos de La Chogerana junta de autoridades
gue queriamos hablar del tema a nivel nacionakeenacional y también mirar la
posibilidades de un proceso juridico o politico eontra de los paises
involucrados Inglaterra y Per(, y para que el mumalse olvidara de lo que alli
pasé y para que la historia no se repitiera enumagparte con ninglin grupo
humano, pero veo que es un suefio, la humanidad japnéndera de sus errores,
porque la historia se repite y hoy en Colombiama$ un holocausto silencioso a
la cual nos hemos acostumbrado los Colombianosyiogenes no nos tocan [sic]

somos insensibles ante la desgracia de otros lsenmgsnos (Kuiru, 2010).

Por otra parte, los relatos que expone Kuiru earsaulo muestran ademas de una resefia
histérica de lo sucedido, como se empezd a gem@ranovimiento interno dentro de la
comunidad para hablar del tema del caucho a oivetes con los ancianos. En Araracuara
tuve la oportunidad de hablar y discutir este temia lideres indigenas que trabajan la
mayor parte de su tiempo en Bogota, o que han isidtados especiales a diferentes
actividades propuestas y organizadas por ONGsas @mtes interesados en este tipo de
narraciones. Hernando C es un lider que trabaj@@gota y esta vinculado con la
organizacion no gubernamental Tropenbos InternaliofTBI) sede Colombia,
organizacion que “formula y coordina investigac®mparticipativas, multidisciplinarias y
orientadas a trabajar con instituciones académalagobierno y comunidades indigenas

para la creacién de capacidad humana, el desadellprogramas de investigacion que
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reflejen las condiciones locales y para la constéucde mecanismos de reconocimiento,
fortalecimiento y proteccién del conocimiento tednal™?. Hernando ha sido la persona
con la que mas he trabajado y con la que mas hdcesinculado, y quien mas me ha

ayudado a entender la diferencia entre los prodesakes y gubernamentales.

Durante el VI Congreso Regional del CRIMA, y despdé la discusion que analicé en el
capitulo anterior, Hernando me decia que hay uara diferencia por parte de los lideres
gue trabajan en Bogota en los discursos y la f@maue se movilizan las narraciones
entre el Estado y en escenarios como lo fue elresngantes mencionado. La diferencia
segun él esta en que los lideres que trabajantatineate con los grandes mandatarios y
congresistas, deben hablar de los problemas querh#y region, entender y conocer las
leyes que respaldan a los indigenas y a su téoripson los responsables de hacer que se
haga justicia y reparacién a hechos violentos clm®ale la bonanza cauchera. Del mismo
modo me explicd que los intereses en muchas o@sgDN los mismos, pero la medida de
ejecucion es diferente, y que los lideres indiggndas autoridades que viven en los
resguardos o en sus territorios ancestrales, delnen conocimiento de lo que se hace en
Bogot4, para poder determinar factores interndasieomunidades.

Sin embargo, uno de los lideres indigenas que wvieabajan en la region hizo entender
durante el congreso que no hay una socializacidos dideres locales de las leyes y
reformas que se ejecutan en Bogota por parte déderses que trabajan en la ciudad,
generando asi desacuerdos y malentendidos en $grg y en los proyectos que se
plantean, lo que trae consigo problemas cada vexz gréndes en la busqueda de la
autonomia y la union por la lucha indigena. “Losyprctos se entablan con la coca y el
ambil pero no se desarrollan de esa forma” inter#ernando Paki en la mitad de esta
discusion. Cuando le pregunté a Hernando sobre g@moanejaba en ambos espacios el
tema del caucho, me hizo saber que las personagivgreen territorio indigena manejan

ese tema internamente mientras que los procesosegjiran dado con el gobierno han

tratado de ser lo mas abiertos posible para llagara reparacién. Me dijo que es un tema

22 Tomado de: http://www.tropenbos.org/index.php/&she-we-work/colombia/colombia-acerca
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muy delicado y que por lo tanto no se ha podidgallea un acuerdo, y que hoy en dia se

siguen organizando eventos y reuniones para dikcdirectamente.

Se deben entender por lo tanto varios aspectosriamies para pensar el papel de los
lideres indigenas no solo en su funcionamiento emeu relacién con aspectos culturales,
étnicos y politicos. En este sentido Jackson (20682 un gran aporte en su estudio sobre
los discursos de la autoridad en las politicagyeis en Colombia, en tanto muestra como
desde la década del 90, con la instauracion detetucion del 91, se han ido generando
cambios legislativos en donde las voces de losdédg los movimientos indigenas han sido
escuchadas y tenido en cuenta. Esto sin embardenido fuertes consecuencias en la
identidad politica de los lideres y autoridadesgadas en tanto la representacién de poder
ha tenido que ser modificada para “asegurar quédeses sean tomados en serio por los
no indigenas con los que se trata” (Jackson, 2002). Del mismo modo, el antropélogo
colombiano Carlos del Cairo ha trabajado princiaita con temas relacionados con este
aspecto, y por lo tanto es relevante tener en augiho desde su perspectiva, la imagen,
las representaciones y las relaciones de podesegqoaieven dentro de las dinamicas de los
lideres indigenas amazoénicos son fundamentalesipdeacuerpo a la manera en que estoy
abordando la movilizacibn de la memoria del cauemo espacios gubernamentales,

estatales y externos.

Primero que todo, Del Cairo (2010) enfatiza la inguacia de tener en cuenta la
representacion politica indigena que “implica lanstouccion de una autonomia en los
marcos propuestos por el Estado” (Del Cairo, 2QU&®), lo que quiere decir que la

autonomia indigena esta basada en conceptos ystiscestatales, y que por lo tanto se
generan tensiones y discusiones en los procesasltise por las comunidades indigenas.
Para el autor esta configuracion de representapdiitica esta “determinada por las
modalidades histéricas de articulacion local y aegl al contexto nacional” (Del Cairo,

2010: 191).

Hablar con el mismo lenguaje, apropiarse de la migstética y entrar en las mismas

dindmicas del Estado hace parte de la estrategla las nuevas maneras de poderse

57



relacionar con éste Ultimo ya que, como lo ha seftalDel Cairo (2010) “el

empoderamiento de la autonomia de las comunidadégenas bajo las nuevas reglas del
juego democratico que enfatizan lo multiculturakgaor reproducir modelos externos
acerca de lo indigena y la cultura tradicional”’l beésmo modo, cabe resaltar que los
sucesos del caucho dejaron no sélo dolor y trispera las personas que hoy en dia
elaboran estas memorias, sino que se habla tardbiéma herencia de pensamiento por
parte de los ancestros para seguir combatiendojlesicias y los horrores cometidos hace
mas de un siglo, como lo voy a mostrar en difeseeefemplos a continuacion. Frente a

esto, Kuiru es muy clara en su articulo al decé:qu

De nuestros abuelos heredamos no solo el dolor Encapacidad para

levantarnos, de ellos recibimos la fuerza espirdui@avés de la coca el tabaco y
la yuca dulce. A pesar de todo, aqui estamos lesetidientes, en medio de
ustedes, nosotros somos los portadores de su galabmrabajamos para que su
muerte no haya sido inutil sino para que sobraraszrte se aprenda lo que no se

debe hacer con otros seres humanos. (Kuiru, 2010).

4.1 Entre representaciones vy estrategias

En el Programa de garantias de los derechos dpukislos indigenas de la Amazonia
colombiana (2011), organizado por la OPfAGe evidencia una movilizacién de la
memoria del terror del caucho que voy a enuncieordginuacion. Es fundamental tener
claro que este es un documento que reune “propuestestruidas a partir de la palabra de
los mayores, nifilos, mujeres y jovenes de los psebttigenas de la Amazonia colombiana
gue proyecta la ruta para caminar juntos: los mseisidigenas de la Amazonia y la nacién
colombiana, por las vias del reconocimiento dedh&r® y su justiciabilidad, no solo en el
marco del conflicto colombiano sino en la amplianpoension del Estado Social de

Derecho que promulga nuestra Constitucion Politj€giac, 2011: 6). En el tercer capitulo

% Organizacion de los Pueblos Indigenas de la AmazBaiombiana
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de este documento, tituladRyrocesos territoriales y socioecondémicos conexosoaflicto
armado interno que afectan los territorios tradicades y las culturas indigenase hace
referencia a la explotacion de los recursos nasrde la region amazonica y de las
consecuencias que esto ha traido a las comunidadigenas. En este capitulo se cita lo
siguiente:

“Nuestro territorio es el principio de la vida pdsapervivencia de los pueblos
indigenas amazonicos, es fuente invaluable y uardesultural ancestral y
sagrado, porque de ella depende nuestra existénn@damentado bajo nuestros
principios de la ley de origen. Es por eso que el mso de ella y su
aprovechamiento inadecuado crea en algunos castdeimas irreversibles o
dificiles de corregir a largo plazo. La explotacidwliscriminada de recursos
naturales en la regién por parte de actores exenaoindigenas, ha sido un
problema histoérico para los pueblos indigenas; d@igodios que dejaron una
marca y un pasado historico dificil de olvidar, coes el caso de la explotacién
cauchera, la explotacion de pieles, la llegadaodecultivos para uso ilicito, el
narcotrafico, explotacion de la madera, explotacdimdustria minera, entre
otras. Lo anterior gener6 diversos procesos deneagacion cultural, asociados a
la conversion forzada de los pueblos indigenas anonde obra esclavizada,
genocidio de segmentos étnicos completos que paoencla ruptura de la
filiacion clanica en buena parte del suroriente Znio; (...) ; al incremento de
la presencia de grupos armados legales e ilegatesmyaras de proteger intereses
econémicos y territoriales de actores privados regte intensificaron la
depredacion de la fauna, aceleraron la deforestaciéontinian contaminando
las aguas y sus innumerables rios. Estos factstascrirales conllevaron en los
Ultimos afios a la perdida de la soberania y seagiddimentaria, y en muchas

ocasiones al posterior desplazamiento forzado"ig€@R011: 29)

Estas declaraciones estan enmarcadas en una sediiscdirsos y fenomenos que voy a
exponer y explicar a continuacién y que van a setinentes para el entendimiento de la
movilizacién de las narraciones de la memoria dekcho. La OPIAC abre un espacio no

s6lo para la denuncia de las mdltiples interveresogue ha habido en el territorio, sino
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también para reclamar y asegurar el cumplimientdetechos otorgados por el gobierno
para la vida social y cultural de los indigenas@maos. El andlisis de la movilizacion de
la memoria del terror debe ser entendido desd@reysas narraciones; por lo tanto, situar
sus pensamientos en el contexto urbano de Bogotéergeuna oposicion de

“adentro/afuera” como lo explica Rappaport con nafeia a los lideres e intelectuales

caucanos (2007):

“los intelectuales indigenas —lideres politicoslanfficadores culturales de esas
organizaciones-, que se mueven entre el espacia demunidad nativa y el
mundo urbano de las organizaciones indigenas & pelitica regional, se sienten
alienados en la base indigena pero buscan nutirsgtantemente de elementos
de la cultura indigena; es decir, estan simultaeetenadentro y afuera. (...) La
oposicion adentro/afuera se emplea para distingntire los objetivos politicos
gue son asignados por el movimiento a los cabildoales (el adentro) y los
objetivos externos que estdn desviando a las dattes indigenas de esos
objetivos (el afuera)” (Rappaport, 2007: 211).

Esa relacion adentro/afuera me ayuda a entendessltastegias y negociaciones de los
lideres amazonicos que estan trabajando en BoGotao lo he ido mostrando, esto se
explica en tanto narrar los sucesos del cauchel adentrotiene unos objetivos locales -
prevenir y al mismo tiempo curar- pero, como loliegpla autora, el objetivo externo -
buscar una reparacion occidentalizada- ha desVsdabjetivos locales. En este sentido, se
genera una contradiccion entre los intereses deolasinidades indigenas: de una parte los
lideres que buscan una reparacién estatal y semde elementos tradicionales de la
cultura para encajar en los discursos globalizadasel politico, y de otra, las autoridades
como Aurelio, que mantiene su posicion de quereatdel caucho no se narra en términos
occidentales y la manera de reparar los sucesosadeho se debe basar en la palabra a

través del ambil y de la coca.

Teniendo en cuenta lo anterior, es importante aefyatlar cuenta de la fuerte tension que
existe entre la estructura del pensamiento y leemampcia de la bonanza del caucho

reflejada no sélo en las posturas ya explicadagajomulan Del Cairo y Rappaport, sino en
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una tension que genera el conocimiento social owpli Este concepto analizado por
Taussig (2002) juega constantemente entre loselmitel conocimiento y los de la

experiencia, y se ve reflejado entonces en lasiptest posibilidades de las relaciones
sociales, del adentro y el afuera, del yo y el,atsd indigena y el blanco, en las que, como
lo explica Taussig, hay una conjuncién de estasidees en “un enrejado activo, de
intenciones y de funciones complementarias de deenyi de creacion de imagenes”

(Taussig, 2002: 550). En este sentido, los liddretigenas que estan hablando
directamente con las instituciones estatales, Ingecana reparacion occidentalizada por el
genocidio del caucho, destapando el canasto dénigblas, son los que han logrado
separar el tipo de “experiencia sensorial al caonmsito resuelto por el poder -

conocimiento social implicito- sobre el que se rsie en gran medida los asuntos
humanos y la inteleccion” (Taussig, 2002: 553)tario han logrado narrar en nombre de
su comunidad y desprendidos de un dolor sensagitdsimultiples masacres e injusticias,

el conocimiento y la experiencia que han adquipdomas de cien afios de su historia.

Una clara muestra de todo lo que he querido amatizaeste capitulo esta reflejada en un
especial del programa de televisi@ontraviaen el 2008, del director y documentalista
colombiano Hollman Morris, tituladba Chorrera: El genocidio del oro blantb En este

capitulo Morris va a La Chorrera, Amazonas, a dsutas narraciones y relatos de los
abuelos y lideres indigenas sobre los sucesosCleska Arana. Morris es acompafiado por la
ya mencionada Fany Kuiru, la cual es presentada aoma abogada que “hace un esfuerzo

por reconstruir la memoria de los pueldo® padecieron la tragedia del caucho”.

A lo largo del documental los ancianos van contdondpe pasé y como funcionaba el trato

de los peruanos a los indigenas; del mismo modestraidiferentes relatos en los que se
hace visible el dolor y las heridas, sobre todoirme anciana que llora mientras recuerda los
hechos, de estos acontecimientos. Sin embargoydopEnso que es relevante para esta
investigacion son las denuncias de los lidereg@mdis y los ancianos que Morris visibiliza,

y de una u otra manera, el hecho que se generespactie para que sean oidas sus
propuestas y reclamos ante el Estado. Este espmeiotendido por Franco (1996) como una

24 Disponible en la pagina webttp://www.youtube.com/watch?v=Na3GxrbinmU
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de las grandes consecuencias que ha tenido lanretpbido a la “tercera ola” de
intervenciones extranjeras durante el proceso oleafizacion en la vida de los indigenas

amazonicos.

(...) La transformacién de los indigenas en actomftigns a nivel nacional e

internacional y su mayor acceso a estos mediosodauricacion [periodicos,

radio, televisién, videos, peliculas etnogréafickes ha permitido reivindicar e
imponer sus auto-denominaciones étnicas en suétit@e otras denominaciones
mas conocidas, pero de origen foraneo, y muchassvde caracter peyorativo.
(Franco, 1996: 32)

La busqueda del reconocimiento por parte del Estadombiano es la mayor de las
denuncias que se hacen a lo largo del programandggenas piden ayuda porque aun hoy
en dia los ancianos “siguen sufriendo”. Uno de selinanifiesta que los “retofios”,
refiriendose a los nietos y bisnietos de las viatindel caucho, deben mantener sus
tradiciones y sus ritos ancestrales para conservperpetuar su identidad. El abuelo
Alejandro Teteye, que estuvo presente en la enttelg@redio Putumayo, dice que la mejor
resistencia es “escudarnos bajo la sombra de putdiaco”, lo cual hace referencia al
pensamiento/aliento de vida asi como a las pr&ctiehambil y el mambe para transformar
el pensamiento en palabra y en accion. Del mismdomoomo lo expliqué en el capitulo
anterior, uno de los lideres indigenas denunciaodarmmaucheria sigue entre ellos “desde la

cuestion institucional y de la ideologia”.

Por ultimo, en la finalizacion del programa Mordigja un espacio para que sea oida una
tltima denuncia. Edwin Teteye dice con una expresiria en su cara: “queremos hacer
un reclamo a las diferentes instancias nacionaleégeenacionales para que de alguna
manera el Estado peruano, el Estado inglés y tadosllos que tuvieron que ver con las
masacres se responsabilicen por los crimenes atiasidades que pasaron aca y que de
alguna manera atribuyan econémicamente y politintgna la reconstruccion social de

estos pueblos de esta region amazdnica”.
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La importancia de este espacio de movilizacionad@émoria del terror del caucho radica

en que un andlisis detallado del mismo me pernaitecdenta de las tensiones que se han
generado dentro de las comunidades y, por otr&,par¢ lleva a cuestionar el porqué

después de veinte afios de la entrega del PredicmByo, se sigue pidiendo una reparacién
y un reconocimiento por parte del Estado. “Ningphana que ha escrito sobre la tragedia
ha alcanzado a redactar la realidad de la masaexpfes6 uno de los lideres que aparecio
en el programa de Morris. Pareciera que ningunasidenuncias ni de las movilizaciones

por parte de los académicos, lideres indigenastofios”, han alcanzado a redactar la
realidad sobre el genocidio cauchero. Sin embastp e debe ser el objetivo de narrar y
movilizar los hechos tragicos del caucho; debeestndido y debe ir enfocado a una auto
construccién de la identidad indigena y, por lddaa la busqueda de una reestructuracion
social y cultural que ayude y fundamente la luaidigena a niveles mas amplios de los

gue el mismo Estado le ha impuesto y ha otorgdds eomunidades indigenas.

4.2 La entrega del Predio Putumayo: el discurso déen falso mesias.

“Ha bitikwe. Ntefue, Ga rafde, 6moimo

yoitikwe: ikori, omai énie, ha 6moié&”

Para darle continuidad a la manera de entenderoldlinacion de las narraciones del
caucho que se ha hecho en espacios no indigenag)desnental analizar la entrega del
Resguardo Indigena del Predio Putumayo a los ind&gde la Amazonia colombiana el dia
23 de abril de 1988 por parte del entonces pretadds Colombia Virgilio Barco Vargas.

El 20 de septiembre de 2008 en el peridédico El penManuel Rodriguez, columnista del

diario, expres6é en uno de sus articuloBl presidente Barco lanzé oficialmente esa

% 4| es traigo mi saludo. Les vengo a decir una buestiria, una palabra de verdad: por fin, la tietea
ustedes es de ustedes” Palabras del ex presideB@rab en La Chorrera el 23 de abril de 1988. (iRéga
de Colombia, 1990: 17)
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politica, en abril de 1988, al hacer entrega dele®o Putumayo a 11 comunidades
indigenas que, con una extension de 5'869.448 teastase constituyd en el resguardo
mas extenso del pais. Se reconocieron, asi, lextdes ancestrales de estos pueblos sobre
sus territorios. Y, de alguna manera, se les compemor los indecibles atropellos de que
fueran victimas por parte de la Casa cauchera Argndermanos que, durante las tres
primeras décadas del siglo pasado, sometio al puiloligena uitoto y a otras etnias a una
cruel esclavitud, tal como lo denuncié en forma isiagl José Eustasio Rivera en La
voragine™®. En este proceso participé la ONICel sacerdote Daniel Restrepo, el abogado

Adolfo Triana, que dieron la lucha para recuper&eretorio indigena (Kuiru, 2010).

Este hecho fue aplaudido y aclamado a nivel natieniaternacional por ser un acto
histérico para las comunidades indigenas y paiatégracion nacional de este territorio
por mucho tiempo olvidado por el Estado. La pdditiel gobierno de Barco estaba basada
en la proteccion y preservacion de los pueblogamts y de “sus derechos fundamentales
y en especial de su integridad social y culturB&r€o en Republica de Colombia, 1990:
19). Esta politica es reconocida como la politiceazdnica en la que Del Cairo (2006)
resalta que ésta “debe comprenderse, entonces, weanestrategia para incidir de manera
directa en algunos de los problemas mencionaddsuyzar la gobernabilidad del Estado
en esta region imaginada histéricamente como peafé/ marginal” (Del Cairo, 2006:
121).

Es de suma importancia tener en cuenta que elpudtoco de la entrega del Predio
Putumayo entra en las caracteristicas de lo quntebpologo brasilero Oliveira (1998)
define comoterritorializacion, ya que esa nocion es definida como un “proceso de
reorganizacion social que implica: 1) la creaci@ wha nueva unidad sociocultural
mediante el establecimiento de una identidad étdifeaenciadora; 2) la constitucion de
mecanismos politicos especializados; 3) la redaéinidel control social sobre los recursos
ambientales; 4) la reelaboracion de la cultura yadeelacion con el pasado” (Oliveira,

1998: 55). En este sentido, el autor explica quea ésavés de lo territorial donde la

% Tomado de la pagina web: http://www.manuelrodrigpeeerra.org/ti_unagranpo.htm
27 Organizacién Nacional Indigena de Colombia
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estrategia por parte del Estado-nacion para imt@gialaciones diferenciadas es eficiente y
gue por lo tanto se genera una transformacion diefdidad propia y de la representacion

y reestructuracion de su cultura (Oliveira, 1998. 5

La entrega del Predio Putumayo fue una iniciatsteagéégica por parte del gobierno, como
lo menciona Del Cairo, ya que este acto otorgOoiadicion de “propietarios” de este
territorio a los indigenas amazonicos. Este redamento por parte del Estado muestra
entonces como y desde donde estan hablando y biwhas lideres indigenas de hoy en
dia. Del mismo modo, y volviendo al analisis derasraciones del caucho, el presidente
Barco en las palabras que pronuncié en ese diaribst rodea de manera sutil los
multiples conflictos que ha habido en la regiéropaeja al aire breves frases en las que
hace alusion a los horrores e injusticias cometitf@asipos indigenas lo han mantenido [el
Predio Putumayo] y conservado, dentro de su péatisima sabiduria ancestral sobre
manejo de la naturaleza, durante todos los afiGu distenciaadn con demérito de su
casta y con merma de su nimero, por razén de jostos ataques de todo ordé&nlos
indigenas estan aqui y el predio los ha acogiddingeatado: tierra e indigenas se
pertenecen” (Barco en Republica de Colombia, 199). Luego de establecer diferentes
proyectos y pautas sobre el territorio, la salac&tducacion y la autonomia de los indigenas
en este sector, que Barco promete en su discursatdua entrega del predio, promesas
muchas de las cuales no se han cumplido y otrasghedado a medias, a modo de
conclusion Barco retoma el reconocimiento por pdekEstado de las victimas de los

genocidios ocurridos a lo largo de la historia.

“Cuénto complace al Gobierno Nacional y al predidede la republica en
particular, haber apresurado la culminacion de egBn acto de justicia,
consistente en la entrega a las comunidades iragde la Amazonia de las
tierras que han sido su cuna, su hogar, el asienttamental de su sociedad y en
las que por tantos afos, sus antepasados y abuelos sufrieocsélo los rigores
de la naturaleza sino hasta el atropello de naclesay extranjerosA esos

antepasados rindo hoy un homenaje de gratitud yradidn por su valentia y

28| a cursiva es mia.
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tenacidad, que fueron indudablemente pilares Upga que se forjara nuestra

nacionalidad” (Barco en Republica de Colombia, 123%)

Por otra parte, el mismo texto de la Republica dado@bia (1990) muestra los dos
discursos que dieron los representantes indigem@izal®o Gaigrecudo y Jesus Arias
Faerito en respuesta a Barco y como muestra dgradeximiento por la accion realizada.
Es interesante ver como aprovecharon la oportunigatener al presidente al lado para
hablar de sus condiciones, de las necesidadedog geoblemas que han pasado a lo largo
del tiempo. El discurso de Gaigrecudo se enfocaetatar la historia del territorio y
guiénes han intervenido en él. “El afio 1888 pasogoui primer blanco que llamaba
Benjamin Larrafiaga, que venia de Pasto; despagartin fundadores Casa Arana que
pusieron caucherias, esclavizaron indigenas, Idaraoon, los echaron de la region y
mataron a mas de cuarenta mil. Estas tierras ésfidshas de sangre indigena de nuestros
propios martires. (...) Aqui estd todavia Carlos Mom Julio Martinez y otros que
vinieron del destierro y que aun conservan en sagos bala, plomos recibidas cautiverio
por blancos Casa Arana” (Giagrecudo en RepublicRa@lembia, 1990: 25). Del mismo
modo hablé de como se organizaron en cabildos endiyy constituyeron organizaciones
como la ya mencionada CRIMA para enfrentar la sitira de la recuperacion de su

territorio frente a la Caja Agraria.

El sacerdote Daniel Restrepo, que ayudd en ladgestien el proceso de la entrega del
Predio Putumayo, en su texttemorias del Amazong2007) muestra desde su perspectiva
como fue su vida “entre los indios” y hace alus#tas diferentes dinAmicas sociales y
culturales entre los cuales los indigenas mostralmanechazo a los entes que estaban
ocupando su territorio. Restrepo sefiala que “ldogno hablaban en ese entonces de “la
Caja Agraria” sino de “la Casa Agraria”, parodianstacarronamente el nombre de la
empresa peruana de ingrata recordacion” (Rest2@@/: 24), lo que vuelve a tomar

relevancia a las mdltiples formas ya mostradas etecémo los indigenas entendian la
repeticion de la historia y se iba generando pogoc® una resistencia que ha hecho frente

a estas intervenciones.
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El discurso de Arias Faerito también estuvo enfocad el agradecimiento general y en la
peticion del mejoramiento de hospitales, coledmdioeléctricas, entre otros aspectos. Sin
embargo un punto clave que quiero analizar entiacian de Arias Faerito como cacique
uitoto de La Chorrera en el momento al decir lauigigte: “Sefior presidente, con su

presencia en nuestro medio, todos estos tristeendms inhumanos que vivieron nuestros
abuelos en la época de la Casa Arana hoy nos madbode nuestra mente. (...) Por
primera vez en la historia nacional el doctor MiogiBarco mira este pufiado de

colombianos perdidos en esta selva, es asi coma laasagrada biblia, nos ha llegado un
salvador de esta tierra, historia del amazonasad€dsa Arana”. (Arias Faerito en

Republica de Colombia, 1990: 27).

Por un lado, las palabras de Arias Faerito al dgeirlos recuerdos tristes de esa época se
han borrado de su mente por el hecho de que elesxdpnte Barco estuviera presente en
su territorio y por la entrega del Predio Putumas podria interpretar como si ese acto
fuera lo que necesitaban las comunidades afectpdes reparar y curar los dafios
cometidos. Pareciera que la reparacién que seasiuscando desde el final de la Casa
Arana hasta la llegada de Barco a La Chorreralsia ltanseguido, pero entonces ¢ por qué
mas de veinte afios después las mismas personaesdades y lideres que acompafiaron
ese proceso de entrega del territorio ancestrglebt@n con sus hijos, veinte afios mayores,
denunciando y pidiendo una reparacion por part&sigldo por el genocidio y las masacres
ocurridas? Por otro lado, la imagen mesianica sidl/ador de esta tierfagque le otorgaron

a Barco esta fuertemente ligada a una idea deteeadas tolombianos perdidos en esta
selvd, o como lo diria Taussig (2002), a “quienes skahaperdidos en el espacio de la

muerte”.

Ambos lados contienen entonces una carga simbdfliealefiniéo una imagen de reparacion
para las comunidades indigenas, que incluso sigtamdo presente en la actualidad al
celebrarse cada 23 de abril la entrega del taoitBista misma imagen que quedo de aquel
dia histérico, no cumplié del todo las expectatimbde los indigenas, ni del Estado como
reparacion simbolica por las violaciones ocurrid@&stas poblaciones y Barco quedo con la

imagen de un falso mesias que prometi6 la salvatédnn pueblo y no lo cumplié. Esta
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situacion se debe plantear y analizar pensandald@del cumplimiento o no por parte del
Estado con las politicas y leyes que rigen sobreretio Putumayo, y considero que se
debe cuestionar cudl es la reparacion entoncetaaqure se busca denunciar en diferentes

espacios como los ya mencionados y sefialados.

4.3 Reparacion en el espacio de muerte

Una de las mafianas que acompafié a Dagoberto yeat®¥ial monte, les comenté que
habia estado leyendo sobre la terrible masacraidawen el 2004 en Bahia Portete en la
Guajira a los indigenas wayuu. Pensé que era sateire hablar sobre este tema ya que el
texto de la Comision Nacional de Reparacién y Reitianion (2010) muestra como se ha
manejado este tema a nivel local y estatal y céritas generado resistencias por parte de
las mujeres wayuu para evitar la destruccion deuiura y de su conocimiento. Al hablar
de esto con ellos dos, les manifesté mi inquietadté a la fuerte postura de las mujeres
wayuu en un hecho tan reciente en donde la memgdaa narraciones de lo que habia
pasado vienen de fuentes primarias, de viudas sfam#s que perdieron a sus familiares
hace siete afios y que las denuncias se han lofpacky gracias a esas personas que

hablaron y manifestaron lo ocurrido.

Les pregunté por qué creian que siendo algo recadlas si podian hablar de eso a nivel
nacional y por qué la masacre del caucho se habforddo tanto en lograr tener esas
connotaciones. La respuesta que me dieron fue engilla y se baso en decir que eran
culturas diferentes y que los procesos por loshgmepasado han hecho que para los wayuu
sea mas facil hablar de esos temas. Es claro qatdadn entre este fenomeno de hablar
sobre masacres ocurridas hace poco va mas allauteiar una diferencia cultural; los
procesos y dinamicas culturales de la alta Guajra tan complejos como ricos en su
contenido. Sin embargo, pienso que si hay unaediéé en la apropiacion del discurso
politico por parte de los wayuu en tanto éstosetietiaro que esa es la manera cOmo se

deben reparar actos violentos como la masacre dm Bartete frente al Estado, mientras
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gue en las comunidades amazonicas, a pesar dérégaemel Predio Putumayo, se han
generado conflictos internos y contradicciones endiscursos, como lo voy a explicar a

continuacion.

Para poder desarrollar lo anterior, es importarientpar que la entrega del Predio
Putumayo en 1988 se convirtio en lo que Taussigoméra comoespacio de muerte
(Taussig, 2002) en tanto el acto de reparaciénrgpleesentacion por parte del Estado a los
indigenas, se centraliza en lo que el autor dermnna “zona de colonizacién y también
una zona colonizadora” (Taussig, 2002: 449). Estaazen el contexto del que estoy
hablando se ve reflejada en el espacio que diooBawn su politica amazédnica a que los
recuerdos del pasado del caucho se olvidaran, gleraismo tiempo introdujo a los
indigenas a los discursos y a los parametros otcilds de lo que es considerada una
reparacion. Para entender mejor esto, Taussigcaxpjue la funcion colonizadora del
espacio de la muerte es “mantener la hegemoniaestébilidad cultural de normas y
deseos que facilitan la manera como los goberngotssrnan a los gobernados en la tierra
de los vivos” (Taussig, 2002: 450).

Lo que quiere decir que entregar un territorio cdarma de reparacion por las atrocidades
gue han sufrido las comunidades indigenas a lo ldegla historia como lo hizo Barco, es
la clara muestra de como mantener la hegemoniargltte la que habla Taussig, en tanto
los indigenas se apropian de nuevos discursosaradiajo el efecto de ellos, siendo
nuevamente gobernados y colonizados por nuevasrpsst estéticas politicas. Es de este
modo como la funcion colonizadora de la entrega Fleddio Putumayo genera un
pensamiento entre los lideres indigenas y autagladn el cual la Unica manera de
recuperar la dignidad es a través de procesos etoo® Yy politicos, como lo mostraba en
las denuncias del programa de Morris. Es decigdasradicciones y los conflictos que trae
este proceso han hecho que haya umetdmorfosis”como lo explica Taussig, en la base

de la busqueda de la reparacion de los hechoswtasleel caucho.

Es exactamente ahi donde se genera la tension lanésructura del pensamiento y la

experiencia que manifiesta el conocimiento soadmplicito. De ahi que, veinte afos
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después de que supuestamente los hechos violegltocautho ya no estaban mas en sus
mentes, se siga buscando una reparacion en otnosid8. Teniendo en cuenta los aportes
de Oliveira (1998), Taussig (2002) y Del Cairo (@D%e puede concluir entonces que la
colonizacion de los discursos politicos occidestdla hecho que la movilizacién de la

memoria del terror del caucho tenga diversas mardaer narradas y que por lo tanto, la
cura de este suceso se vea inmersa en disputagrgdiociones de sus actos. Es entonces
este espacio de muerte lo que Taussig define cemespacio por excelencia para que la
incertidumbre y el terror atonten permanentemep&Fp también para que revivan y

confieran poder con una nueva vida” (Taussig, 2@6R). De esta forma, queda la duda de
como se transformara la movilizacion de las naorees de la memoria del terror dentro de
veinte afios en el caso de que se realice la reparsimbdlica, econdmica o politica que se

busca reconocer y demandar internacionalmente gsorslicesos y masacres del boom

cauchero.
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Conclusiones

La movilizacion de la memoria del caucho ha estighda a los multiples cambios de

representacion politica de los indigenas amazémjaeshan cargado con el peso del dolor,
del olvido y de la impunidad de los hechos tragideda bonanza del caucho por la Casa
Arana. Del mismo modo, los indigenas amazonicos teaito que lidiar a través del

tiempo y de su historia con diferentes intervenesooraneas dirigidas por empresas
comerciales, organizaciones ambientales e instites de todo tipo a nivel nacional e

internacional, que han interrumpido y modificadolistha por la bisqueda de autonomia,
cultura, y reconocimiento del territorio ancestiiados estos factores no solo son parte del
pasado y de la memoria indigena sino que, aun halja es visible el interés de grandes
empresas en el territorio amazonico y que, poatdot los lideres y autoridades indigenas
gue se encuentran dentro de espacios juridicaakst o locales, se han visto obligados a

responder de manera estratégica a estas intermescio

En este sentido, los procedimientos y los espaeimdos cuales se lleva a cabo la
movilizacion de la memoria del terror del caucha pms indigenas en la Amazonia
colombiana han ido cambiando a lo largo del tiemgo el cambio de politicas y maneras
de representar y de auto representarse en amhtiveqgs, dentro y fuera del territorio
nacional. Los procedimientos de la movilizacioriaenemoria del caucho se dividieron en
dos caminos desde hace aproximadamente veinte afidanto este tema si habia sido
difundido en diferentes espacios como el contra@rinforme de Casement en 1910, la
Voragine por Rivera en 1923 y los multiples estadantropoldgicos, economicos,
histéricos, biolégicos, entre otros que se han dvaalhrespecto hasta la actualidad. Sin
embargo, la voz directa de los indigenas y su&erde los hechos no habia sido escuchada
en espacios publicos, no porque las investigacioegizadas no las tuvieran en cuenta,
sino porque para las comunidades este ha sidanaten delicado y doloroso que se habia
mantenido "dentro del canasto", para evitar queblpmas como el del caucho se
repitieran, y por eso siempre se habia habladoed® de una manera privada y recelosa

frente al blanco.
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El papel que desempeiian las diferentes narraciexmsestas por lideres indigenas de
Araracuara, y el caso de Kuiru de La Chorrera,eeatros, es clave para entender cuales
han sido los fines y los intereses de éstos ado lde su gestion como portadores de la voz
y el pensamiento de las culturas indigenas en lazdmia colombiana en espacios no
tradicionales, como lo expuse en el caso del dootahe&le Morris. Por otra parte, y
respondiendo a esto, fue crucial haber entendiddaguconceptos académicos occidentales
no siempre van de la mano en el momento de busspuestas en campo, lo cual me dio
un gran aporte tanto metodoldgico como conceptuall @lesarrollo del trabajo. La fuerte
postura de Aurelio desde mi primera noche en el lneaigiero frente a mi forma de abordar
el tema, fue la causa principal de entender leg@hftes aspectos culturales de la manera en
la que se ha abordado el tema del caucho en lasnidades. El analisis dgbney del
rapuey del suceso del caucho como mito, se convietttenees en un aspecto fundamental

para entender el papel de las narraciones defitrerg del ambito indigena tradicional.

De esta manera, los procedimientos para que aatores Fany Kuiru narren su historia,
busquen una denuncia a nivel nacional e internatigrnablen en nombre de todo un
pueblo, han sido el resultado del agenciamienttraele las comunidades indigenas que se
ha realizado en el mambeadero a través de la paldddr ambil y de la coca; de la
experiencia y del conocimiento social que se halieidg de generacion en generacion vy,
por dltimo, por una mayor participacion politicgpartir del conocimiento de las leyes y
politicas del Estado. Este proceso ha tomado masltenta afios en ejecutarse debido a la
necesidad de tener un tiempo de latencia para peganificar y asimilar los sucesos
traumaticos para toda una comunidad y de esta f@wdar hablar y narrar en espacios
abiertos, politicos y estatales desde una posiciinoda y estratégica. Sin embargo,
todavia son visibles los conflictos internos ydastradicciones dentro de las comunidades,

debido a la diferencia de intereses de los lidedigenas.

Esas diferencias entre los lideres indigenas @im@jan en espacios politicos en Bogota y
los lideres y autoridades como lasigipaque viven y trabajan dentro de las comunidades,

radican en la manera de abordar el tema de la harndel caucho para lograr diferentes
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fines. Hablo de movilizaciones estratégicas erothoscan adaptarse de la mejor manera a
los discursos politicos que estan actuando enmegteento en el pais. La busqueda de

entrar en los pardmetros de la Ley de Victimas stiiReién de Tierr&S en Colombia es

un claro ejemplo de esto; del mismo modo, enteadaué consiste la reparacion material,

econdmica y simbdlica por parte del Estado bus@ agie suceso en la historia de los

indigenas y del pais no caiga en el olvido ni emlaunidad que ha caracterizado a esta

region.

Es valido pensar que este tipo de estudio sobrepisibdio del boom cauchero debe

plantearse desde una postura critica, en dondassgi® develar la manera de pensar y de
actuar de los indigenas nietos, bisnietos y segmtartataranietos de las victimas del oro
blanco, ya que de cierto modo las denuncias declorido desde diferentes aspectos y
disciplinas han cegado la importancia de entenderajizar como y desde qué perspectivas

se estéa solucionando a nivel interno y externogetecidio de mas de 40.000 indigenas.

Quedan abiertos muchos temas ademas de los queytqgafundicé ya que la amplitud de

la bonanza del caucho no alcanza -ni es sano- anséizada en su totalidad en una sola
investigacion. Desde hace mas de cien afios egtéoavistorico ha sumergido a literatos, y

en especial a investigadores sociales, en su nagotfopologos, en los turbios recuerdos
gue quedan de las atrocidades de la Casa Ararexréario amazonico. Cada vez es mas
comun ver en articulos de diferentes diarios dét peticias correspondientes a este
evento, no solo porque se estd cumpliendo un camtedesde el informe de Casement de
las crueldades en el Putumayo, sino porque logeldg autoridades indigenas estan
tomando cada vez mas la palabra para denunciadlamar por la reparacion de aquellos

Sucesos.

% La Ley de Victimas y de Restauracién de Tierramay clara al decretar que no estan cobijadasapiayl

“las personas que hayan sufrido un dafio por heahtesiores a 1985, o que hubieren sido despojados o
forzados a abandonar sus tierras por hechos ocsradtes de 1991. No obstante, estas personasnpodra
acceder a medidas de Satisfaccion (construccida ehemoria histérica, honrar su memoria y contribo@l
esclarecimiento de la verdad por fuera de un poopeticial) y Garantias de No Repeticidén”. Tomadola
pagina web: http://www.leydevictimas.gov.co/#!__aen#es-victima
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Se debe continuar y profundizar estos y otros &spede tal manera que la narracion se
convierta en el escenario donde los indigenas tetggosibilidad de reaparecer y de

reconstruirse como individuos dignos de lucharquoautonomia y su dignidad.
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