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Todos nuestros secretos, que yo tengo aqui (sefiala cuerpo y mente), los cuidé mi
pueblo y yo los protejo (hace una caja con las manos), no los puedo abrir. Cuando
descanse en paz abriré mi caja para dejarlos a otra generacion. Compartiremos,
pero siempre y cuando haiga una regla de como protegerlos y como guardarlos de
los mismos indigenas, cuando ellos estudien de ser meédicos, investigadores,
cuando estudiemos la biologia, haciendo la medicina, mostrando y ensefiando y
curando pero apropiando nosotros mismos y apoderandonos de nuestros propios

saberes, pero para eso nos falta largo (TS)
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Introduccion

Muchas zonas de alta diversidad bioldgica estan ubicadas en zonas consideradas como
subdesarrolladas. Al respecto, Leff se refiere a este proceso de manera critica e identifica

al proceso de subdesarrollo como causa y resultado de:

la division del trabajo, el intercambio desigual de mercancias y la degradacion ambiental
generados en el proceso de mundializacion del capital (...) las diferencias de nivel de
desarrollo entre naciones son el resultado de la transferencia de riqueza generada mediante
la sobreexplotacion de los recursos y la fuerza de trabajo de los paises dominados hacia los
paises dominantes (Leff, 2001:156).

Los paises desarrollados y los consorcios buscan explotar esta riqueza y para ello recurren
a diferentes practicas, tales como la bioprospeccion de recursos genéticos, que segun las
condiciones en que se las realiza puede devenir en biopirateria y apropiacion indebida del
conocimiento tradicional. La explotacion irracional de los recursos naturales en los paises
megadiversos, tanto en lo cultural, como en los recursos genéticos, facilito la acumulacion
extraordinaria del gran capital financiero y la realizacion de inversiones de las grandes
empresas; esta situacion de apropiacion existe desde los inicios de la conquista. La
naturaleza americana, especialmente las regiones subtropicales, han sido desde su
“descubrimiento” productoras de multiples representaciones y visiones utdpicas, ademas
de ocupar un lugar fundamental para el desarrollo de la biologia, disciplinas vinculadas a
las ciencias naturales y a la industria farmacéutica. Desde los comienzos, el poder colonial
explotd la riqueza natural y los saberes locales, el interés por la naturaleza americana fue
in crescendo en lo sucesivo, ademas de ser uno de los factores que originariamente
impulso la epopeya, la busqueda de nuevas rutas para el acceso y la comercializacion de

especies.

Fueron numerosas las expediciones cientificas, primero protagonizadas por cronistas
quienes registraban e inventariaban, después por “médicos, farmacéuticos, naturalistas,
boténicos y zo6logos enviados por la corona para estudiar y describir las especies junto a
dibujantes encargados de ilustrar las especies coleccionadas” (De la Torre et al, 2008:15).

En América, Nueva Espafia, hoy México, se inauguraron las expediciones cientificas con

la denominada “Comisién de Francisco Herndndez”. Llevada a cabo entre 1570 y 1577,



fue la primera organizada con el fin de estudiar la historia natural de las tierras
conquistadas por Hernan Cortez (Bueno Gonzales y Rodriguez Nozal, 2000: 6 y 3).

Se realizaron cuantiosos colecciones e ilustraciones de plantas americanas, que fueron
descritas segln la taxonomia de Linneo. En el S. XVIII Ruiz y Pavon en el Virreinato del
Pert, fueron algunos de los expedicionarios que ayudados por botanicos locales
recogieron y estudiaron plantas con fines medicinales exclusivamente, realizando gran
cantidad de herbarios' (Garmendia y Garcia, 2003:7). En Nueva Granada, Celestino
Mutis® realiz6 expediciones asombrosas y son célebres sus estudios sobre la Quina,
utilizada posteriormente para combatir la malaria (Renan, 2001: 382,385)

La célebre “expedicion geodésica francesa” liderada por La Condamine; las
investigaciones etnobotanicas de Davila, Manzanilla, Tafalla; los trabajos de Humboldt,
Bonpland, Spruce y Jameson constituyeron las primeras expediciones realizadas en el
Ecuador (De la Torre et al, 2008:15).

El jardin botanico moderno del S. XVIII ha sido histéricamente una institucién que facilit6
la transferencia de recursos genéticos. En la actualidad esto se repite con otra modalidad,
por ejemplo la relacién del jardin botanico de Missouri y Monsanto (Bravo, 2006:78). En
la actualidad son los investigadores y las empresas farmacéuticas los que buscan materias
primas y productos donde sea plausible emplear el conocimiento tradicional por la ventaja
econémica que la actividad de bioprospeccion reporta. Acceder a estos conocimientos
reduce enormemente los costos por la reduccion de tiempo y dinero frente a
investigaciones realizadas al azar o sin ninguna guia previa (Comunidad Andina: 1996.
“Régimen Comun sobre Acceso a los Recursos Genéticos”. www.comunidadandina.org
Visitado el 07/18/09).

Justificacion

Muchos de los recursos que hoy utiliza la industria farmaceutica provienen de las practicas
de domesticacion de especies por parte de los pueblos indigenas y los diferentes
conocimientos sobre el uso y manejo de los recursos bioldgicos y genéticos. La

recoleccion, uso, produccion, procesamiento y uso comercial de recursos bioldgicos y los

!Desde 1778 hasta 1887 exploraron Per y Chile, publicando en 1807 dos volimenes “Flora Peruviana y Flora Chilensis”’(Garmendia
y Garcia;2003:7).
2En1791 publicé la obra botéanica Flora de Bogotéara (Renan,200:385).



conocimientos tradicionales sobre la biodiversidad se realizan con diferentes criterios y
éstos pueden favorecer o perjudicar la preservacion de la diversidad biocultural. Un caso
muy resonante en la region fue el conflicto por la patente de la ayahuasca®, que desaté una
gran polémica y finalmente se suspendié la patente otorgada. En la region se han
patentado otras variedades vegetales de uso ancestral como la ufia de gato, sangre de
drago, quinina, quinua (COICA: s/f. “Documentos Ayahuasca”.www.coica.org.ec.
Visitado el 04/11/10, Pohlenz de Tavira, 2008: 63).

Otro caso testimonial en la zona es el “nufia”, legumbre andina muy nutritiva y que tiene
la particularidad de explotar cuando se cocina, también en los EEUU la USTPO (Oficina
de Marcas y Patentes de los Estados Unidos) otorgé una patente en 2000 sobre la
legumbre a una empresa procesadora de alimentos. La patente se otorgd sobre 33 cruzas
de la legumbre, 9 de estas cruzas se encuentran protegidas bajo la figura juridica del
Acuerdo del Fideicomiso creado por la FAO en 1994, dentro de la coleccién internacional
de leguminosas del CIAT (Centro Internacional para la Agricultura Tropical). Este
acuerdo cred colecciones publicas de germoplasma y las protege de futuras restricciones
monopolicas. Estos bancos publicos se concretaron con el aporte voluntario de las

comunidades campesinas (Ribeiro, 2001: 65).

Otro caso resonante es el del Frijol Enola, cereal de origen mexicano que en 1999 fue
patentado por un particular en representacion de una empresa semillera de los EEUU.
Quedando su germoplasma fuera del dominio publico. Los derechos de obtentor otorgado
por la patente habilit6 a este particular a demandar a agricultores de México y de EE.UU.
por comercializar frijoles acusandolos de violar derechos monopolicos (Ribeiro, 2006: 85
y 86).

No so6lo los pueblos de América han sido victimas de la biopirateria: India, Filipinas,
Brasil, Gabon y Malasia, por ejemplo, se encuentran entre los paises mas ricos en

diversidad biocultural y méas afectados. En estos territorios acontecieron infinidad de casos

%se suspendio la patente otorgada a la firma Miller en 1999, al respecto la COICA manifestd “el otorgamiento de esta patente es un
grave insulto a mas de 400 pueblos indigenas que habitamos en la cuenca amazénica, por cuanto la Ayahuasca es una planta sagrada
utilizada para curar nuestros males, limpiar nuestros espiritus y predecir nuestro futuro y que pertenece a todas las comunidades que la
usamos y por ello es inadmisible que un individuo pretenda ser su propietario” (COICA: s/f. “Documentos Ayahuasca”.

www.coica.org.ec. Visitado el 04/11/10)



de prelacion. El intento de patentar la Marticaria chamolilla, conocida vulgarmente como
manzanilla o margarita, en 1995 por la farmacéutica alemana Degussa Asta Medica, el
avance sobre la carcuma hindd en 1998 por parte de la Universidad de Mississippi, la
apropiacién del arroz basmati hind( por parte de la compafiia norteamericana RiceTec en
2001, el uso fungicida del neem por parte de la empresa estadounidense W. R. Grace en
2005, los aceites y proteinas extraidas del Sacha Inchi, semilla peruana por parte de la
compafiia francesa Grentech en 2009, son s6lo una muestra en cuanto pirateria biolégica
se refiere (Gallant, Daniel (s/f). La biopirateria y la bioprospeccién: Una nueva
terminologia para un problema antiguo. Disponible en http://www.rede-
verde.org/index.php? Visitado el 04/22/10).

El Ecuador es un espacio privilegiado de formas de vida que son aprovechadas de diverso
modo por la poblacion; es un pais biologica y culturalmente megadiverso y cada una de
sus regiones, Sierra, Costa, Amazonia, contienen una inmensa riqueza. Representantes de
las culturas Afro, Montubia e Indigenas han acumulado un saber ancestral relacionado con
el mundo vegetal y animal. Ese saber se ha manifestado, simbdlica y materialmente,
convirtiendo a la region en un espacio Unico. ElI Ecuador se convierte asi en un paraiso
para las empresas farmacéutica y alimenticia entre otras, lo que plantea maultiples

problemas en cuanto al acceso, uso y control de la biodiversidad.

Siendo el Ecuador uno de los 17 paises megadiversos (Mitterier et al, 1997)* de mayor
riqueza en especies animales y plantas en el planeta, de una extraordinaria diversidad
étnica y cultural, se considera importante indagar sobre experiencias de comercializacion
de la biodiversidad tales como el contrato realizado entre la ONHAE (Organizacion de la
Nacionalidad Huaorani de la Amazonia Ecuatoriana), organizacion del Pueblo Waorani,
cazadores - recolectores de la Amazonia ecuatoriana que permanecieron en relativo
aislamiento hasta mediados del S. XX -habitando uno de los bosques méas biodiversos del
mundo- y la empresa Eco-Genesis Development, de capitales estadounidenses y rusos.
Analizar este caso nos permite adentrarnos en el debate global y regional sobre la

proteccion de los conocimientos tradicionales, la biodiversidad y los recursos biolégicos;

* América latina es un territorio de gran diversidad bioldgica y cultural, con un sector importante de la poblacién vinculado a la
naturaleza por sus préacticas cotidianas (Bolom Ton, 2008: 28). En las zonas tropicales hay alta diversidad lingiistica y bioldgica, lo que
algunos autores han denominado “Diversidad Biocultural” (Maffi, 2001 en Bolom Ton, 2008: 33). Los pueblos indigenas, por habitar
estas zonas, se convierten en sujetos activos de transformacion, conservacion y uso, ya que existe una estrecha correspondencia entre

areas indigenas y zonas consideradas de conservacion por ser calificadas como “hot spots”.
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al mismo tiempo nos permite aportar a este debate desde lo social y plantear algunas
situaciones dilematicas tales como cuéles son los limites de los pueblos indigenas para
disponer de la biodiversidad en sus territorios, en lo que respecta al acceso de terceros a
sus recursos y conocimientos tradicionales asociados, o cuales son los limites del Estado
frente a la autonomia de los pueblos indigenas en lo que respecta a la toma de decisiones
sobre los recursos existentes en sus territorios y el manejo de la biodiversidad, incluso

cuando éstos contraen relaciones de bioprospeccidn con terceros.

Por otro lado las preguntas que guian esta investigacion tienen que ver con el
funcionamiento de mecanismos legales y comerciales que ponen en peligro, o no, la
integridad de un pueblo, la situacion de vulnerabilidad y la relacion perjudicial que las
organizaciones indigenas establecen con estos mecanismos, los dispositivos que utilizan
las empresas y la fragil legitimidad del consentimiento informado logrado en los acuerdos
con las comunidades, la efectiva distribucion de beneficios, etc. Este conflicto, el contrato
entre la nacion Huaorani y una empresa de capitales mixtos impensada hace 30 afios, es un
caso testigo® que nos permite reflexionar e identificar los procesos de proteccion que los
mismos grupos generan y la normativa que existe desde el Estado para frenar mecanismos
comerciales que atentan contra la integridad de los pueblos y la soberania de los recursos,
convirtiéndose en un posible instrumento para asentar la defensa de los Derechos Indigenas y los

Derechos de la Naturaleza.

Por eso son preguntas claves las siguientes: ¢Cual es el alcance de los procesos
organizativos de los pueblos indigenas y sus mecanismos de toma de decision para
garantizar la proteccion de los recursos naturales existentes en sus territorios, y los
conocimientos tradicionales asociados? Por otro lado indagamos: ¢Qué efectividad tiene la
normativa existente a nivel regional y nacional para frenar mecanismos comerciales que
atentan contra la integridad y derechos de los pueblos indigenas, en lo que respecta a sus

conocimientos tradicionales, territorio y biodiversidad?

El caso judicial también es significativo en tanto, es la primera vez que se declara a un contrato privado como inconstitucional,
marcando un antecedente inédito en lo que respecta al derecho y no sélo a la proteccion de los derechos colectivos de los pueblos y los

derechos la naturaleza .
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Por otro lado y en otro orden de preguntas, se busca aproximarse a los conocimientos y
percepciones de la nacionalidad Waorani sobre el uso de sus recursos de manera amplia y
con fines medicinales especificamente.

Este documento consta de seis capitulos, en la primera parte se presenta el bagaje tedrico,
se revisa diferentes elementos de andlisis para explicar conflictos por bioprospeccion y
comercializacion de la biodiversidad, discusiones tanto a nivel tedrico como legal que
refieren y tienen competencia en los procesos de comercializacion de los recursos

genéticos y el conocimiento ancestral.

En el capitulo | se explora por un lado la relacion naturaleza-cultura, para después
problematizar la distancia entre el conocimiento tradicional y el cientifico y los diversos
modos de pensar este binomio; también se aborda la construccion y emergencia del
discurso de la biodiversidad y su relacion con el proceso de la “capitalizacion de la
naturaleza”; sobre este punto se exploran algunas discusiones sobre la biotecnologia y la

comercializacién de la biodiversidad y los conocimientos asociados.

En el capitulo |1, se indaga sobre los principales mecanismos propuestos para proteger los
conocimientos tradicionales y los recursos genéticos: el sistema de proteccion de
propiedad intelectual vigente, incorporando algunas variaciones y el sistema sui generis.
En este capitulo, se abordan los dos sistemas, revisando la legislacion internacional
regional y nacional, los &mbitos de discusion y decision institucional a nivel internacional,
nacional y regional, junto a las dificultades y contradicciones que cada modelo presenta

segun la mirada de diferentes actores.

En los capitulos Ill, IV y V se presenta informacion relativa al caso de estudio y las
problematicas vinculadas al tema de la investigacion. En primera instancia se presenta a
los actores que son sujetos de esta investigacion: la nacionalidad Waorani en su aspecto
cultural, social e histérico, para después explorar su relacion con el entorno y el
conocimiento tradicional sobre el mismo. Finalmente se expone el conflicto que

protagonizo la nacionalidad en torno a la comercializacion de los recursos.

En el capitulo 111 se realiza una presentacion etnografica de la nacionalidad Waorani a
través de la investigacion bibliografica sobre la historia, la dindmica cultural y la identidad
de la nacionalidad Waorani. En este apartado me refiero a los factores externos que
condicionan la actualidad de los Waorani, se destaca principalmente la participacion de

12



dos actores fundamentales e ineludibles para comprender cualquier proceso, hecho o
conflicto vinculado al Pueblo Waorani: la presencia de la industria petrolera y la accion de
las misiones evangelizadoras. En segunda instancia se exploran las representaciones y

discursos que existen sobre “lo Wao”.

En el capitulo IV abordo la particular concepcion y perspectiva que el Pueblo Waorani
tiene de su entorno, la forma que lo utiliza con diversos fines y el modo en que se
transmite el conocimiento tradicional sobre su medio natural, el uso de especies animales
y vegetales particularmente de uso medicinal. En segunda instancia me refiero a la
concepcion que tienen los Waorani sobre la propiedad y derechos de uso y acceso a los

recursos y saberes asociados a su uso.

En el capitulo V describo la trayectoria y evolucion del conflicto en torno al contrato
firmado por la ONAHE y la empresa Eco-Genesis-Development LLC con el fin de
conocer el caso y a partir de éste analizar su relacion con los procesos de comercializacion
de la biodiversidad. Para ello se realiza una aproximacion al escenario en el cual se
desencadeno la contienda, presentando a los actores principales que intervienen en la
construccion social y politica del conflicto y se presenta una descripcion cronoldgica de
los eventos. Con esta finalidad se describe el rol y la trayectoria de las acciones
desplegadas por cada uno. En segunda instancia y a la luz del caso estudiado se analizan
las politicas llevadas a cabo junto a la legislacion global y local relativa al uso, acceso y
manejo de la biodiversidad y de los conocimientos tradicionales asociados. Este caso
paradigmatico se encuentra documentado, ha tenido una amplia cobertura en la prensa y se

ha denunciado en diferentes ambitos.

Finalmente, en el capitulo VI, se presentan las conclusiones y se analiza el trabajo
realizado a la luz de las preguntas planteadas que guiaron la investigacion, a la vez que se

utiliza el caso para poder proyectar soluciones posibles en otras experiencias similares.
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Presentacion del caso. Un contrato polémico

El 24 de septiembre de 2008 la Primera Sala del Tribunal Constitucional declara contrario
a la constitucion y a los derechos fundamentales el contrato celebrado el 19 de septiembre
del 2005 entre la Organizacion de la Nacionalidad Waorani de la Amazonia (ONHAE) y
la empresa Eco-Genesis Development, dando procedencia al amparo constitucional
presentado por el Defensor del Pueblo, que solicitaba la suspension de los efectos de
contrato y los actos preparatorios, ademas de solicitar la remediacion e indemnizacién al
Pueblo Waorani. El objeto de este contrato, hoy declarado inconstitucional, establecia el
usufructo de 613.750 hectareas que fueron adjudicadas al Pueblo Waorani en calidad de
tierras comunitarias® a la empresa Eco-Genesis Development. Dicho contrato se calificd
como un acto juridico inconstitucional, ilegal y atentatorio de los derechos de propiedad
inalienable e imprescriptible de los Waorani sobre su territorio. Este contrato se expedia
sobre bienes que estan fuera de comercio, permitia el uso y goce de recursos naturales,
habilitaba el desarrollo de productos farmacéuticos y de desarrollos biogenéticos entre

otros (Sentencia comentada, 2008: 12).

En la misma resolucién’ se revocé lo decidido por el Juez Primero Civil de Pastaza®,
declarando como responsables a los dirigentes de la ONHAE por los perjuicios
patrimoniales causados al Pueblo Waorani. Se remitié el caso a las autoridades
tradicionales Waorani para que en conformidad con sus reglas juzguen y sancionen a los
miembros involucrados; por otro lado, se remitié el expediente al Consejo Nacional de la
Judicatura para abrir sumario administrativo y disciplinario al Juez Primero Civil de

Pastaza y al Notario Publico del Canton Cuadragésimo de Quito, por permitir celebrar un

® Fueron otorgadas en el afio 1983 por el Instituto Ecuatoriano de Reforma Agraria y Colonizacion.

! Segun la resolucién 1491-06-RA de la Primera Sala del Tribunal Constitucional, este convenio no solo viola una serie de articulos de
la Constitucion del Ecuador, sino que vulnera directamente el dominio del Estado Ecuatoriano sobre los recursos naturales
comprometiendo el usufructo de éstos a favor de una empresa privada, hecho prohibido en el caso de tierras comunitarias adjudicadas a
pueblos indigenas. También incurre en la violacion del Convenio de Diversidad Bioldgica, la Decisién Andina 391, las leyes que
protegen la biodiversidad en el Ecuador, la Ley Forestal y de Conservacion de Areas Naturales y Vida Silvestre, la Ley de Gestion

Ambiental y el Cédigo Civil (Sentencia comentada, 2008: 4).

El Juez Primero Civil de Pastaza negé el recurso de amparo constitucional el 27 de noviembre de 2007, argumentando que el amparo
es invalido en tanto las partes celebrantes del contrato no prestan servicios pablicos ni son concesionarias del Estado, aduciendo que un

amparo es improcedente en un caso contractual y privado.
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contrato inconstitucional que puso en riesgo los derechos colectivos y la supervivencia del

Pueblo Waorani.

Objetivo general

Analizar las limitaciones y oportunidades que presenta el marco legal y los procesos
organizativos indigenas en la proteccion de los conocimientos tradicionales en lo que
respecta a la comercializacion y bioprospeccion con fines medicinales, a partir del estudio
del caso del contrato ONHAE-ECOGENESIS en Ecuador.

Objetivos Especificos

Describir la trayectoria, actores, proceso y evolucion del conflicto en torno al contrato
firmado por la ONAHE vy la empresa Eco-Génesis Development y analizar su relacion con

los procesos de comercializacion de la biodiversidad.

Indagar sobre la influencia que tienen los conocimientos del uso de la flora y la fauna con
fines medicinales, la percepcién de los derechos de uso sobre los recursos y la influencia
de la organizacién politica en la proteccion de los recursos genéticos y los conocimientos

ancestrales en el Pueblo Waorani.

Analizar los alcances y limitaciones de las politicas y normativa legal relativa al uso,
acceso y manejo de la biodiversidad y los conocimientos tradicionales asociados, asi como

su aplicacion.

Analizar la vision e interés del Pueblo Waorani, sobre el uso de los recursos biol6gicos,
genéticos y el conocimiento ancestral asociado a ellos, que se ponen en tension a partir de

los procesos de comercializacion de la biodiversidad como de la bioprospeccion.
Metodologia

Para alcanzar los objetivos especificos y acercarse al objetivo general de esta
investigacion, se realiz6 un estudio de caso. Se hizo uso de una estrategia tedrico-
metodoldgica cualitativa, centrada en la triangulacién de métodos y datos (Vasilachis,
1992: 33).

15



Fue un objetivo de esta investigacion reconstruir el entramado social que lig6 a los
diferentes participes vinculados al caso y examinar la trayectoria de las practicas y saberes
desplegados por los protagonistas principales, centrandose en la experiencia y su relacion
conflictiva, o no, con el acuerdo ONHAE - Eco-Genesis Development. Es importante
reconstruir este proceso, tanto el modo por el cual la ONHAE procede a firmar el
convenio, como el conflicto y la causa judicial que se inicia a posteriori y a raiz de dicho
acuerdo. Se busco dilucidar la trayectoria de este proceso, analizar la participacion de los
actores y los distintos intereses que se pusieron en juego.

Por otro lado se buscé identificar las representaciones de los actores principales sobre la
comercializacion de la biodiversidad, sus concepciones relativas al derecho de uso sobre
los recursos genéticos, bioldgicos y los conocimientos tradicionales asociados a ellos.

Ademas se uso fuentes primarias y secundarias para la construccion de datos.

Como fuentes primarias se realizaron entrevistas a informantes claves, en forma abierta
y/o semiestructurada. Se realizaron entrevistas a miembros de las O.N.G EcoCiencia,
Fundacion Pachamama, UICN (Union Internacional para la Conservacion de la
Naturaleza), institutos y centros de investigacion como el SIPAE (Sistema de
Investigacion de la Problematica del Agro Ecuatoriano) y el CEDA (Centro Ecuatoriano
de Derecho Ambiental), miembros de instituciones gubernamentales como el IEPI
(Instituto Ecuatoriano de Propiedad Intelectual), la Defensoria del Pueblo y el MAE
(Ministerio del Ambiente), especialistas, actores vinculados a la actividad turistica en el
territorio Waorani y adyacentes. Los miembros del poder judicial se negaron en varias
ocasiones a conceder una entrevista, tanto en el Juzgado de lo Civil de Pastaza como en la
Notaria Cuadragésima de Quito. Tampoco se realizaron entrevistas a miembros de Eco-
Genesis Development, ya que su titular no reside en el pais, ni de la O.N.G. FED
(Federacion Ecuatoriana de Desarrollo Sustentable).

Otro grupo de entrevistas se realizd con miembros de comunidades indigenas Waorani y
de organizaciones indigenas como la NAWE (Nacionalidad Waorani del Ecuador) y la
AMWAE (Asociacion de Mujeres Waorani de la Amazonia Ecuatoriana), en este caso se
entrevistd a dirigentes y ex dirigentes que tuvieron algun tipo de participacion en el
conflicto. Para este grupo se considerd prioritario profundizar en temas como la
transmision de los saberes sobre el uso de especies y la percepcion sobre los derechos de
uso de los mismos. Aunque uso citas textuales, cabe destacar una dificultad que se
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presentd a nivel linglistico; en primer lugar desconozco el idioma wao-tededo, todos los
entrevistados Waoranis son hispanohablantes, pero no tenian un dominio total del
castellano, motivo por el cual en muchas partes del texto se utiliza parafrasis de lo dicho

en las entrevistas; de todos modos esto no significo una dificultad para la comunicacion.

El trabajo de campo se cumplié en dos etapas: en un primer momento se realizaron las
entrevistas en Quito, la segunda etapa se llevd adelante en Puyo, con miembros de la
nacionalidad Waorani residentes en la ciudad. En todo el proceso de investigacion se
contrasto y control6 los datos construidos a partir de entrevistas con documentos oficiales,

publicaciones de O.N.G, etc.

Se realizd un proceso de recopilacion y revision de documentos e investigaciones
relacionadas a la tematica y al Pueblo Waorani. Las fuentes secundarias utilizadas giraron
en torno a los instrumentos judiciales, tales como la sentencia y otros documentos del
caso, el expediente, el contrato de usufructo, etc. Se realizd también un relevamiento de
material bibliografico pertinente, utilizando documentos de trabajo e investigaciones
precedentes del campo de la antropologia en el tema de conocimientos tradicionales, la
relacion naturaleza - cultura y etnografias del Pueblo Waorani, asi como investigaciones
sobre casos de bioprospeccion, estudios etnobotanicos y uso de plantas medicinales.
También se exploraron los debates tedricos en torno a las practicas de bioprospeccion y
conservacion de la biodiversidad, la legislacion internacional y nacional. También se hizo
uso de material periodistico, para explorar las repercusiones y cobertura que el caso

recibid y las percepciones de los diferentes medios sobre los hechos.

Para cumplir con los objetivos propuestos en esta tesis realicé el siguiente plan de trabajo
haciendo uso de la metodologia planteada. Toda la informacion recogida en la primera
etapa y el trabajo de campo realizado en Quito fue completado con lecturas sobre otros
conflictos protagonizados por la Nacionalidad Waorani en su zona de influencia y en lo
atinente a la proteccion a los conocimientos tradicionales y los recursos naturales, como
asi también con la asistencia a conversatorios, seminarios y otros encuentros de indole

académica.
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Capitulo |
Pensar la naturaleza

La frontera entre la “naturaleza y la cultura”, lo que separa a la humanidad de la
animalidad, siempre ha sido objeto de reflexion. La antropologia ha hecho de esta frontera,
de la continuidad y discontinuidad del binomio, parte constitutiva de sus preocupaciones,
el centro de la indagacion antropoldgica. Segun Descola siempre se ha buscado privilegiar
“una u otra vertiente de la oposicion polar: o bien la naturaleza determinaba la cultura, o
bien la cultura daba un sentido a la naturaleza” (Descola, 2002: 29). Esta oposicion
siempre constituy6 parte de las narrativas sobre la cultura, que al igual que la naturaleza se

construy6 en oposicién a otros referentes, sobre todo desde el discurso cientifico.

El binomio Naturaleza-Cultura es una vision muy extendida que define la cultura como
todo lo que no es naturaleza. Si bien como toda nocion cientifica cumple con los requisitos
de una definicion univoca y un protocolo de observacion riguroso, esta nocion pierde
eficacia operativa y explicativa al pretender abarcar todas las esferas de la vida social
(Garcia Canclini, 2004: 26).

Este binomio fue abordado de diversas maneras a lo largo de la historia y ha sido
mistificado en todas las culturas. La relacion cultura - naturaleza expresa tension, es una
relacion conflictiva que se resuelve por diferentes medios y construcciones, como por
ejemplo el relato mitico (Eliade, 1999:33). Reaparece en la antropologia como un
“dispositivo central para el reordenamiento en matrices semanticas de atributos y

propiedades contrastantes expresados en discursos mitologicos” (Descola, 2002: 103).

La cultura es la primera construccion que orienta a partir de los saberes transmitidos
socialmente, los procesos de adaptacion del ser humano frente a su entorno, su medio. En
un sentido general, se puede comprender la cultura como una creacidén simbdlica, una
construccion social especificamente humana, que permite trascender la herencia bioldgica.
El dotar de significados y significacion a las cosas, a los hechos, a la forma de ser y de dar
entidad a los elementos del entorno son respuestas culturales a las necesidades del ser
humano, a las contingencias del medio en que se encuentran “culturalmente modelados”;
el humano, en sociedad, hace del medio un uso selectivo, esencialmente cultural (Guerrero
Arias, 2002: 46).
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Cada grupo resuelve las tensiones que el entorno plantea para garantizar su reproduccion
y permanencia (Guerrero Arias, 2002: 40). Esto supone concebir a la cultura como un
proceso adaptativo desencadenado por el conocimiento simbolico, socialmente producido
y transmitido. Sin embargo, la visioén adaptativa de la cultura supone ciertas restricciones.
Las representaciones, interpretaciones y practicas no siempre son adaptaciones. La cultura
es arbitraria, de otro modo el humano queda reducido a un animal instintivo, esclavo de las
restricciones del medio ambiente (Guerrero Arias, 2002: 56). La concepcion adaptativa
nos limita para comprender practicas que, por ejemplo, dafian el ecosistema, desde las
practicas ecocidas® de occidente hasta comportamientos predatorios de diferentes Pueblos

Indigenas.

La naturaleza para “nosotros” y para los “otros”

Cada grupo humano construye, define y selecciona determinadas practicas y
representaciones sobre su pueblo, los demas y la realidad del mundo social y natural,
estableciendo la frontera entre el propio ser y los otros “tal como se expresa en el
tratamiento de humanos y no humanos, conformando asi cosmografias y topografias
especiales” (Descola, 2002:107). Supone la elaboracion colectiva de representaciones e
interpretaciones también sobre la naturaleza, esto determina practicas sociales y diferentes
estrategias de accidn que regulan los comportamientos individuales y colectivos frente al
entorno natural. La clasificacion de plantas y animales es un aspecto méas de la
objetivacion social de la naturaleza, proceso por el cual cada grupo elige ciertos elementos

del ambiente y determina diferentes modos de relacionarse con él.

Descola menciona cuatro grandes tipos de ontologias, “sistemas de propiedades de los
seres existentes, que sirven de punto de anclaje a formas cosmoldgicas, modelos de
vinculo social y teorias de la alteridad (...) que permitiria describir, clasificar y hacer
inteligible las relaciones que los humanos mantienen entre ellos y con los no humanos”
(Descola, 2002: 35).

® “perturbacion radical del sistema ocasionado por una actividad humana que lleva a la extincion de especies y al deterioro ambiental”
(Sarmiento, Fausto: Diccionario de ecologia: Paisaje, conservacion y desarrollo sustentable para Latinoamérica. 2001.
www.ensayista.org. Visitado el 04/24/09)

19



e La concepcion occidental de la naturaleza, la mirada “naturalista”*

es producto de
varias tradiciones intelectuales que confluyen en la suposicion de que la naturaleza
existe independientemente del sujeto. EI hombre y la naturaleza aparecen
separados, diferenciados. EI mundo de la naturaleza es diferente del mundo
humano, el orden humano es todo lo que el orden material no es. En términos
antropoldgicos, podemos caracterizar a esta concepcion como “antropocéntrica”.
El naturalismo es un patron que permite objetivar la realidad, es un modo de
identificacion entre otros que abajo mencionamos.

e La "vision animista” supone que la subjetividad de la naturaleza es igual a la
humana, pero habita en una esfera propia de existencia. EI humano es un orden
mas en el universo, comparte el alma con otros érdenes, pero no la materia. Por
este motivo, los elementos de la naturaleza tienen similares conflictos a los de los
seres humanos.

e En la “concepcion totemista” no existe division con la naturaleza, ésta es una
esfera mas del mundo social, los hombres y mujeres se dividen en clanes que se
identifican y comparten la identidad con el territorio, plantas, animales y otros
elementos del orden natural. EI mundo humano estd hecho de lo mismo que el
natural.

e En la “concepcidn analdgica” existe la idea del “alter ego” que habita en otro ser,
que puede ser un animal, una planta, un sitio. Lo que supone conexiones con
diferentes esferas de la realidad, diversos 6rdenes y mundos (entre ellos el natural)
gue no se ven, pero que se manifiestan en la vida humana.

La separacion entre la cultura y la naturaleza es una construccion ideoldgica occidental
que convierte a la naturaleza en un objeto de exploracion. La distincion entre ciencias de
la naturaleza y la cultura, la division de método y objeto entre ciencias, son procesos que
desde el siglo XIX no han dejado de incrementarse. En la vision occidental, la naturaleza
es definida negativamente, como esa parte ordenada de la realidad que existe
independientemente de la accion humana. Muchos pueblos permanecen indiferentes a esta
division, ya que atribuyen a las entidades que nosotros llamamos “naturales”, ciertas

caracteristicas de la vida social: “animales, plantas (...) poseen un alma, es decir una

10 Al respecto, Descola menciona que “el naturalismo crea un dominio ontol4gico especifico, un lugar de orden y necesidad donde nada
ocurre sin razén 0 una causa, ya sea originada en dios o inmanente en el tejido del mundo (...) es nuestro propio modo de identificacion

y permea tanto nuestro sentido comdn como nuestra practica cientifica” (Descola, 2002: 109).
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intencionalidad subjetiva” (Descola, 2002: 30). Muchos pueblos no se entienden
necesariamente como enfrentados a la naturaleza, ni siquiera como algo diferenciado, sino
como parte de ella, de lo humano, lo natural, lo espiritual, entre otros. Sin embargo, la
presencia 0 ausencia del “esquema dualista” es cuestionado desde las mismas filas de la
antropologia, no s6lo para pensar nuestra sociedad sino “otras”. Descola menciona que
estos sistemas no son hegemonicos, pero si dominantes, aunque cada uno de ellos convive

con la expresion discreta de los otros (Descola, 2002: 49).

La idea de que en las sociedades tradicionales el ser humano se concibe como parte de la
naturaleza y establece una relacidbn armoniosa con esta, es puesta en jaque por
innumerables casos y por diferentes factores; por ejemplo: la presidén por los recursos
contradice la imagen del “buen salvaje” amigable con la naturaleza, tema que abordaremos

detalladamente.

Conocimiento tradicional vs. Conocimiento cientifico

La categoria “conocimiento tradicional” ha tenido varios usos y conceptualizaciones; en
un primer momento se utilizd6 para referirse a los saberes vinculados a los usos de los
recursos biologicos y también se usaba indistintamente para referirse a la medicina
tradicional. Si bien podemos encontrarnos con multiples definiciones realizadas por
diversas entidades (Pueblos Indigenas, O.N.G, empresas, organismos nacionales e
internacionales), no hay acuerdo acerca de una definicion de lo que es el “conocimiento
tradicional”. El PNUMA lo define de este modo:

El conocimiento tradicional se refiere al conocimiento, las innovaciones y las
practicas de las comunidades indigenas y locales de todo el mundo. Concebido a
través de la experiencia adquirida a través de los siglos y adaptada a la cultura y al
entorno local, el conocimiento tradicional se transmite por via oral, de generacién en
generacion. Tiende a ser de propiedad colectiva y adquiere la forma de historias,
canciones, folklore, refranes, valores culturales, rituales, leyes comunitarias, idioma
local y practicas agricolas, incluso la evolucién de especies vegetales y razas
animales. (PNUMA: 2002. Reuni6n de Paises Megadiversos. 16 al 18 de Febrero.

Cancin, México. www.pnuma.org. Visitado el 11/13/2009).
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Cuando se habla de conocimiento tradicional usualmente se refiere al conocimiento que un
pueblo desarrollo sobre su territorio en multiples dimensiones (Vallejo Chavez, 2007:104
en Pohlenz de Tavira, 2008:18), abarcando desde la ecologia y la conservacién hasta lo
medicinal y cultural. Las atribuciones del conocimiento tradicional fundamentales estan
vinculadas al “desarrollo sostenible”: el ambiente y la satisfaccion de las necesidades

humanas (Lopez y Espinoza, 2006: 108).

El conocimiento tradicional es colectivo, en su origen y en su forma de transmision, en
este modelo se articula lo sacro con lo profano, lo mistico con la vida cotidiana. Se vincula
con las précticas de territorialidad de la comunidad, el aprovechamiento, la disposicion y
uso del espacio, en sintesis: la produccion y reproduccion de la vida social, cultural y

econdémica (Pohlenz de Tavira, 2008: 21).

La transmision del conocimiento tradicional permanece unido a su caracter cultural, con
sus formas de transmision y despliegue de cosmovisiones propias. Se realiza por muchas
vias, de generacion en generacion, por medio de la tradicion oral y a través de estructuras
colectivas estrechamente ligadas con el entorno en el que se desarrolla. Los protagonistas
son todos los miembros de la comunidad, aunque con roles diferenciados, producido por
especialistas y el saber de dominio publico de la comunidad, el saber de los ancianos, la
experiencia de las mujeres que transmiten los primeros saberes, etc., por referirnos tan
solo a algunos de los saberes que se dan cita en el conocimiento tradicional (Concheiro y
Nufiez, 2006: 74). El conocimiento tradicional entiende a la naturaleza como algo integral,
gue solo podemos separarlo con fines analiticos, para aproximarnos a su comprension. Se
puede segmentar lo sagrado o espiritual, vinculado a “una cosmovision que da coherencia
y equilibrio y que tiene una funcionalidad Idgica en la comunidad” (Concheiro y Tarrio,
2006: 20). Esto nos permite afirmar que el conocimiento tradicional tiene existencia en
una estructura social determinada, en donde ambos, “sociedad y conocimiento”, se

condicionan mutuamente.

El conocimiento tradicional, encierra la falsa dicotomia “tradicional - moderno”, ya que el
conocimiento indigena es de la misma naturaleza que el moderno, son sistemas dinamicos
abiertos al cambio, no existe “en estado puro sino que son hibridaciones” (Garcia Canclini,

1990: 30) ya que son sistemas sensibles a la incorporaciéon de innovaciones provenientes

22



de otros ambitos (Pohlenz de Tavira, 2008: 18). Este conocimiento implica una relacién,
se trata de un vinculo primario que se establece entre la comunidad, en tanto sujeto, y la
naturaleza, es una relacion que no es estatica, que se da a traves de miles de afios y de
generaciones y de cada dia que pasa, sufre cambios de acuerdo a las posibilidades de la
sociedad en donde esto sucede (Concheiro y Tarrio, 2006:21), es “un proceso en continuo
-en cierto sentido doméstico- en constante movimiento que, sin embargo preserva ciertos

equilibrios con la propia naturaleza” (Concheiro y Nufiez, 2006: 74).

Hoy el conocimiento tradicional se encuentra amenazado, grandes extensiones de tierra y
bosques de los pueblos indigenas estdn en peligro por la presién de diferentes
emprendimientos y actividades extractivas, como en el Parque Nacional Yasuni donde “la
presencia de las petroleras (...) modificd la forma de ocupacion del espacio y en algunos
casos el tejido social mismo, afectaron directamente las formas de uso del territorio por su
presencia y también por la contaminacion de los rios” (Martinez, 2009: 71). Este escenario
se complejiza por la apropiacion de recursos y conocimientos asociados a estos recursos
por particulares extrafios a las comunidades locales y a los Pueblos Indigenas. Para
muchos™ el conocimiento tradicional no puede fragmentarse en saberes privatizables ni en
formulas de patentes, ni en denominaciones de origen, entre otras formas vinculadas a los
Derechos de Propiedad Intelectual (DPI), ya que estan “rompiendo las reglas
consuetudinarias de compartirlo libremente para el uso colectivo y tratando de confinarlo a
modelos de apropiacion privada” (Lopez y Espinoza, 2006: 109) como las patentes,
denominandolo “propiedad intelectual”, categoria ajena a su cosmovision. Los DPI sobre
las especies imponen una concepcion utilitaria de los seres vivos, negando su valor
intrinseco propio de la ética de la conservacion. Los TRIP* del GATT habilitan el control
monopolistico de “los seres vivos”, impactando negativamente en la conservacion y el
contexto cultural donde esta se da (Shiva (b), 2001: 7y 11).

U el Ecuador, las organizacién indigena CONAIE, junto a la O.N.G. Accion Ecolégica se oponen a la aplicacion de derechos de
propiedad intelectual sobre los conocimientos ancestrales. Por otro lado en la nueva Constitucion ecuatoriana el Art. 402 establece: “Se
prohibe el otorgamiento de derechos, incluidos los de propiedad intelectual, sobre productos derivados o sintetizados, obtenidos a partir
del conocimiento colectivo asociado a la biodiversidad nacional” (Constitucion, 2008).

2 En el articulo 27.5. (b) es donde se establece que se excluyen a plantas y animales de la patente, excepto los microorganismos y
procedimientos esencialmente biolégicos para la produccion de plantas y animales, pero también establece la proteccion de obtenciones
vegetales mediante patentes, por eso Vandana Shiva asegura que los TRIP afectan la conservacion por las interacciones entre especies,

por ejemplo los OMG (organismos modificados genéticamente) son susceptibles de patente (Shiva (b), 2001: 7).
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Los actores. “Los redescubiertos”

Algunos autores mantienen que las comunidades indigenas tendrian respuestas
diferenciadas para enfrentar la crisis ambiental, debido a su sensibilidad, practica y
conocimientos ancestrales (Calavia et al, 2004). Sostienen que los pueblos indigenas
tienen una particular relacién con la naturaleza, mas equilibrada que la que tiene
occidente; Carrizosa, por ejemplo, sostiene que las comunidades tradicionales
mantuvieron relaciones simbioticas con su medio natural (Carrizosa, 2000: 9). Palerm y
Wolf, sefialan que la organizacidn social productiva de los pueblos americanos previa a la
conquista se desarrollaba “en armonia con las estructuras ecoldgicas del medio ambiente”
(Palerm y Wolf en Leff, 2001: 158). Si bien es un dato de la realidad que los pueblos
indigenas y campesinos tienen un saber diferenciado de su entorno, posicionarlos como
“guardianes de la selva”, supone concebir a la cultura como algo inmutable, tradicional,
ajena a los cambios que se dan en espacio y tiempo; esta consideracion es esencialista y
conserva el sesgo romantico del “buen salvaje” (Bolom Ton, 2008: 38). Cualquier grupo
humano es destructivo cuando se llega a los limites bioldgicos. Bolom Ton explica que
considerar “guardianes” o “destructores” de la naturaleza, constituye una vision simplista,
ya que la pérdida de biodiversidad es un fendmeno mucho mas complejo y no sélo de
escala local. La deforestacion, la expansion de la frontera agricola, la contaminacion, el
factor demografico, son en realidad, expresiones de la pobreza creciente (Bolom Ton,
2008: 36).

La pobreza y desigualdad son causas estructurales del deterioro ambiental. El
impacto de las poblaciones humanas sobre el ambiente estd mediado por fuerzas
culturales, politicas y economicas, cuya forma institucionalizada en América
Latina genera un acceso extremadamente desigual a los recursos (Durhan, 1995 en
Bolom Ton, 2008:38)

Al respecto O"Connor plantea que las comunidades locales estan siendo invitadas a
convertirse en “guardianes” de los capitales natural y social cuyo manejo sustentable es,
en consecuencia, “tanto su responsabilidad como una cuestion de la economia mundial”
(O"Connor, 1994: 15,16). Escobar despliega una mirada critica sobre esta representacion
de “los guardianes” y vincula estrechamente la emergencia de esta concepcion con la
conversion de la naturaleza en un bien mercantil, con valor en si mismo, y afirma
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categdricamente que “esta es una de las razones por las cuales las comunidades autoctonas
(...) estan siendo finalmente reconocidas como duefas de sus territorios pero solo en la
medida en que acepten verlos y verse ellos mismos como reservas del capital” (Escobar,
1996: 106). En la misma sintonia critica Coronill habla de una nueva era de colonialidad
del saber “que en su afan de mercantilizacion expone a las poblaciones que dependen de
su conocimiento tradicional en su intensa relacion con la naturaleza” (Coronill en Lopez
Barcenas, 2006: 108). Muchas organizaciones y O.N.G conservacionistas proponen en su
discurso “integrar la conservacion de la biodiversidad y el alivio de la pobreza como un
mismo emprendimiento” (Buitrén, 2007: 30).

La biodiversidad

El concepto de “biodiversidad”, en sentido amplio, es complejo y sintético a la vez. Desde
la década de 1980 en adelante se han ensayado mdltiples definiciones, en lineas generales
la mayoria de los conceptos se refieren a la “variabilidad de los seres vivos que se puede
manifestar en los tres niveles de expresion bioldgica: ecosistemas, especies y genes”
(Nufiez et al, 2007: 390). El término comienza a utilizarse y difundirse en diferentes
eventos académicos relacionados con la conservacion y la diversidad bioldgica. Se le
atribuye al célebre Wilson Edward haber acufiado el término por haberlo registrado en las
memorias de un foro™. Con el nombre de Biodiversidad, dicho evento reunia teméticas
vinculadas a aspectos bioldgicos, origen y extincion de la biodiversidad, hasta ecologia,
economia, sociologia, etc. Después del foro, el término ‘biodiversidad’ se incorpor6 al
vocabulario publico y adquirié una centralidad en el dmbito politico y cientifico; ya en
1992 tiene un lugar prioritario en las agendas de los organismos internacionales (Nufez, et

al, 2007). En el Convenio de Diversidad Biologica (CDB) se la entiende como:

la variabilidad de organismos vivos de cualquier fuente, entre otras cosas los
ecosistemas terrestres, marinos y otros acuaticos y los complejos ecoldgicos de los

que forman parte, comprende la diversidad dentro de cada especie, entre las

13
El Foro Nacional sobre BioDiversidad, realizado en Washington DC en 1987, organizado por la Academia Nacional de Ciencias.

La memoria del foro fue editada por Wilson en 1988 como “Biodiversidad” ( Nufez et al, 2007).
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especies y los ecosistemas (ONU: 1992. “Convenio sobre la Diversidad
Biologica”. www.chd.int. Visitado el 07/18/09)

Otras definiciones comprenden a la biodiversidad no como una entidad de los seres vivos
0 una propiedad, sino como un proceso evolutivo donde la participaciéon humana es
considerada clave. La biodiversidad contiene a todos los organismos vivientes y sus genes,
incluyendo diferentes grupos étnicos y culturales, porque los genes, ecosistemas y especies
se relacionan con la diversidad que la humanidad ha ido desarrollando a lo largo de la

historia.

En 1988 Mittermeier acufia la categoria de “paises megadiversos”. El criterio para
clasificar a los paises dentro de esta clase es el grado de endemismo** vegetal, animal,
diversidad de especies, de categorias taxonomicas y diferentes tipos de ecosistemas
(Mittermeier et al, 1997). Uno de los ejes alrededor de los que se construye el concepto de
“biodiversidad” es el de la “situacion de pérdida” en los paises megadiversos, no solo de la
diversidad biol6gica, sino también de la cultural™. Diversos sectores, como las
organizaciones indigenas, investigadores, organismos y O.N.G. denuncian la desaparicion
de un valioso acervo: la “biodiversidad”. La pérdida de la diversidad bioldgica y cultural
de la regidn es un discurso proclamado tanto por voces oficiales, provenientes del mundo
academico, como de las comunidades involucradas. Al respecto mantienen un consenso
general acerca de que la preservacion de la biodiversidad, no solo debe reglamentar el
acceso a los recursos biologicos, sino al conocimiento tradicional, a la proteccion de los
saberes indigenas. Se piensa a la conservacién de la “biodiversidad” como una “estrategia
de sobrevivencia”, estableciendo una fuerte relacion entre la identidad sociocultural y el

territorio de los pueblos.

La proteccién de la “diversidad biocultural” (Maffi, 2001 en Bolom Ton, 2008:33) no

depende s6lo de territorios o recursos, sino que tiene que ver con el tejido social que

14 P . - . L - - . .
El término endemismo se utiliza para referirse a zonas con especies Unicas y restringidas a ese territorio. Son paises megadiversos
México, Australia, Brasil, China, Colombia, Congo, Ecuador, E.E.U.U., Filipinas, India, Indonesia, Malasia, Madagascar, Per(, Papua-

Nueva Guinea, Sudafrica y Venezuela (Mittermeier et al. 1997).

1> En los acuerdos como el Art. 14 del 169 OIT, el CDB, en la Decision 391, y en diferentes documentos de la OMPI existe la idea de
que los conocimientos se producen en un contexto cultural, bioldgico y tienen una base espiritual.

26



sustenta ese saber y su relacion con las futuras generaciones (Calavia y Spadafora, 2004:
15). La proteccion debe contemplar varios aspectos, hay que proteger a los sujetos
portadores de conocimiento y tener como punto de partida la conservacion de los
territorios “vistos no solo como tejido y comunidades sino de manera integral, con su
organizacion basada en los ecosistemas y con las formas de uso como han sido recreados
en agrosistemas que responden a necesidades de un marco de reacciéon colectiva y
comunitaria” (Concheiro Borquez y Tarrio Garcia, 2006: 34). Existe consenso acerca de
gue no se puede proteger la diversidad bioldgica si no se hace lo mismo con la diversidad
cultural que la maneja, conserva y produce, protegerla también supone “la afirmacién de
las culturas locales” (Escobar, 1994 en Yépez Pérez, 1999: 46). El PNUMA se refiere a la
importancia de los conocimientos tradicionales y la estrecha relacién entre la diversidad
cultural, lingtistica y bioldgica al tiempo que denuncia que la pérdida de la diversidad
cultural tiene repercusiones directas en la diversidad bioldgica. Al respecto VVogel advierte
sobre el ritmo acelerado de la pérdida de la biodiversidad cultural que, segun él, va mas

rapido que la biologica (Vogel, 1996: 42).

Las politicas destinadas a preservar la biodiversidad han generado una serie de dilemas en
América Latina, situaciones de conflictos y cooperacion que se inscriben en la dinamica
Norte-Sur. En muchos casos las politicas y modelos de consumo de los paises
industrializados son identificados como causales de pérdida (Escobar, 1994 en Yépez
Pérez, 1999: 46). Toro enumera los topicos probleméaticos que estan presentes en las
negociaciones de la biodiversidad: 1) Apropiacion privada de la herencia de la humanidad.
2) Construccion de patrimonio cultural y comunidades que reivindican su saber como
parte de su identidad. 3) Construccion de patrimonio nacional de Estados que reclaman

soberania sobre el patrimonio y los recursos geneticos (Toro, 2005: 1).

Es entonces cuando el concepto que se refiere a la variedad de ecosistemas, especies y
genes que hay sobre la tierra, construyéndose a partir de un ndcleo de caracteristicas
bioldgicas, comienza a funcionar y a convertirse en una herramienta de impacto politico,
econdmico, ético, social y juridico. El discurso de la biodiversidad debe situarse en un
marco mas global. La ciencia, en su papel de mediadora entre la naturaleza y la cultura,
forma multiples narrativas y discursos “productores de verdad” (Haraway en Escobar,
1996: 108). Toro, analizando el discurso relativo a la pérdida y conservacion de la

biodiversidad, identifica tres argumentos estructurantes: 1) El de la seguridad global,
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relacionado con la seguridad alimentaria y la salud del planeta 2) El de la ética y
conciencia planetaria. 3) ElI que implica el reconocimiento de que hay sectores hoy
marginales que permitieron la diversidad biologica y cultural del planeta, estos sectores

son las comunidades indigenas y campesinas (Toro, 2005: 2).

Desde una perspectiva economica, una de las causales de pérdida, son los fallos de los
“mercados locales y de los mercados globales”. En el plano local se considera que “el
mercado para la biodiversidad no existe, es incompleto o es distorsionado” (Espinel, 2009:
157). Este mercado es incapaz de ser visualizado y por lo tanto de apropiarse de los
beneficios locales y nacionales que puede otorgar la conservacion de la biodiversidad. A
nivel global existe una asimetria en los beneficios y en la informacidn: los paises pobres
no encuentran incentivos para cuidar los recursos y el conocimiento tradicional asociado a
su manejo, por otro lado los propietarios del reservorio genético y del conocimiento
ancestral sobre los usos y propiedades de los recursos, muchas veces desconocen el
potencial de estos, mientras que las corporaciones y los investigadores le otorgan un gran

valor del mercado a los recursos de “libre acceso”*®

que existen en las areas ricas en
biodiversidad de los paises pobres, “la conservacion de la biodiversidad proporciona
beneficios en forma de externalidades positivas a individuos que estan fuera de los paises
qgue enfrentan el dilema del desarrollo econémico versus la conservacion de la

biodiversidad biologica” (Espinel, 2009: 158).

También se puede identificar, una serie de autores, como Escobar u O’Connor, vinculados
al posestructuralismo, que convergen en otra tendencia, que concibe a la biodiversidad
mas alld de su plano biolégico y cultural. Para estos la “biodiversidad” no implica
solamente la variedad de especies y organismos con diferente grado de complejidad,
tampoco un sistema de conocimiento multicultural ni un aspecto méas de la dominacién
Norte - Sur, sino una construccion de sentido, un discurso que expresa la relacién
naturaleza y sociedad desde la l6gica del capital y la ciencia en un contexto de capitalismo
global (Escobar, 1994, en Yépez Pérez, 1999: 45). Investigadores como Escobar, Haraway

y O"Connor hablan de la emergencia del discurso de la biodiversidad como un proceso de

16 . S S . .
En los paises pobres, la legislacion que protege la biodiversidad y a los saberes autéctonos resulta poco conocida y por lo tanto poco
aplicada, lo que se traduce en un problema de asignacién de derechos de propiedad asociado al deterioro de la biodiversidad “causada

por una extraccion discrecional” (Espinel, 2009:152)
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“Triple Conquista Semiotica” del territorio, de las comunidades y de los saberes
tradicionales, también se refieren al uso de la biologia y otras disciplinas afines, como una
forma para la “conquista cientifica de la biodiversidad” y los saberes tradicionales
(Escobar, 1996: 106). Esta tendencia identifica en las practicas de “bioprospeccion”, los
“servicios ambientales” y la emergencia y desarrollo del discurso de la “biodiversidad” un
continuum de esta relacion de transferencia del “nuevo mundo” al “viejo mundo”.
O’Connor califica de “dominacién semiotica” al modus operandi del capital en su “fase

ecolégica™’:

lo que importa es instituir socialmente la idea de que todos son bienes de
consumo, de tal forma que se considera como capital a toda la naturaleza (y la
naturaleza humana), ipso facto al servicio del capitalismo como forma social
legitima (...) apuntan a una conquista semidtica, es decir, la insercién de los
elementos y efectos en cuestion dentro de la representacién dominante del

conjunto de la actividad del sistema capitalista (O’Connor, 1994: 31).

En esta fase, la biodiversidad es incorporada dentro de la légica de mercado,
transformandola en mercancia, “poniéndole un precio para su venta. El capital a lo largo
de su historia, va apropiandose de “todo” lo que sea convertible en mercancia” (Concheiro
Bdrquez et al, 2006: 54).

La biotecnologia

Escobar menciona que la dinamica del capital, en la actualidad privilegia las nuevas
biotecnologias, “las cuales capitalizan la naturaleza al plantar valor en ella por medio de la
investigacion cientifica (...) hasta los genes humanos se convierten en parte de las
condiciones de produccion, es decir una arena importante para la reproduccion del capital”
(Escobar, 1999: 111). La biotecnologia es presentada como la herramienta técnica y
econdémica que puede aportar a la conservacion, a las areas protegidas, a los servicios
ambientales, la sostenibilidad en general; sin embargo, también es denunciada junto al

desarrollo de los DPI como un instrumento de concentracion de capital (Yépez Pérez,

La “Segunda contradiccion del Capitalismo” (O"Connor), est4 vinculada a lo que muchos autores de tendencia ecosocialista
denominan como la “fase ecoldgica del capitalismo”, proceso que se refiere a la reestructuracion del mismo a través de las condiciones
de produccion en las que “cualquier elemento que se trate como mercancia pero que no se produzca como tal “ en esta fase la naturaleza

“es vista como una fuente de valor en si misma”( Escobar,1993:105)
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1999: 46). En este sentido, y retomando a otros autores, propone estudiar la “Historia de la
Modernizacién” como la capitalizacion progresiva de las condiciones de produccion, e
identifica a la “capitalizacion de la naturaleza y la vida humana” como dos instancias de
este proceso (Escobar, 1993: 104), posibles por la creciente “artificializacion” de la
naturaleza, propia de la ciencia y tecnologia a partir del S. XVII, donde se comenzé a
consolidar “la oposicion polar entre naturaleza y sociedad, una episteme dualista”
(Descola, 2002: 109).

En el mismo tono, Shiva se refiere al aspecto politico de las biotecnologias y sefiala un
desplazamiento progresivo desde lo exterior hacia el interior de “las condiciones de
produccion”. El influjo de la biotecnologia no se limita a pesticidas, semillas, fertilizantes,
hibridos, etc., sino que incluye a las farmacéuticas que recogen recursos genéticos para
desarrollar productos a partir de plantas con principios medicinales, esto supone una
ampliacion y desplazamiento de la modalidad colonial a los espacios interiores y al
“cadigo genético” de los seres vivos, desde los microbios y las plantas hasta los animales,
incluyendo las personas” (Shiva (a). 2001: 21).

Rifkin se refiere a nuestra época como “el siglo de la biotecnologia”, en el cual la
tecnologia se convierte en el epicentro que puede no solo transformar nuestras
instituciones sino también el mundo y la vida misma. En la actualidad la biologia puede
por un lado modificar las posibilidades de la vida en la tierra y clausurar otras
posibilidades que existieron a traves de la historia de la evolucion (Rifkin, 1999: 19).

La biodiversidad en el mercado

El acervo genético del planeta es el nuevo “oro verde” y el dominio sobre éste, segun
Rifkin, es similar al poder que en la era industrial brindaba el acceso al combustible fosil
sobre el mercado mundial. Las patentes son un elemento fundamental en la matriz
operativa de nuestra época, el autor compara la trascendencia del desarrollo de las patentes
al fenomeno del enclosures act de Inglaterra en el S. XVI, proceso que puso en marcha la
privatizacion de las tierras comunales a nivel mundial. Este “cercamiento” es similar al
“cercamiento” de la vida que implican para Rifkin las patentes. En los dos casos opera un
cambio, una nueva concepcion en las relaciones humanas, la seguridad econémica y la

forma de percepcion de las relaciones sociales donde, en relacion a los enclosures,
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menciona: “...la tierra no era ya algo a lo que las personas pertenecian sino una mercancia
que poseian. Se redujo la tierra a una condicién econdémica medida por su valor de
cambio” (Rifkin, 2004: 53), lo mismo podriamos referir con respecto a las préacticas de

patentes, a las que considera la Gltima frontera del mundo natural:

La carrera mundial por patentar el acervo génico del planeta constituye la
culminacion de una odisea de quinientos afios que ha perseguido “cercar”
comercialmente y privatizar todos los grandes ecosistemas de la biosfera de la
tierra (Rifkin, 1999: 51).

Los autores arriba mencionados se refieren como “despojo contemporaneo” al patrén
actual de acumulacion por el que atraviesa el capital, algunos sugieren que se le denomine
también “renovada acumulacién originaria”, porque la apropiacion social tiene como
“objetivo los medios de vida y la apropiacion y privatizacion de los recursos como el agua
y hasta la vida misma, pero sobre todo el conocimiento tradicional generado por los

indigenas y campesinos durante milenios” (Concheiro Bérquez et al, 2006: 40).

La biodiversidad y el conocimiento tradicional asociado a su manejo, adquieren asi una
importancia comercial estratégica, y el mismo carécter tienen las comunidades locales
indigenas, mestizas y campesinas en la basqueda de opciones para el manejo sustentable
de los recursos, la alimentacion del futuro y los “servicios ambientales”. EI conocimiento
tradicional facilita la identificaciéon de compuestos, la bioprospeccién reporta ventajas
econdmicas, el acceso y experimentacion con los conocimientos tradicionales reduce los
costos de investigacion por significar una reduccion en el tiempo y el dinero invertido a
diferencia de las investigaciones realizadas sin ninguna orientacion previa, se puede
avanzar sobre diferentes compuestos y saberes en tanto no se hayan convertido en

conocimiento de dominio publico.

Al respecto se sefiala que “los territorios de los pueblos indigenas son las ultimas &reas
preservadas del mundo y mantienen los conocimientos tradicionales para manejar la vida

en los ecosistemas bajo otra cosmovision” (Martinez, 2009: 10).

La valoracion econdmica de la biodiversidad varia en funcion de su demanda
comercial o su relevancia cultural, ya sea por su “valor de mercado” o por sus usos

rituales y colectivos (...) hay un claro conflicto de fuerzas “un choque cultural”
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entre la tendencia homogenizadora y privatizadora de las grandes corporaciones”
(Concheiro y Tarrio, 2006: 31).

La biologia, junto a la hegemonia de la biotecnologia, los genes y las patentes sobre la
vida, posibilitan la emergencia de una nueva matriz operativa que implica un nuevo
conjunto de saberes, la revalorizacion de los saberes locales, nuevas formas de relaciones
comerciales no siempre beneficiosas para ambas partes, junto a “la reorganizacion de
nuestro mundo” (Rifkin, 1999: 19). Buitron sefiala la identificacion y creacion de
bioregiones, bajo el disfraz del interés conservacionista, como una necesidad del nuevo
patrén de acumulacion sobre nuevos paradigmas tecnoldgicos y econdémicos (Buitrdn,
2007: 16).

Vogel propone, para concretar un reparto equitativo y eficiente la “cartelizacion” de la
biodiversidad, un cartel donde los paises megadiversos, oferten su potencial bioldgico en
muestras, fijen una tasa de regalia y el modo de distribucion de beneficios; entre otras
propuestas, también se refiere a la “cartelizacion de etnobioprospeccion” (Vogel, 1996:
42). La oferta del potencial bioldgico la deberian realizar los paises proveedores en “un
cartel” a la manera de bloque de paises megadiversos que mejoraran la capacidad de
negociacion de estos. Esta propuesta propone como marco el CDB, contemplando algunas
modificaciones como la incorporacion de “certificados de origen” y la conversion de “los

conocimientos tradicionales en secretos comerciales” (Pohlenz de Tavira, 2008: 56).

Este investigador menciona 6 categorias de valor para la conservacion y evitar la pérdida
de biodiversidad: 1) Existencia 2) Ecoturismo 3) Servicios ambientales 4) Agricultura
sustentable 5) Extractivismo 6) Bioprospeccién. El autor sostiene que estas categorias
solas, rara veces pueden justificar el costo de actividades “aparentemente mas rentables
que dafiarian la diversidad bioldgica, el reto para la conservacion es crear un paquete de
actividades sustentables que en total puedan aliviar las presiones econémicas y politicas”
(Vogel, 1996: 2). Para Vogel, de las 6 categorias mencionadas, la “bioprospeccion” ocupa
el ultimo lugar para generar rentas, ya que ésta plantea muchas dificultades, por ejemplo,
las especies y los quimicos, no se encuentran en un solo pais, ni los segundos en una sola
especie, situacion que en el marco de la economia actual generara, en un futuro inmediato,
que cada pais ofrezca cada vez a menor precio su diversidad bioldgica, lo mismo proyecta

el autor, que puede ocurrir con los saberes provenientes de la “etnobioprospeccion”.

32



La bioprospeccién

La bioprospeccion es una practica cientifica que busca recursos bioguimicos y genéticos
de valor comercial a través de la investigacion y el andlisis de la diversidad biolégica y el
conocimiento tradicional indigena (Maffi en Carrizosa, 2000: 29). Se emplea el término
para referirse a practicas de investigacion vinculadas a la bdsqueda de estrategias
indigenas de manejo de recursos de manera sostenible, busqueda de plantas Utiles con
fines comerciales y medicinales, actividad desarrollada tanto por empresas y consorcios
como por centros de investigacion de universidades publicas y privadas. La situacion de
las universidades y centros de investigacion es bastante particular y plantea una serie de
dilemas respecto a la ética en la préctica cientifica versus el interés legitimo por el
conocimiento. Tema poco explorado desde la misma academia por la incomodidad que
genera, este tema no es menor y puede ser motivo de trabajos posteriores, pero que en este

caso por razones de espacio y fines de la investigacion no sera tratado.

Las universidades hacen convenios y no es necesario pedir autorizaciones, no es
necesario pedir permiso al Estado para acceder al conocimiento ancestral, hubo
muchos casos donde estan involucradas las universidades directamente, Shaman y
la Universidad Victoria de Canadd, la Universidad de San Francisco y el caso de
Galdapagos, con Craig Verter, quien se llevé algas de Galédpagos para producir
biocombustibles, el mismo de la oveja Dolly y el genoma humano, el caso Awa
con el Jardin Botanico de Nueva York y el Instituto del Cancer de EE.UU., ellos
firmaron convenio por 10 afios, en el 78 el caso de la ebipaditina y la Universidad
Catolica (FF).

Escobar se refiere a la bioprospeccion, como la exploracion, recoleccion y analisis de
especies vegetales, animales y microorganismos con el fin de desarrollar nuevos productos
(Escobar, 1994, en Yépez Pérez, 1999: 47). Las précticas de bioprospeccion, para Rifkin
también se pueden calificar como “biopirateria” o “biocolonialismo”, e identifica en éstas
la continuidad de las exploraciones realizadas en el “Nuevo Mundo” que buscaban
encontrar nuevas fuentes bioldgicas, ademas de alimentos, fibras, medicinas, tintes, oro y
plata y nuevos tesoros bioldgicos que pudieran convertirse en mercancias lucrativas
(Rifkin, 1999: 60).

Los avances tecnoldgicos han creado medios e instrumentos para aprovechar los recursos

naturales y genéticos, el desarrollo de la farmacologia y la biotecnologia han incrementado
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muchisimo las posibilidades de obtener compuestos de las plantas y animales generando
mayores beneficios para la humanidad, sin embargo la bonanza de los adelantos
tecnoldgicos no se traducen en beneficios para todas las sociedades por igual, y convierten
a las practicas en polémicas, ya que la “bioprospeccién o busqueda en materia viva de
propiedades medicinales, nutricionales, industriales y farmacol6gicas y biotecnolégicas,
tiene implicaciones sociales, juridicas, economicas y politicas” convirtiéndose en un tema
altamente controversial (Carrizosa, 2000: 9). La linea que separa a la bioprospeccion de la
biopirateria es delgada o inexistente. Al margen de que exista distribucion equitativa de
beneficios y consentimiento previo informado, se cuestiona la aplicacion de formas de
propiedad intelectual sobre plantas, animales, microorganismos que no han sido creados
por nadie y descubiertos sus principios activos por el conocimiento de las comunidades.
En estos casos no hay innovacion alguna ¢;por qué entonces seria legitimo aplicar
patentes? Desde esta perspectiva la bioprospeccién sobre los seres vivos y sus
componentes con fines comerciales seria un instrumento de la biopirateria (Bravo, 2006:
71).

Los actores. “Los exploradores”

Durante siglos existid la practica de transferencia de saber de las comunidades a personas
ajenas que documentaron sus conocimientos: “porciones significativas de la diversidad
natural han sido registradas, reproducidas y disefiadas ampliamente, con la emergencia de
la bioprospeccién moderna este proceso se incrementa durante los afos recientes”
(Fernandez et al, 2002: 8), pero se intensifica el ritmo a partir de la emergencia del
continente americano, llegando a un desarrollo considerable en el S. XIX con multiples

expediciones cientificas a regiones especificas de Ameérica, tales como la Amazonia.

Carrizosa destaca el papel fundamental que tuvieron las culturas indigenas en el desarrollo
de la industria farmacéutica moderna: “el conocimiento tradicional ha contribuido tanto o
mas que los procedimientos cientificos modernos para la generacion de curas y
medicamentos utilizados por el hombre a lo largo de la historia” (Carrizosa, 2000: 20). Al
respecto Fernandez, Aldama y Lopez Silva sostienen:

Con el surgimiento de las biotecnologias modernas los recursos genéticos han
adquirido un valor econdémico, cientifico y comercial (...) el conocimiento

tradicional asociado con dichos recursos atrajo la atencién renovada y
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generalizada de la gran audiencia (...) las diferentes expresiones del folklore han
adquirido al mismo tiempo una nueva importancia econémica y cultural dentro de

la sociedad de informacion globalizada (Fernandez et al, 2002: 8).

Rifkin sostiene que “hoy los recolectores de plantas estan dejando paso a los prospectores
de genes” (Rifkin, 2004: 173). Segun Carrizosa, en América los primeros bioprospectores
fueron los etnobotanicos y etnofarmacdélogos, aunque yo sumaria antrop6logos, geografos,
religiosos, administradores coloniales y todos los “otros” que transitaron por experiencias
de contacto a partir del “descubrimiento” de América por occidente. Estos actores, en
diferente medida y modo, fueron registrando cuerpos de informacion sobre la naturaleza y
la cultura de las sociedades del nuevo mundo. Este campo se fue consolidando desde los
inicios de la historia humana (Carrizosa, 2000: 30). El sistema de aprovechamiento del
entorno, que cada grupo desarrolld fue categorizado por la ciencia occidental como
“Etnoboténica”; al respecto, Rios sefiala

el conocimiento relacionado al reino vegetal fue acumulandose durante
generaciones y hoy se manifiesta de manera tangible en lo que se reconoce como
etnoboténica de un pueblo indigena, de una comunidad rural e inclusive de una
poblacién urbana (Rios, 2008: 7).

Esta disciplina surge en 1895 como “boténica aborigen”, tal como la catalogo el botanico
Harshberger. Desde los comienzos de la Etnobotanica, el énfasis se coloco no solo en lo
botanico sino también en lo cultural, la denominacion de las plantas, el uso de las mismas

y sus significados (Carrizosa, 2000: 10)

El término botanica aborigen fue utilizado por primera vez en 1874 por Power para
referirse a las plantas utilizadas por los pueblos aborigenes en calidad de alimentos,
medicamentos o para usos practicos. Mas tarde, en 1896 Harshberger acufi6 el término
etnobotanica para referirse a la disciplina que estudia y evalta el conocimiento de los
pueblos primitivos acerca de las plantas, sus relaciones con el hombre y su medio
ambiente, asi como sus usos de acuerdo a las costumbres o creencias (Instituto
Interamericano de Derechos Humanos / Organizacion Panamericana de la Salud: s/f
“Medicina indigena tradicional y Medicina convencional”. www.cepis.ops-oms. Visitado
el 03/30/2010).
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Capitulo 1l

Régimen de proteccion, acceso y comercializacion del conocimiento ancestral y los

recursos genéticos
Biodiversidad y DPI en el concierto internacional

Hoy existe un debate sobre el modo de regular la biodiversidad. El problema de la misma
y las préacticas de bioprospeccion estan inscritas en la dindmica Norte-Sur, esto se observa
claramente en las politicas y roles diferenciales en la legislacion y los acuerdos entre los
paises industrializados y los paises de origen. Si se realiza un seguimiento de acuerdos,
convenciones, tratados y demas acciones desplegadas, se puede identificar dos agendas
diferentes: “la del norte y la del sur”, en medio de conflictivas relaciones de cooperacion

internacional en lo que a este tema concierne.

El régimen de proteccion, acceso y comercializacion del conocimiento ancestral y los
recursos genéticos se da en un contexto particular, en una economia global de mercado
donde lo recursos de los paises megadiversos son plausibles de ser apropiados por las
empresas a través del desarrollo de biotecnologias mediante la aplicacion de DPI (Yépez
Pérez, 1999: 39).

Los contratos de bioprospeccion no son solo un acuerdo de voluntades que supone la venta
de recursos genéticos e informacion a cambio de una compensacion. “Estos acuerdos
también reflejan una transaccion comercial entre paises en procesos de desarrollo ricos en
biodiversidad y naciones industrializadas ricas en tecnologia (Carrizosa, 2000: 41).
Espinosa se refiere a la polarizacion que existe entre los paises que buscan el acceso a los
recursos genéticos junto a las empresas'® y los paises megadiversos que abogan por
garantizar la distribucién igualitaria de beneficios (Espinosa, 2004: 16). En la Ronda de

Doha®® diferentes grupos se han posicionado en relacién a los conocimientos tradicionales.

18 La aprobaci6n de acuerdos sobre los aspectos de la propiedad intelectual relacionados con el comercio en la ronda de Uruguay, como
el Acuerdo General sobre los Aranceles Aduaneros y Comercio (GATT), que buscaba crear un marco de regulacién fue en gran parte
moldeado por el comité de propiedad intelectual integrado por compafiias tales como Pfizer y Monsanto entre otras (Rifkin, 1999: 53.
Shiva(a), 2001: 28).

19| a Ronda de Doha, organizada por la OMC en Doha en 2001, estaba destinada a liberalizar el comercio. Medaglia separa
esquematicamente las posiciones de los participantes de la siguiente manera (me referiré sintéticamente por cuestiones de espacios) 1)
Japon y EEUU se mostraron favorables a mejorar el otorgamiento de patentes, fortalecimiento en leyes de acceso y uso de contratos y

no observan contradiccion entre CDB y la ADPIC (Acuerdo sobre los Derechos de la Propiedad Intelectual relacionados con el
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Los paises en vias de desarrollo estan casi todos alineados y se convocan alrededor de
varios acuerdos: por un lado no permitir que EE.UU. siga subsidiando maiz, soja, algodén
y otros cultivos, debido a que esta politica va a acabar con la produccion agricola de otros
paises que tienen que competir con ellos, y por otro lado incluir la revelacion de origen

como requisito de patentabilidad®.

Otro tema que menciona Espinoza como una dificultad, es la velocidad de negociacion y
el desfasaje que se produce entre los acuerdos multilaterales y la capacidad de respuesta de
los pueblos, comunidades e incluso Estados para definir posiciones que se ven
ampliamente superadas en sus posibilidades organizativas. Otro de los problemas que
identifica es la restriccion de todo el debate a la comercializacion y uso de los recursos y el
conocimiento (Espinosa, 2004: 18).

Régimen legal

La necesidad de un desarrollo sostenible, en términos ambientales y econémicos,
comprometido con la diversidad cultural y social, hizo que la probleméatica del
conocimiento tradicional y su propiedad se hayan instalado como tema. En los “90” se
establecieron varios de los acuerdos que hoy regulan el acceso a los recursos bioldgicos y
genéticos. Los documentos y acuerdos para la preservacién de la biodiversidad y la
proteccion de los conocimientos ancestrales, estan formulados desde el discurso occidental
de la biodiversidad, esto es claro en los tratados internacionales como el CDB o la
“Agenda 21”; lo mismo ocurre con los acuerdos comerciales como el GATT (Acuerdo
General sobre Aranceles y Tarifas del Comercio) y diferentes convenios de la OMC
(Organizacion Mundial del Comercio) con la Comunidad Andina.

Tanto la Organizacion Mundial sobre la Propiedad Intelectual (OMPI) como la OMC han
desarrollado en relacion a los conocimientos tradicionales las patentes y los DPI, una

variedad de documentos desde la creacion del GATT, a mediados de Siglo XX, pero es

comercio de la OMC) 2) Suiza, a favor de una modificacion del régimen de patentes 3) Un grupo de paises en “desarrollo” que sugieren
modificar el acuerdo sobre los derechos de propiedad intelectual relacionados con la ADPIC, ya que argumentan que el patentamiento
de recursos biolégicos puede generar actos de apropiacion indebida en detrimento de la soberania reconocida por la CBD 4) Noruega y
la Union Europea manifiestan desacuerdos en distintos puntos del régimen actual de patentes y encuentran contradiccion en distintos
grados entre la APDIC y la OMC (Medaglia, 2006: 40).

20 el bloque de los paises en via de desarrollo, Brasil, India y Sudafrica son los mas influyentes en las negociaciones internacionales,
han ido consolidando y liderando posiciones junto a Bolivia, que es el pais que lidera la propuesta de excluir al agua de toda transaccion

comercial o considerarla como mercaderia, para evitar que se privatice o termine regulandose por las leyes del mercado (EF).
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recién en la octava Ronda en Uruguay en 1986 (conocida como Ronda de Uruguay) que
las trasnacionales introducen el tema de los DPI (Vallejo Chavez en Pohlenz de Tavira,
2008: 40). Desde la OMC se impulsaron los ADPIC (Acuerdo sobre los Derechos de la

Propiedad Intelectual relacionados con el comercio), también conocidos como TRIPS.

Estos acuerdos definen la politica ambiental, concretamente la relativa a la
comercializacion de la biodiversidad, a nivel internacional y construyen un lugar donde los
recursos y el medio ambiente se ubicaron en un lugar central de las negociaciones
multilaterales (Espinosa, 2004: 13). En la Cumbre Mundial Sobre el Desarrollo
Sostenible?!, por ejemplo, se reafirmé la importancia de la biodiversidad y el desarrollo
sostenible de los recursos bioldgicos como factor para mitigar la pobreza, convirtiendo a la
distribucion de los derechos de propiedad intelectual, el conocimiento tradicional y la
equidad de género en ejes en la agenda global de la biodiversidad y el desarrollo
(Medaglia, 2006: 1). Espinoza sefiala como “transectoralizacion” de la agenda ambiental,
a la incursion de organismos vinculados a los DD.HH., el comercio y la seguridad para
reglamentar el acceso a la biodiversidad y el conocimiento tradicional, posicionandose

este en

el centro de las agendas de las agrupaciones indigenas, campesinas y de asociaciones
civiles, principalmente las asociaciones ambientalistas, y por el otro, como temas de
fuertes debates en organizaciones intergubernamentales como la Organizacién Mundial del
Comercio (OMC), el Convenio sobre Diversidad Bioldgica(CDB) y la Organizacion de las
Naciones Unidas para la Agricultura y la Alimentacion(FAO) (...) y en general todos los
acuerdos suscritos por la OMC y el CDB los cuales se respaldan en normas y clausulas
derivadas de acuerdos sobre los derechos de propiedad intelectual relacionado con el

comercio (Amin y Houtart en Concheiro y Tarrio, 2006: 18).
El CDB y la busqueda de la conservacion

En la “Cumbre de la Tierra” realizada en Rio de Janeiro en 1992, la Conferencia de las
Naciones Unidas sobre Medio Ambiente y Desarrollo ademas de definir la “Agenda 21”,
los Estados parte firmaron dos acuerdos juridicamente vinculantes para la gobernanza
ambiental: la Convencién Marco de las Naciones Unidas sobre el Cambio Climético y el

Convenio sobre la Diversidad Biologica (CDB), primer acuerdo mundial destinado a la

21 | a Cumbre Mundial Sobre el Desarrollo Sostenible se realizé Johannesburgo en 2002.
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conservacion y el uso sostenible de la biodiversidad. Este convenio reconoce y promueve
varios elementos claves. La conservacion de la diversidad bioldgica es "una preocupacion
comun de la humanidad" y fundamental para el proceso de desarrollo. EI CDB promueve
la asociacién entre paises® sobre los siguientes temas: cooperacion cientifica y
tecnoldgica, acceso a los recursos genéticos y la transferencia de tecnologias sustentables.
Los objetivos® del presente Convenio, que se han de perseguir de conformidad
con sus disposiciones pertinentes, son la conservacién de la diversidad bioldgica,
la utilizacién sostenible de sus componentes y la participacidn justa y equitativa
en los beneficios que se deriven de la utilizacion de los recursos genéticos,
mediante, entre otras cosas, un acceso adecuado a €SOS recursos y una
transferencia apropiada de las tecnologias pertinentes, teniendo en cuenta todos
los derechos sobre esos recursos y a esas tecnologias, asi como mediante una
financiacion apropiada (ONU:1992. “Convenio sobre la Diversidad Bioldgica”.
www.cbd.int.Visitado el 07/18/09).

El CDB aborda a la diversidad bioldgica®* desde un enfoque integral al concebirla en tres
dimensiones: genes, ecosistemas y especies. EI CDB, puesto en vigencia a partir de 1993,
reconoce el aporte del conocimiento tradicional, enfatizando el derecho soberano de los
Estados para manejar recursos bioldgicos y promueve acuerdos bilaterales para el acceso
mediante acuerdos entre los Estados, busca el desarrollo de planes para la conservacion in
situ y ex situ, la investigacion, el intercambio de informacion y cooperacion técnica y

educacion sobre la diversidad, para lograr un uso sostenible de la biodiversidad.

22 150 Gobiernos firmaron el documento en el marco de la Cumbre en Rio de Janeiro. Actualmente 191 paises lo han ratificado.

23 Entre los principales temas que se abordan en el Convenio pueden mencionarse: 1) Conservacion in situ y ex situ 2) Uso sustentable
3) Acceso a los recursos genéticos y distribucion de beneficios 4) Acceso a la tecnologia y transferencia de tecnologia, incluida la
biotecnologia 5) Evaluacién del impacto ambiental 6) Educacion y conciencia publica 7) Suministro de recursos financieros 8)
Presentacion de informes nacionales sobre las medidas para poner en practica los compromisos asumidos en virtud del tratado 9)
Medidas e incentivos para la conservacion y uso sostenible de la diversidad biolégica (ONU: 1992. “Convenio sobre la Diversidad
Biolégica”. www.cbhd.int. Visitado el 07/18/09).

24 Para el CDB la diversidad biolégica es: “la variabilidad de organismos vivos de cualquier fuente, incluidos, entre otras cosas, los
ecosistemas terrestres y marinos y otros ecosistemas acuaticos y los complejos ecoldgicos de los que forman parte; comprende la
diversidad dentro de cada especie, entre las especies y de los ecosistemas” (ONU: 1992. “Convenio sobre la Diversidad Bioldgica”.
www.cbd.int. Visitado el 07/18/09).

39



Los recursos genéticos eran considerados como patrimonio de la humanidad, lo que
implicaba el libre acceso a ellos, por lo tanto no existia una compensacion, ni para los
Estados ni para las comunidades, por el acceso y uso de sus recursos genéticos. Esta
concepcion permitié a los paises industrializados y a las empresas grandes utilidades
econdmicas. En el afio 1992 el CDB establecio que los recursos genéticos son de interés
para la comunidad internacional, pero reconocio el derecho soberano de los paises sobre
sus recursos naturales considerandolos como parte del patrimonio nacional y obligandolos
también a un manejo sostenible de los mismos, lo que significa un gran avance en la
proteccion patrimonial. Sin embargo, el CDB, para muchos actores involucrados, presenta
serias limitaciones que mencionaré mas abajo. Esta convencion, en lineas generales,
establece la conservacion, el uso sostenible y distribucion justa de los beneficios derivados
de la biodiversidad (Carrizosa, 2000: 90), lo que significa un cambio de panorama para las
practicas de bioprospeccion, al cual las empresas y centros de investigacién deben

adaptarse junto a la legislacion nacional de cada region (Carrizosa, 2000: 19).

Para apoyar la aplicacion del CDB se han configurado diferentes 6rganos, entre ellos la
Conferencia de las Partes (CoP), el maximo o6rgano del Convenio integrado por los
representantes de las Partes del Convenio e incluidas las ONGs, las Naciones Unidas con
sus organismos especializados, que se reunen cada dos afios. Las funciones de la CoP se
reglamentan en el articulo 23 del CDB, entre sus atribuciones puede establecer grupos de
trabajo especificos, estos grupos elaboran directrices para implementar las disposiciones
en temas especificos, por ejemplo, el Grupo de Trabajo de Acceso a Recursos Genéticos y
Distribucién de Beneficios?, responsable de la elaboracion de las Directrices de Bonn.
Estas Directrices®® establecen medidas legislativas, administrativas o de politica sobre
acceso y participacion en los beneficios y/o en la negociaciéon de arreglos contractuales

para acceso y participacion en los beneficios, haciendo hincapié en la obligaciéon de los

2 Las disposiciones del Convenio asociadas a acceso a recursos genéticos y distribucion de beneficios, plasmadas en los Articulos 15,
16, 19 y 22; el Grupo de Trabajo sobre el Articulo 8 (la formulacién de modalidades juridicas y de otro tipo de proteccion para los
conocimientos, las innovaciones y las practicas de las comunidades indigenas y locales) y disposiciones conexas y el Grupo de Trabajo

sobre la revision de la implementacién del Convenio (de evaluar el progreso alcanzado en la aplicacion del Convenio).

26 - . - P . L
Estas también identifican los requisitos fundamentales para los términos acordados mutuamente y definen los principales papeles y
responsabilidades de los usuarios y proveedores y destacan la importancia de la implicacion de todos los interesados. Ademas, éstas

cubren otros elementos tales como incentivos, responsabilidad, medios para la verificacion y solucion de controversias.
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usuarios de buscar el consentimiento previo de los paises proveedores (Grupo de Trabajo
en Acceso a Recursos Genéticos y Distribucion de Beneficios: 99. “Directrices de Bonn”.

www.biodiv.org. Visitado el 07/18/09). En lineas generales, el espiritu de estas

directrices’” es garantizar que el valor de los conocimientos tradicionales sean
considerados en los contratos de acceso a los recursos genéticos estableciendo certificados
de origen de cuales son las comunidades que detentan este conocimiento (Crespo, 2008:
54).

La CAN (Comunidad Andina de Naciones) y la agenda regional

Los paises andinos han desarrollado diferentes aproximaciones regionales para el manejo
de la diversidad genética de su region, tales como el Acuerdo de Cartagena®, la resolucion
391, conocida como la “Decisién Andina”, aprobada por paises miembros del Acuerdo de
Cartagena, surge como un intento superador de ciertas dificultades identificadas en el
CDB, constituyendo el primer marco juridico regional® que regula el acceso a los recursos
genéticos y componentes intangibles, incorporando especificamente los derechos de las
comunidades a la autodeterminacion sobre el uso que se le debe dar al componente
intangible (Carrizosa, 2000: 79). La Decision 391 tiene como antecedente el Régimen
Comun de Proteccion a los Derechos de los Obtentores de Variedades Vegetales, también
denominado como Decisién 345, siendo la primera disposicion de la CAN que hizo
referencia directa a aspectos ambientales y en particular al CDB (Estrella, J., R.
Manosalvas y J. Mariaca, 2002: 57).

2 gl Grupo de Trabajo en Acceso a Recursos Genéticos y Distribucion de Beneficios ha realizado las Directrices de Bonn. Si bien en el
Articulo 15 del CDB se establecen los términos y condiciones para el acceso a los recursos genéticos y la participacion en los
beneficios, reconociéndose la soberania de los Estados y mencionando que los recursos se otorgaran con consentimiento previo de la
Parte Contratante proveedora de recursos, basandose en condiciones mutuamente acordadas .EI Convenio se firmé en el 92 y entrd en
vigencia en el 93, pero recién en el 99 se empez6 de algin modo a reglamentar en este aspecto a partir de las Directrices de Bonn sobre
Acceso a los Recursos Genéticos y Participacion Justa y Equitativa en los Beneficios Provenientes de su Utilizacion, las que fueran

adoptadas finalmente en 2002 .

% |_a Decision 391 involucra a la Comunidad Andina de Naciones (CAN), que esta integrada por Bolivia, Colombia, Ecuador, Per( y
Venezuela. Los origenes de la CAN se remontan a 1966 cuando los presidentes de Colombia, Chile, Ecuador, Per(i y Venezuela

suscribieron la Declaracién de Bogota, con el objetivo de establecer un mercado coman.

2 E| ordenamiento juridico andino es supranacional, las normativas se aplican en forma inmediata y directa, gozando de supremacia

sobre el derecho nacional de los Paises Miembros.

41



En el articulo 15 del CDB no estd claro desde el punto de vista juridico si el término
“soberania” implica el concepto de propiedad, tema que desarrolla mas especificamente la
Decision 391; ésta se pronuncia sobre la propiedad de los recursos genéticos, en el articulo
5 “los Paises Miembros ejercen soberania sobre sus recursos genéticos y en consecuencia
determinan las condiciones para su acceso...”, reafirmando lo establecido en el CDB,
calificando expresamente a los recursos genéticos y sus derivados como bien o patrimonio
de propiedad de la Nacion o del Estado. En su articulo 6, la Decision califica a los recursos
genéticos y sus productos derivados como “...bienes o patrimonio de la Nacién o del
Estado...” y ademéas agrega que “dichos recursos son inalienables, imprescriptibles e
inembargables...”. Otro tema importante es la redefinicion del pais de origen, a diferencia
de los CDB se refiere a los recursos genéticos que habiendo estado en condiciones in situ
se encuentran ahora en condiciones ex situ. Esto se aplica especialmente a los centros de
conservacion ex situ, donde se albergan importantes colecciones de recursos filogenéticos.
Esta disposicion garantiza que los Paises Miembros no pierden su soberania sobre dichos
recursos (Estrella et al, 2002: 62).

La “391”, declara a los recursos genéticos como bienes de uso publico, como lo establece
la legislacion ecuatoriana, “la flora y la fauna silvestre son consideradas como bienes
muebles del dominio pablico del Estado. Por ende, los recursos genéticos contenidos en
ellos” (Villacres, 2005: 9).

Limites del CDB y la Decision 391

Son varios los cuestionamientos que se hacen al CDB vy a la Decision 391, Martinez Alier
sefiala que si bien el Convenio puso en evidencia la situacion de “expolio de
conocimientos y materias primas biologicas” estableciendo la soberania de los Estados
sobre los recursos, también fue el modo de legitimar la puesta en venta de recursos que
deberian mantenerse fuera de la comercializacion (Vicente, 2002: 20); al contrario, el
CDB permite instrumentalizar la puesta en mercado de los elementos que conforman la
biodiversidad: genes, especies y ecosistemas (Bravo,2006: 75). Dicho acuerdo se
inscribiria dentro de la practica de transferencia de recursos en una sola direccion
continuando con la tradicion de las colecciones y museos bajo control cientifico de los
paises colonialistas (Merson, 2000), produciendo informacién inaccesible para los pueblos

con cuya ayuda se obtuvieron esos recursos. Entonces, “bien esta, pero ¢qué ha ocurrido?
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que los contratos de bioprospeccion se convierten en otra forma de biopirateria” menciona
Martinez Alier (Vicente, 2002: 21).

En otro orden se sefiala que tanto el CDB como el articulo 27 del GATT, referido a los
ADPIC, y la CAN establecen las directrices para la legislacion a partir del modelo de
innovacion de occidente. Los ADPIC plantean a los DPI como derecho privado, pero no lo
permite de manera comunal e informal donde los miembros de un pueblo seleccionan,
producen y mejoran las especies para darles diferentes usos. De esta manera los ADPIC
coartan “la posibilidad a los derechos colectivos y la propiedad comunal” (Crespo, 2008:
54. Pohlenz de Tavira, 2008: 42).

En el caso del CDB se establecen derechos soberanos de los Estados sobre los recursos
naturales, sin embargo no se hace mencién sobre la propiedad de los recursos genéticos.
Es la Decision 391 del Régimen Comun de la CAN (desarrollado abajo) sobre acceso a los
recursos genéticos, la que propone a los recursos genéticos y sus derivados como bienes
del Estado, estableciendo entonces que es el Estado el 6rgano competente que permite o

niega el acceso a los recursos (Villacrés, 2005: 8).

Lo anterior es sefialado como una dificultad por varios motivos, por un lado, el enfoque
fuertemente estadista, de subordinar todo a la ley nacional, mientras que no existe
“capacidad de accion y control real” (De la Cruz et al, 1999: 37). En relacion al acceso a
los recursos genéticos, el acuerdo entre partes supone la participacion del Estado y la parte
solicitante, pero no del pueblo indigena, mientras que en este acuerdo deberia primar “una
posicion con criterio independiente acorde a los intereses y el pensamiento del Pueblo
Indigena” (De la Cruz, 1999: 41).

Por otro lado, el problema reside en la ausencia de participacion real de los Pueblos
Indigenas. Si bien en lo que respecta a los conocimientos tradicionales, el convenio
reconoce la importancia de las comunidades indigenas y a la necesidad de estas de la
participacion en los beneficios derivados, falta aclarar qué medidas se tomaran para
garantizar esto, ;quiénes participaran?, ¢en qué medida es posible garantizar el
conocimiento previo informado?, ¢es posible? El caso que analizamos muestra que las
dificultades no residen solo en los lineamientos establecidos por el CDB, sino también en
la dinamica organizacional de lo pueblos indigenas, el modo en que se toman las

decisiones, etc. (esta situacion la analizaremos en detalle en el capitulo V).
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Las organizaciones indigenas tienen sus planteos a este modelo, es entendido como una
limitacion a decidir sobre sus recursos naturales®, ya que el Estado es quien negocia con
el solicitante y el pueblo involucrado sélo interviene cuando se trata de “recursos
genéticos o sus derivados con un componente intangible” (Villacrés, 2005: 8) afectando de

multiples maneras los derechos colectivos indigenas.

Siempre sera el Estado el que pone las reglas del juego para acceder a los
recursos genéticos, nosotros como poblaciones indigenas poco podemos decir
acerca de quién, como y bajo qué condiciones accederan a nuestros recursos
genéticos a pesar de que ellos se encuentran en nuestro territorio o que estos se
hallen en los recursos biol6gicos que hemos desarrollado, domesticado vy

seleccionado a través de generaciones (Villacrés, 2005: 8).

Parte del problema radica en que las decisiones en términos legales sobre diferentes
aspectos relativos a los recursos y al manejo del entorno siempre estuvieron en otras

manos, sin la participacion directa de los implicados, pueblos y comunidades.

La mayor dificultad reside en que por un lado los recursos genéticos son propiedad
soberana del Estado y los conocimientos tradicionales son propiedad colectiva de las
comunidades indigenas y locales. Ahora, ¢cémo disociar lo uno y lo otro? Lo que tiene
implicancias directas también en el tema de reparto de beneficios ¢quiénes y cémo se
distribuyen los beneficios? La monopolizacion y privatizacion de los recursos bioldgicos,
genéticos y del conocimiento tradicional mediante patentes, muchas veces desconoce a los
propietarios legitimos, ya que “en muchos casos no participan de los beneficios derivados
de su uso cientifico o industrial” (Concheiro y Tarrio, 2006: 24).

No somos tomados en cuenta en el momento de realizar las negociaciones (...)

una vez que se han acordado los términos y condiciones del acceso, se suscribe el

contrato de acceso, que se lo hace solo entre el Estado y el interesado, nosotros

no intervenimos (...) nosotros los pueblos indigenas no hemos tenido un papel

preponderante en la definicion del marco juridico sobre acceso a los recursos

genéticos (...) la normativa juridica internacional, regional y nacional (...) no ha

sido comprendida del todo por nuestras comunidades locales (Villacres, 2005:

11)

%0 E| articulo 6 de la Decision 391.
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El CDB reconoce la soberania del Estado sobre la biodiversidad, pero “;qué pasa con las
poblaciones indigenas que han generado, conservado y utilizado la biodiversidad? La
legislacion ecuatoriana ademas de tratados como el Convenio 169 de la OIT reconoce los
derechos de las nacionalidades a decidir ellos sobre el modo de explotar sus recursos y la
biodiversidad (Bravo, 2006: 81). Sin embargo, tanto en Ecuador como en la gran mayoria
de los paises, las minorias étnicas enfrentan el racismo y la desigualdad en la aplicacion de
la ley (Bravo, 2006: 76). La garantia que establece la soberania de los recursos depende
del Estado y de las relaciones que mantenga al interior con las comunidades. Es diferente
un Estado que organiza el acceso de las trasnacionales a los recursos a un Estado que
defiende la soberania para garantizar los derechos colectivos de las comunidades, la

conservacion de los recursos, entre otros (Bravo, 2006: 81)

La dificultad de regular la biodiversidad y el conocimiento tradicional

DPI y patentes

Los DPI son las normas que protegen las creaciones intelectuales de las personas
confiriéndoles un derecho exclusivo respecto al uso, comercializacion y explotacion de su
creacion o invencion con el fin de crear incentivos econdmicos para la investigacion y
creacion humana (Salazar Hernandez, 1999 en Crespo, 2008: 53). Para poder proteger a
una planta mediante el DPI se la debe presentar como “creacién novedosa”, producto del
esfuerzo intelectual. Esto se relaciona con la propiedad privada del inventor y no cubre la
propiedad intelectual del conocimiento colectivo (Crespo, 2008: 54. Pohlenz de Tavira,
2008: 42).

Los derechos de aplicacion de propiedad intelectual son: los derechos de autor sobre obras
del intelecto y el arte, méas los derechos industriales, que incluye las patentes y las marcas.
Estas figuras otorgan el derecho exclusivo de explotacién econdmica y control sobre una
obra, sobre una invencion, sobre un descubrimiento. Los requisitos para lograr una patente
radican en que sea una novedad, que no sea conocido, que sea algo nuevo, que permita la
aplicacion industrial, “que sea susceptible de comercializacion” y que trascienda la técnica
conocida, “algo que no existe en el estado de la ciencia” (OMPI:s/f: Qué es una patente
www.wipo.int Visitado el 04/15/10). También existen los “derechos de obtenciones
vegetales” (Acta UPOV 78, Acta UPOV 91), que se otorga a quien obtiene una nueva

variedad vegetal, estable y homogénea, esto significa que no haya sido registrada, que
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todas las semillas tengan la caracteristica por la que es registrada y que esta caracteristica
transmita la herencia (Bravo, 2008: 8 y 9). Los DPI sobre las obtenciones vegetales son un
sistema institucional que concede derechos ilimitados a los individuos y corporaciones

para monopolizar innovaciones y descubrimientos sobre la biodiversidad.

Algunas dificultades con los DPI

¢Recurso publico o recurso privado? La Iégica comunitaria y la légica privada

Muchos investigadores afirman que existe una relacion conflictiva entre los diversos
marcos regulatorios y la propiedad intelectual como herramienta para proteger y preservar

el patrimonio de las comunidades.

La aplicacién de patentes u obtenciones vegetales supone muchos problemas, como ocurre
con el conocimiento de amplio alcance: ¢quién es el duefio cuando el uso medicinal de una
planta es conocido por todas las comunidades, kichwa o waorani del oriente?, ;a quién hay
que darle la regalia de los beneficios por el uso de los conocimientos? Espinel explica que
la apropiacion de los recursos geneéticos induce a un comportamiento rentista, ya que esta
se produce en “forma monopolistica” cuando los recursos “son convertidos en escasos a
través de derechos de propiedad establecidos en forma de patente” (Espinel, 2009: 162).
Para EF los DPI encubren una falacia, “es una contradiccion, es una politica liberal donde
se habla de “la mano invisible” y la libertad, pero al final, lo Gnico que garantiza es el
monopolio” (EF). Espinosa se refiere a la tensién existente en ldgicas contradictorias
entre las bases de los recursos genéticos, el conocimiento tradicional y la propiedad
intelectual. Esto esta estrechamente vinculado a las dificultades que plantean los efectos
sobre la mercantilizacion de recursos y saberes. La investigadora explica que por lo
general no se toma en cuenta que estos saberes son parte de un complejo sistema cultural y
no elementos discretos a los que se les puede aplicar sin dificultad las categorias del
derecho privado de la propiedad intelectual. El sujeto productor del conocimiento
tradicional es un colectivo, su uso es comunal, abierto y comunicable. Esta situacion
dificulta su apropiacién via patente, pues gran parte de él ya es de dominio publico por
costumbre de sus poseedores, “esta basado en practicas comunicativas, solidarias y de
favores” (Concheiro y Tarrio, 2006: 34).
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Por otro lado, la patente o el derecho sobre algo otorga el poder exclusivo de comercializar
0 no algo, a las comunidades indigenas “no les interesa tener el monopolio econémico de
algo para tener el derecho exclusivo de explotacion comercial. No hablamos de creaciones

individuales sino colectivas” (EF).

Uno de los problemas es que tratamos de entender y aprender lo relacionado con
las implicaciones del conocimiento ancestral®* en funcion de nuestra perspectiva,
de nuestra estructura epistemoldgica, de nuestro paradigma de la sociedad
occidental (...) Entonces es un problema porque se quiere regular desde una

perspectiva que no es la adecuada para regular lo que se quiere regular (EF).

Es una situacién dilematica, ya que la aplicacién de los DPI supone imponer a los pueblos
la necesidad de plegarse a derechos de propiedad privada que responden a una loégica ajena
a su cosmovision, pero el gran problema reside en que existe una estructura que ya
funciona de acuerdo a determinadas reglas de juego que estan claramente definidas (EF) y

a las que no se puede hacer caso omiso o desconocer.

Somos nosotros quienes a través de nuestros conocimientos tradicionales,
durante muchos afios, hemos descubierto y desarrollado las propiedades
curativas, alimenticias, de vestuario, de los recursos que estdn en nuestro
territorio, por tanto somos nosotros lo que debemos autorizar o no el acceso a los
recursos genéticos y no el Estado. Sin embargo de aquello, la realidad legal y
juridica es otra y debemos regirnos por lo que esta sefialado en el CDB y otros

instrumentos regionales y nacionales (Villacrés, 2005: 12).

Espinosa alerta sobre la incompatibilidad de logicas y la posible desconexion que esto
podria causar, ya que los DPI cambian la naturaleza y violentan el derecho y las practicas

de las comunidades (Espinosa, 2004: 18).

En muchos pueblos la propiedad privada no es conocida ni aplicada en sus
relaciones sociales y econdmicas ni aun en sus relaciones con el mercado.

Subsisten sistemas de reciclaje social y econdmico, formas de intercambio de

31 . PP “ e . - : - 5o wlne 4
Un ejemplo claro son los dibujos indigenas “no son arbitrios, son simbolos”, por ejemplo los dibujos de los otavalefios, “los angulos
diferentes que presentan tienen que ver necesariamente con el sol, y el sol tiene que ver necesariamente con todo lo demas, porque todo

es parte de una misma cosa” (EF).
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trabajo por trabajo, distribucion de excedentes, trueque de elementos,

reciprocidad de servicios, materiales y objetos de uso (COICA: s/f.

Documentos Ayahuasca. www.coica.org.ec Visitado el 04/11/10).

Shiva describe a los DPI como orientados al “monocultivo de pensamiento”, a diferencia
de Espinoza, quien habla de incompatibilidad. La pensadora hind( habla directamente de
negacion y menosprecio de las jurisprudencia local, sefiala que ‘“conocimiento y
creatividad han sido definidos tan mezquinamente en el contexto de los DPI, que la
creatividad de la naturaleza y los sistemas de conocimiento no han sido tenidos en cuenta”
(Shiva (a), 2001: 27). Al respecto Rifkin, menciona que la aplicacion de patentes, lejos de
constituir una fuerza progresiva, altera el libre intercambio de informacion incluso al
interior de las comunidades, generando un efecto indeseado en la preservacion del

patrimonio sobre saberes y recursos (Rifkin, 1999: 170).

En relaciéon a la proteccion hay mas de una postura, sin embargo en el campo de las
organizaciones sociales existe unanimidad acerca del rechazo a los DPI. La Confederacién
de Nacionalidades Indigenas del Ecuador (CONAIE), junto a la O.N.G. Accién Ecoldgica
se oponen a la aplicaciéon de derechos de propiedad intelectual sobre los conocimientos
ancestrales, estdn en contra de cualquier tipo de propiedad intelectual: “Las patentes
fueron creadas para premiar a un inventor, hoy, se usan para excluir a otros su uso y para
monopolizar” (Bravo, 2008:19). La Coordinadora de las Organizaciones Indigenas de la
Cuenca Amazobnica (COICA) manifiesta total oposicién en relacion al otorgamiento de
patentes “sobre componentes activos cuando para la identificacion de los mismos se hayan
utilizado los conocimientos, innovaciones y practicas tradicionales de las comunidades

indigenas” (COICA: s/f. Documentos Ayahuasca. www.coica.org.ec Visitado el 04/11/10).

Por otro lado, en la Constitucion del Ecuador de 2008, el articulo 402 establece que “se
prohibe el otorgamiento de derechos, incluidos los de propiedad intelectual, sobre
productos derivados o sintetizados, obtenidos a partir del conocimiento colectivo asociado

a la biodiversidad nacional”.

Al margen de lo anterior, existe un problema en tanto que EE.UU. no se ha adscrito a una
serie de convenios, lo que implica que pueden aceptar y gestionar patentes en su territorio

sin exigir certificados de origen, ni considerar otras normativas establecidas por los
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convenios supra estatales, regionales y nacionales, atentando contra la soberania de los
Estados y los derechos de los pueblos en lo atinente a su patrimonio tangible e intangible.
En 1980, en EE.UU. las patentes se extendieron sobre los productos de la ingenieria
genética, permitiendo plantas, semillas, cultivos, microorganismos (incluyendo, virus,
hongos, bacterias) e inventos biotecnolégicos ampliando asi la cobertura no solo para
objetos sino también para la vida misma (Bravo, 2008: 20). Esto permite entonces patentar
los recursos genéticos, la frecuencia de aminoacidos del ADN de un organismo vivo, este
procedimiento no se puede hacer en ningun pais de la CAN, segin los establece la
Decisién 486.

Una vez que identificaste la frecuencia puedes patentarla, ti no inventaste la

frecuencia de ADN, pero consideran que los descubrimientos también son

invenciones o pueden por un procedimiento juntar un gen con otro gen y te sale

tal cosa, y por otro procedimiento puedes llegar a una pildora, ...0 sea son tres

tipos de patente. Si patentas la pildora, no patentas la hoja pero vos llegaste a esta

invencion a partir del conocimiento que ta tienes (EF).

Nuevamente el debate norte-sur se hace presente, ocurre que la mayoria de los paises
megadiversos no disponen de tecnologia, sumado a que los pueblos que preservaron y
sistematizaron sus recursos y conocimientos no disponen de los elementos para acceder a

ésta, por lo tanto no esta al alcance de las comunidades indigenas y campesinas (EF).

Nosotros tenemos los recursos, no tenemos ni hemos tenido tecnologia, siempre
nos explotaron recursos ¢cudl es la diferencia entre explotar el petréleo, el brocoli
0 los recursos genéticos de una planta?, finalmente tienes un recursos natural, un

proceso tecnoldgico, un commoditie y un producto? (EF).

EE.UU. impulsa en el Tratado de Libre Comercio una serie de reformas en las cuales las
patentes son uno de los puntos mas cuestionados en las negociaciones, este tratado
propone cambios en la legislacion de patentes y relativa a los productos farmacéuticos que
promueven una mayor concentracion en el mercado monopolico farmacéutico, tema

fundamental pero que por varias razones no se tratara en este documento.
El sistema sui géneris, una alternativa

Ante estas dificultades se intenta avanzar en sistemas de proteccion que brinden seguridad

juridica a los pueblos poseedores de los territorios, los recursos y el conocimiento
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tradicional asociado a su manejo, ante el interés de las corporaciones, la industria

farmaceéutica y el emergente y polémico mercado de los servicios ambientales.

Existen alternativas a los DPI y tienen que ver con los modelos denominados sui géneris.
El régimen sui generis, si bien esta basado de alguna forma en el sistema imperante, parte
del reconocimiento de que el sistema de propiedad intelectual no es apropiado para la
proteccion de recursos y conocimientos por varios motivos, principalmente porque el
objeto de propiedad intelectual es una herramienta de explotacién comercial que habilita y
viabiliza monopolios econdémicos, y esto significaria la pérdida del derecho a utilizarlo por
parte de los creadores, es decir los miembros de los pueblos indigenas y las comunidades

campesinas.

El régimen sui géneris parte de los anteriores, pero también significa nuevo,
atipico, circunstancial, depende de ti, de lo que entiendes por lo sui géneris, esta

sujeto a la determinacioén de cada Estado, no existe un formato (EF).

El sistema de derechos denominados sui géneris ha sido reconocido en el derecho
internacional y en varias constituciones nacionales, estos promueven “tipos especiales de
propiedad colectiva, inalienable, indivisible, inembargable, imprescriptible” (Concheiro y
Tarrio, 2006: 23). Es un régimen que garantizaria los derechos colectivos de las
comunidades sobre el producto de su trabajo intelectual, basado en conocimiento,
innovaciones y practicas que existen al margen que la informacion sea de dominio publico
(Tobin, 1999: 8).

Las dinamicas sociales de las nacionalidades son de por si sui géneris; ya que existen con
sus instituciones y formas juridicas en modo distinto al sistema occidental. Por eso la
forma de proteccion de recursos y saberes debe realizarse respetando las practicas
consuetudinarias, para que se respeten los derechos. En varios &mbitos existe consenso
sobre la necesidad de un sistema sui géneris. Por ejemplo en el régimen internacional en el
seno del Comité Intergubernamental (ICC) de la OMPI, en los Gltimos afios se han dado

discusiones que llevaron al consenso sobre la necesidad de este tipo de proteccion (EF).

Los conocimientos tradicionales sean protegidos mediante un sistema diferente, un
sistema sui géneris, por considerar que el uno difiere sustancialmente del otro, en la
medida en que las patentes, derechos de autor, certificados de origen, disefios
industriales, por ejemplo, protegen derechos individuales y tienen fines
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exclusivamente comerciales, frenan la innovacion al pasar a un monopolio
controlado por el inventor; en cambio, al ser los conocimientos tradicionales de
caracter colectivo, los mecanismos de proteccidn deben proteger derechos colectivos
y en muchas de las veces no pueden tener necesariamente fines comerciales, como el
mecanismo de intercambio o trueque de bienes y servicios entre comunidades

indigenas (COICA: s/f. Documentos Ayahuasca www.coica.org.ec Visitado el
04/11/10)

La CAN establece que es necesario un régimen comun de proteccion sui géneris, esta
postura es retomada por la COICA, junto a la demanda del derecho a la consulta y
participacion, consentimiento previo e informado, distribucién equitativa y directa de los
beneficio, respeto a la autonomia de los pueblos y plena participacion en los acuerdos

implementados y en la ejecucion de politicas.

Los pueblos indigenas, y en particular la COICA, proponen que las politicas y la
legislacion deben considerar que: 1) El conocimiento tradicional estd vinculado
estrechamente a la territorialidad, entonces para garantizar su proteccién primero hay que
garantizar los territorios, 2) Proteger los conocimientos mediante los DPI es “antagonico e
incomprensible para el pensamiento indigena”, 3) El conocimiento sobre el uso del los
recursos no se puede vender y “cada generacion esta obligada a guardar para la siguiente”,
4) Las patentes y otros DPI sobre la vida “no son aceptables para los pueblos indigenas”

(COICA: s/f. Documentos Ayahuasca www.coica.org.ec Visitado el 04/11/10).

Las nacionalidades indigenas reunidas en la COICA proponen una “Estrategia Regional
sobre Biodiversidad”, donde se sientan las bases para la proteccién de los conocimientos
tradicionales. Los elementos de la propuesta buscan: 1) El derecho a la libre determinacion
en cuanto al uso de conocimiento y recursos, 2) Reconocimiento del caracter colectivo del
conocimiento, 3) Reconocimiento de que la innovacion es un proceso acumulativo, 4)
Propiedad sobre los territorios indigenas y la biodiversidad que en ellos existe, 5) Respetar
las instituciones y formas organizativas, 6) Establecimiento de “registro interno de
conocimientos, innovaciones y préacticas”, 7) Derecho a impulsar el intercambio no
comercial, 8) Derecho a veto y nulidad de cualquier investigacion o transaccién que atente
contra el derechos de los Pueblos, 9) Custodia y administracion de los conocimientos

tradicionales, 10) Garantizar el consentimiento previo informado, 11) Un contrato de
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acceso a los recursos genéticos no supone necesariamente un permiso para utilizar los

conocimientos, 12) Participacion en la distribucion equitativa de beneficios.

Las nacionalidades y muchos especialistas sostienen que los recursos genéticos,
bioldgicos y los conocimientos tradicionales deben ser considerados como patrimonio
colectivo de los pueblos indigenas, y como tal deberian ser gestionados y administrados
por la misma nacionalidad. Por eso la COICA y la AMWAE demandan y apelan a un
modelo sui géneris que contemple el reconocimiento y aplicacion de la Declaracién de
Naciones Unidas sobre los Derechos de los Pueblos Indigenas y el Convenio 169-OIT, en
particular las disposiciones del articulo 31 de la Declaracion y los articulos 6 y 7 del

Convenio.

El modelo sui géneris no es ideal porque piensa que los pueblos indigenas no
deben pagar derecho a nadie, pero en este mundo este modelo es el menos
inapropiado, si somos consecuentes con el discurso deberiamos considerar que
los pueblos indigenas son nacionalidades independientes que no deben rendir

cuentas a ningun Estado, con el que no tuvieron interaccion (RC).

Aspecto normativo e institucional en el Ecuador

En materia de legislacion nacional, la Constitucién de 2008 (ver anexo) constituye un
avance en lo que respecta al acceso, uso y manejo de los recursos genético y los
conocimientos asociados. En muchos apartados de esa Constitucion se establece la
proteccion de los conocimientos ancestrales y de la biodiversidad, por ejemplo, en los
“Derechos de la Naturaleza” que reconocen a ésta como sujeto de derecho (Titulo Il, en el
capitulo VII). En primera instancia, en el PreAmbulo de la Nueva Constitucion se celebra a
la naturaleza, a la “Pachamama”, y se apela a la sabiduria de todas las culturas al tiempo
que se sefiala “una convivencia ciudadana en diversidad y armonia con la naturaleza, para

alcanzar el buen vivir, el sumak kawsay™?.

32 “Sumak Kawsay” se refiere al Régimen del Buen Vivir y es parte de la cosmovision andina. A través de la lucha del movimiento
indigena junto a otros sectores, esta reconocido en la Constitucion ecuatoriana de 2008, e implica el reconocimiento de la condicién
plurinacional, intercultural y multiétnica del pais. EI “Sumak Kawsay” busca convertirse en un referente en las politicas publicas,

instituciones, normas y programas del Estado ecuatoriano.
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El problema es que en Ecuador existen varias leyes, normas y reglamentos que carecen de
una adecuada integracion, se contraponen entre si, y no cumplen con sus objetivos por
falta de actualizacién y por las numerosas dificultades operativas que supone aplicarlas.
En el TULASMA (ver anexo) se intenta reunir muchos de estos reglamentos. En el Libro
IV, De la Biodiversidad, del Texto unificado de Legislacion Ambiental, se establece la
normativa a seguir y se menciona el marco institucional del &mbito de aplicacion. Alli se
establece la conformacion del Grupo Nacional de Trabajo sobre Biodiversidad (GNTB),
encargado de brindar asesoramiento, los lineamientos basicos sobre politicas nacionales y
el apoyo en la elaboraciéon de la “Estrategia Nacional sobre Biodiversidad” y en la

elaboracion de un Plan de Accion.

La Ley de Propiedad Intelectual del Ecuador protege los objetivos del CDB. En sus
articulos 120, 121 y 126 se establece que las patentes (se denomina patente a la proteccion
que se da sobre una invencién) no pueden afectar el derecho soberano de los paises
duefios. En el articulo 126 se excluye de la patentabilidad expresamente de: a) Las
invenciones cuya explotacion comercial deba impedirse necesariamente para proteger el
orden puablico o la moralidad, inclusive para proteger la salud o la vida de las personas o
de los animales o para preservar los vegetales o para evitar dafios graves al medio
ambiente o ecosistema; b) Las plantas y las razas animales, asi como los procedimientos

esencialmente biol6gicos para obtenciones de plantas o animales.

Esta ley (Registro Oficial N° 320) se refiere a varios temas: a) Se pronuncia sobre los
poseedores de derechos en tanto autores, inventores y obtentores, estableciendo derechos y
restricciones; del mismo modo alude a la herencias de estos derechos en las tres categorias
mencionadas; b) Se refiere al uso en la creacion y después de la creacion (tiempos, usos,
distribucion, difusion); c) Se refiere a los procedimientos y requisitos para el otorgamiento
de patentes a partir del establecimiento de tasas y multas; d) El establecimiento de
sanciones. A nivel institucional establece el funcionamiento y estructura del 1EPI®

(Instituto Ecuatoriano de Propiedad Intelectual) como 6rgano competente.

33 . S . , . . .

Donde funciona un consejo directivo organizado en tres areas a) Propiedad Intelectual b) Propiedad Industrial c) Derechos sobre
Obtenciones Vegetales. Es en la Corte Suprema de Justicia, en su sala especializada en Propiedad Intelectual, més precisamente, donde
se realizan acciones y sanciones en el orden del derecho administrativo, civil y penal. El Art. 368 establece tasas por los siguientes

actos y servicios: a) La presentacion de solicitudes de registro, inscripcién o concesion de derechos; d) Los certificados de concesion o
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Capitulo 111

Los Waorani, “los muy otros” **

No es posible pensar la cultura Waorani como una “totalidad uniforme”, es dificil hablar
de “los Wao” en forma genérica. El conflicto interno es parte de su dinamica cultural, no
es posible pensarlos como una unidad (Rival, 1994 en Rivas y Lara, 2001: 64). Se puede
pensar en “culturas familiares”, un grupo, un clan, una familia. Cada grupo tiene historias
diferentes, sus experiencias siempre se dieron en modo independiente hasta el contacto
con las misiones. Son mas un conjunto de clanes que un pueblo en sentido estricto
(Cabodevilla, 2008: 43), deberiamos diferenciar cada zona y analizar de cerca “cada grupo
en su frontera de relacién” (Fuentes, 1997:38) desarrollada con las otros etnias presentes
en la Amazonia. El pueblo Wao siempre ha estado en relacién con otros pueblos vecinos,
el contacto fue amistoso o en plan de guerra, con relaciones de intercambio o de robo
(Cabodevilla, 2008: 27). Se entiende que las relaciones de los Wao con otras etnias antes
del contacto®, fueron exclusivamente con grupos fluviales. Con los Zaparoanis y en

menor medida con los “Encabellados’®

, pero con ninguno se ha establecido que hayan
mantenido relaciones comerciales de ningun tipo. También se debe considerar la relacion
con los colonos, con la sociedad mestiza, con las empresas petroleras y madereras, con los

turistas, los misioneros y con el estado ecuatoriano. Asi y todo encontramos elementos que

registro de derechos; f) El otorgamiento de certificados de blsquedas oficiales solicitados al IEPI; g) Los examenes previos a la

concesion de patentes de invencion o modelos de utilidad y al registro de obtenciones vegetales.

34 Arpi ; ; i “ » ; i 1A S
Utilizo el término Waorani, en vez de Huaorani, ya que se estableci6 que en “wao-tededo” no existe el vocablo (letra) “u” ni la “h

(EE).

% Existen registros posteriores a la conquista, en los que consta que 100 afios previos a la llegada de los espafioles, los incas
comerciaban con los indigenas de Quijos, lo que supone relaciones pacificas, aunque también hay indicios de relaciones conflictivas
(Naranjo et al, 1994: 23).

36 [ - - ~ - - - -
Encabellados es una palabra comin empleada por los primeros espafioles para designar a una larga serie de tribus que dominaron,

a partir de la bocana del Aguarico, todo el Napo hasta el Amazonas (...). En el Siglo XI distintos indigenas invaden las riberas del
Napo, en el Siglo XVI son los omaguas los que ocupan la zona sufriendo el impacto de “todo el peso primero de la conquista
desarrollada en los rios principales (...) a mediados del S. XV1I se desocupan estas tierras permitiendo a los pueblos del interior acceder

a sus orillas” (Cabodevilla, 1994:73). También se usa este término para referirse a los Sionas, Secoyas y Cofanes.
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nos permiten hablar de “los Waorani”, por eso nos remitiremos a esta unidad cultural,
formada por clanes, como un colectivo.

Los Waorani son la dltima etnia en ser contactada en Ecuador, son un grupo cazador —
recolector semindmada de organizacion tribal*’ de amplia territorialidad y baja densidad
demogréafica (Cuesta Zapata, 1999: 28). En el Diagndstico de la Nacionalidad Waorani
1999, se indica que la poblacién supera las 2.200 personas®® y menciona la existencia de
35 comunidades® (KA). Actualmente la poblaciéon Waorani habita en 4240 asentamientos
(KA) ubicados en territorios de los antiguos clanes, otros habitan en comunidades
resultado de las reducciones del ILV (Instituto Linguistico de Verano), las carreteras y los
asentamientos petroleros. También existen grupos que permanecen en aislamiento
voluntario.

Los diferentes clanes Wao estan distribuidos en las provincias amazonicas de Pastaza,
Orellana y Napo. Existe una importante migracién a ciudades como Puyo™ y el Coca,
contando con mayor presencia en esta Ultima. Esta migracion resulta de la desarticulacion

de su sistema social, econdmico y ecoldgico®, causado sobre todo por la presencia de

3 se explica que esta organizacién fue una reaccion al contacto, dejando de lado formas preexistentes como la “jefatura “o “grupo
étnico-comunidad” (Fuentes, 1997: 67).

38 Al momento del contacto, seglin Yost, existian 4 grupos repartidos en 20.000 Km.: los Guikitairis, Wepeiris, Bahuairis, Piyemoiris
(Trujillo Montalvo, 1999: 24). En 1958 habia 500 Huaoranis, en 1996 habia, segiin Rival, unos 1200 (Rival, 1994: 16). Cabodevilla
sostiene que el territorio original era de unas 2.000.000 de hectareas cuando eran 500 pobladores, resultando una densidad poblacional
de 0,02 habitantes por Km. cuadrado (Cabodevilla, 1999 en Rivas y Lara, 2001: 35). En 1990 eran aproximadamente 1500 individuos
(Rivas, Lara, 2001: 35). En 1999 se estima una poblacién de 1200 (Trujillo Montalvo, 1999: 20 y 21). Segin Méndez la poblacion era
en 1999 de 1500 (Cuesta Zapata, 1999: 28). Cifras segin diferentes autores y estudios en distintos afios: Rival en 1990: 1157; Smith en
1993: 1308; Maxus en 1993: 1234; ONHAE en 1996: 1495. (Rivas, Lara, 2001: 123). En 1992 (Rival, 2004: 99) y en 1996, segin
Rival, son 1200 los Wao que habitan entre los rios Napo y Curaray (Rival, 1994: 16).

% Por lo mencionado arriba, su organizacion en clanes y amplia territorialidad, podria llevarnos a cuestionar el uso del concepto de
comunidad para referirnos a la dinamica Waorani. Si bien no hay continuidad espacial, y esto es importante en el concepto de
comunidad, hago énfasis en lo relacional mas que en lo espacial. Existe en los Waoranis, por su organizacion tradicional y también por
la actividad de sus recientes organizaciones politicas, relaciones con gente de otros clanes o familias. Por otro lado, si existe una

relacion con el suelo-territorio ubicado en un espacio geogréfico determinado.

0 Algunas de estas comunidades son: Toflampare, Gareno, Kihuaro, Akaro, Enkerido, Dayuma, Tihueno, Tiguino, Apaika, Nenkepari,
Quihuaro, Quemperi, Bameno, Quehueriono, Huantaro, Dayuno, Kahuimeno, Dicaro, Noneno, Giyero, Timpoka, Peneno, Yanentaro,
Gabaron, Boanamo, Bataboro, Dikapari, Tobeta, Mihua 1, Kakataro, Zapino, Wuamono, Damuintaro, Quenahueno y Nemopari,
(Aguirre, 2003; Rivas y Lara, 2001, Alvarez, 2010: 12). La mayoria de las comunidades Huaorani estan dentro de los limites del Parque
Nacional Yasuni (Rivas & Lara, 2001: 36).

** En la ciudad del Puyo, muchos habitan en el barrio EI Dorado (TS).

2 En algunas comunidades, las petroleras han transformado el régimen de reproduccién social creando una fuerte dependencia del
sistema salarial (Gallardo, 2006: 11,16).
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actividades extractivas, carreteras, colonos y otros actores en su territorio tradicional
(Gallardo, 2006: 11,16).

El territorio Waorani esta circunscripto por los rios Napo al norte y Curacay al sur, entre
las subcuencas de los rios Napo y Pastaza. A nivel hidrografico su territorio incluye
importantes subcuencas como las del rio Tiputini, Yasuni, Tivacuno, Shiripuno, Tiguino,
Nashifio y Cononaco; fuera del protectorado® y dentro, los rios Nushifio, Tzapifio,
Tihueno y Manderoyacu. En su territorio se encuentran rios de aguas negras, aguas
blancas*, hay rios rojos y amarillos (Tagliani 2004: 108).

Segln crénicas misioneras, a principios del S. XX eran una sociedad interriberefia®, los
Wao estaban confinados al interior mientras que las riberas de los rios eran ocupadas por
los zaparoanis y los abijiras o aushiris quienes fueron exterminados en la “época del
caucho” (Naranjo et al 1994: 11, Cabodevilla: 1994: 136, 137, 138, 143). Una vez que los
zaparos son diezmados (100 afios aproximadamente), los wao bajan de las lomas hacia los
rios ocupando su territorio y empieza el contacto con los blancos, mestizos y kichwas
(Naranjo et al, 1994: 29).

En la actualidad, por diferentes presiones se asentaron en las riberas de los rios
(Cabodevilla, 1999: 122, Rival, 1996: 143, Naranjo et al, 1994:19). Habitaban en la cima
de las colinas*, sus movimientos tenian que ver con las actividades de caza (siguiendo
animales) y el agotamiento de las chacras. Hoy viven en las riberas, comen pescado,
navegan Yy, hasta hace poco, explotaban precariamente el recurso piscicola (Yost, 1991,
1992 en Cabodevilla, 1999: 50). Tampoco esta presente en las crénicas historicas el uso de
estos recursos. “En cuanto a las canoas, aprendieron la construccién de sus vecinos
quichuas a mediados de este siglo, todavia hoy no la emplean los grupos mas aislados”
(Cabodevilla, 1999: 50, Rival, 1996: 61).

3 El protectorado fue la base de la mision del ILV, establecida sobre el rio Tihueno, se inicio en los afios “70” y fue la primera
conglomeracion en un mismo espacio fisico para miembros de clanes Waorani provenientes de diversos lugares.

* A los rios de aguas negras, el color se lo otorga la presencia de 4cido hiimico y en los de aguas blancas se da por el sedimento y el
contenido de nutrientes, estos vienen de la montafia y transportan sedimentos arcillosos (Smith, 1993: 7-8 en Naranjo et al., 1994: 15,
Tagliani 2004: 108).

* Habitando desde las colinas de la cordillera oriental hasta las tierras bajas amazénicas (Rivas y Lara, 2001:14).

“¢ Yost menciona (1986) que en la tradicion oral wao no hay referencias a migraciones recientes sino que “solo conservan la memoria

de que hace mucho tiempo migraron remontando el rio” (Cabodevilla, 1994: 30).

56



De todas maneras los desplazamientos némadas no han desaparecido por completo,
algunos grupos son muy moviles, y ahora los movimientos se dan en su mayoria hacia las
instalaciones petroleras (Fuentes, 1997: 14). Flora Lu sostiene que existen migraciones
temporales y visitas largas a otros sitios que no tienen que ver exclusivamente con la
actividad petrolera sino que responden a patrones de la movilidad tradicional vinculados al
sedentarismo estacional (Lu, 2001 en Alvarez, 2010: 16). Muchos de los asentamientos
son permanentes, cercanos a petroleras y carreteras. Las viviendas estan ubicadas

alrededor de la escuela, de una via o la pista de aterrizaje.

En relacién a su origen* hay varias hip6tesis, para algunos como Taylor (Taylor, 1992 en
Cabodevilla, 1999: 80) son descendientes de los aushiris o abijiras, presentes en las
crénicas misioneras, los asocia a estos por una continuidad en la ferocidad de su
comportamiento, ubicacion y razones linglisticas. Para Fuentes los “abijiras son los
antecesores de los actuales wao”, establece esta continuidad en funcion de datos
etnohistdricos de diferentes épocas. Parte de 1686, donde estos inician la huida de blancos
y otras etnias, manteniéndose por siglos como “una sociedad interfluvial, cazadora —
recolectora, seminémada no horticultora” en fuga permanente de esclavistas, misioneros,
caucheros, madereros, petroleros hasta ser pacificados en 1960 por el ILV a excepcién de
los clanes que hoy siguen aislados (Fuentes, 1997: 94). Segun Cabodevilla, los wao
pueden resultar de una division de no hace menos de 100 afios de los taromenani, lo que
puede haber favorecido la actitud beligerante y el aislamiento (Cabodevilla, 1999: 87). En
un lapso mayor, Rival y Cabodevilla, suponen que éstos son resultante de migraciones
internas®® venidas de la Amazonia Brasilefia (Rival, s/f: 33 y Tagliani, 2004: 22). Es
posible que tanto los waorani como los “arianas, zaparos, naporunas, maijunas o los sionas
(...) sean etnias constituidas por distintos grupos que luego formaron una unidad” (Zerries,
1982 en Cipolletti, 2002:s/n; Cabodevilla, 2007: 34, 43, 116 y 128 en Alvarez, 2010: 9).

Su cultura simbolica y material resulta bien particular, la poca interaccion y el caracter
guerrero, hizo de los waorani un grupo aislado. Su alimentacion, los saberes sobre la selva,

la organizacion en forma de banda, el aislamiento y la actitud bélica los hace muy

a7 Se data el poblamiento de la amazonia ecuatoriana entre unos 10.000 y 14.000 afios A.C. (Naranjo et al., 1994: 20).

Estas migraciones internas fueron las protagonizadas por los Tupi, Tapuyas, Omaguas quienes con sus desplazamientos y

ocupaciones presionaron a otras etnias hasta las estribaciones andinas (Cabodevilla, 2007: 34 y Tagliani, 2004: 22).
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diferente, incluso a otros grupos amazénicos. Esta especificidad se configurd a partir del
aislamiento social y topografico en que se desarrollaron hasta el contacto. Los zaparoanis,
los canelos, los naporunas y otros indigenas asimilados o no, operaron como la “frontera
de la civilizacion”, también las haciendas cumplieron esta funcion. En el caso de los
kichwas, como en otras ocasiones y por circunstancias historicas propias de un contacto
mas temprano, actuaron como intermediarios entre la sociedad blanca y la wao (Fuentes,
1997: 13).

No hay registros de que hayan entablado relaciones comerciales con ningin grupo, la
forma de adquirir objetos o recursos siempre se dio en condiciones de autonomia: caza,
pesca, recoleccién y en algunos casos mediante el robo. Recién a partir de 1930
comienzan a utilizar elementos de metal, remplazando en algunos casos a herramientas de
piedra y de fibra natural como el bambu, que se utilizaban para desbrozar el bosque,

trabajar sus huertos e instalar sus viviendas (Rival, 2004: 109).

Naranjo, Moya, Cabodevilla hablan de “isla cultural” que recibe influencias externas
recien a partir de la época del caucho. Comparten caracteristicas con otros pueblos
selvéaticos pero nada que permita emparentarlos con otros grupos (Naranjo et al, 1994: 29;
Moya, A., 1999: 133-143, Cabodevilla, 1999: 29).

Waorani en wao tededo quiere decir “verdaderos humanos”, wao “hombre” y tededo
“lengua”. El idioma de los waorani es una lengua aislada, sin vinculos o similitudes con
otras lenguas conocidas, tampoco se lo ha podido clasificar como idioma. Rival habla de
dos dialectos, “quiza tres” (Rival, 1996: 94). Segun Greene se registran al menos cuatro
subdialectos (Greene, 2010: 58), mientras que Cabodevilla sostiene que hay tantos
dialectos como clanes (Cabodevilla, 2007: 146 y 150).

Los waorani representan un caso sorprendente. En lo Unico que todos los
lingliistas y estudiosos de su caso concuerdan es en describir su lengua como
aislada y eso hasta el punto que no se le reconocen débitos importantes con
ninguna del area. Por otro lado, los linglistas consideran probable que estos
pueblos — islas (por cierto, segin el mapa linglistico se podria hablar de un
archipiélago a los pies de los andes) contintan geograficamente cercanos al lugar
de su origen (Cabodevilla, 1994: 29).
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El nanicabo, la casa comunitaria o clan de parientes, funcionaba como unidad bésica de la
organizacion social de los waorani, como “unidad residencial” del grupo domeéstico, en
wao-tededo significa “grupo” o “conjunto”®. La forma de referirse al nanicabo, es usando
el nombre del lider, que puede ser del miembro casado/a méas viejo o el nombre del
miembro que produce una escision en el grupo, este miembro que nomina al clan
doméstico es, a su vez, el lider (por ejemplo “los Tagaeiri” son el clan de Taga); “o
también el nombre del rio sobre el que viven: somos del Cononaco, del Yasuni, del
Shiripuno” (Tagliani 2004: 108). EI modelo de residencia es uxorilocal®. El nanicabo esta
estrechamente vinculado a la endogamia, a pocos dias de camino se ubican nanicabos en
los que los miembros tienen relaciones de consanguinidad, ya que los matrimonios se
realizaban entre primos cruzados (Rival, 1996: 138,139, Tagliani, 2004: 148).
Actualmente viven en familias nucleares en casa construidas con otros patrones™,
resultado de la evangelizacion, obra de reduccion del ILV y la Mision Capuchina, las

empresas petroleras y el matrimonio con kichwas entre otros factores.

Su economia estaba basada en la caza y recoleccion y en menor grado en la agricultura,
utilizando como muchos pueblos amazénicos el sistema de tala y quemado, “roza y

752 |a horticultora waorani es

guema”. Los waorani no son horticultores “completos
incipiente y poco desarrollada, conocen poca variedad de algunas especies, no realizan
preparativos complejos para los huertos, que ademas son de tamafio reducido. (Rival,
2004: 109). Se especula sobre los motivos del minimo desarrollo de lo agricola, en
algunos casos se sostiene que se debe a la dificultad de los suelos amazénicos™ para

desarrollar la agricultura (Rival, 1996: 15), otros mencionan que solo en tiempos pacificos

49 Naranjo sefiala que en wao —terero , significa “entre ellos” (Naranjo et al.,1994:39)

%0 | os hijos se casan y no viven con los padres, si permanecen las hijas (Rival, 1996: 104, 107, 143).
*! Hasta el contacto, las viviendas eran construidas en las lomas, por lo general se ubicaban al centro de plantaciones de banano y yuca,

con distancias de horas entra casa y dentro de un territorio de caceria considerado como propio. (Cabodevilla, 1994: 271 I).

®2 Sus huertos de mandioca, por ejemplo, no son para consumo diario sino para las celebraciones, su cultivo no supone grandes
modificaciones al bosque. En el caso del chontaduro “tienen su origen en relaciones simbidticas perpetuadas por el consumo y no son
plantados” (Rival, 2004: 114). Los Waorani no cultivan a éstas por medios tradicionales, ya que la domesticacién requiere control,

intervencion y planificacion, algo acorde con su concepcién de abundancia y de medio donante (Rival, 2004:114)

%3 El territorio que se encuentra fuera del protectorado es fértil, si bien los wao no han desarrollado intensamente la agricultura, la
riqueza de este suelo “es una variable fundamental para la reproduccion de la vida de la biomasa, tradicionalmente fuente principal de

obtencidn de recursos del pueblo Huaorani (Naranjo et al, 1994: 17).
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prosperaba la actividad agricola (Naranjo et al., 1994: 42), sefialando que es el
comportamiento guerrero y evasivo lo que impidié el desarrollo de ésta y todos los
elementos que el desarrollo agricola trae aparejado. Asi como se suceden las estaciones y
sus productos temporales, “dicen los waorani que a los periodos de paz y crecimiento
siguen siempre otros de destruccién y casi extincion” (Rival, 2004: 113). Los tiempos de
paz se dan cuando se mantienen altos niveles de endogamia a traves de parejas de
“hermanos y hermanas casados entre si” (Rival, 2004: 100). Los tiempos de guerra que
pueden impactar reduciendo los niveles de poblacién e incluso exterminar clanes enteros
se dan cuando hay dificultad o desacuerdos para establecer parejas, lo que obliga a

relacionarse con “otros” waorani (Rival, 2004: 100).

Rival sostiene que en la economia wao siempre fue mas importante el intercambio y la
distribucion colectiva que la esfera de la produccion (Rival, 1996: 200). El intercambio se
realizaba entre los familiares directos del nanicabo y los parientes de las unidades
asociadas “waomoni” (Rival, 1996: 225). En la actualidad el sistema de intercambio y
distribucién ha sido modificado y estan presentes nuevas practicas y modos de compartir
(Rival, 1996: 217 y 218). Hoy la economia waorani esta inserta de modo marginal en la
economia de mercado. Realizan acciones tradicionales como la caceria, la pesca, la
recoleccion y cultivos como la yuca, que es la planta mas importante en su alimentacion,
el platano y el maiz. Las actividades relacionadas con el modo de subsistencia tradicional
se relacionan en diferente medida al mercado, en el caso de comercializacion, la excepcion
es la agricultura, que es exclusivamente para consumo interno. Paralelamente realizan
tareas vinculadas directamente al mercado como las actividades petroleras, madereras,
turisticas y artesanales (Rivas y Lara, 2001: 89). La prevalencia de un modo u otro varia
en cada comunidad. De las actividades vinculadas al mercado, la actividad petrolera es la
que mas fuerza de trabajo waorani ocupa, y junto a la maderera generan innumerables

conflictos, sobre todo la madera ilegal.

Se caracteriza a la organizacion politica tradicional waorani como autarquica (Rival, 1996:
98). Los jefes clanicos se designaban temporalmente, no existia la herencia de las
jefaturas, “jefes nacidos en puestos de poder” (KA). Siguiendo a Clastres (1977), podemos
hablar de “un sistema politico de liderazgo situacional” (Cuesta, en Trujillo, 1999: 43). El
liderazgo o ideal de autoridad, esta relacionado con la reciprocidad, “el dar y compartir” y

también con la situacion de abundancia en la selva (Fuentes, 1994: 214). Naranjo
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menciona el transito de jefes, en que el poder situacional (la fuente de poder) ya no radica
en “la destreza para dominar la naturaleza o para enfrentar peligros externos, sino en la
capacidad para comunicarse con el mundo exterior, para la acumulacién de bienes
materiales” (Naranjo et al., 1994: 49). Varias etnografias se refieren a ellos como un grupo
“acéfalo” (Rival, 1996: 99, Cabodevilla, 1999: 178). Existia la figura del awuene, “los
grandes hombres y mujeres” que cumplian un rol pacificador y social importante dentro de
la comunidad, y cultivaban el arte de cémo arreglar conflictos sin recurrir a la guerra y la

potestad de realizar fiestas, entre otras atribuciones (Rival, 1996: 81,82).

Naranjo, quien también se refiere a la idea del “poder situacional”, menciona que si bien
es un rasgo muchas veces presente en las sociedades de cazadores - recolectores, no se
puede sostener la ausencia total de liderazgo, concentracion y ejercicio del poder, menos al

interior de los grupos familiares (Naranjo et al, 1994: 48).
Las fronteras reales y simbolicas. Territorio y relaciones multiétnicas
Jurisdicciones y fronteras territoriales

En lo que respecta al reconocimiento de territorio, en 1969 el Estado reconoce una zona de
protectorado evangélico de 16.000 ha. llamado “Reserva” en la zona de protectorado
waorani (Narvaez, 1999: 55 en Rivas y Lara, 2001: 35). En 1977 la Prefectura Apostdlica
de Aguarico solicitd la ampliacion de la zona de proteccidén waorani para incluir grupos no
incorporados por el ILV. En 1979 se cred la “Reserva de Proteccion Faunistica Cuyabeno”
y el “Parque Nacional Yasuni’*, al cual en 1989 la UNESCO declara como “Reserva de la
Biosfera” (Rivas, Lara, 2001: 39). Recién en 1983 se declara para el Pueblo Waorani una
reserva de 66.570 ha. (Cabodevilla, 2008: 194) con el nombre de “Protectorado Waorani”
(Almeida y Proafio, 2008: 30).

El Parque Nacional Yasuni se cred en 1979, inicialmente son 679.000 ha.,
superponiéndose en parte al territorio ancestral wao; actualmente son 982.000 ha. Es una

parte significativa del bosque himedo tropical, con un rango altitudinal de 200 a 600

> Se crea el 26 de julio de 1979, por acuerdo interministerial N° 322, el parque nacional mas grande de Ecuador, se aprob6 con 679.000
ha. y actualmente cuenta con 982.000 ha. Ubicado en las provincias de Pastaza y Orellana, entre los rios Napoy Curacay, se extiende
en las cuencas del rio Yasuni, Cononaco, Nashifio y Tiputini, y alberga complejos lacustres como Jatuncocha, Garzacocha y Lagarcocha
(Almeida y Proafo, 2008: 35).
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m.s.n.m., su biodiversidad y endemismo son extraordinarios y es considerada la mayor

reserva de diversidad genética de la cuenca amazoénica.

En 1990 se reconoce un titulo legal de 612.560 ha. que se suma a lo ya reconocido,
sumando unos 678.000 ha., marcando un hito en lo que respecta a la entrega de territorio a
una minoria étnica (Rivas y Lara, 2001: 35). Se reconoce bajo la forma juridica de
providencia de adjudicacion extendida por el entonces IERAC (Instituto Ecuatoriano de
Reforma Agraria y Colonizacion) donde se establece que el subsuelo de este territorio serd
administrado por el Estado (Almeida y Proafo, 2008: 30). El 2 de abril se modifican los
limites del parque, para dejar fuera las actividades hidrocarburiferas (parte del blogue 16).
Esta area al dia siguiente, el 3 de abril, paso al status de territorio waorani, esto significa
que se excluye parte del bloque 16 del area correspondiente al PNY, para incorporarla a

parte del territorio waorani con una condicion (Rivas y Lara, 2001:45).

Los adjudicatarios no podran impedir o dificultar los trabajos de exploraciony /
o explotacion minera e hidrocarburifera que realice el gobierno nacional y/o
personas naturales o juridicas legalmente autorizadas (Rivas y Lara, 2001 en
Almeida y Proafio 2008: 36).

Este no es un tema menor, ya que queda definitivamente habilitada la explotacion
petrolera y minera en el area por parte del Estado, permitiendo actividades extractivas en
areas protegidas. Esto constituye una violacion a la legislacién nacional e internacional,
predominando la logica extractivista por encima de la biodiversidad y los derechos
colectivos (Rivas y Lara, 2001: 44,78; Narvéaez 1996, 1999) y el pueblo wao no tiene méas
que aceptar como legitimo un territorio que ademas es tres veces menor al dominio
antiguo (Rival, 1996: 16). Los waorani sélo son duefios de la superficie, no tienen control
legal ni del subsuelo ni del espacio aéreo, estos son propiedad del Estado (Rivas, Lara,
2001: 37). Bajo el argumento de que lo que hay que garantizar es su medio de vida, “el
bosque humedo tropical” (...) se reconoce la ancestralidad de la etnia y sus derechos sobre
la tierra, pero al mismo tiempo se habilita una actividad que no permite la autonomia en la
administracion y “altera procesos culturales e identitarios autbnomos” (Rivas y Lara,
2001: 50). Cuando se crea el PNY se asume a los waorani como un valor “natural” sin
contemplar lo cultural ni la necesidad de que estos sean los administradores/gestores del

area (Rivas y Lara, 2001: 105). Cuando se iniciaron las gestiones para la creacion del
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parque, se realizaron estudios bioldgicos financiado por la FAO, pero ninguno social o

etnografico.

La “zona intangible”, considerada “zona roja” donde la actividad petrolera queda
totalmente restringida (Trujillo Montalvo, 1999: 19), se concreta en 1988 por un acuerdo
entre el gobierno y la mision capuchina para restringir el acceso al territorio tagaeri. En
1999> el decreto ejecutivo N° 551 y 552, declara “zona intangible™® (protegidas a
perpetuidad de actividades como la petrolera, maderera, minera y de colonizacién) a las
areas de Cuyabeno - Imuya y al territorio waorani de los grupos tagaeri-taromenani en el

nucleo del Parque Nacional Yasuni.

En 2007 el decreto N° 2187 delimita la zona intangible “a 8 afios de su creacion”. En abril
del mismo afio se hace publico el documento “Politicas de Proteccion a los Pueblos en
Aislamiento Voluntario”. En 2008 se instalé una estacion de monitoreo con presencia

militar y policial en la “zona intangible” (Cabodevilla, 2008: 197).
“El oro negro”. Tesoro del Estado y la sociedad ecuatoriana

Para aproximarse a las relaciones entre los waorani y la sociedad ecuatoriana, debe tenerse
en cuenta la actividad petrolera, ya que en este marco se configura “su realidad étnica
actual” (Rivas y Lara, 2001: 49). Para el Estado ecuatoriano, la amazonia carecia de
interés (Cabodevilla, 1999: 284), por muchos afios la administracion de la zona se delegé a
otros actores, como el sector petrolero (Toscano Morales, 1999: 61, Cabodevilla, 1999:
412, Rivas y Lara, 2001: 51), limitando el papel de los agentes estatales en la cuenca
amazonica a una funcién policial (Cuesta Zapata, 1999: 36). Hasta los afios 60, las tierras
que eran dominio exclusivo de los wao no habian sido visibilizadas como parte del tesoro
nacional. Para el Estado y la sociedad nacional, de “tierra baldia sin duefio” pasa

rapidamente a ser la “tierra prometida y prometedora del desarrollo nacional” (Toscano,

>3 Ya existia un antecedente en 1988, donde después de la muerte de Monsefior Labaka y otros religiosos, se declaré territorio vedado a
la explotacion petrolera una area de 40.000 ha. entre el curso medio y bajo de los rios Tiguino y Cuchiyacu (Almeida y Proafio, 2008:
31).

% La zona intangible es una zonificacion realizada por el Ministerio del Ambiente siguiendo los lineamientos de la reserva de bidsfera,
la ZI constituiria el ndcleo de la reserva de biésfera (Rivas y Lara, 2001: 76 y 77). Buscd ser una solucién; lejos de lograrlo, se
convirtié en un conflicto aun mayor (Cabodevilla, 2008: 14). Cabodevilla prefiere llamarla “zona inmanejable”, ya que por diversas

razones se producen muertes y contactos incontrolados (Cabodevilla, 2008: 20).
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1999: 76), es entonces cuando se convierte en una fuente inagotable de recursos y sus
habitantes, “los temerarios indigenas”, pasan a ser negados 0 vistos como “un estorbo para
el desarrollo” (Trujillo, 1999: 19).

Desde el Estado se comienza a promocionar el oriente como un espacio deshabitado y a
promover la creacion de ciudades como el Coca en 1958, junto al asentamiento de colonos
en lo que se infiere que era su frontera, hecho que generé incidentes violentos con los wao
(Naranjo et al, 1994: 27). A 10 afios del emblematico contacto se crea la primera
reduccién en Tihueno mediante operaciones del ILV, el Estado, instituciones militares,
Texaco y la Corporacion Estatal Petrolera Ecuatoriana (CEPE), liberando el territorio para
la explotacion petrolera y los sucesivos procesos de colonizacion que se implementarian
de ahi en adelante (Cabodevilla, 2008: 44), iniciando una verdadera alianza entre
operaciones petroleras y procesos de colonizacion (Cabodevilla, 1999: 286). La estrategia
de incorporacion de la Amazonia al espacio nacional se evidencia en las palabras de

Velasco Ibarra.

La nueva politica orientalista que hemos planteado, resuelta e inmediata, tiene
gue contar con el esfuerzo probado y conocedor de los militares, misioneros y
colonos. El concurso de los tres acelerara el objetivo de incorporar al resto de la

vida nacional la inmensidad de nuestra amazonia (en Cabodevilla, 1994: 297).

La Reforma Agraria de 1964 ofrecia “tierra sin gente para gente sin tierra” (Narvéez,
1996 en Toscano Morales, 1999: 61). Ya en 1970, Rodriguez Lara, quien concede los
primeros permisos, sefiala “que se tumbe la selva, [y] se siembre petréleo, que serd la
fuente de riqueza del pais y que la selva se convierta en pastizales o en zonas productivas
agricolas” (Trujillo, 1999: 24).

La primera compafiia en explorar el oriente fue Leonard Exploration Company en 1921,
en 1937 la Anglo Saxon, en 1948 la Standar Qil Esso se une a la Shell Oil Company®’, y
terminan la exploracién en 1950. El avance de Peru sobre territorio amazonico motiva la

reaccién del ejército a realizar una ocupacion efectiva de Amazonia (Cabodevilla, 1999:

*" La primera empresa en realizar actividades es la Shell del 37 al 50, luego ingresa la Texaco — Gulf en1963, muy cuestionada por
desarrollar una politica etnocida y severos perjuicios al bosque himedo tropical. Posteriormente ingresa la CEPE. Texaco ingresa en la
década del 80, mediante la construccion de la Via Auca, facilitando la actividad extractiva y los procesos de colonizacién (Trujillo

Montalvo, 1999: 17). Actualmente operan en la Amazonia ecuatoriana varias empresas (Almeida y Proafio,2008: 56).
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284,296). Shell comienza las operaciones con proteccién del ejército, fuerza policial de la
compafia y los obreros armados, la construccion de cada instalacion petrolera era

acompariada por la construccion de una base militar (Cabodevilla, 1999: 285,293).

La extraccion en la amazonia esta caracterizada por una alta conflictividad (Cuesta, 1999:
35). En esta época se registran los primeros enfrentamientos entre petroleros, soldados y
waoranis, y por este motivo se detienen los estudios de prospeccion (Trujillo, 1999: 24).
Los indigenas shuar, kichwas, achuar y zaparos cumplieron una doble tarea,
proporcionaron mano de obra (Cabodevilla, 1999:288) y fueron protagonistas de
conflictos étnicos, muchas veces fomentados por la empresa explotando antiguas
rivalidades (Almeida y Proafio, 2008:56).

En 1980 se inician los primeros planes comunitarios por parte de las petroleras: la
estrategia implementada por la petrolera Maxus supone una nueva forma de manejar el
problema del petroleo y las relaciones con los waorani (Trujillo, 1999: 20). El plan de
desarrollo socio-econdmico y socio comunitario waorani a cargo de soci6logos,
antropologos y filésofos (Narvéez, 1996: 65 en Rivas y Lara, 2001: 53) ya no evita a los
wao sino que los incorporan como sus trabajadores e instalan el “modelo asistencialista”,
que desde entonces rige las relaciones petroleras - waorani (Rivas y Lara, 2001: 51, 53,
55).

Desde 1985 en adelante se han realizado 20 concesiones de las cuales funcionan 14,
administradas por 11 consorcios petroleros de lo cuales 10 son consorcios trasnacionales.
En todo Ecuador la actividad petrolera afecta a “9 areas protegidas y 9 pueblos indigenas”
(Almeida y Proafio, 2008: 47). En el territorio wao las siguientes compafiias: el bloque 14,
Petroriental; el 16, Repsol — YPF; el 17, operado por Petroriental; el 21, por PERENCO,
actualmente por Petroamazonas; el bloque 31, Petrobras; y el 10, con Agip, el bloque
Tiguino por Pacifpeptrol, el ITT/bloque 43 por Petroecuador (Almeida y Proafio, 2008: 48,
49, 50).

También funcionaron el Campo Auca (Texaco, Petroecuador), Campos Pindo, Palanda,
Yuca Sur (Texaco, Petroecuador, Petroleos Sudamericanos, PetroRiva S.A.) y Campo
Culebra (Texaco-Petroecuador). Algunos de estos bloques se encuentran en el Parque
Nacional Yasuni y la zona intangible, como el 10, 14, 15, 16, 17, 21, 31, Palanda, Yuca
Sur, Tiguino, ITT/Bloque 43 (Almeida y Proafio, 2008: 79,80; Rivas y Lara, 2001: 126).
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Actualmente existe una polémica muy fuerte por la supuesta puesta en operacion de los
campos de Armadillo y la solicitud de licencia ambiental para la explotacion de ITT,
desestimando la propuesta ITT Yasuni, lanzada en junio de 2006 (s/a. Mas disputas por el
campo Armadillo. EI Comercio. 05/07/10).

“Bienvenidos al reino de los cielos”

A partir del S. XVII comienzan las iniciativas religiosas para contactar y evangelizar a los
grupos de la amazonia, en la mayoria de los casos las experiencias son con grupos
fluviales (se reparten los grupos y territorios entre Franciscanos, Dominicos, Carmelitas y
Jesuitas). Este proceso se inicia hace mas de 300 afios y en su haber hay varios episodios

de creacion de reducciones y vuelta a territorios ancestrales (Naranjo et al, 1994: 24).

Aunque la relacién con los religiosos fue investigada exhaustivamente, no podemos dejar
de mencionar los episodios que configuran la relacion con el ILV (Instituto Lingistico de
Verano) y la Misién Capuchina, ya que son fundamentales®® para comprender muchos de

los cambios que sufrio6 la sociedad wao.

Desde los inicios de la accion evangelizadora se condujo al pueblo wao a un proceso de
acelerado cambio cultural que ha modificado sus patrones de sociabilidad y parentesco
(Rival, 1996: 15). Desde aqui en adelante emerge un nuevo patrén de relaciones, y
transitan de la base ideoldgica del aislamiento y la no relacion al acercamiento, a la
sedentarizacion y la agricultura, la eliminacion de la guerra, la medicina y la brujeria
(Naranjo et al, 1994: 34, 143, 144).

Tanto las 6rdenes cat6licas como las evangelistas™ propiciaron grandes cambios sociales,
politicos, culturales y econdmicos. Los evangelistas lograron en menos de dos décadas
“cambiar el sentido de la historia wao” e incorporarlos a la historia nacional. El ILV
planed y ejecutd su ocupacion, “detras de ella, presionandoles, estaban las fuerzas
econdmicas y politicas ligadas al fendmeno petrolero que iba a transformar el pais”

(Cabodevilla, 1994: 394). El poder politico y especialmente los militares supieron

*8 Ordenes que mantienen entre sf relaciones tirantes (Cabodevilla, 1994: 354). Tanto catélicos como evangélicos tienen “sus martires”
(Cuesta Zapata, 1999: 30). Martires civilizatorios (Toscano Morales, 1999: 62).

% La influencia religiosa se divide en dos zonas, la influencia evangélica operd en la parte occidental, el protectorado y los catélicos en
la nororiental al sur de la ribera del Napo (Cuesta Zapata, 1999:41).
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aprovechar la utilidad del proyecto del ILV para reducir al pueblo waorani (Cabodevilla,
1994: 389, 392).

Los sucesivos gobiernos buscaron incorporar el oriente al “progreso” (Trujillo, 1981: 22).
El ILV logré que los waoranis abandonaran el sur del alto Napo, librando el territorio y
dejandolo “en manos de la colonizacion blanca” (Cabodevilla, 1994: 394). Muchas son las
versiones que especulan con las razones Gltimas de esta incursion®, afirmando que el

motivo real era liberar la zona para la actividad petrolera.

En 1950, con el fin de evangelizar a “los salvajes”, llega el ILV, durante el gobierno de
Velasco Ibarra. Aunque recién se oficializa su presencia en 1953 en el gobierno de Galo
Plaza. Luego de varios intentos de contacto que fracasaron®, recién en 1958 los wao
tuvieron los primeros contactos pacificos con el ILV. Es por demés conocida la estrategia
utilizada y el papel clave que cumplieron la misionera R. Saint, E. Eliot y la mujer waorani
Dayuma en el proceso de pacificacion® (Trujillo, 1999: 23, Cabodevilla, 1999: 237, 344,
345; Rivas y Lara, 2001: 29).

En 1968 el ILV establece una estacién misionera en los margenes del Rio Tihueno®,
donde se retnen alrededor de 600 waoranis en el “Protectorado”, la primera comunidad
controlada por el ILV; desde aqui cooptaron a los grupos que faltaban reducir, aun en
contra de la opinion de los wao cristianizados (Cabodevilla, 1994: 392, 393). Rival se

% En el caso del ILV (Instituto Lingiistico de Verano) incluso se especula con diferentes tipos de vinculos con las petroleras, por
ejemplo tuvieron un papel activo en ocupar laborablemente a los indigenas en las empresas. Segln algunos autores tiene conexion
especificamente con Texaco. Cabodevilla también confirma relacién cuando ILV colabora para el acuerdo con MAXUS firmado en
Kihuaro en 1993 “Acuerdo de Amistad, Respeto y Apoyo Mutuo” por la empresa y la ONHAE (Perkins 2004 en Almeida y Proafio,
2008: 27). Naranjo no establece un vinculo directo pero sugiere “oportunos entendimientos” y “sincronizacion” con los intereses
petroleros. (Naranjo et al ,1994:145, Rivas y Lara, 2001:32 ) Mientras que otros investigadores desestiman todo tipo de vinculo directo
(V).

81 Uno de los mas célebres es el encuentro de 1956 en Playa de Palma, sobre el rio Curacay, en la denominada “Operacién Auca”,
donde resultaron muertos 5 evangelizadores norteamericanos (Cabodevilla, 1999: 319 al 322).

2 Rachel Saint contacta a Dayuma mientras trabajaba en condiciones casi de esclavitud en una hacienda del alto Curaray. Esta
muchacha wao habia huido de su clan por las guerras interétnicas. Dayuma es evangelizada, regresa a su comunidad y logra persuadir a
sus pares de la bondad de los misioneros y de su caracter de aliados. La estrategia utilizada es casi fabulosa, suben a Dayuma en una
avioneta con altoparlantes, sobrevolando las comunidades “desde el cielo”, pidiéndoles que se dirijan hacia un area que en el futuro se
convertiria en el Protectorado Waorani (Greene, 2010: 54). En 1967 se utiliza la misma estrategia: Oncaye, una muchacha wao

secuestrada por los Kichwas, es utilizada por los misioneros como sefiuelo para atraer a sus parientes (Rival, 1996: 23).

& Contaban en su equipo con antropélogos, lingiiistas y comunicadores (Trujillo Montalvo, 1999: 16).
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extiende sobre el proceso de creacion de dicho asentamiento (Rival, 1996: 19 a 23). Para

1983, logran legalizar como area protegida 66.570 ha.

Tras el contacto en 1958 con las misioneras del ILV se mantuvo un trato de exclusividad,
asumiendo el rol de protectores, dadores de bienes e interlocutores oficiales entre los
waorani y el mundo externo (Rivas y Lara, 2001: 25). En el “70” los evangelistas pierden
el “monopolio simbolico” por diferentes motivos, y entran en accion otros actores, como
la Misién Capuchina, diferentes agencias del Estado, empresas, etc. (Cabodevilla, 2008:
45). Por otro lado la primera reduccién fue abandonada y algunos clanes dejaron las aldeas
“artificiales” para volver a sus territorios originales y crear poblados independientes.
Diferentes sectores inician una campaia contra el ILV, que culmina con su salida en 1981
(Cabodevilla, 1994: 421) mediante un decreto del entonces presidente Jaime Roldds. En
1982 el instituto es obligado a abandonar el pais®, aunque muchos de sus miembros
obtuvieron autorizacidn para permanecer en el pais realizando diferentes actividades hasta
1992 (Cabodevilla, 1999: 426).

El ingreso de la Mision Capuchina, orden catolica, es de origen tardio (Cabodevilla, 1999:
351, 352, 353). En sus inicios, a finales de 1970, sélo desarrollaban vinculos con los
grupos del Yasuni; a diferencia de los evangelistas, desarrollaron relaciones menos
intensas y si bien no han evitado la nuclearizacion y sedentarizacion, no la han promovido
activamente (Naranjo et al 1994: 37). Monsefior Labaka entra en contacto con un grupo en
1976 y segun Cabodevilla, es el primero que considera que estos “raros humanos” también

son ciudadanos, sujetos de derechos (Cabodevilla, 2008: 55).

Tanto el ILV como los Capuchinos generaron varios cambios, entre estos se destaca el
establecimiento de una fuerte dependencia de terceros, situacion que hoy se repite con las
petroleras, madereros, investigadores, agentes de turismo, trabajadores de diferentes
O.N.G, funcionarios (Fuentes, 1997: 13) y otros actores que aparecen en escena con mayor

0 menor éxito.

Por otro lado, los dos grupos religiosos contribuyeron fuertemente al reconocimiento e

“integracion” del pueblo wao a la realidad nacional, este reconocimiento contribuyé a la

® a salida del ILV es resultante de la articulacién de intereses de diversos sectores sociales y politicos en una nueva coyuntura y visién
“de la cuestién indigena” (Fuentes, 1994: 149-181).
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visibilizacion y la transformacion de los wao en un problema nacional, ya que sus
derechos estan en claro conflicto con los del Estado nacional y las empresas que tienen

intereses en la zona (Cabodevilla, 2008: 55).
Imé&genes y discurso sobre “lo Wao”

Las fronteras entre “ellos” y “nosotros” no es ambigua. Si bien a partir de 1958 el “célebre
e historico” contacto que realizan las dos misioneras del ILV opera como un proceso de
humanizacion, ya que de “salvajes” pasan a personas, la vision general “sobre lo wao” no
se modifico sustancialmente. La visibilidad de los wao se basa en los siguientes hechos:
ser uno de los ultimos pueblos contactados por occidente y haber asesinado a misioneros
en 1956 y 1987, a colonos y empleados petroleros en 1970 y en 1994 (Rivas y Lara, 2001:
69), la matanza de 2003 y el episodio del Coca en 2009. Estos hechos son constitutivos del
imaginario construido alrededor de este grupo étnico, “la idea de violentos guerreros que
se oponen a la civilizacion” (Trujillo, 1999: 13 y 19). También adquirieron visibilidad en
los “90”, con los reclamos de la CONAIE y CONFENAIE frente a la petrolera MAXUS.

Roto el monopolio del ILV, vuelven ser noticia nacional ya no como “salvajes que habitan
el infierno verde”, sino como salvadores de la humanidad, pasan a ser “los ultimos indios
libres”, “duefios ancestrales del oriente”, “con derecho a vivir su vida aislada”
(Cabodevilla, 1999: 420, Troncoso, 1999: 102). Asociados y pensados mas como un
elemento del bosque que como poseedores de una cultura, “capaces de dominar y
transformar la naturaleza” (Cuesta, 1999: 49), en esta representacion hay una asimilacién
de lo cultural y de “los valores de la biodiversidad”, equiparando a las diferentes especies
y a los waoranis en el mismo nivel, dejando de lado la cultura wao (Rivas y Lara, 2001:
41).

De todos modos, y a pesar de los cambios, sigue vigente la representacion y consideracion
de lo “barbaro”®, hecho que los convierte en sujetos carentes de derechos, casi inhumanos,

“feroces” cuya Unica aspiracion es eliminar a sus congéneres (Naranjo et al, 2004: 6),

% Segln Tagliani, para referirse a la poblacion amazénica se homogenizaba a la poblacion total indigena en dos categorias: “indios” y
“salvajes 0 aucas”. Existen registros de los primeros misioneros y viajeros que se referian a los posibles waorani y a otros grupos
amazonicos como “aucas”. Este término es Kichwa y lo empleaban los incas para referirse a los grupos que se oponian a su autoridad,
luego se fue desplazando a salvajes, infieles, etc. y fue adoptado por diferentes actores (Tagliani, 2004: 19). Son muchos los testimonios
del miedo a los aucas en “la memoria de los habitantes del Coca”. Las culturas andinas siempre valoraron a las amazénicas como
“salvajes” (Cuesta , 1999: 33,46).
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aungue en algunos discursos dejan de ser “enemigos publicos”, “obstaculo para el
desarrollo” para pasar a “sujetos privilegiados de intervencion” (Toscano, 1999: 58): han
sido fotografiados, intervenidos, censados, registrados y escolarizados; al igual que ocurre
con los grupos identificados como “pueblos no contactados”, se los piensa asi, y a pesar
de que hay registro de todo tipo de vecindad®, tanto pacifica como violenta, los contactos
se han sucedido uno tras otro. Por eso Cabodevilla prefiere Ilamarlos *ocultos”,
“ocultados”, encubiertos para los occidentales y, prosigue, “no son asimilados” pero si
contactados e incluso “desparecidos, 1o son en cuanto podemos hacerlo” (Cabodevilla,
2008: 31).

Alrededor de este pueblo persisten varios tables que construyen las representaciones
“sobre lo wao”, por ejemplo la idea del “indio auténtico”, del “buen salvaje”; estas
representaciones acomparfian la idea de la “selva virgen”. Esta idea que niega la
biodiversidad de la selva actual, es un hecho cultural, social; como todos los ecosistemas,
tiene todos los sintomas de la intervencion humana, por el solo hecho de haber sido
habitada por muchos siglos (Cabodevilla, 2008: 23, Cuesta, 1999: 32).

La historia del contacto ha sido relatada desde una vision paternalista que maniqueamente
oscila entre el “buen salvaje” o “mal salvaje”. Cabodevilla habla de “apropiacion” por
parte de la sociedad ecuatoriana a partir del contacto con el ILV (Cabodevilla, 2008: 55).
El autor habla de “asimilacién” pero no de “absorcion”, ya que se mantiene como un
grupo cultural bien diferenciado, inclusive del resto del universo indigena. Existe la
mirada indulgente de “el indio auténtico”, que no esta contaminado, se los presenta como
sujetos fuera de la historia, lo que permite, arbitrariamente, convertirlos en objetos de
consumo. Cabodevilla se refiere al uso de imagenes, fotografias y un discurso
estereotipado sobre “lo wao” incluso en el ambito académico (Cabodevilla, 2008: 24,
Cuesta, 1999: 37).

Ubicados en la periferia de los intereses nacionales, relegados e insertos en una dinamica
de poder que recrea y reconfigura su identidad, fueron victimas de politicas deliberadas de

ocultamiento y diversos modos de insistir en su inexistencia de manera consciente por los

% Por ejemplo, el caso de la Shell de Arajuno, que fue vigilada y atacada por los wao en su fase de construccion, también es una
evidencia que cuando se los contacta oficialmente por primera vez en 1958, se encuentran productos agricolas robados de chacras
Kichwas (Cabodevilla, 2008: 29).
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misioneros, por el Estado y por las empresas®’ (Rivas y Lara, 2001: 103; Cabodevilla,
2008: 57), e inconsciente por parte de campesinos y mestizos que ocultan lo conocido
sobre los wao, como una estrategia por legitimar su ocupacion de antiguo territorio wao
(Cuesta , 1999: 45).

“Los temibles guerreros”

Estos pueblos han vigilado su frontera selvatica (Cabodevilla, 2008: 27): Tagaeri,
Taromenani y Waorani fueron protagonistas de diferentes ataques a colonos, madereros,
religiosos y petroleros desde los “70” en adelante, su historia esta repleta de rumores y
episodios de muerte®. Por eso merece un apartado especial el tema de la “guerra” y la
“ferocidad” de los wao, ya que es una de las ideas centrales que configuran “lo wao” tanto
para ellos como para los otros, es parte del ndcleo central de su identidad. Casi todos los
investigadores que abordan al pueblo waorani, indagan sobre la violencia, el origen y los
factores que hacen que se intensifique en determinados momentos. Cabodevilla registra un
relato donde se explica el origen de la violencia externa e interna, “segun sus recuerdos los
wao fueron un pueblo pacifico cuyo jefe fue muerto por extrafios, a partir de ahi se inician
las represalias y agresiones hacia fuera y en el mismo interior del grupo” (Cabodevilla,
1999: 98). Algunos atribuyen la belicosidad de su comportamiento a una actitud reactiva
al abuso y usurpacion que se produjo en la “época del caucho” y a otras situaciones de
violencia tales como las capturas perpetradas por jesuitas, comerciantes de esclavos y
hacendados a los que fueron sometidos (Cabodevilla, 1994: 192, 214, 245; Tagliani, 2004:
25 a 28). Otro elemento a considerar es la relacion con sus vecinos, siempre han estado
rodeado de grupos zaparos, belicosos hasta en los ultimos tiempos, siempre vivieron entre

grupos donde la guerra ha sido un recurso permanente (Cabodevilla, 1999: 277). Segun

67 ., . . . . . L. .
También desde las empresas se han realizado politicas de ocultamiento con el fin de no obstaculizar la explotacion tanto a nivel
general como con sus propios trabajadores. Los lanceamientos, de los cuales hubo muchos casos, son tratados como “cosa de la selva”,

igual que una picadura de serpiente (Cabodevilla, 2008: 57).

8 g episodio que le da muerte a Monsefior Labaka en1987 es vinculado al grupo de “Taga”. Ataques después del contacto a Quichuas,
colonos, peones, etc.: 1 en 1968, 1 en 1960, 2 en 1961, 2 en 1962, 5 en 1964, 1 en 1965, 2 en 1967, 1 en 1977. (Ortiz de Villalba, 1980
en Fuentes, 1997: 245). En 2003 ocurre la matanza de mujeres y nifios en la zona intangible, en 2005 un maderero muere en un
enfrentamiento con un grupo oculto, en 2006 dos madereros son atacados por un grupo oculto, uno muere, en 2008 hay rumores de
muertes y enfrentamientos, muerte de motosierrista; en 2009 ocurre el caso de los lanceados en pleno Coca, donde mueren dos nifios y

la madre de una familia colona, en 2010 también circulan rumores de ataques y muertos aun sin confirmar.
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Yost, Robarchek y Rival son factores culturales las causas de la violencia, “la obligacién
de la venganza, la gran autonomia individual del wao, su carencia de mecanismos
religiosos o sociales para la resolucion grupal de conflictos, etc.” (Cabodevilla, 1999:
278). Rival menciona que las matanzas por guerra y venganza cumplen una funcion
reguladora intra e interétnica, si bien son un elemento de disrupcion, a la vez son
recreadoras del orden social, porque esta practica le permite a la sociedad wao tener
“control sobre los procesos de la vida y de la muerte” (Rival, 1996: 100, Cuesta Zapata,
1999: 27).

Con los Unicos que iniciaron relaciones no beligerantes, fue con los misioneros y mestizos
luego del contacto del 58 (con ciertas intermitencias). Naranjo advierte que en este caso,
los wao, cuando acttian con grupos que no disputan abiertamente su territorio, pueden ser
conducidos a la asimilacion (Naranjo et al, 1994: 30), que es lo que parece haber facilitado
las distintas experiencias misioneras. Una forma de explicar la transformacion en el tipo
de contacto “de bélico a pacifico”, reside en las nuevas necesidades de los wao. Se
sostiene que en el momento que llegaron los misioneros, estaban avidos de elementos de
afuera como hachas, machetes y otros articulos (Cabodevilla, 2007: 278; Cabodevilla,
1994: 218, y Tagliani, 2004: 30 y 31). De este modo se explica porque los encuentros
después de 1956, de la “Operacion Auca”, que termina con los misioneros muertos, fueran

menos violentos que otras situaciones de contacto.

Otra conjetura para explicar la predisposicion al contacto pacifico, reside en el hecho que
muchos investigadores atribuyen a la dindmica interna del grupo, ya que al momento del
encuentro se encontraban “agotados” por estar en un momento final de una serie de
enfrentamientos (Naranjo et al, 1994: 32, Rival, 1996: 89). Cabodevilla explica que
cuando el pueblo estaba “demasiado agotado, casi al borde de la aniquilacion, surgia un
“awene” u otra circunstancia que transaba una paz suficiente para multiplicarse y
sobrevivir. Todo parece indicar que los misioneros llegaron en ese tiempo de crisis”
(Cabodevilla, 1999: 396). El fin de la violencia en un grupo tan guerrero, recibe varias
explicaciones, la méas aceptada tiene que ver con la decision consciente de dejar de hacer

la guerra.
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...fue un acto consciente wao (...) los Waorani no fueron conquistados, ni

obligados a dejar la guerra (...) la mayoria de los grupos estaba deseosos de cesar
las incursiones si los otros hacian lo propio (...) s6lo que no existian mecanismos
sociales (Cabodevilla, 1994:193).
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Capitulo 1V
La relacion con los otros

En ese capitulo se explora cdmo los individuos Waoranis son socializados en un ambito
tradicional, es decir cOmo se expresa, se transmite y construye mediante la transmisién del
conocimiento tradicional el “aprender a ser wao”, de manera tal que se permita la
reproduccion social, cultural y material de la cultura wao. Para eso abordaré el modo en
que se piensan, la forma en que conciben a “los otros”, las relaciones que establecen con
su entorno y recursos a través de las formas de comprenderlo, percibirlo, conocerlo y

valorarlo.
Identidad y mito. “Los otros y nosotros”

La identidad se configura en la frontera simbdlica y fisica con otro grupo (Barth, 1976 en
Rivas y Lara, 2001: 67), en la oposicion, en los limites sociales de “nosotros” y los

“otros’169

, todos potenciales enemigos en diferente grado. La peligrosidad se establece en
funcion de la distancia. Las categorias que se utilizan para organizar la “alteridad” se da en
primera instancia entre los waorani (gente) y los cowudi (canibales). En segunda instancia
con los warani, gente con la que comparten lengua y costumbres pero no tienen un
ancestro comun, viven separados y su contacto se considera peligroso (Rival, 1996: 94,
Tagliani, 2004: 146 y 147). Los grupos locales asociados son denominados waomoni
“nosotros el grupo” o *“nosotros humanos™”, con estos se comparte el territorio y los
senderos de caza, se celebran fiestas y se realizan visitas regularmente (Fuentes, 1994:
215, Rival, 1996:95, 96, 97), entre estos grupos locales se busca mantener la endogamia y
la autarquia a través de la hostilidad hacia los grupos warani (Rival, 2004: 98). Luego esta
la categoria de Guirinani, para referirse a parientes consanguineos con los cuales no se
comparte vivienda, ni territorio de caza. Yost agrega la categoria de arorani para referirse
a los parientes con los cuales se realizan alianzas matrimoniales entre “malocas” (Yost,

1982 en Rival, 1996:127).

Al margen del discurso mitico, existe otra vision muy presente en el discurso sobre “los otros” y es la representacién de estos como
“la selva proveedora”, esta idea se refiere a la relacion de dependencia y el flujo de recursos que se mantiene entre las comunidades y
organizaciones y sectores como las agencias de cooperacion, las petroleras y en menor medida otras actores como el estado y las

6rdenes religiosas. Este tema no sera tratado en esta tesis por motivos de espacio.
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En todas las culturas existe una especulacién frente al “otro”, frente a lo desconocido, al
diferente y alrededor de esto se desarrollan narrativas de mitos. Segin Fuentes, los wao

mitologizaron la presencia de los blancos como “cowudi”, como “canibales”.

La gente blanca eran los “cowudi”...porque eran comidos vivos... mucho antes
de esto habian vivido juntos, los aucas junto con los cowudi...pero los cowudi los
persiguieron y los agarraron a otros mas... se los llevaron a la casa y al tener
hambre se los comieron (Traduccion del ILV, 1964 en Fuentes, 1997: 17).

Tagliani registra otros relatos sobre la diferencia y el origen de los “mas otros”, “los

blancos”.

Hace mucho tiempo, todos vivian juntos y en paz (...) un dia unos canibales
comenzaron a entrar en la tierra de los waorani, y después de haberlos matado,
comian su carne (...) los waoranis saltaron fuera de sus escondites y con lanzas
mataron a todos los canibales que pudieron (...) los canibales ya no molestaron
més a los waorani (...) decidié (decidieron) trasladarse muy lejos y volvid
(volvieron) a remontar el rio en busqueda de un lugar tranquilo donde vivir en
paz (Tagliani, 2004: 23).

Para los wao existen “espiritus canibales” que cuando se presentan lo hacen con
“destruccion, sangre y violencia”. En la historia del contacto, estos espiritus malignos
fueron asumidos por diferentes personajes como caucheros, hacendados, traficantes,
invasores, etc. Otro relato que recoge Tagliani ilustra lo anterior, se narra que dos jaguares
vivian en el cuerpo de Care, el cual revelaba el futuro al pueblo, éste advertia: “vendra un
dia en que llegaran unos cowudi y les robaran sus tierras (...) si ustedes no los combaten,
se apoderaran de toda la tierra y ustedes moriran. Tengan valor, empufien las lanzas,

defiendan su gente y su tierra” (Tagliani, 2004: 24).

Uno de los mitos waorani que registra Alba Moya explica, aunque de manera
fragmentaria, el origen de los cowudi y el tipo de relacion que los wao tienen con ellos.
Segun la tradicién oral wao el mundo estd compuesto de tres mundos: “el subterraneo, el
celestial (tiene varios niveles) y el terrenal”. En el orden subterrdneo vivian “los boca
cerrada” y también los cowudi. En el primer encuentro, segun el relato los cowudi, los
hombres salian del mismo hueco que muchos animales de la selva, es decir que comparten
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el mismo origen, el cowudi es una animal que se humaniza al salir de la tierra. Estos
sujetos explican que fueron asesinados por un grupo de waoranis, llamados nawaica pero
que habian regresado como cowudi. En lo sucesivo, los wao siguieron matando a los
cowudi, quienes revivian y volvian a ser asesinados hasta arrojarlos al rio, donde se
volvieron a convertir en animales que habitan en este medio, tales como el pez eléctrico,

las rayas, los lagartos y las tortugas (Moya, 1999: 147).
Cabodevilla registra el siguiente relato:

...en ese momento le cortaron la cabeza con un machete y huyeron. Los jovenes
entrenado por Nama atacaron a su vez a los cowudi, y desde el momento comenz6
la enemistad con ellos, que ha durado hasta hoy mismo. Hasta entonces habian
vivido respetandose, pero después de esa muerte no han dejado de pelear
(Cabodevilla, 1999: 95).

Si bien los relatos miticos mencionados tienen sus variantes, hay una estructura que se
mantiene y le dan unidad a través del lenguaje metaforico y la narracion paradigmatica. El
mensaje se transmite de diversa forma, lo que hay que desentrafiar es su significado
(Moya, 1999: 147). En este caso, el origen de los cowudi es diferente, pero en los relatos
hay una constante, siempre hay una separacion, un cambio de estado y a partir de este
cambio, surge un patron de comportamiento comun: “la agresion, la guerra, el

canibalismo”, para relacionarse con “los otros”.
La relacion con la naturaleza

La sociedad waorani evidencia una relacion estrecha con la selva, los animales, los arboles
y la naturaleza en general. La apropiacion de la naturaleza por parte de los humanos no
parece ser problematica: “No solo el cuidado, pero el cuidado no es para nada, sino para vivirla,

para aprovecharla, en nuestra cosmovision es siempre para aprovechar, equitativamente, para
aprovechar” (EE).

El vinculo no problematico se manifiesta en la constante intervencion del waorani con su
entorno, “pero con una vision no de destruccion, sino de utilizacion del medio, es parte de
su vida y el criterio de conservacion se halla implicito en su actividad” (Naranjo et al,
1994: 122). Algunos entrevistados mostraron un vinculo afectivo con su medio: “Yo naci
ahi, mi sangre tiene que estar ahi, donde mi sangre cayd, esa es mi tierra” (M), y

manifestaron una relacién particular con el entorno al sostener que “la tierra es bosque,
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animales, como una persona que uno quiere” (O). Existe una idea, en la sociedad en
general, entre los mismos waoranis y algunos académicos, acerca de la convivencia

armoniosa con la naturaleza y la conducta conservacionista per se, que divide las aguas.

Mira cémo hacemos nosotros: matamos lo necesario y no arrojamos nada.
Derribamos algun arbol para sembrar nuestras chacras donde sembramos la yuca,
algin bananero y otros arboles utiles para fabricar nuestros utensilios. Si
desaparecen los arboles, también desaparecen los animales, se secaran nuestros

rios y al final despareceremos también nosotros (Huepe en Tagliani, 2004: 176).

el territorio es muy grande, tratamos de cuidarlo, pescar y cazar poco, tumbar

pocos arboles, nuestro espacio es limpio y natural (GT).

...mas que todos los jovenes sabemos que hay que cuidar la madera primaria
(...), si no la proxima generacion lo va a ver s6lo en dibujos, no van a saber y
nosotros como nacionalidad vamos a tener la culpa por haber destruido el bosque,
ahora estamos pensando en mantener, mas que en destruir, estamos pensando en
que esté bajo control, en Mefienpare es zona de protectorado, en esa &rea no
podemos vender ni animales ni nada, ha habido gente que ha intentado hacer
negocios, pero como comunidad estamos pensando como fortalecer que en esa

area sea totalmente prohibida para la comercializacion de todo (O).

Mientras algunos investigadores y entrevistados sostienen que los waorani tienen un
comportamiento conservacionista otros cuestionan (DG, PL, NG, IV) fuertemente este
concepto (ver capitulo 1). También se piensa a la actitud conservacionista vinculada al
género, esta idea aparecio en varias entrevistas, tema sobre el que no me explayaré en este

trabajo por motivos de espacio y de enfoque.

Rival se refiere a la experiencia material que tienen con la selva, como un espacio
conocido y seguro, que provee alimentos y otros recursos (Rival, 2004: 98, 115). Existe un
entendimiento profundo del bosque humedo, del comportamiento de los animales y la
relacion de interdependencia entre plantas, &rboles, animales e insectos. “Tienen mucho
conocimiento de lo que se puede usar en la selva y que cosas no, por su cultura ancestral”
(PL).

Otorgan particular atencién a los procesos relacionados con el crecimiento, la maduracion

y la reproduccion y en funcion de estos identifican a diferentes tipos de arboles que
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relacionan con el crecimiento humano™ (Rival, 2004: 100). Exploran el bosque en busca
de recursos potenciales observando particularmente la maduracion de los frutos, “el
numero de monas prefiadas o de nidos de aves”. Este interés no reside solamente en lo
vinculado a la obtencion de recursos, sino “al deleite estético que experimentan al
contemplar la vida vegetal” (Rival, 2004: 99) en particular lo relativo al crecimiento, que
es asociado al crecimiento humano. “El desarrollo fisioldgico de los seres humanos
obedece a la misma energifa vital que hay en las hojas, los brotes y las plantas”’*(Rival,
2004: 105).

Chacras y dinamica social

Existe un fuerte lazo entre el orden social y el natural. “La dinamica del grupo social se
conceptualiza en relacién con los huertos del bosque” (Rival, 2004: 99). Rival lo expone
claramente al estudiar la funcién social de ciertas especies vegetales como el chontaduro
(también conocida como palmera de chonta) y la mandioca (también conocida como

yuca).

El chontaduro es un alimento de primer orden y su fruto representa el vinculo entre
generaciones, el bosque se convierte asi en “medio donante”, los vivos reciben gracias a
las generaciones pasadas y garantizan la alimentacidn a las generaciones futuras, el huerto
de chontaduro es *“signo material y concreto de la continuidad” (Rival, 2004: 106), los

antepasados abastecen con abundancia a los actuales y a través de éstos a los futuros.

Los huertos recuerdan a los fallecidos, por lo general estan ubicados alrededor de hogares
gue estan abandonados hace bastante tiempo, por lo tanto hay vestigios de que “los
abuelos” vivieron alli. Los desplazamientos se realizan siguiendo dénde se plantd la
chonta “antes” para después vivir cerca (MI, GT).

La palmera de chonta cumple una funcién importante en la preservacion de la identidad
étnica y la continuidad de los grupos, estos huertos que son visitados anualmente estan

asociados a determinados grupos waomoni Yy son asociados explicitamente a los

™ Clasifican los arboles de tres formas: los mas altos, los de madera blanda y ciertas palmeras (Rival, 2004: 100).
™ Explican el crecimiento humano asociando la energia vital que existe en “hojas y brotes y al proceso de envejecimiento, al
marchitamiento de las plantas. La abundante energia de las plantas de crecimiento rapido se emplea para estimular el desarrollo

fisiolégico de los nifios que empiezan a andar” (Rival, 2004: 102).
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antepasados, los huertos indican donde se ubicaban los asentamientos, asocidndose a
familias determinadas (MI, Rival, 2004: 106; Tagliani, 2004: 88) representan la
continuidad social de “nexos endégamos centrados en la pareja de hermanos y hermanas
casados entre si” (Rival, 2004: 111).

Existe un nexo entre la regeneracion de los huertos de palmeras de chontaduro y
la dindmica social de los grupos huaomoni, relacidn entre el crecimiento lento, la

madera dura de chontaduro y la continuidad de generaciones (Rival, 2004: 105).

El calendario waorani divide el afio en tres estaciones, que se establecen alrededor del
grado de maduracion y ciclo del chontaduro, la movilidad de los grupos waomoni también
depende de la maduracién de los huertos de chontaduro (Rival, 2004: 106). Ademas de ser
utilizado ritualmente y para elaborar herramientas de defensa, el huerto de chontaduro
alimenta de una generacién a otra, atrae animales y permite la reproduccion de diferentes

especies, como por ejemplo los monos (Rival, 2004:108, 112; Ml; GT).

El uso de plantas también permite cierto registro del contacto cultural, con el transcurso
del tiempo los wao fueron incorporando diferentes especies. La chonta, como sefialamos,
parece ser crucial no solo en lo relativo a la alimentacion, sin embargo, en una entrevista
se cuestiond la antiguedad de algunas especies. Con respecto a la chonta nos dicen: “es
reciente que ellos cultivaron, porque antes no habia en la selva eso, es nuevo y se hace
como que siempre han tenido pero después fueron con otras culturas” (TS). Mientras otros
informantes afirman que “siempre hubo chonta, yuca y platano” (GT). Lo mismo nos

sefiala que ocurre con otras especies como la mandioca:

Yo hablé con ellos, dicen que hace muchos afios ellos no tenian ni el platano, ni
la yuca, ni la chonta, pero ellos vienen evolucionando, encontrdndose con
culturas ellos aprendieron, antes comian sélo tubérculos de la selva y hablan de

gue habia una especie de yuca solamente para ellos (TS).

La mandioca o yuca también tiene relevancia social; si bien “no crean una simbiosis entre
seres humanos, animales y plantas”, como en el caso del chontaduro (Rival, 2004: 111),
los huertos de mandioca se asocian a etapas de estabilidad, paz y abundancia, donde las
familias “enemigas” se juntan a festejar y celebrar matrimonios. Por eso, para Rival,

indican mayor sociabilidad y crecimiento de la prole mediante la expansion de nuevas
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alianzas fuera de los limites del waomoni. La mandioca dulce “facilita la integracion

social, satisface una pasion cultural por la abundancia y la plenitud” "(Rival, 2004: 111).
Alimentacion y practica social. Cazay recoleccion

Tradicionalmente la caza, la pesca y los productos de la chacra y la recoleccién son la
fuente de ingesta vital para la subsistencia. Los productos para alimentarse en la dieta
tradicional provienen en menor medida de las chacras familiares, donde se planta yuca,
platano, pifia, mani y otras especies; también se utilizan animales provenientes de la
caceria, productos provenientes de la pesca realizada con barbasco y de la recoleccion (IN,
PM). Es objeto de recoleccion todo lo comestible, lo que tenga propiedades medicinales o
sirva para realizar herramientas, armas u otros como “venenos, tintura, cera” (Tagliani
2004: 87).

Hoy no es posible hacer referencia directa a un tipo de dieta como una conducta
alimenticia uniforme, los porcentajes de la fuente de alimentacion son muy variados,
aungue se puede generalizar y sostener que la dieta diaria tradicional se basa en proteinas
de origen animal (Naranjo et al, 1994: 69). Los alimentos producidos en la comunidad o
traidos desde afuera, tradicionales o consumidos a partir del contacto, tienen mayor o
menor importancia segin los asentamientos. Las pautas de alimentacién fueron
modificadas, por varios motivos, a partir del contacto. Segun la precepcion de un
entrevistado “en la comunidad esta entrando otra comida, se esta variando la alimentacion,
los que salimos a la ciudad comemos otras cosas” (O). Situaciones como la cercania con
las vias, carreteras también son mencionadas como factor decisivo para el cambio en los

patrones de alimentacion.

Las agrupaciones tradicionales se nuclean en “asentamientos semi-sedentarios de cultivos
rotativos” (Naranjo et al, 1994: 65). Llaman omaere a la selva, “a la tierra llena de plantas,
hojas, lianas, animales, senderos, y espiritus”; Ilaman core a la tierra de su huerto, que es
la que conecta la casa y la selva (Tagliani 2004: 82). Las chacras son sembradas una vez,
luego se abandonan pero siguen dando frutos (MI), se realizan en los alrededores de las
casas y también en territorios de caza (GT, PM, IN), también *“se habla de una yuca que
cultivaban en lugares no abiertos, sino en la selva, era una yuca dulce” (TS). Rival habla

de cierta planificacion para procurarse alimentos, menciona la presencia de especies semi-

72 \/er también Tagliani 2004: 83.
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cultivadas en el bosque, para disponer de estos recursos durante los recorridos: “vides para
envenenar a los peces en las orillas de los riachuelos, arboles frutales en determinadas
pistas de caza, y bananos y platanos en los claros naturales que sirven de base para las
cacerias” (Rival, 2004: 109).

La caza es una de las actividades sociales mas importantes, se realiza de manera solitaria y
en grupo, se les ensefia desde pequefios a los nifios (GT, O) y parte del status que tengan

en su vida adulta depende de la destreza que tengan en la caceria.

Este ambito es uno de los que esta siendo méas afectado. EI aumento de la poblacién, el
caracter semi-nomade adquirido después del contacto, implica mayor presion sobre el

ecosistema, particularmente sobre los animales, hecho que es considerado un problema

Se necesitan mas animales, hay que buscar estrategias para proteger a los peces y
animales, a través de proyectos productivos para no cazar (...) buscar una
alternativa y buscar un financiamiento para recursos productivos y que la misma

comunidad haga algo antes de ir a la selva a buscar los animales (O).

Este interés por evitar mayor presion sobre los recursos, sea por razones culturales o por
preocupaciones mas recientes vinculadas al deterioro de los recursos, entra en abierto
conflicto con las practicas de caceria waorani, marcando una brecha entre los

comportamientos y percepciones de los jévenes y los ancianos.

El problema es con los abuelitos, ellos no se acostumbran, los ancianos (a comer
otras cosas que no sea carne de monte), ellos no pueden cambiar, ellos necesitan
sus animales, las frutas del monte, de la selva, piensan de otra manera, no es ese
el problema que tenemos, pero estamos tratando de arreglar, ese es el problema

con los ancianos, y la juventud se sigue desarrollando (O).

Rival menciona ciertos reparos en la relacion con los animales, con éstos existe una
relacion de competencia por los productos de la selva. Los animales y los humanos comen
el mismo alimento. “La caza y la recoleccion no se pueden separar debido a esta
asociacion” (Rival, 1996: 210). Se acusa a los animales de robar los frutos y poner en
riesgo las semillas y la continuidad de los huertos (Rival, 1996: 210; 2004: 107). Por otro
lado, existe una diferencia entre cazar y matar: a algunos animales se los caza y a otros se
los mata. No se sacrifica, ni se comen las crias de las monas cazadas, Sino que son

cuidadas como mascotas (Rival, 2004: 107). Rival explica que no existe oposicion entre
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espacios “domesticados” y “salvajes”, ni entre los animales del bosque y los “habitantes
de la vivienda”, los animales no son domesticados, sino “adoptados y, como tales, reciben

el mismo trato que los miembros de la familia” (Rival, 2004: 108).
Conocimientos y percepciones sobre la salud y la enfermedad

Las plantas y animales, ademas de ser utilizados para la alimentacion, son utilizados para
procurarse salud fisica y espiritual. El uso de plantas medicinales esta inserto en la vida
cotidiana. Sin embargo, el campo de la salud y la medicina también han sido uno de los
mas afectados, ya que a partir del contacto se fue imponiendo progresivamente la
medicina occidental sobre las practicas médicas tradicionales (Rival, 1996: 34; Naranjo et
al, 1994: 143 y 144). Después del contacto, la medicina tradicional waorani se mostrd
ineficaz contra las enfermedades nuevas, actualmente “casi todos lo waorani estan
vacunados contra la poliomielitis, el sarampion, la fiebre amarilla, el tétano, la tos ferina,
la difteria y la tuberculosis” (Almeida y Proafio, 2008: 23). Asi y todo, la medicina
occidental no pudo resolver situaciones epidemioldgicas de gravedad derivadas del
contacto, el estado de salud wao ha sido afectado, por epidemias y enfermedades
resultantes de la vecindad con occidente, con graves secuelas para la poblacion, incluida la
muerte. Hoy la salud es asistida por la medicina de las petroleras y, en menor medida, por
las dependencias del Ministerio de Salud (DA)”, resultando el establecimiento de
dependencias con la consecuente pérdida de autonomia que les proveia su estrecho y vasto

conocimiento del medio.

En el campo de la salud se manifiesta una situacion ambigua, por un lado la resistencia, y
por otro una alta aceptacion y hasta curiosidad por la medicina occidental: “a veces
alguien se finge enfermo para poder tragar alguna pildora” (Tagliani, 2004: 187; DA).
Mientras me encontraba realizando trabajo de campo, se dio el traslado en avioneta y
atencion en Puyo de un paciente, “un viejito, un abuelo antiguo y bravo”, morador de un
asentamiento cercano a Bameno. El anciano habia sido picado por una serpiente y los
entrevistados que se refirieron a este hecho (GT, IN, PM) destacaron la dificultad del

paciente para adaptarse y la importancia de poder tratarlo de manera eficaz y rapida.

73 \Jer también Almeida y Proafio, 2008: 23.
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En todas las entrevistas realizadas, cuando se preguntd acerca de quienes ‘“curaban”,
hicieron referencia inmediata a la actividad y presencia de los promotores comunitarios
(GT, O, PM, IN).

Ya no se aplica tanto la “medicina natural”, méas que todo hay una persona
formada que atiende a las personas que estan mal de salud, son los promotores

comunitarios de la comunidad misma (O).

Se han formado para problemas de gripe, diarrea, cuando es mas grave se junta la

documentacion y traemos a la ciudad (GT).

Hay un problema generacional, los jovenes nos hemos alejado y esto es un
problema para la nacionalidad, la medicina propia ya no se practica, la
practicaban hombres y mujeres, cuando hay problemas de salud se recurre a

promotores de salud, muy poco al uso de plantas (O).

El conocimiento tradicional medicinal fue fuertemente impactado por la cultura exterior,
muchas préacticas fueron perseguidas y combatidas por la accion evangélica, especialmente
se hostigaron a “los brujos”, con el consecuente ocultamiento (Naranjo et al., 1994: 105) y
pérdida de saberes: “irregularmente se practica...no se practica mucho, se ha perdido la
forma de hacer las curaciones” (O). En algunos casos, estas practicas estan asociadas a lo
antiguo: “La familia a la que le hacian la maldad tenfa que destruir y asi seguia, por eso la
juventud de hoy no busca eso, hoy va avanzando la tecnologia, el conocimiento para enfrentar las

situaciones y las enfermedades” (O).

Naranjo no habla de pérdida de conocimiento, sino de pérdida gradual de la legitimidad de
algunas practicas (Naranjo et al, 1994: 104). Cada saber ocupa un espacio diferente, se
sigue recurriendo a las préacticas de la medicina tradicional y percepcion de la salud y la
enfermedad por un lado, y por otro se siguen mechando con las nuevas concepciones, ya
que la pérdida de credibilidad sobre la medicina tradicional no es total, aunque a veces el

conocimiento sobre plantas y medicina tradicional sea ocultado.

Iguiquita muri6 a los 115 afios, estaba joven, se toma medicina natural, caminan,
hacen recorridos, por la tarde se coge agua y se bafia con las hojas y se toman, mi

papa tiene 110 afios y todavia es joven, sélo usa la medicina natural (EE).

Una chica que trabajé en Toflampare, de Ambato, dice que la tia habia tenido
cancer, pero no habia con que curar, llevéd dentro del monte y la hizo curar, tomo
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con eso, ufia de gato, y santo remedio, cur6 el cancer, también con ajo de monte

se cura el cancer (PM).

Las enfermedades son tratadas de diferente modo: por el brujo, por los agentes de salud
comunitarios o saliendo a la ciudad, dependiendo la solucion del origen y la gravedad de
la dolencia. Cuando la enfermedad no se elimina a la manera occidental se vuelve al brujo
(Naranjo et al, 1994: 105, 106). Hoy uno de los motivos por lo que los wao recurren a su
medicina tradicional es la falta de acceso a los medicamentos y al sistema oficial de salud
(IM, GT).

Cuando no tienen medicina de afuera, ya tienen de todo, por ejemplo ajo de
monte. El ajo de monte lo cocinan y lo hacen bafar, también es para el dolor del
cuerpo, se toma cocinada y asi les pasa, si tiene gripe, flema, cocinando y

tomando dos tres veces al dia ya se pasa (PM).

Depende, mi hermana cuando no tiene nada que dar se va al monte y viene
trayendo y va cocinando con eso y eso no demora como medicamento de afuera,
da 8 dias,15 dias y todavia sigue, con lo de dentro se pasa dos, tres dias, rapidito

se cura, ella dice tengo mas fe en las plantas (IN).
Salud y enfermedad

Existe un enfoque maégico religioso de la enfermedad, hay enfermedades de “los blancos”
y enfermedades “de la selva” (MI, GT, O) causadas y curadas por el brujo (Naranjo et al,
1994:105). Para los Waorani hay dos tipos de enfermedades de la selva, una es llamada
ononque, de ninguna importancia y toda persona adulta sabe como y dénde encontrar las
plantas para curarse. La otra, llamada huene, es maléfica, peligrosa y se debe al influjo de
un brujo enemigo. Esta Gltima puede ser curada solamente por el iro (Tagliani, 2004: 187).
Estas no siempre tienen un origen organico y fisiolégico, sino que son causados por
poderes sobrenaturales, por accion de los brujos y por situaciones de guerra, entre otros
motivos (Naranjo et al, 1994: 108; O).

Habia lo que dicen ahora el shamanismo, pero habia gente mala también (...) por
el momento la juventud no ha hecho la practica de estas cosas, para mantener la
cultura de la nacionalidad es bueno, para mantener, pero hay casos que eran muy

malos, habia problemas con la cultura, la gente se enfermaba y después se
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vengaban las familias, habia problemas entre familias, méas que nada

enfrentamientos (O).

En relacion a las enfermedades “causadas por el blanco”, algunos informante creen que
antes el nomadismo los protegia de la enfermedad, “no podia entrar a la casa” (Naranjo et
al, 1994: 104). El petroleo y la “presencia cowudi” fueron sefialados directamente como

factores importantes en el incremento de las enfermedades (IM, MI).
Propiedades medicinales de plantas y animales: saberes

El saber sobre las propiedades medicinales de plantas y animales es diferente al saber
hacer uso de ello, el conocimiento sobre el poder curativo de ciertas plantas es diferente a
curar, hay formas de socializacion y distribucion de lo primero, pero no de lo segundo. El
conocer las plantas no supone saber usarlas para curar: “por un lado el saber y por otro el
poder que los brujos poseen” (Naranjo et al, 1994: 104, 105). Va por otro lado “lo que
saben todos” (JC).

No todos conocen el uso de las plantas, no todos conocen, no todos tienen el

conocimiento ancestral (PL).

Las plantas eran usadas por los abuelos, los antiguos que todavia siguen usando
esa medicina, muy pocos jovenes, no todos los antiguos saben curar y algunos

jévenes saben (O).

Para curar no todos saben lo mismo, para curar con la naturaleza los waoranis
saben de la naturaleza, antiguamente cuando picaba culebra se usaba planta

medicinal, ahora ponen inyecciones, tantas cosas (PM).

Todos conocemos las propiedades curativas que tienen las plantas de la selva,
pero solamente el brujo puede comunicarse con los espiritus de la selva,

atormentarlos o tranquilizarlos (en Tagliani, 2004: 183).

Entre los waorani existe la figura del brujo, es llamado piaje o piai y tiene un profundo
saber botanico (Tagliani, 2004: 181, 188, 190). También existe en algunas comunidades el
hechicero, llamado iro, sobre el cual existe una mirada negativa, puede ser considerado
peligroso: “se les atribuye tanto la salud como las desgracias y las enfermedades graves”
(Tagliani, 2004: 182). Naranjo sefiala que existen registros de familias de brujos (Naranjo
et al, 1994: 104), sin embargo, todos los informantes se negaron a dar un nombre sobre la
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persona que tiene estos poderes; no obstante, mencionaron que “hay una persona gque cura
en nuestra comunidad” (IM) al margen de los promotores de salud. “Si hay, pero por ahora
hay poquisimos, antes habia mas, pero habia mucha gente mala” (O). La mirada sobre los
brujos es dual “son buenos y malos”, pueden curar, pero también enfermar y matar: “en la
provincia de Orellana hay brujos, los llaman huaquerea, algunos curan y otros matan”
(GT). El poder del brujo radica en que conoce la naturaleza para fines buenos y malos, no
tienen un estatus distinto, sino que cumple un rol diferente y que cambia
circunstancialmente, éste sale de caceria igual que todos, el ser brujo no lo exime de la

exigencia de ser un buen cazador (Naranjo et al, 1994: 109).
¢ Qué usan?

Sobre los conocimientos etnobotanicos de los waoranis se han hecho pocos estudios™. El
uso medicinal de diferentes especies entre los waorani es bien amplio, sin embargo las
categorias de mayor uso son combustibles, alimenticias y usos relacionados con la
construccion, mientras que la categoria medicina es menor que en otros grupos (De la
Torre et al, 2008: 111). Segun Davis y Yost (1983) “el mayor nimero de plantas Gtiles en
la amazonia, segun estudios individuales, se ha registrado para los wao” (De la Torre et al,
2008: 23). Son los que utilizan mayor cantidad de palmeras y mayor promedio de uso por
especie de palma (Macias, 2004 en De la Torre et al., 2008: 24), por ejemplo, de la palma
de indios usan su totalidad, ésta es una base importante para la alimentacion y parte
compositiva de su farmacopea (Tagliani, 2004: 63).

Segun Almeida y Proafio, conocian entre 4 y 6 usos distintos para cada planta conocida,
“en la sociedad tradicional cada persona llegaba a conocer alrededor de 150 especies de
lianas, por lo menos unas 80 especies distintas de hongos y unas 20 plantas medicinales”
(Almeida y Proafio, 2008: 23). Estudios de Etnobotanica de Carlos Ceron (1998) registra
el estudio realizado en Quehueiri-ono sobre el uso del entorno, especialmente las plantas y
su conexion con el mundo animal, que comprende a insectos y animales. Cerdn explica
que la gente de esta comunidad identifica “625 especies vegetales de las cuales 402

pertenecen al bosque aluvial, 302 al bosque de colinas, 38 a las chacras, 27 al bosque

™ Se han realizado 4 estudios de etnobotéanica: Davis y Yost (a), 1983; Cerén y Montalvo, 1998; Macias et al, 2001, y Cer6n y
Montalvo 2002(b)), mas una monografia de Mendoza, realizada en 1994 ( De la Torre et al., 2008: 24).
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secundario, 11 al borde del rio”. Segln sus trabajos, los wao conocen mas especies que los
cofanes, y de las especies que recogid en este trabajo, los cofanes usaban un 98% mientras
que los wao la totalidad de especies. En el mismo trabajo explican como cada familia tiene
entre dos o tres chacras que estan a diferente distancia de la casa y con cultivos también
diferenciados.

Tagliani se extiende sobre el uso medicinal de diferentes especies vegetales y animales
(Tagliani, 2004: 65, 66, 67, 109, 110 111). Los waorani reconocen en plantas y animales
diferentes tipos de veneno como el curare, el barbasco, el huanto, el huassacu y el murure
entre otros de alta toxicidad que son usadas para la guerra, la pesca y la caza (Tagliani,
2004: 167, 168). Segun Tagliani, conocen mas de 20 especies de ranas y sapos Venenosos,
pero no todas son utilizadas, quiz& por motivos tabl. De treinta especies de serpientes que

conocen, solo reconocen que 10 de estas son mortales (Tagliani, 2004: 168).

El curare y el barbasco son dos venenos utilizados para cazar y pescar por varios grupos
amazonicos, se pueden obtener de diferentes plantas, cada grupo lo hace a su modo y con
diferentes especies. El curare posee un alcaloide conocido como “d-tubocurarina”,
inyectado a los enfermos como miorelajante en intervenciones quirtrgicas en la garganta,

abdomen y ciertas enfermedades musculares (Tagliani 2004: 160, 161).

El barbasco es un veneno vegetal que se utiliza en pequefios rios y puede ser usado por la
mujer, el alcaloide del barbasco tiene como principio activo al rotentote (conocido como
Rotenona) que es usado como insecticida biodegradable. Su alcaloide se oxida en contacto
con el oxigeno, y produce el asfixiamiento de los peces que emergen a la superficie sin ser
envenenados (Tagliani, 2004: 167). Segun lo relatado, también puede tener uso medicinal,
“el barbasco no es medicina, pero esas hojas nomas, se queman, se cocinan y se hace bien
negro y con eso se va al rio, también esa hoja se usa cuando tiene mal aire, se usa y se va
yéndose” (PM).

Con respecto al uso de plantas alucindgenas, segun los informantes, entre los Waorani se
desconoce su uso: “no hay plantas como la ayahausca” (GT). No pude averiguar sobre uso
de psicotrdpicos en situaciones rituales u de otro tipo. “yo creo que no, con los waoranis
yo he consultado y ellos no saben de plantas alucinégenas, ellos tienen miedo, no conocen

floripondio, no conocen la ayahuasca, ellos usan otro tipo de plantas” (TS).

87



El uso de determinadas especies animales y vegetales esta vinculado a la necesidad de
tratamiento de diferentes sintomas concretos (dolor, fiebre, diarrea, afecciones cutaneas),
asociado a la prevencion y el tratamiento de diversas enfermedades y estados. Son de uso
habitual, por ejemplo, la ortiga, para el dolor de cabeza; la uva silvestre para bafiarse, la
sangre de drago para las heridas, “cuatro, cinco dias curan con la aplicacion” (IN); existe
una hierba que se usa como medicina para los dientes, para el dolor de estdmago y las
picadura de serpientes y de rayas, esta planta se toma en infusion o se usa como aposito,
“se encuentra siempre afuera de la casa, es rapido”(GT). Estos saberes no sélo se utilizan
para curar males, sino que se usan para determinados estados como el embarazo™ o el

parto y también de manera preventiva (Naranjo et al, 1994: 104; DA; IN)

Cuando el bebé no viene rapido se soba “asi” el seno o si no pueden dar a luz
rapido se da el rabo de raya y se toma para que salga rapido, se usan hierbas

cuando esta dentro, no afuera, cuando se hinchan los pies (IN).

Eso me hizo tomar mi mami, para que no me hinche y en un mes, dos semanas,

ya entré caminando a Toflampare (IN).

Para no quedar embarazada rapidamente, se usa una hierba como el capuli, asi,
pero no es capuli, estd en el monte, otra se cocina la cascara con platano seco
(PM).

Transmision del conocimiento tradicional

La socializacion en el ambito tradicional se da por un proceso de educacion no formal en
contextos familiares, de padres a hijos, de abuelos a nietos, en esta relacién se transmiten
valores y saberes sobre el entorno natural, sus recursos y la dindmica social y cultural del

saber ancestral.

Desde el nacimiento, el waorani va recibiendo informacién vital para su existencia, se
prepara para las funciones que debera asumir y los problemas que debera resolver en su

vida adulta. Tagliani recoge un testimonio donde lo explican: “nosotros practicamos lo que

™ En la entrevista , nuestra informante nos cuenta sobre su parto “Trabaje en AMWAE hasta el Gltimo dia, sali¢ bien no sali6
complicado, tuve asi “a la cultura waorani”, se tiene en la hamaca, nadie lo agarra, hay que dejar hojas abajo y le corte yo mismay le
hice bafiar yo misma, y estuve 5 dias y de vuelta a trabajar (...) mis otros hijos me dijo mi mami, me iba a la casa y me fue explicando
cémo era, mi mami se fue a dormir y yo estaba en la hamaca con mi hermana, los varones a veces ayudan (IM). Ver etnografia realizada

por Dayuma Alban sobre el parto y el embarazo entre los Waorani (Alban, 2010).
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nos han transmitido nuestros abuelos, hay plantas sin las cuales no podriamos vivir, la
yuca (...), la chonta (...), el mii” (Tagliani 2004: 84). La independencia es un valor
promovido y estimado dentro de la sociedad waorani (Rival, 2004: 103; Naranjo et al,
1994: 147, KA). Rival explica: “Una vez superada la fragilidad de la nueva vida humana,
la mayor preocupacion de los padres consiste en acelerar el proceso de crecimiento de sus
hijos (...) los nifios waorani son sumamente independientes y autosuficientes, y la
autoridad brilla por su ausencia en las relaciones entre adultos y nifios. Los adultos no
tienen ningln sentido de superioridad jerarquica ni son excesivamente protectores” (Rival,
2004: 103). Con respecto a la existencia 0 no de la autoridad, Naranjo sostiene que si
existen relaciones de autoridad, sobre todo de adultos a nifios (Naranjo et al, 1994: 47). Es
la madre quien guia al nifio en sus primeros afios (MI) siempre y cuando no deba atender
un nuevo nifio, cuando éste se puede valer por si mismo, sale de la casa (Naranjo et al,
1994: 47). Si un adulto no aprendio6 “es una tristeza, la madre se pone triste”, el nifio debe
aprender de los padres, asi, si el padre esta ausente, el nifio no corre ningun riesgo (Ml).
Otro testimonio también apoya la importancia del aprendizaje no solo para sobrevivir, sino
también para la valoracion social del individuo “Si uno no aprende, para los antiguos uno

no vale nada” (GT).

Los nifios estan presentes en las actividades de subsistencia, participan bajo la supervisién
de los adultos, van al “bosque en grupos, y los de mas edad ensefian y vigilan a los méas
pequefios. La siguiente fase importante de maduracion para ambos sexos se alcanza
cuando estan listos para “ser independientes”, esto es, cuando se los considera bastante
maduros para casarse y tener descendencia” (Rival, 2004: 103). Naranjo menciona que el
unico rito de transicion de temporalidad que se ha podido identificar es la perforacion de

orejas, hoy en desuso (Naranjo et al, 1994: 47).
Situacion de aprendizaje: la familia y la vida cotidiana

Como otros pueblos amazdnicos la transmisién del saber “no requeria un espacio cerrado,
ni un horario, es la actividad cotidiana en la selva y la casa la que ha permitido a lo
waoranis mantener y transmitir su cultura” (Naranjo et al, 1994: 147). El “saber” supone
conocer la selva, desplazarse, conocer los arboles, “los animales y sus comportamientos,
las plantas y sus efectos, saber hacer lanzas y cerbatanas, preparar el curare y poder seguir
una pista” (Naranjo et al, 1994: 147).
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Yo he aprendido yendo en la selva en caceria, yendo en la pesca, he aprendido en
la huerta sembrando, he aprendido limpiando, aprendido en la selva colectando la

semilla, aprendido en la selva con las plantas (TS).

Yo he aprendido a través de mi papa, €l me ensefiaba como se Ilamaban los
pajaros, las plantas, los arboles; pocas veces nos acompafiaba mi mama a la selva,
mi padre como se iba de caceria, yo le acompafiaba y [él] explicaba cdmo se
Ilamaban las cosas, de esa manera como se llamaba cada planta y también en qué
momento se podia cazar, qué animales se podian comer, hay animales que no se

comen, no se puede, a través de mi padre tuve este conocimiento (EE).

Mi mama sabe de artesania, también de plantas, como otros mayores, ella ensefia
a los hijos, a los nietos: “eso tienen que hacer, no tienen que olvidar asi, como se

hace”, a ella le ensefiaron sus abuelos (PM).

La ensefianza se da a través de una red de nexos sociales entre las tres generaciones, la
familia tiene un papel fundamental en la transmision de valores y reproduccion; mientras
el nifio es pequefio, su rol es casi exclusivo. En una entrevista nos sefialan: “lo que sé
sobre las plantas, lo aprendi de mi madre y mi abuela y ellas de mi bisabuela” (JC); otro
entrevistado relata que aprendié cuando y como se caza por las ensefianzas de sus abuelos,
y menciona que su abuela le ensefiaba en el monte qué plantas se usaban para curar “el

diente, la serpiente, la raya” (GT).

Yo aprendi de mi abuela, primero conociendo la tierra, viviéndolo y después
cultivando la semilla, recolectando, sacando de estacas, sembrando (...) tener
toda esa base de experiencia puede ser un buen maestro, si no tienes experiencias,
no tienes base en nuestra cultura, que ensefiamos de generacion en generacion,
directamente estando en el bosque, conociendo su propia tierra, sus propias
plantas (TS).

El modo de transmision se realiza de manera oral y préactica, los nifios de ambos sexos
aprenden “los nombres y la utilidad de los frutos e insectos comestibles” in situ (Tagliani
2004: 87). La situacion de aprendizaje se da en la vida cotidiana, en todos los testimonios
se cuenta que la transmision de los saberes relativos al uso de los recursos, se daba en los
recorridos por la selva, acompafiados de un adulto, quien ensefiaba el nombre de las cosas

y su utilidad.
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¢Como ensefiaban?, nos mostraban las plantas, esto se prepara asi, esto se hace
asi, esto es esto, esto es esto, esto se toma asi, esta, hija, es esto, y asi aprendes
con la historia, es una etapa, un proceso en el que ti entras en la selva, donde ta

vas a ver las plantas (TS).

Hay una persona que sabe, una abuelita, mi mama sabe mucho de medicina,
mucho méas que mi, que ella (se rie) cuando se va al monte ensefia, esa es para
tomar, eso es para curar cuando hay fiebre, cuando hay dolor de cabeza, con esa

planta se cura, asi se ensefia (PM).

Yo he aprendido con mi papa, todo, yo sé todo de las medicinas, mi papad me
llevaba cada dia al monte y me ensefiaba uno por uno, mientras yo cargaba los
monos que mi papd mataba, decia mijo siéntala, descansala, mira, esta es una

medicina buena, agarrala, usa cuatro hojas, bajala, llévala y témala (EE).

Las costumbres, historias y técnicas que les permiten vivir en su medio eran y son
aprendidas participando de la vida del grupo (Naranjo et al, 1994: 147) y mediante
practicas de memoria oral sobre diferentes temas como “los guerreros”, “los brujos”, “las
fiestas, enfrentamiento y matanzas” (Naranjo et al, 1994: 104; Cabodevilla, 1999: 95). Los
cantos, las alabanzas guerreras, la participacion en los eventos rituales, las cacerias y
recorridos son elementos y momentos en los cuales se transmite el conocimiento material
y simbdlico, en un “sistema informal gradual y continuado” (Naranjo et al, 1994: 148). En
los asentamientos, en las casas después de un dia de trabajo, de recorridos por la selva, al
Ilegar al hogar “los abuelos les sacaban los piojos a los nietos e hijos y con historias, asi se
ensefiaba, asi se caza, asi se mataba, asi se hacia” (GT). Se ensefia a través de contar las
experiencias en el bosque, de cazar, de pescar, de las plantas, del rio, de vivir (MI).

La preocupacion por la transmision

Constituye una preocupacion en el actual contexto de cambio el como ellos van a
transmitir estos saberes: ¢A quién le van a transmitir este conocimiento?, ¢cOmo se va a
seguir transmitiendo ese saber? En los testimonios de los entrevistados se manifiesta una
preocupacién por algunos cambios que son considerados como pérdidas “hoy los cowudi
pueden ensefiarles a los wao, pero los wao no tienen que ensefiar, se perdid lo que sabian
los antiguos, los jovenes no saben mucho” (GT). En algunos casos se plantean alternativas

para la recuperacion de saberes y el ejercicio consciente de la transmision.
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Nosotros le vamos a ensefiar a nuestros hijos, es principal. Teniamos una
voluntaria, una chica de la india que queria hacer libro para que no hagamos
pérdida de esas plantas medicinales, para investigar que se haga libro y se use en
centro educativo en la escuela, para no perder ese conocimiento, pero la

voluntaria ya se fue (IN) .

Yo le ensefio a mis hijos, yo siempre digo, después de muerto te toca a vos y vos
tiene que ensefiarle a sus hijos, para después no decir no sé esa medicina, no sé,
pues ahora los jovenes dicen no sé, hoy le preguntas cémo se llama esa planta de
la medicina, dicen no sé, cuando a los jovenes se le pregunta porque no habla su

idioma dice no sé (EE).

Todos los entrevistados identificaron a “la cultura” con los Pikenani, “los abuelos”. La
totalidad se refirio a ellos como los sujetos que tienen “los saberes”, “ellos son las

personas con mas conocimientos, con mas sabiduria” (PM).

Los viejos son muy importante para ensefiar a los jovenes lo malo, es que los
jovenes no nos empefiamos en aprender eso, ni queremos, solo algunos, so6lo los
viejos guerreros saben la medicina, ahora hombres y mujeres, ahora la sociedad
para mi es una pena, se pierde, no sabe de la medicina y les dicen ohh... te vamos
a botar de estas tierras, tenemos que tumbarla, se tiene otra mentalidad, pero los

viejos sufren, se pierde todo, también la medicina natural (EE).
Problemas con el aprendizaje formal

Como en todos lo &mbitos de la vida, a partir del contacto, la transmision del conocimiento
experimento modificaciones en la cultura waorani y en este campo se incorporaron
experiencias de aprendizaje diferentes. Las instituciones escolares funcionan en territorio
waorani desde 1976. Para Rival, quien estudia profundamente este aspecto, “la
escolarizacion” junto a la familia nuclear es un factor fundamental, profundo y permanente
de transformacion de la organizacion social y también economica, en tanto contribuyen a
la dependencia de productos occidentales y al sedentarismo (Rival, 1996: 42). En este
orden la escuela tuvo un rol fundamental como institucion para legitimar la intromision de

“la sociedad nacional”.
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En el ambito de la educacién, comunicacion y socializacion el impacto también es
desestructurante, tanto a nivel simbélico como material; la escuela incidié en la separacion
de tareas por sexo y edad (Fuentes, 1997: 14, Rival, 1996: 23). En el transito de una
cultura oral a “una cultura occidental extremadamente visual” (Greene, 2010: 62), son
muchas las tensiones que se crean entre el modo tradicional de transmitir el conocimiento

y la propuesta de aprendizaje de la institucion escolar.

Ahora en las escuelas han puesto en cuatro paredes los letreros, pero no estan
pisando la realidad, ellos dividen ciencias naturales por acd, historia por ac4,
matematica por acd, pero no saben que todo es lo mismo, solo confunden asi; en
mi cultura, ahi mismo se aprende matematica, ciencias naturales, historia,

geografia (TS).

El waorani que va al colegio, que esta en la selva y no entiende bien espafiol,
dime qué hace, dice que hay que estudiar todos los dias, un waorani esta para
cazar, no para estudiar todos los dias, ellos estan en la escuela (...) hay otra forma
de pensar, el estudio para ellos no es tan interesante, lo interesante para ellos esta

en su vida cotidiana (JC).

El conflicto esta presente, no sélo en las estrategias que se proponen, en la didactica y los

contenidos, sino también en lo que respecta a la formacion de los educadores.

En mi cultura un profesor, un maestro, no puede responder porqué la cultura no
es estar 4, 5, 6 afios hasta que cumpla los afios de estar en la oficina, estd
preparado pero sufre por el dinero, pero no hace lo que él desea hacer(...) es una
obligacion, porque sino no me pagan o me botan, es una restriccion, se esta
apresado, son profesores, pasan un afio y ya, se cansan y me voy, la costumbre es

estar andando, en la selva, afuera, en la naturaleza (TS).

Derechos sobre los recursos y los conocimientos tradicionales asociados ¢Quién los

tiene?

¢Quién tiene derecho sobre los recursos?, ¢y sobre los saberes? Los recursos que hay en la
selva son asumidos por los Waorani como propios, “son de ellos” y muchos manifestaron
la idea de que “los waoranis estan preparados para no dejar ingresar a los cowudi a su
territorio” para “que nadie se lleve los conocimientos”. Segln un testimonio, “ahora no

cualquiera puede entrar y decir voy a investigar estas plantas...los wao van aprendiendo

93



cada vez mas como asumir ese rol, ya no es como antes, que iban al territorio y hacian lo

que bien les parecia, tal vez a través de ayudas o convenios” (PL).

Sin embargo, otros testimonios connotan falta de claridad o posicion respecto a este tema e
incluso asocian a los miembros de las mismas nacionalidades con estas conductas:
“algunos indigenas ahora estan haciendo como una burla con las plantas sagradas, ahora
estdn siendo usadas” (JC). Estos indigenas son identificados como facilitadores y
responsables de la entrega de los conocimientos tradicionales.

Hay personas que dicen “yo sé de esta planta, tU pagame esta plata yo te doy la
informacion” y el investigador quién sabe como va a usar la informacion, eso es
un robo, como decir mas que matar y robar (...) yo comulgo con las plantas, las
respeto, y hago respetar su valor con cinco sentidos, porque soy humano, persona

gue debo pensar bien lo que voy a hacer (TS).

Sobre el uso que otros pueden darle al conocimiento ancestral, hay visiones encontradas,
mientras que para la mayoria no se reconoce como problematica la apropiacion de
conocimientos o el uso de sus recursos por los cowudi, “se puede compartir, somos
hermanos y se puede compartir, somos hermanos y esa es nuestra intencion” (EE). En
algunos casos la percepcion sobre las experiencias de investigacion, o de programas de
recuperacion del saber, son vistos de manera positiva: “estamos pensando que es
buenisimo que se investiguen plantas y se apliquen, siempre estamos esperando sélo de
afuera” (IM).

La Universidad San Francisco y la Catdlica van a realizar trabajos de
investigacion (sobre estos temas) en Yeyero (a 32 Km. de Pompeya. Repsol-
YPF. Bloque 16). No se vende la naturaleza, ni se roban los conocimientos...van

con sus cuadernos (GT).

En otro caso se identifica claramente como responsables de la apropiacion a los
investigadores y técnicos de O.N.G. sobre los que existe una mirada negativa, también se
cuestiona los fines y la metodologia de trabajo al caracterizarla como “engafiosa”.

Hay personas que trabajan de esa manera, hay que ver para quién trabajan.
Talleres, seminarios, charlas (...) hay indigena que dicen si, les dan plata 'y yo le

voy a dar toda la informacion sobre como uso el achiote, yo sé para qué nomas se
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preparan y de esa manera algunas fundaciones trabajan, y quién sabe para que

estan trabajando, es complicado, las fundaciones cogen los dirigentes (TS).

Cabe destacar que esta precepcion tan critica sobre la practica cientifica y la figura del
investigador, junto al trabajo de las fundaciones, sélo estuvo presente en uno de los

testimonios.

Un cientifico quiere investigar las plantas, eso ya no es una manera de trabajar, es
una manera de ser egoista, “s6lo yo quiero ser el més grande, el descubridor, el
méas sabio, el més alto y mas poderoso de todos”, ese cerebro tienen los
cientificos, investigan cada vez (...) “yo voy a investigar esta planta, para
investigar esta hoja yo voy a invertir en la investigacion, voy a invertir en esto y
estos materiales y cuénto dinero necesito y tengo que invertir, traeme unos 40, 60
millones y yo tengo investigado, estoy la farmacia, me paga porque yo tengo
investigado y me cuesta tanto y me vas a dar el doble”, pero nosotros tenemos

otra manera de pensar (TS).

Es clara en este caso la tension que existe entre la relacion y el significado para “los
pobladores del bosque” y los “bioprospectores”. Escobar explica que la relacion para el
poblador no es abstracta, como si lo es para el investigador, sino que esta en su practica
diaria, tiene que ver con su historia, con su identidad, y esta incorporada en sus habitos y

relaciones sociales concretas (Escobar, 1994 en Yépez Pérez: 1999: 42).

Pero no todos las culturas estamos iguales, porque si yo te ensefio tu vas querer
hacer de otra manera, tu le vas a dar mal uso, igual los cientificos, le ensefiamos
la medicina y tu usas para tus fines y aprovechas solamente para ti, pero no, la
naturaleza es para todos, para un beneficio de todos, porque es el aire, la vida, la

generacion esta ahi para nosotros (TS).

Acerca del conocimiento sobre como usar el monte, no se identifico un discurso unanime,
mientras que en el caso del uso de los animales, la madera, el territorio y el petréleo, sobre
todo el dltimo, existe una vision compartida. Acerca del petréleo se ha instaurado un
discurso uniforme que refleja una vision negativa que identifica a la actividad

hidrocarburifera realizada en territorio waorani como un “acto de apropiacion” injusto.

En nuestro territorio waorani hay petr6leo bastante, pero ni ayuda, esa es una

preocupacion, porque hay baja en salud, en educacién, si de abajo del territorio
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waorani sacan para fuera y nosotros de adentro tenemos baja, tenemos problemas

de diferente manera, contaminan medio ambiente, el agua, el bosque (IN).

...por eso nosotros gqueremos que la petrolera haga un convenio bueno con los
waoranis, buena educacion, buena salud y los caminos (...) en Orellana sacan
miles pero miles de barriles pero en las comunidades no ayuda, no llevan
medicamentos, educacion, nada; son los que contaminan y causan enfermedades

y a mi me da pena eso a mi (PM) (Almeida y Proafio, 2008: 23)

La percepcion sobre la actividad hidrocarburifera es negativa en todos los casos, es vista
como la responsable del deterioro del medio y de la pérdida del modo tradicional de vida
waorani (ver capitulo 111). Desde el comienzo de la extraccion petrolera “las comunidades
estan en las mismas condiciones, no han cambiado, nada ha mejorado” (EE). Es el Estado
quien aparece como el responsable de la usurpacion, y del alto costo social que sufre la
nacionalidad waorani por el impacto de esta actividad. Existe una propuesta de la NAWE
de “compartir el petroleo en condiciones de igualdad” (EE) para administrar sin tutela los
recursos petroleros que se hallan en su territorio (PL, 1V, AA). “No queremos perforar

mas, sino tener lo que ya esta perforado, queremos quedarnos a nuestro cargo” (EE).

Sabemos que es nuestro territorio, pero viendo al nivel del pais, ya pasa a manos
del Estado, pero como es nuestro territorio el gobierno tiene que respetar lo

nuestro, pero eso esta a otro nivel(O).

Lo de abajo es de los waoranis, madera y plantas, todo lo que esta encima de la
tierra es nuestro, como también lo que estd en el subsuelo, decimos que es

nuestro pero el Estado se lo lleva, nosotros casi no recibimos del petroleo (O).

Considero que en el caso de la concepcién sobre el derecho al uso de los recursos
genéticos y los conocimientos tradicionales asociados, si bien hay preocupacion por la
transmision y cierto reclamo, este tiene que ver mas con la exigencia de un trato reciproco
mas que de respeto por la propiedad de los recursos genéticos y sus saberes, ya que estos

no son dimensionados como una “riqueza”.

En las comunidades, ellos preguntan como para qué es eso (...) seria bueno que
apoyen a las promotoras de salud, eso seria importante, que con esos hagan
medicamentos propios que se sacan de las comunidades, si hacen medicamentos

que sacan de las comunidades tienen que devolver (IN).
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Nosotros tenemos derecho, que vivimos de adentro, si ellos quieren las
medicinas, por eso podemos hacer un acuerdo, un intercambio, eso pensamos,

para mi si quieren sacar algo, seria de ayudar a las comunidades. (PM).

En la mayoria de los testimonios noté que se los percibe como elementos que carecen de
valor, excepto en el testimonio de TS, que fue considerado, porque es una vision muy
ilustrativa y nos permite ver ain mas la carencia de una mirada critica sobre la apropiacion
de recursos entre los entrevistados. A pesar de que la AMWAE junto a la O.N.G. Ecolex
realizaron un documento para establecer lineamentos basicos para el acceso a los recursos
genéticos en 2005, se puede inferir que los recursos genéticos se piensan de un modo y
otra muy distinta es la concepcion que existe sobre el petroleo. Si bien en la totalidad de
entrevistas utilizan y aluden al concepto “biodiversidad”’’, y del “conocimiento ancestral”,
estos no parecen ser visualizados como un recurso potencial, como una riqueza o recurso
en riesgo. En los testimonios no se identifican a las practicas de bioprospeccion como un

riesgo latente de la biopirateria.

76 . -
Nuestros derechos deben ser tomados en cuenta (...) desde el instante en que se establecen las regulaciones para el proceso de
acceso y sus distintos momentos: obtencion del consentimiento, fundamentado previo, negociacion de las condiciones mutuamente

acordadas y reparto equitativo de beneficios derivados del uso de los recursos genéticos (Villacrés, 2005: 11).

77 - . . . . _ .
Curiosamente muchos entrevistados no tenian un manejo completo del castellano, sin embargo son muchos los términos técnicos
referentes al 1éxico de la conservacion que usaron en las entrevistas. Esta situacion es digna de andlisis, sin embargo, la incorporacion

de estas categorias al discurso cotidiano, no sera analizado en esta investigacion.
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Capitulo IV

El caso ONHAE y Eco-Genesis Development

El 19 de septiembre de 2005 se celebrd un contrato de usufructo entre la Organizacion de
la Nacionalidad Huaorani de la Amazonia (ONHAE)"® y el sefior Daniel Roscom,
representante legal y director ejecutivo de la Empresa Eco-Genesis Development. Dicho
acuerdo establecia mediante escritura publica el otorgamiento de usufructo sobre 613.750

hectareas de tierras comunitarias del pueblo waorani al particular.

Desde la firma de dicho acuerdo pasaron tres afios y el 24 de septiembre de 2008, en la

ciudad de Quito, la Primera Sala del Tribunal Constitucional”

declar6 procedente el
amparo realizado por la Defensoria del Pueblo para dejar sin efecto el contrato y para
proteger los derechos de la nacionalidad waorani. En la resolucion 1491-06-RA se

establece:

1. Responsabilizar civil y penalmente a quienes firmaron el contrato, se pide que se
los sancione bajo las normas del derecho consuetudinario indigena. El caso se
remite a las autoridades de justicia waorani, al “BIYE”®, para que de acuerdo a sus
propias normas y procedimientos juzguen y sancionen a toda la directiva que firmo
en ese momento el contrato de usufructo. Esto implica un reconocimiento expreso
del sistema de justicia indigena ya que desde un tribunal constitucional, a través de

un fallo, se genera un antecedente de reconocimiento de su sistema de justicia.

2. Se pide que se abran sumarios administrativos y disciplinarios a diferentes actores
judiciales implicados, tanto al Notario Cuadragésimo del Canton Quito por
celebrar contratos de esta naturaleza, con sus implicancias, en una notaria publica,
como al Juez Primero de lo Civil de Pastaza por su eventual responsabilidad en el

Caso.

3. Enel Considerando 1° se acepta el amparo para proteger el territorio.

™ En la actualidad la organizacién Waorani se llama NAWE; el cambio de nombre responde al escandalo que generd el conflicto con
Eco-Genesis. Este caso detoné una crisis total de credibilidad institucional que venia construyendo la ONHAE, debido a una serie de
denuncias de corrupcién. En 2007 se cambi6 el nombre mediante una asamblea general en Toflampare, para “enterrar el nombre de la
ONHAE” (GT, PL, IV).

7 El Magistrado Ponente fue el Dr. Patricio Pazmifio Freire.

8 E| BIYE es una institucién de la Nacionalidad Waorani integrada por ancianos.
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El punto 3 es muy significativo en tanto es el primer caso dentro de la administracion de
justicia en que se protege directamente el territorio de la nacionalidad waorani.
Contribuyendo asi con la resolucion del maximo tribunal de justicia ecuatoriano que

reconoce esas tierras como un territorio colectivo.

En el proceso de investigacidon, muchos testimonios (SR, GC) destacaron que en este caso,
el juicio y el dictamen son Unicos por varios motivos. Las resoluciones del caso marcan un
referente y abren camino en varios terrenos sentando antecedentes importantes para la
defensa de los derechos de los Pueblos Indigenas y la Naturaleza (ver capitulo VI). El
conflicto librado alrededor de este contrato tuvo implicaciones en muchos ambitos, no sélo
a nivel legal, sino también en el ambito politico. En dicho espacio, contribuyé al
aprendizaje de las organizaciones de la nacionalidad, a su “madurez politica” y constituy6
un aporte para el crecimiento. Si bien este episodio provocé procesos de fragmentacion al
interior de las organizaciones, al crear internas y enfrentamientos, también marcé un punto
de inflexion y sirvié para establecer de manera clara criterios de accién y trabajo. Este
episodio generd el cambio de nombre de ONHAE por la NAWE y el cambio de toda la
dirigencia: “después de Eco Génesis cambiaron los dirigentes porque ya no valian” (GT).
Este hecho contribuy6 al descrédito en que la organizacién waorani estaba sumida por
escandalos de corrupcion (PL, IV, AA, DA). Después de esta experiencia se avanzd en un
consenso sobre los criterios que deben primar en el establecimiento de alianzas. Segun
relatos de entrevistados, este conflicto contribuy6 a desarrollar un comportamiento de
mayor cautela para la aceptacion (PL) y realizacion de “proyectos de a poco, que sean
buenos” (M), refiriéndose a proyectos pequefios, ahora cuando evallan proyectos “se
tiene que saber de donde viene la plata, averiguar, estar mas atentos (Ml).

En este capitulo describo el camino realizado desde la firma del contrato hasta llegar a la
resolucion que lo declara nulo, con el fin de comprender la dindmica del conflicto que
Ilevd a cierto sector de la dirigencia waorani a firmar un acuerdo que los perjudicara tan
decididamente y comprender las estrategias de proteccion desplegadas posteriormente en
defensa de sus derechos vulnerados. Para esto mencionaré brevemente las implicancias del
contrato y las obligaciones de las partes, para después analizar cada una de las clausulas
cuestionadas en el proceso judicial que se libré posteriormente. Paralelamente presentarée

la visidn de los protagonistas sobre los hechos acontecidos.
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¢Quiénes firmany qué se firmo?

En septiembre de 2005 se celebro el acuerdo entre ONHAE y Eco Genesis Development.
La ONHAE es una entidad de derecho privado que se formé a partir de varios centros
“nani kewefiomo”. En el afio 1990 surgié® como organizacién formal de representacion
politica. La ONHAE fue la primera organizacion waorani, ha sido miembro de la
CONFENIAE (Confederacion de Nacionalidades Indigenas de la Amazonia Ecuatoriana)
y la CONAIE (Confederacion de Nacionalidades Indigenas del Ecuador). La NAWE

(Organizacion de Nacionalidades Waorani del Ecuador) es la continuidad de la ONAHE.

En su estatuto se establecen las atribuciones y competencia tanto del presidente como de la
organizacion en relacion al pueblo waorani y sus recursos. El articulo 13 establece que “la
tierra de propiedad de los waorani no podra venderse, arrendarse y/ o pasar a manos de los
cowode, siempre deberd estar en manos waorani” (Sentencia comentada, 2008: 3).
También establece que “el BIYE es el maximo organismo del Pueblo Waorani, respecto
de los recursos naturales renovables, se sefiala que estos son propiedad del pueblo
Waorani y seran administrados por la ONHAE, segln resoluciones que el BIYE de sobre
ellas” (Sentencia comentada, 2008:3).

Eco-Genesis Development LLC es una compafiia que se constituyd bajo las leyes del
Estado de Delaware, EE.UU., representada por el sefior Daniel Roscom, de nacionalidad
estadounidense (contrato de usufructo, 2005: 2). El socio unico de Eco-Genesis
Development LLC es Eco-Genesis Development, una corporacion organizada bajo las
leyes de las Islas Virgenes Britanicas. Eco-Genesis se presenta como una “compafiia de
financiamiento y desarrollo de proyectos, comprometida en asistir a la ONHAE en la
consecucion de sus objetivos de desarrollo, atrayendo inversion en areas tales como el
desarrollo farmacéutico, desarrollo forestal sostenible, biodiversidad, turismo ecolégico y

otros sectores” (Contrato de usufructo, 2005: 5).

81 En cada comunidad existe un presidente, un vice-presidente, un secretario y un tesorero, en las escuelas por lo general estan
presentes las mujeres a través de la AMWAE. También funcionan asociaciones locales como la Asociacién Waorani del Shiripuno, la
Asociacion Waorani de Gareno o la asociacion de la Nacionalidad Waorani del Napo que integran la NAWE y estan constituidas
legalmente en el CODENPE (Consejo Nacional de Desarrollo de las Nacionalidades y Pueblos del Ecuador) (Almeida y Proafio, 2008:
34). Tiene personeria juridica y sus estatutos fueron aprobados por el Ministerio de Bienestar Social (16 de mayo de 1994).
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El usufructo firmado implicaba la potestad amplia y general por parte de Eco-Genesis
LLC para acceder a los recursos naturales que se hallasen en el territorio y desarrollar las
siguientes actividades: “desarrollo forestal sostenible, el desarrollo de productos
farmacéuticos, el ecoturismo, el comercio de emisiones de gases con efecto invernadero y
otras actividades” (CIII. Constitucion de usufructo, 2005: 6). En este contrato la ONHAE
entregaba derechos exclusivos por 30 afios, en compensacion de lo otorgado, la empresa
entregaria una suma de dinero anual que no se establece en el contrato, sino que se
suscribe en un “acuerdo de compensacion” por fuera del documento notariado. Eco-
Genesis LLC también otorgaria becas de estudio para los mas jovenes, dinero para la
organizacion y fondos para los dirigentes a cambio de acceder a los derechos sobre el
territorio. La organizacion debia cooperar en los planes y la administracién del usufructo,
no tomar acciones que perjudiquen a la empresa o sus concesionarios, exonerar a la
empresa de realizar tareas de “caucion, conservacion o restitucion” entre otras. Por su
parte Eco-Génesis LLC debia realizar proyectos en el territorio y “maximizar su potencial
de inversion”, devolver las tierras en iguales o mejores condiciones, proteger a la
nacionalidad waorani de impactos ambientales y sociales derivados de la explotacién de
recursos. Tanto la ONHAE como Eco-Génesis, administrarian un fideicomiso, el cual
tendria vigencia mientras existiesen fondos, si estos se acabaran, también se acabaria el
fideicomiso, aungque no el usufructo sobre el territorio waorani; en el caso de logros
biogenéticos se preservaria la patente para la empresa (Bravo (b), 2008: 11). En caso de
disputa se someteria el litigio a la Camara Ecuatoriana Americana, la sentencia seria de
caracter inapelable, privando del derecho de acudir a cortes nacionales como mecanismo

de arbitraje.
¢Como se llega al acuerdo?

La firma del convenio implic6 un proceso de reuniones con dirigentes, algunas
comunidades y una serie de promesas y ofrecimientos, no fue un acuerdo firmado de la
noche a la mafiana. Segun el dirigente Armando Boya habia sido decidido en una
asamblea durante su administracion (EI Comercio, 3/28/2006)%2. Un miembro de la
AMWAE, relata como la propuesta de Eco-Genesis LLC llega en la gestion de Armando

Boya (tuvo dos gestiones de dos y tres afios respectivamente), en este periodo fueron

82 El Comercio: El dinero divide al pueblo Waorani. 3/28/2006.
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muchos los proyectos que llegaron a las comunidades a través de la ONHAE. EI mismo
Juan Enomenga, en ese entonces presidente de la ONHAE, declararia a la prensa sus
planes de viajar a Ucrania para entablar acuerdos que involucraban un millon de dolares
anuales a cambio de “la comercializacion de plantas, medicinas y conocimientos
ancestrales con una empresa de ese pais”. Ademas, aclararia que firm6 un “convenio
macro con Genesis Ecosystem LLC, empresa registrada en los Estados Unidos. El objetivo
es cuidar el bosque primario de su territorio y no permitir la explotacion de sus recursos”
(El Comercio, 3/30/2005).

En el 2005 uno de los ambientalistas por el protocolo de Kioto (fueron a la
conferencia), la gente que hacia ese trabajo, hicieron contacto con la ONHAE,
trajeron proyectos, el de Eco-Genesis, ese proyecto era el manejo y conservacion
de la biodiversidad, eran medio dudosos sus principios de Eco-Genesis, tenia un
proyecto sobre los genéticos (recursos), la cosa era conservar el bosque waorani
(EE).

Son dos los convenios firmados: Daniel Roscom logra firmar un primer documento que

luego es anulado, en este primer contrato también se cedia el usufructo de las 613.750 Ha.

Daniel Roscom fue al territorio waorani con un proyecto bueno, él hablaba pero
habia un traductor, nosotros deciamos si, la idea era buena, pero después habia
clausula que hablaban de otras cosas (...) habia ecuatorianos en el proyecto y
cambi6 la idea del proyecto mismo, entre los ecuatorianos que hicieron contacto
con Roscom, los ecuatorianos, eran FED. Roscom hablé con el pueblo waorani,
todo eso, mas tarde los de FED se movian, le cogia a uno, le cogia al otro y

después al otro y asi sospechamos qué ird a pasar de todo esto (EE).

El Fondo Ecuatoriano de Desarrollo Sustentable (FED) al que alude nuestro entrevistado
es la O.N.G que realiz6 tareas de intermediario entre Eco-Genesis LLC y los
representantes wao. Este contrato se dio con la mediacion del FED, una entidad sin fines

de lucro, de responsabilidad civil®®

, asociada a la Compania Genesis Eurasia, a la O.N.G
Pact Inc y a la oficina de abogados Pulls & Door. Fue la fundacion la que patrociné el
desarrollo de acuerdo al “Marco de Cooperacién Técnica Econdmica 2004 con Ecogénesis

Desarrollo y la ONHAE para administrar el proceso de desarrollo de la gente waorani”

8 por acuerdo Ministerial N° 045 del 24 de abril de 2002 (Buitrén, 2007: 90).
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(Buitrén, 2007: 90). Esto implicaba recepcion de fondos de gestion, el usufructo de los
recursos, renovables o no, del bosque waorani (Buitron, 2007: 90). Segun el primer
contrato® y al momento de firmarlo, los representantes del FED “aducen tener un contrato
por treinta afios para el usufructo de los recursos naturales en territorio waorani”
(ONHAE: 2006 en Buitron, 2007: 91).

Fue sucio, habia otro acuerdo debajo para firmar con el sello de la ONHAE, para

que se firme, que decia ONHAE entrega su territorio a la FED para que la FED

haga contacto con Roscom. Este fue un primer contrato que después rompieron,

me comencé a quejar y se rompid, no sé qué paso con el segundo contrato (EE).

Con la constitucién de una compafiia unipersonal, regresa y vuelve a firmar, lleva a toda la
directiva de la ONHAE primero a Guayaquil, luego a Quito, firmando el nuevo contrato
de usufructo. En la Notaria Cuadragésima de Quito, a cargo del Dr. Oswaldo Mejia
Espinoza, el 02 de enero de 2006 se firma y se eleva a escritura publica el segundo y
definitivo contracto de usufructo sobre el territorio waorani, dejando sin efecto el anterior,
donde Roscom actué como persona natural, mientras que en el nuevo acuerdo lo haria

como representante legal y director ejecutivo de la compafiia.

Seguramente asesorado por alguien que le dijo que era mas complicado, tiene
mayores implicancias haber firmado un contrato como persona natural que
rapidamente regresa a los EE.UU y regresa en una semana constituyendo la

compafiia Eco-Genesis LLC de la cual es el gerente (SR).

Tanto en el primero como en el segundo contrato, SR menciona que los contratos
presentaban dificultades serias en la parte civil. La abogada deduce que se realizaron

gestiones de asesoramiento tanto en EE.UU. como en Ecuador.

Aungue no fue una idea de aqui, sino mas bien parece que se sabia y se penso en
aprovechar las circunstancias de que la nacionalidad tiene la administracién del
uso, goce, usufructo y propiedad del inmueble del territorio y que podia hacer uso

de los recursos naturales (SR).

84 . . Lo . . . ) - Lo

El primer contrato establecia el desarrollo de proyectos de salud, incluido un complejo hospitalario con un area “de investigacion de
medicina natural; produccién de medicamentos a precios humanitarios; infraestructura urbana; patrocinio y educacién; construccion de
un complejo educativo; una universidad indigena; estudios internacionales para pueblos indigenas; produccion agricola; cooperativas de

trabajo y otros proyectos de beneficios humanitario” (Buitrén, 2007: 90).
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A pesar de que el contrato fue firmado en una asamblea, se realiz6 sin el conocimiento de
gran parte de las comunidades “los cowudi solo recorrieron cuatro comunidades en
territorios cercanos a la via” (GT) y con el consentimiento de algunos pocos dirigentes. Ml
explica que estuvo ausente dos meses y cuando volvid el contrato ya estaba, “el gran
proyecto” que implicaba salud, educacion y medio ambiente ya estaba firmado, lo que
hace de este contrato un convenio no consensuado, no hubo un proceso de consulta, no
involucrd reuniones ni discusiones sobre el documento a firmar (Ml, SR, IV). Segln
varios testimonios, mas alld de las promesas, nunca fue claro como se iban a usar los
recursos y a repartir los beneficios, no habia conocimiento ni hubo asesoramiento legal
acerca de lo que supone asumir un convenio de semejante naturaleza, por medio del cual

se ceden los derechos sobre los recursos naturales de 613.750 hectareas.

Tréansito “de la discordia al conflicto”

El proceso por el que el contrato se convierte en un conflicto fue relativamente rapido y en
él se involucraron varios actores. La escalada del conflicto se dio en dos etapas, primero
“entraron a algunas comunidades y escucharon, después actuaron los medios de
comunicacion” (GT); paralelamente se realizaron actividades de investigacion y pesquisas

judiciales.

El rol que las mujeres y la Asociacion de Mujeres Waorani de la Amazonia Ecuatoriana
(AMWAE) tuvieron en la percepcion del acuerdo como un problema y el proceso por el
cual lograron revertir el contrato fue fundamental: “Viajaron de comunidad en comunidad,
informando lo que habia sucedido y lograron movilizar a casi toda la nacionalidad en

contra del contrato” (GT).

La AMWAE se conforma a partir de la iniciativa de las mujeres Waorani®®. La AMWAE

es parte del CONAMU (Consejo Nacional de Mujeres) que se asocian en primer lugar

8 Se inicié con 18 miembros, hoy nuclean a mujeres de muchas comunidades, siendo la zona de mayor influencia Napo y Pastaza, con
poca presencia en PNY (como Bameno). La AMWAE experimentd un transito desde una organizacién productiva a un actor politico
significativo. Existe un buen concepto y alta credibilidad sobre la organizacion a diferencia de la NAWE. La mayoria de los

entrevistados se refiri6 especialmente al cumplimiento, responsabilidad y transparencia en el manejo de fondos.
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para explotar la artesania waorani como fuente de ingresos para la economia, como una

alternativa a los ingresos generados por la actividad petrolera®®.

De todos modos fueron varios los sectores de la nacionalidad waorani que se movilizaron

al tomar conciencia de las dificultades y riesgos que este acuerdo implicaba.

Tuve que caminar, ir, aunque ellos llevaron los aviones, pagaron las avionetas
para llegar, entraron a las comunidades, pero yo me tuve que ir adelante con mi
hijo (...) acompafame a caminar, tengo miedo..., no importa aunque no
tengamos dinero, pero vamos adelante, entonces ibamos y les decia “no se acepte
por favor, no se acepte, pero por favor, ustedes las comunidades miren el contrato

que se esta haciendo” (EE).

Se inicio un proceso de reuniones en Tena, en Pastaza, en Napo, con el fin de volver a
evaluar el proyecto. El encuentro en el Tena fue el mas numeroso, alli se reunieron

waoranis de las tres provincias (Ml). A esta altura el acuerdo ya estaba firmado.

El inicio del cuestionamiento se dio en un clima de dudas y desconfianza. La ONHAE
junto a la FED, con el fin de informar e involucrar a los demas, inician un ciclo de talleres
en los cuales Eco-Genesis pagaba a los concurrentes entre u$s 300 y u$s 500 (MI). Este
hecho resultd inquietante para algunos dirigentes y otros miembros de las comunidades, lo
gue motivd una serie de preguntas que no encontraron pronta respuesta: ¢De donde venia
la plata?, ¢por qué tanta? y ¢de donde venia la empresa? También inquiet6 la modalidad
de las estrategias de socializacion y consulta previa.

Ellos hacian talleres, pero eran como la universidad, daban como clases, entonces
yo le preguntaba ¢esa es la socializacion?, o estamos en taller o estamos en clase
o la universidad, porque en tres cosas estoy confundido (...).pero no entiendo que

tipo de clase es esta (EE).

SR refiere que la preocupacion por parte de la dirigencia vino por un episodio en el que “al
parecer alguien de una comunidad quiso talar unos arboles y sacar otros productos y
tuvieron la oposicion de Eco-Genesis LLC, que manifestd que era el Unico que tenia

dominio para disponer de los recursos naturales”. Segun la abogada, este episodio permitié

86 . . . -
En el discurso de algunas mujeres se encuentra el rechazo a la dependencia de los recursos petroleros y buscan en esta actividad

fondos propios para generar autonomia (1V).
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tomar conciencia a los miembros de la ONAHE de la magnitud y las consecuencias de
haber firmado un contrato que comprometia los recursos naturales. Un dirigente nos
cuenta gue el acuerdo implicaba que “asi van a vivir, prohibido matar animales y cortar
arboles y no contaminara agua, cada comunidad ya perdia dinero” (GT). Fue entonces
cuando algunos miembros de diferentes asentamientos “dijeron no” (GT). Es entonces
cuando la nueva directiva manifiesta su preocupacion por el contrato que habia firmado la

directiva anterior.

Una de las mayores preocupaciones para las mujeres organizadas en AMWAE resultaba la
pérdida de autonomia por 30 afios, hecho que asociaban directamente a la intromision del
Estado en su territorio. La AMWAE repudié y denuncié el contrato. Uno de los
cuestionamientos al acuerdo firmado fue que el proyecto era desconocido por muchos,
“solo lo conocia la dirigencia de ONHAE de ese momento” (MI). Relatan que cuando
presentaron el proyecto las mujeres lo rechazaron, “rompieron los papeles que estaban en
la mesa” porque “las mujeres no quieren vivir con el Estado, los hombres si quieren que

vayan” (Ml).

El consejo de ancianos (BIYE) también se pronuncié en contra del acuerdo y actud en
consecuencia. “Luego de casi medio afio de discordias, por disposicion del consejo de
ancianos, la NAWE declard su oposicion a la cesion de derechos y present6 un recurso de
nulidad” (José Olmos, El Universo, 14 de mayo de 2006).

Es entonces cuando dirigentes de la AMWAE vy la nueva dirigencia de la NAWE inician el
proceso de pedir al gobierno que el contrato quede nulo. Piden apoyo a diferentes
organizaciones como la CONAIE, la CONFENAIE y a O.N.Gs como Ecolex. También
denuncian y presentan el reclamo en las Naciones Unidas. En el periodo que el convenio
comienza a percibirse como un problema algunos dirigentes deciden recurrir a Ecolex, una
O.N.G. que trabajaba junto a otras organizaciones en el proceso de linderacion de tierras®’

y otros temas de interés publico. La ONG mantenia un vinculo con los waorani a través de

87 El proceso de linderacion del territorio tuvo varias etapas, cada escritura se otorgd durante diferentes gobiernos. En el proceso de
gestion del territorio participaron varios actores, se realizo un plan de manejo con Ecociencia, con Petrobras; en lo que respecta a la
linderacion del territorio, el proyecto Caimén, a través de un acuerdo con la ONHAE, buscé la titulacion del territorio global, se avanz6
con la linderacién de la zona norte, al borde del rio Napo. En este proyecto Caiman se vincula a Ecolex al proceso de linderacién. (1V,
PL)
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la ONHAE, levantando informacion en temas relativos al territorio desde hacia varios afios
atras (IV, PL, SR).

No importa, el codigo guerrero de los waorani es asesinar, en el pueblo de
nosotros asi haciamos antes, pero mas peor es asesinar a la gente con ese papel,
este papel se debe entender con las leyes ecuatorianas, entonces por favor,
busquemos los abogados que vengan a estudiar el caso de estos contratos (...) si,

si, cuando esto paso6 nosotros pedimos los abogados para que intervengan (EE).

Los investigadores de Ecolex, en la tarea de reunir pruebas, descubren en la prensa e
internet, que Eco-Genesis LLC mantenia acuerdos con compafiias farmacéuticas “de
EE.UU. mismo y especialmente de Europa” (SR) para realizar préacticas de

bioprospeccién.

Desde el Ministerio de Bienestar Social se cuestiono a la direccion de la ONHAE vy al
acuerdo firmado. Alex Rivas declara que “aprovechando la cultura asistencialista de los
waorani en la actualidad, con el usufructo se violentaron derechos colectivos de este

pueblo” la FED compr6 voluntades waoranis (ElI Comercio, 3/28/2006).

El intento fue la via personal, yo he trabajado con los pueblos indigenas pero no
de esa manera, pero no como hacia la FED, dandole 1000 a este, 1000 a otro y
asi, 10.000 a otro y de eso no se trata, €sos son engafios, abusos (...) y las mismas
personas, a los jovenes waoranis les dijeron “ustedes van a ganar lo mejor
posible, van a tener mejores cosas, aviones, carros”, pero en el contrato yo les
decia no dice eso, en las clausulas no se menciona ni siquiera qué cantidad

recibia el pueblo waorani (EE).

El problema fue con los dirigentes, cogieron plata y no fueron a las comunidades
para hablar sobre el acuerdo, los dirigentes no coordinaban bien y tenian
problemas (GT).

Otros testimonios descartan el interés econémico y sostienen que los motivos que pueden
haber influido en generar interés y aceptacion son las becas prometidas por la empresa y
otras oportunidades de formacion: “los wao son muy avidos de tecnologia, de aprender, de
educarse, de la modernizacion, sobre todo los jovenes, aprenden muy facilmente, son muy

abiertos (...) hubo un conjunto de dirigentes jovenes muy interesados en esto” (1V).
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La Defensoria del Pueblo y las clausulas de la discordia

El contrato comprometia los recursos naturales en su uso, administracion y para el
desarrollo de productos sin autorizacion del Estado Ecuatoriano, a pesar de que la
Constitucion establece que sélo el Estado tiene derecho soberano sobre los recursos

naturales renovales y no renovables.

Otra situacion de riesgo era sobre la propiedad de la tierra para la nacionalidad waorani.
La resolucion de adjudicacién establece que “los adjudicatarios no podran enajenar o
gravar parcial o totalmente el lote adjudicado sin previa autorizacion del IERAC”, en este
caso no soélo se viola la Constitucion en los articulos 84 y 248, sino también la Ley de
Desarrollo Agrario y la ley de Tierras Baldias (Sentencia comentada, 2008: 7). En relacién
al territorio existieron dificultades centrales que tenian que ver con el titulo del territorio
en si. No hay un titulo que permita realizar un acuerdo sobre la totalidad del territorio, no
hay un titulo global, sino tres titulos escriturados a nombre de diferentes titulares. Estos
titulos no se superponen, pero no delimitan todo el territorio waorani, porque se refieren a
parcelas diferentes, lo que dificulta la gestion a nivel espacio global, las gestiones con
actores externos y, por lo tanto, cualquier decision respecto al uso del territorio total. Uno
de los titulares es la ONHAE, que en términos legales y formales ya no existe, lo mismo
ocurre con algunas comunidades que cambiaron de nombre y/o lugar, lo que constituye un
impedimento, ya que quienes firmen un convenio otorgando derechos sobre el territorio

deberian ser los poseedores de los tres titulos.

La clausula tercera del contrato de usufructo establece que la ONHAE, concedera
derechos para que la empresa traiga inversiones y para “realizar sus mejores esfuerzos
para desarrollar proyectos en las tierras de manera sostenible, maximizando su potencial
para la inversion y al mismo tiempo respetando los derechos y mejores intereses del
propietario”, en la misma clausula se indica que el usufructuario puede ceder derechos a
terceros dentro o fuera del pais sin que ello deba ser autorizado por la ONHAE o el Estado

Ecuatoriano (Contrato de usufructo, 2005: 7).

La clausula cuarta es la que mas problemas presenta, en esta se le impone una serie de
obligaciones a la ONHAE tales como la de cooperar, no presentar ningun inconveniente
para las actividades de Eco-Genesis LLC, ademéas de exonerar a la empresa de prestar

“servicios de caucion, de conservacion y restitucion” como indica el articulo 789 del
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Cddigo Civil Codificado (Sentencia comentada, 2008: 7). En cuanto a las obligaciones de
Eco-Genesis LLC, el contrato indica que ésta debe abstenerse de solicitar que “el
propietario o su pueblo se trasladen como comunidades integras fuera de sus tierras”. Lo
que lleva a suponer que la empresa podria solicitar que se trasladen “individualmente o
por familias” (C.IV.b). Es una obligacion de la empresa “consultar” sobre el uso de los
recursos renovables y no renovables (C.I1V.c). En este punto se vuelve a violar el derecho
soberano del Estado sobre “la diversidad bioldgica, reservas naturales, areas protegidas y
parques nacionales”, establecido en el articulo 248 junto al requisito de participacion de
las comunidades, en el caso que se exploten por capital privado y siempre dentro del
marco de planes de desarrollo nacionales y respetando los convenios internacionales.
También existen dificultades con el articulo 240, donde se establece una atencion
particular para preservar la biodiversidad en las provincias amazonicas por parte del
Estado (Sentencia comentada, 2008: 8).

También existen dificultades con la Ley Forestal y de Conservacion de Areas Naturales y
Vida Silvestre en sus articulos 1 y 68. El articulo 1 establece que la flora y fauna silvestre
conforman el patrimonio forestal del Estado; y en el articulo 68 se indica que este
patrimonio debe conservarse inalterado: “este patrimonio es inalienable e imprescriptible y

no puede constituirse sobre él ningun derecho real” (Sentencia comentada, 2008: 9).

El contrato de usufructo también se refiere al uso de recursos no renovables, los que
norma el articulo 247 de la Constitucion: “son de propiedad inalienable e imprescriptible
del Estado los recursos naturales, renovables y, en general, los productos del subsuelo, los
minerales y sustancias cuya naturaleza sea distinta de la del suelo”. En relacion a las
obligaciones de la empresa, Eco-Genesis se compromete a devolver las tierras en iguales o
superiores condiciones (C.1V.g); sin embargo, “no existe inventario alguno”, cosa que
imposibilita lo anterior y ademas viola el articulo789 del Codigo Civil, donde se establece
que no se pueden prestar servicios de conservacion y restitucion sin la realizacion de un
inventario previo (Sentencia comentada, 2008: 9). ¢(Es posible inventariar 613.750

hectareas?

Eco-Genesis también se compromete a preservar las patentes para el usufructuario, o sea
ellos mismos, “en caso de logros o desarrollos biogenéticos, registrar estos a nombre del

propietario concurrentemente preservando patentes y los derechos del usufructuario”
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(C.IV.h), violando en este caso la Constitucion, la Ley de Biodiversidad, la Ley Forestal y
de Conservacion de Areas Naturales y Vida Silvestre, la Ley de Gestion ambiental y
convenios internacionales a los que el Estado ecuatoriano suscribe como el CDB vy la
Decisién Andina N° 391.

Las violaciones constitucionales del “acto juridico impugnado mediante la accion de

amparo” que sefialo la Defensoria son:
Art.3. Son deberes primordiales del Estado: (...)
3.- Defender el patrimonio natural y cultural del pais y proteger el medio.
Art .23. ...el Estado reconocerd y garantizara a las personas los siguientes derechos:

6.- El derecho a vivir en un ambiente sano, ecolégicamente equilibrado y libre de

contaminacion.

Art. 84.- El Estado reconocerd y garantizara a los pueblos indigenas (...) los
siguientes derechos colectivos:

2.- Conservar la propiedad imprescriptible de las tierras comunitarias, que seran
inalienables, inembargables e indivisibles, salvo la facultad del Estado para

declarar su utilidad puablica (...).

3.- Mantener la posesion ancestral de las tierras comunitarias y obtener su

adjudicacion gratuita de acuerdo a la ley.

9.- La propiedad intelectual colectiva de sus conocimientos ancestrales, a su

valoracion, uso y desarrollo conforme a la ley (...).
Art. 86. Se declaran de interés publico y se regularan conforme a la ley:

1.- La preservacion del medio ambiente, la conservacion de los ecosistemas, la

biodiversidad, y la integridad del patrimonio genético del pais. (...)

2.- (...) el manejo sustentable de los recursos naturales y los requisitos que para

estos fines deberan cumplir las actividades publicas y privadas.
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3.- El establecimiento de un sistema nacional de areas naturales protegidas que
garantice la conservacion de la biodiversidad y el mantenimiento de los servicios

ecologicos, de conformidad con los convenios y tratados internacionales.

Art. 88. Toda decision estatal que pueda afectar al medio ambiente debera contar
previamente con los criterios de la comunidad, para lo cual ésta serd debidamente

informada (...)

Art. 91. 2. El Estado (...) tomar4 medidas preventivas en caso de dudas sobre el
impacto o las consecuencias ambientales negativas de alguna accion u omision,

aunque no exista evidencia cientifica del dafo.

Se inicia el proceso judicial
Por estos motivos y los problemas que abajo se enumeran, la Defensoria del Pueblo

solicitd la impugnacion del contrato de constitucion de usufructo.

...acto que por su fondo y su forma atentan los derechos de propiedad
inalienable e imprescriptible del Estado sobre los recursos naturales renovables y
no renovables y sobre el derecho soberano sobre la diversidad bioldgica, reservas
naturales, areas protegidas y parques nacionales (...) sus clausulas son también
ilegitimas, pues las mismas afectan grave y directamente los intereses
comunitarios de la organizacién de la nacionalidad Waorani (Accion de amparo,
2008:12).

La accion de amparo realizada por la Defensoria fue de naturaleza cautelar, en busca de la
proteccion de los derechos constitucionales (Sentencia comentada, 2008: 12). La
Defensoria argumentd que ademas de estas faltas existia un dafio “irreparable al capital
natural del Ecuador y del mundo, ya que ademas de ser un territorio comunitario,
inalienable, imprescriptible, indivisible e inembargable” (articulo 82. 2), el territorio en
cuestion estd en una de las mayores areas protegidas del Ecuador y en una reserva de

bioésfera mundial (Sentencia comentada, 2008: 14).

La defensa de los recursos naturales del territorio y el espacio de vida de toda una
nacionalidad fue el argumento central que se esgrimi6 para dejar sin efecto el contrato,
para esto Ecolex baso la demanda en la defensa de los derechos colectivos de la

nacionalidad, las violaciones constitucionales, legales y de DD. HH. La accién de amparo

111



buscaba impugnar el contrato y los efectos del mismo por considerarlo un acto juridico
“inconstitucional, ilegal y atentatorio de los derechos de propiedad inalienable e
imprescriptible de dicho pueblo respecto de sus tierras comunitarias” (Sentencia
comentada, 2008:5).

En el pedido de amparo se argumenta que el “vinculo con la tierra es esencial para su
autoidentificacion. La salud fisica, la salud mental y la salud social del pueblo indigena
estan vinculadas con el concepto de la tierra” (Stavehagen en Sentencia comentada, 2008:
5), destacando la particular concepcion de la tierra y los recursos que tienen los pueblos
indigenas. El defensor argumenta que este contrato transforma en simple propietario a la

nacionalidad waorani, quitandole el vinculo especial que estos tienen con su territorio.

En primera instancia, Ecolex, junto a la ONHAE y la Defensoria del Pueblo, presentaron
una accion de amparo constitucional en Pastaza, ante el Juez Primero en lo Civil, porque
este era el juez y el juzgado competente en el hecho. Se present6 la demanda desde la
Defensoria, mientras que Ecolex apoyd la presentacion armando el caso y reuniendo todas

las pruebas.

Segun SR, legal y estratégicamente la Defensoria era quien debia presentar la demanda y
llevar la gestion. Si bien es cierto que se trataba de un contrato civil de usufructo, le
correspondia al Defensor del Pueblo “en nombre de todos los ecuatorianos, la defensa del
patrimonio”, ya que la biodiversidad y la naturaleza, son un bien del Estado, un recurso
“que nos pertenece a todos los ecuatorianos”. La estrategia de Ecolex, mas que
documentar y comprobar si se hallaba ante un caso de biopirateria, se centré en analizar
legalmente el contrato para dejarlo sin efecto y demostrar que mas alla de la biopirateria,
se estaba violando “el patrimonio nacional de los ecuatorianos y la biodiversidad que esta

protegida por la constitucion” (SR).

El Defensor del Pueblo Dr. Claudio Mueckay Arcos, present6 ante el Juzgado Primero en
lo Civil de Pastaza una accion de amparo constitucional en contra del director ejecutivo y
representante legal de la Empresa Eco-Genesis Development Company y los miembros de

la ONAHE por la suscripcion del contrato.

El Defensor solicité que se ordene la suspension de “los efectos, actos preparatorios y
ejecucion de todas las actividades que pudieran directa o indirectamente derivarse de cada

una de las partes contenidas en las clausulas del contrato de constitucion de usufructo”
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(articulo. 95. 5 de la Constitucion en concordancia con el articulo 48 de la ley de Control
Constitucional) por sus caracter ilegitimo por el dafio y las violaciones constitucionales en

las que incurre (Sentencia comentada, 2008: 1).

El 27 de noviembre de 2006, el Juez Primero de Pastaza negd la procedencia del recurso
de amparo. Desechd la demanda arguyendo que bajo la accion de amparo no caben
acciones para dejar sin efecto un contrato entre dos personas privadas. El litigio es de
naturaleza contractual y tiene su origen en la actuacion de Eco-Genesis y la ONHAE. Se
baso en el articulo 95 de la Constitucion para argumentar “la improcedencia de la via
procesal escogida por el demandante” y en el inciso 6 del articulo 50 del Reglamento de
Expedientes de la Corte Constitucional vigente en ese momento que indicaba que solo se
podra “interponer amparo contra actos u omisiones de particulares cuando éstos presten
servicios publicos o actuen por delegacion o concesion de una autoridad pablica”, lo que
significa que no se puede realizar acciones constitucionales para “resolver controversias

bilaterales o contractuales”.

Ante esta negativa se recurrio a una segunda instancia, es entonces cuando se apel6 ante la
Corte Constitucional, instancia definitiva en la cual se reconsidero el caso a partir de la

evaluacion de tres problemas juridicos.

El primer tema examinado es la existencia o no de un conflicto de orden constitucional. La
solicitud del Defensor del Pueblo ¢es 0 no una controversia contractual?® Este
interrogante fue el punto que motivo la denegacidn del amparo, ya que el Juez de Pastaza
consider6 que no habia conflicto constitucional por que el problema era de orden
contractual y privado. La sala en funcion de preservar y garantizar los derechos colectivos
de la nacionalidad waorani decidio que la cuestion primordial “es la vulneracion de los
derechos fundamentales del pueblo waorani derivado de una actividad contractual de un
particular y de una organizacion que cumple funciones publicas (...) lo que es importante

en este caso son las consecuencias ilegitimas de la existencia de ese contrato con objeto

88 . - . - - N

El articulo 1480 del Cadigo Civil establece. 1) Los contratos son una de las formas tipicas de nacimiento de las obligaciones. 2) Una
persona natural o juridica se obliga para con otra a dar, hacer o no hacer alguna cosa. 3) Las controversias contractuales son aquellas
que se refieren a los contratos y, particularmente, a los conflictos juridicos surgidos con ocasion del nacimiento, la ejecucién o la

terminacion de los contratos (Sentencia comentada, 2008: 11).
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ilicito frente a la vigencia de los derechos colectivos de los pueblos indigenas” (Sentencia
comentada, 2008: 11).

El segundo problema juridico examinado es relativo a la calidad de las actuaciones de la

ONHAE: ;Actua en modo particular o lo hacen investidas de autoridad pablica?

Si bien la dirigencia de la ONHAE no es una autoridad publica, su accionar no esta
limitado al &mbito de las relaciones contractuales entre particulares; procede el amparo
constitucional porque en este caso “afectaron la integridad de las tierras comunitarias de
los waoranis y vulneraron los derechos colectivos de los integrantes del pueblo que
representan” (Sentencia comentada, 2008: 12). Para SR la ONAHE es una organizacion

privada, pero su actuacion fue publica porque comprometio los bienes del Estado (SR).

El tercer problema examinado se refiere a la responsabilidad de “los servidores publicos
gue por accién u omision permitieron la celebraciéon del contrato de usufructo”. La Sala
consider6 que el accionar de estos “servidores publicos” puso en grave riesgo la
supervivencia fisica y cultural del pueblo waorani y el patrimonio natural de todos los
ecuatorianos. Por otro lado, estos funcionarios desconocieron y no respetaron la
Constitucién y las leyes de la Republica que deben defender por obligacion. La Sala
destacd que tienen “obligacion de negarse a participar por accion u omisién en la
celebracién de cualquier negocio juridico que contrarie estas disposiciones

constitucionales”(Sentencia comentada, 2008: 12).

Finalmente el 24 de septiembre de 2008, en la ciudad de Quito, la Primera Sala del

Tribunal Constitucional, mediante la resolucién No. 1491-06-RA, establecio:

1) Declarar procedente el amparo constitucional impetrado por el sefior Defensor del
Pueblo para proteger los derechos colectivos al territorio del pueblo Waorani.

2) Declarar contrario a la Constitucion y a los derechos fundamentales el contenido
del contrato de usufructo.

3) Declarar solidariamente responsables a la dirigencia Waorani junto a Daniel
Roscom “por los perjuicios patrimoniales causados al pueblo indigena Waorani”.

4) Remite el caso a las autoridades tradicionales Waoranis para que éstas, de
conformidad con sus propias normas y procedimientos, juzguen y sancionen la

conducta de la dirigencia que firmo el acuerdo.
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5) Remite el caso al Consejo Nacional de la Judicatura para que se inicien sumarios
administrativos y disciplinarios respecto del doctor Oswaldo Mejia Espinoza® y

del doctor José Avila Pineda®

por su responsabilidad en el caso, derivada de una
eventual culpa grave o dolo por las acciones u omisiones que permitieron la
celebracion de un contrato inconstitucional e ilicito que puso en grave riesgo los
derechos colectivos y la supervivencia del pueblo Huaorani” (sentencia comentada,

2008: 9).

8 Notario Cuadragésimo del Cantén Quito.

% Juez Primero de lo Civil de Pastaza.
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Capitulo VI
Reflexiones finales

En este trabajo se analizé el conflicto librado entre la ONAHE y la empresa Eco-Génesis
Development LLC referente a la comercializacion de recursos genéticos y conocimiento
tradicional asociado. Se eligid este caso por considerarlo significativo en tanto ha
contribuido a fortalecer la posicién del Estado frente a la proteccion de la biodiversidad,
reconocer la jurisprudencia indigena y contribuir a la visibilizacion sobre la necesidad de

proteger los recursos genéticos y el conocimiento tradicional.

Uno de los objetivos de este trabajo fue conocer las estrategias que existen para la
proteccion en procesos de comercializacion de los conocimientos tradicionales sobre el
uso de los recursos bioldgicos y genéticos con fines medicinales. La busqueda de un
modelo que reconozca al conocimiento tradicional y a sus portadores de manera colectiva
y que no generen derechos de exclusividad o monopolio, es un desafio para amplios
sectores institucionales de los paises megadiversos, organizaciones sociales, pueblos
campesinos y nacionalidades indigenas. Como se sefiala en este documento, existen
alternativas (ver capitulo 1) como los modelos sui géneris, la propuesta de “cartelizacion
de la biodiversidad”, desde la etnobioprospeccion hasta el cese de todo tipo de
comercializacion como la propuesta mas radical, que consiste en la clausura de todos los
proyectos de bioprospeccion y comercializacidn de recursos y conocimientos realizados en
territorios indigenas hasta que se garanticen otros derechos colectivos vulnerados como los
relativos al territorio, la autonomia y los derechos politicos y econémicos (Pohlenz de
Tavira, 2008: 108).

Otro de los objetivos de esta investigacion fue comprender las dificultades que existen

para proteger los recursos genéticos y los conocimientos tradicionales asociados.

Utilizar el conocimiento ancestral, de algin modo revalorizarlo y ponerlo en accién con la
sociedad nacional, internacional y local; sin embargo, sigue siendo una incégnita cOmo
garantizar en determinadas condiciones el reparto equitativo y efectivo de beneficios y
coémo hacer posible el conocimiento previo e informado a un amplio sector de personas
con derechos sobre esos conocimientos. Lo cierto es que el consentimiento informado
previo logrado en los acuerdos con las comunidades tiene una fragil legitimidad, como lo
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ilustra el caso estudiado. Los problemas generados alrededor de estas practicas se
identifican como biopirateria, una practica ilegal que se ampara en la figura legal de los
DPI, los que permiten excluir a los productores y poseedores originales, patentando sus
saberes y apropiandose de sus recursos bajo leyes que desconocen. En el contexto actual,
el régimen de DPI favorece a quien posee mayores recursos Yy tecnologias para usufructuar
los recursos de la biodiversidad. Existen una serie de requisitos y condiciones (ver capitulo
I1) que no estan al alcance de las nacionalidades. Entonces se ve en estos requisitos el
funcionamiento de mecanismos legales y comerciales que ponen en peligro los derechos
de las comunidades indigenas y campesinas. ¢La explotacion comercial de estos saberes
puede estar en armonia con determinadas formas culturales?; parte de la legislacion que
existe busca la proteccion de los derechos colectivos sobre la biodiversidad y el
conocimiento tradicional de los pueblos, sin embargo, en al &mbito normativo prima la
perspectiva comercial y la preocupacion de que tanto recursos como conocimiento
asociado sean aptos para la explotacién comercial y para usos biotecnoldgicos. En este
contexto legal la biodiversidad es asumida como un valor de cambio y de uso, mientras
que para los miembros de los pueblos indigenas su entorno adquiere otros significados y
establecen con él otro tipo de relaciones.

Si consideramos que esos conocimientos son valiosos y que pueden constituir un elemento
de aporte a la salud de la poblacion, cualquiera sea ella, estos conocimientos pueden ser
utiles de diversas maneras. Hoy se habla del reconocimiento a los Pueblos Indigenas y
Campesinos por su aporte a la biodiversidad y al conocimiento, aungue no se puede negar
que la bioprospeccion es una practica ventajosa que permite avanzar en el conocimiento,
tanto para ser aplicado en salud como en conservacion, pero es una actividad que se
desarrolla en condiciones de extrema desigualdad. Este reconocimiento no es suficiente
para evitar que se aprovechen de manera legal los poseedores de altas tecnologias en vez
de los poseedores de los recursos y los conocimientos. En muchos casos, y el caso waorani
es clarificador al respecto, las comunidades se encuentran en una situacion de
vulnerabilidad total frente a su contraparte. En la actualidad, y a lo largo de su historia
dentro del Estado-nacion ecuatoriano, “se debate ain en la controversia de aceptar y
racionalizar su composicion multiétnica y pluricultural, como Estado-nacién unitario”

(Fuentes, 1997: 5). Cuesta aceptar que Ecuador es un pais pluricultural integrado por
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varias nacionalidades®™. El vinculo que establece la nacionalidad waorani con el resto de la
sociedad no escapa a este escenario y se da en condiciones asimétricas y conflictivas (ver
capitulo I11). Por mas que exista un marco normativo que proteja los recursos y
conocimientos, la produccion y comercializacion se siguen dando bajo patrones de
extrema desigualdad en muchos aspectos, en este marco ningin acuerdo que sea justo y
equitativo es posible.

Como todos los pueblos, los wao estdn sometidos a cambios; estas transformaciones
devienen de su propia dindmica interna y/o cambios resultantes del contacto con agentes
externos. El caso waorani es particularmente tragico, ya que es un pueblo de contacto
reciente, donde toda su cultura material y simbolica hasta el contacto provenia de la selva
(tanto la finitud de su mundo como su alimentacion, la medicina, sus herramientas, etc.) y
de repente se encuentran inmersos dentro de un estado nacion y en el centro de un espacio
complejo, considerado de una riqueza incalculable, ubicado en un escenario global
disputado y susceptible de ser apropiado por actores poderosisimos como las empresas
trasnacionales petroleras, farmacéuticas o relacionadas con la biotecnologia. Los wao han
tenido diferentes formas de representacion ante el Estado, la sociedad ecuatoriana, las
empresas y la comunidad internacional. Muchos han pretendido ser sus voceros y muchos
han hablado a través de ellos, dandose un fenémeno de “ventrilocuismo”, segun propone
Cabodevilla (2008: 53). Estas relaciones de dependencia que mantienen con los
“mediadores”, con el resto de la sociedad, constituye otro problema. Los intereses que
existen alrededor de los waorani son “controversiales”, ya que estan en juego “las fuerzas
del comercio mundial de las petroleras” (Rival, 1992 en Fuentes, 1997: 42) y el hecho de
habitar una de las regiones mas biodiversas del planeta. Es dificil establecer relaciones
simétricas entre los paises industrializados y los paises megadiversos en desarrollo;
ademas, las nacionalidades indigenas se encuentran en situacion de vulnerabilidad. Mas
complicada aun es la situacion de un pueblo como los Waorani, de contacto reciente,

frente al accionar de las empresas multinacionales.

Otro interrogante que guio este trabajo fue el siguiente: ¢(En qué modo influye la
organizacion y/o procesos organizativos de una nacionalidad en la proteccion de sus

recursos y conocimiento asociados?

91 . P . . T L

De todos modos, es cuestionable hablar de un pais intercultural si tenemos en cuenta que la interculturalidad implica en su acepcion
mas extendida un “didlogo de culturas”, esto supone una relacion simétrica, en términos equitativos y en condiciones de igualdad
(Torres, 2010: 41).

118



A nivel sociopolitico los cambios son significativos. Un tema focal es la tensidn que existe
entre el poder formal y el poder ancestral, los cuales se superponen en la sociedad
waorani. En la actualidad la NAWE es la maxima expresion del poder formal, pero en
algunas ocasiones es fuertemente cuestionada por el poder ancestral. La tension radica
también en la diferencia generacional de los representantes de los dos poderes (AA). Se
puede hablar de dos ambitos: el primero es el de las bases que desconoce la mayoria de los
conflictos en los que estd involucrada la NAWE, y el otro ambito es el de la “masa
critica”, los que alcanzaron cierto grado de educacion y han sido actores decisivos en el
establecimiento de alianzas con diferentes sectores”, los dirigentes alrededor de quienes
gira la organizacion a nivel comunal (AA). Esto supone una dificultad a la hora de ser
representantes legitimos, ademas implica representar “instituciones sociales, econémicas y
politicas de un conglomerado humano, en el que histérica y culturalmente, dichos roles
estuvieron entrelazados con la institucion fundamental del parentesco” (Naranjo et al,
1994: 49). A esto se suma una dificultad inherente al pueblo waorani, cuya organizacion
clanica, propia de su cultura, impide pensarlo y les impide pensarse como “un grupo
homogéneo”. Esto ocasiona que las organizaciones que representan a la nacionalidad ante
los actores foraneos con los que firman acuerdos y convenios, no sea totalmente
representativa y su funcionamiento diste de ser democratico, un gran problema para
realizar de manera legitima actividades que requieren “un reparto justo de beneficios” y

“el consentimiento previo informado”.

Existe un conflicto entre las empresas biotecnoldgicas, sus investigadores y las
organizaciones, comunidades y pueblos en torno al uso de la biodiversidad. Sin embargo,
el caso examinado permite observar que no es asi con todas las nacionalidades y
experiencias; en el campo observé que la percepcion de la nacionalidad waorani sobre las
practicas de bioprospeccion, no parecen ser identificadas como actos de saqueo o

desposesion de su patrimonio, como si ocurre con el caso del petréleo o la posesion

92Muchos denuncian que la creacién de la ONHAE fue producto de los intereses del Estado y las petroleras, ya que al retirarse los
misioneros, los Waorani se quedaron sin voceros y surgié un vacio de representacion que obstaculiza y le quita legitimidad a cualquier
tipo de acuerdo comercial en la zona (Almeida y Proafio, 2008: 33; Rival, 1996: 102; Rivas y Lara, 2001: 62; Naranjo et al, 1994: 48-
49). Son varias las miradas criticas sobre el funcionamiento de las organizaciones que representan a la nacionalidad, con excepcion de
la AMWAE, sobre la cual existe un concepto positivo y cierto consenso sobre su buen funcionamiento en cuanto a la gestién y manejo
de fondos. Tanto la ONAHE en su momento, como la NAWE, son las caracterizadas como organizaciones “conflictivas”,
“desestructuradas”, “inmaduras” y le atribuyen un comportamiento “ilégico”, “irracional”. En algunos casos, hasta se pone en duda su
capacidad para administrar sus recursos. La mayoria de los criticos coinciden en atribuir estos problemas a determinadas circunstancias
que tienen que ver con la complejidad de los intereses que se disputan en su territorio, situacién que se agrava teniendo en cuenta la
juventud de la organizacidn, su corta existencia y los pocos afios de contacto.
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efectiva y legal de su territorio. Esto genera una serie de preguntas sin respuesta entre las
que descolla la siguiente: ;Coémo podemos otorgarle valor de mercado a los saberes del
conocimiento ancestral waorani? Como sefialé, estos saberes no estan claramente
asociados a un posible uso comercial 0 a una idea de pertenencia, ni pensados como una
riqueza propia (a diferencia en este caso con la concepcidn sobre el petréleo).

Algo que nos demuestra este trabajo es la necesidad de fortalecer a las comunidades, de
manera tal que cuando se tome una decision tan importante sobre sus recursos y su
territorio sea comprendido cabalmente y consensuado con todos los afectados. No es
suficiente esta participacion si al interior de las nacionalidades no existe un entendimiento
integro de lo que significa la comercializacidn de sus recursos y conocimientos. Fortalecer
a las comunidades significa que exista una participacion real en la toma de decisiones, una
participacion real requiere una capacidad para negociar sobre su patrimonio, asentado en
una comprensién completa de lo que se esta negociando. Para esto es vital que las
comunidades que estén expuestas a este tipo de experiencias sean capacitadas
especificamente y actualizadas sobre las herramientas juridicas e institucionales con las
gue cuentan para preservarse. Pero también, y esto es fundamental, se deben realizar tareas
de revalorizacion y sensibilizacion acerca de los conocimientos tradicionales asociados al
uso de recursos genéticos. Entonces es tarea necesaria documentar la forma de organizar y
transmitir los saberes, trabajar sobre la importancia de proteger el conocimiento
tradicional, pero sobre todo ponerlo en valor, visibilizar el potencial cultural y econémico
gue estos conocimientos encierran.

En el debate nacional e internacional participan representantes de las comunidades,
trabajan en foros, en proyectos, en organizaciones, elaboran documentos, etc. Esta
participacion en las instancias de decision a nivel internacional, no deja de ser un logro,
una conquista del movimiento indigena; sin embargo, siguen aconteciendo casos de
apropiacion indebida de los conocimientos tradicionales y los recursos genéticos tan
onerosos a los pueblos como el del caso estudiado. Por otro lado, aun existiendo leyes,
convenios y acuerdos, esta actividad no contribuye ni al mejoramiento de la salud, ni a la
conservacién del medio ambiente de las poblaciones poseedoras, ni al aumento de ingresos
econdmicos, o de mejora de la calidad de vida de estas poblaciones. Es més, en la mayoria
de los casos devienen en injusticia econdmica, donde casi no existe la retribucion a las
nacionalidades, y se afecta el espiritu colectivo y de reciprocidad de algunos pueblos,
incluso fomentando practicas de corrupcion.
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Otra situacién sobre lo que nos ilustra este caso radica en que las nacionalidades deben
capacitarse y participar en los ambitos gubernamentales de proteccion a nivel internacional
y nacional, pero también se debe capacitar y preparar a los agentes de gobierno de
diferentes niveles que tengan jurisdiccion y competencia sobre estos temas, sobre todo a
los funcionarios judiciales. Lo mismo ocurre con los miembros de las instituciones
cientificas, las universidades e investigadores directamente vinculados a las empresas que
asisten a las comunidades con fines académicos o con fines comerciales: estos deben
capacitarse de modo tal que sean consientes de las implicancias éticas, politicas y
econdmicas de las practicas que realizan. Deben trabajar bajo un estricto cuidado, el
control de la bioprospeccion es dificil en si, es tan dificultoso como el seguimiento de la
aplicacion de las leyes en este tipo de casos, tan dificil como mantener el delicado
equilibrio que separa la bioprospeccién de la biopirateria. Por eso, las practicas de
bioprospeccion deben ser realizadas con extremo cuidado, deben ser rigurosas en cuanto al
ejercicio real del consentimiento previo, del mismo modo que las précticas de medicina
deben realizarse bajo un riguroso codigo ético, sobre todo en el caso de Pueblos Indigenas,
de no ser asi se deberia establecer cese o moratoria de todo tipo de contratos de
bioprospeccion o convenios que involucren la comercializacion de la biodiversidad
asociada a conocimientos tradicionales, hasta que se garanticen que ésta se realiza en
condiciones justas para el pais y las comunidades portadoras: es decir, poniendo especial

atencion en el requisito del consentimiento previo y reparto equitativo de beneficios.

En el transcurso de esta investigacion se demostro que existen dificultades y controversias
dificiles de superar por su gran complejidad. Los procesos de comercializaciéon de los
recursos genéticos y los conocimientos asociados en cualquiera de sus formas generan
conflicto. En la era de la biotecnologia, se requiere extraer recursos naturales de los
lugares donde existe alta biodiversidad y donde prima el conocimiento tradicional que
tienen los miembros de las nacionalidades, esto implica conflictos entre las naciones y

grupos industrializados y los pueblos portadores de estos saberes y duefios de los recursos.

El analisis de este caso nos permitié ver muchas situaciones paraddjicas: por un lado se
observo como en algunas situaciones es el mismo poder institucional el que transgrede y
vulnera las leyes que garantizan los derechos de los pueblos. Pero a su vez, también nos

permitié explorar la normativa y gestiones posibles que existen desde el mismo Estado
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para frenar mecanismos comerciales que atentan contra la integridad de los pueblos y la

soberania de los recursos.

Por otro lado nos permitié indagar sobre como las mismas organizaciones indigenas
atentan sobre sus derechos, al mismo tiempo que las organizaciones, desde comunidades
concretas, presentan estrategias, iniciativas y asumen una actitud defensiva para proteger y

recuperar sus conocimientos Y SUS recursos.
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Lista de Abreviaturas

AMWAE (Asociacion de Mujeres Waoranis de la Amazonia Ecuatoriana).
CEDA (Centro Ecuatoriano de Derecho Ambiental).

CONAE (Confederacion de Nacionalidades Indigenas del Ecuador).
CONFENAIE (Confederacion Nacional de la Amazonia Ecuatoriana).
FED (Fondo Ecuatoriano para el Desarrollo Sustentable).

IEPI (Instituto Ecuatoriano de Propiedad Intelectual).

IERAC (Instituto Ecuatoriano de Reforma Agraria y Colonizacion).

ILV (Instituto Linglistico de Verano).

MAE (Ministerio de Ambiente).

NAWE (Nacionalidad Waorani del Ecuador).

ONHAE (Organizacion de la Nacionalidad Huaorani de la Amazonia Ecuatoriana).

SIPAE (Sistema de Investigacion de la problemaética del Agro Ecuatoriano).

UICN (Unidn Internacional para la Conservacion de la Naturaleza).
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ANEexo
Constitucion 2008

En el articulo 1 se establece que “El Ecuador es un Estado constitucional de derechos y
justicia social, democrético, soberano, independiente, unitario, intercultural, plurinacional

y laico”. En los “Derechos de las comunidades, pueblos y nacionalidades”

En el Titulo I, referente a los Derechos, el capitulo IV cuarto, en el articulo 57, se

establece lo siguiente:

Art.57. 6 “Participar en el uso, usufructo, administracion y conservacion de los recursos

naturales renovables que se hallen en sus tierras”.

Art.57.7 “La consulta previa, libre e informada, dentro de un plazo razonable sobre planes
y programas de prospeccion, explotacion y comercializacion de recursos no renovables

que se encuentren en sus tierras...”.

Art.57. 8 “Conservar y promover sus practicas de manejo de la biodiversidad y su entorno

natural”.

Art.57.12 “Mantener, proteger y desarrollar los conocimientos colectivos, sus ciencias,
tecnologias y saberes ancestrales; los recursos genéticos que contienen la diversidad
bioldgica y la agro biodiversidad”, sus medicinas y practicas de medicina tradicional, con
inclusion del derecho a recuperar, promover y proteger los lugares rituales y sagrados asi
como plantas, animales, minerales y ecosistemas de sus territorios; y el conocimiento de

los recursos y propiedades de la flora y fauna.
“Se prohibe toda forma de apropiacion sobre sus conocimientos innovaciones y practicas”

Art.57.13 “Mantener, recuperar, proteger, desarrollar y preservar su patrimonio cultural e
historico como parte del patrimonio indivisible del ecuador. El Estado proveera los

recursos para el efecto”

En el capitulo IV del Titulo IV, en el articulo, relativo a los Tipos de Propiedad se

establece:

Art. 322.- Se reconoce la propiedad intelectual de acuerdo con las condiciones que sefiale

la ley. Se prohibe toda forma de apropiacion de conocimientos colectivos, en el ambito de
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las ciencias, tecnologias y saberes ancestrales. Se prohibe también la apropiacion sobre los

recursos genéticos que contienen la diversidad bioldgica y la agro-biodiversidad.

En el capitulo Il del Titulo VII en el “Régimen del Buen Vivir”, se establece la proteccion

y regulacion del relativo al manejo de la Biodiversidad y los Recursos Naturales.
Art. 395.- La Constitucion reconoce los siguientes principios ambientales:

1. El Estado garantizara un modelo sustentable de desarrollo, ambientalmente equilibrado
y respetuoso de la diversidad cultural, que conserve la biodiversidad y la capacidad de
regeneracion natural de los ecosistemas, y asegure la satisfaccion de las necesidades de las

generaciones presentes y futuras.

Art. 400.- El Estado ejercera la soberania sobre la biodiversidad, cuya administracion y
gestion se realizarad con responsabilidad intergeneracional. Se declara de interés pablico la
conservacion de la biodiversidad y todos sus componentes, en particular la biodiversidad

agricola y silvestre y el patrimonio genético del pais.

Art. 402.- Se prohibe el otorgamiento de derechos, incluidos los de propiedad intelectual,
sobre productos derivados o sintetizados, obtenidos a partir del conocimiento colectivo
asociado a la biodiversidad nacional.

Art. 403.- El Estado no se comprometera en convenios o acuerdos de cooperacion que
incluyan clausulas que menoscaben la conservacién y el manejo sustentable de la

biodiversidad, la salud humana y los derechos colectivos y de la naturaleza.

TULASMA (Texto Unificado de la Legislacion Ambiental Secundaria en Ecuador).
Titulo |
Grupo Nacional de Trabajo sobre Biodiversidad (GNTB)

Art. 1.- Es un grupo de composicion abierta, intersectorial, interdisciplinario y de caracter

técnico. Las funciones del GNTB, seran las siguientes:

a) Ser un espacio participativo de dialogo e intercambio de informacién sobre asuntos

relacionados con la diversidad bioldgica.
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b) Proveer asesoramiento técnico a nivel formal e informal al Estado, en los temas
relativos a la aplicacion y seguimiento de las decisiones adoptadas por el Convenio sobre

Diversidad Bioldgica, y otras normas relacionadas.

c) Proponer los lineamientos basicos sobre politicas nacionales referentes a los asuntos

contemplados en el Convenio sobre Diversidad Biologica.

d) Proveer una guia técnica y participar activamente en la elaboracién de la Estrategia

Nacional sobre Biodiversidad y su correspondiente Plan de Accion.

Y en los Titulos Il y VII, se refiere a La Investigacion, Coleccion y Exportacion de Flora 'y
Fauna Silvestre y a la Bioseguridad respectivamente. (www.ambiente.gov.ec/contenido.leyes
visitado el 18/07/09).
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