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La pérdida de la diversidad biológica y cultural es un problema latente que afecta con
fuerza la región del amazonas y que acelera el riesgo de que los pueblos originarios -
más tarde o más temprano- puedan verse privados de la base material de recursos
renovables nativos y de los conocimientos desarrollados milenariamente sobre ellos, los
cuales conjuntamente (recursos nativos y conocimientos asociados) podrían constituirse
en los elementos fundamentales del desarrollo sostenible de la región, bajo las nuevas
consideraciones o retos de la sociedad.

Para enfrentar el problema, estamos trabajando en propuestas de manejo integrado de la
biodiversidad en la provincia centro-amazónica ecuatoriana de Pastaza, correspondiente
a la selva alta y media del amazonas, en zonas de culturas prevalecientes indígenas.
Trabajamos junto con las instancias de la organización y del sistema de educación
intercultural bilingüe - al que tienen acceso las comunidades indígenas de base - para
tratar de incluir en su currículo, el conocimiento sobre medio ambiente, biodiversidad,
desarrollo sostenible, manejo de fauna silvestre, procesamiento de frutos, etc.

Para fines del año 2000, una primera propuesta de currículum educativo fue
implementada al menos en 4 colegios de la educación intercultural bilingüe y
concluímos que el esfuerzo de trabajo debe extenderse a todos los niveles de la
educación escolar. Cualquier esfuerzo en este sentido es una necesidad contestaria al
sistema educativo formal, porque no ha respondido a las condiciones socioambientales
de la amazonia y porque -por el contrario- ha permitido y/o propiciado el manejo
irracional de los ecosistemas y los recursos biológicos, a pretexto de fomentar la
modernización que los Estados han establecido como panacea para el desarrollo de la
región. Empero, los mismos productos de trabajo esperan ser útiles a la educación
formal, por ejemplo sirviendo de referencia útil, consulta o práctica dentro del sistema
de educación intercultural bilingüe, y/o, podrían implementarse en situaciones de
capacitación no formal.

A continuación se presenta la información de la región donde se está implementando el
trabajo.



La región conocida con el nombre de Pastaza en Ecuador estaba habitada por los Gaye,
Oas, Záparo, Semigaye, Caninche y Coronado. Los Caninche (jivaroano) vivían en las
faldas de los Andes, en donde se originan los ríos Pastaza y Bobonaza. Los Gaye
ocupaban una área entre el Río Conambo y el Río Pastaza, siendo el río Bobonaza su
area principal de dominio. En el área de desembocadura del Bobonaza en el Pastaza
vivían los Coronado. Los Oas tenían su territorio en el área comprendida entre los ríos
Nushiño y Villano. Los Záparos y Semigaye vivían en ambas márgenes del Río
Curaray incluyendo parte de la Cuenca del Pindu yacu.1

Tanto en la tradición oral indígena como en la interpretación histórica no indígena, se
considera que los actuales Kichwa de Pastaza, emergieron como un grupo étnico
distinto durante los pasado cinco siglos, a partir de la fusión integradora de grandes
naciones de la selva. Las comunidades Kichwa en Pastaza son descendientes de los
Zaparoanos (Gaye y Záparo) y los jivaroanos (Caninche, Andoa, Achuar)2 . Este
proceso de transculturación a través de matrimonios interétnicos y alianzas habríase
iniciado mucho antes del arribo de los conquistadores españoles. La integración3 de
pueblos era una estrategia de supervivencia para contrarrestar la destrucción causada
por las guerras interétnicas.

Por otro lado, parece claro que los asentamientos semi permanentes o reducciones
establecidos por los misioneros católicos durante el período colonial en los que se
reunieron grupos de pueblos indígenas de diferente origen inter-étnico, aceleraron el
proceso de integración.

Lathrap4 afirma, basado en evidencia arqueológica, que había comercio de vital
importancia entre los Andes y la región alta de la Amazonía mucho antes de la
expansión incaica, de manera que es posible que el Kichwa fuera usado como la lengua
franca en este sistema de comercio multi-étnico y multi-lingüe.

Por otra parte, existen evidencias de que los misioneros católicos fueron los principales
introductores de la lengua Kichwa en el Alto Amazonas.5



Los Kichwa visualizan tres mundos que se asocian y dependen mutuamente. Kaipacha
es el mundo de los hombres y la naturaleza, en otras palabras el paisaje social y natural
formado por los bosques, ríos y lagunas, cadenas montañosas y pantanos que
caracterizan cada micro región, Ukupacha, o el mundo interior, en donde habitan los
supai-espíritus, en comunidades míticas tan numerosas y pobladas como las de la
superficie, yace en las profundidades de las montañas y lagunas y en las pozas sagradas
de los ríos. Este mundo interior anima el mundo de la superficie y hace florecer la
vida. Jawapacha, el mundo de las fuerzas cósmicas o mundo superior, es la fuente del
conocimiento, energía y de renovación de la vida del Kaipacha.6

7En la base de la sociedad Kichwa están los ayllus, son miembros del ayllu aquellos
individuos que comparten lazos de parentezco. La cabeza del ayllu es el anciano,
generalmente un yachak o shaman (persona de conocimiento). El poder del yachak para
curar y defender a su ayllu, la destreza de sus hombres y el conocimiento que éstos
tengan sobre la selva y los mitos, el conocimiento de las mujeres sobre la cerámica y la
agricultura son las cualidades que caracterizan y dan prestigio a los ayllus.

El territorio de los ayllus se extiende a lo largo de ríos importantes, pero la zona de
purina o tampu en un ayllu, muchas veces se extiende mucho mas allá de los límites de
una cuenca hidrográfica. Cada ayllu se relaciona a un lugar llamado llakta (origen). Es
común que la llakta sea compartida por más de una familia. Los viejos trasmiten
oralmente la historia de la comunidad y sus territorios. El recuerdo de los héroes
míticos y sus hazañas marcan profundamente los valores de cada nueva generación.
Esta herencia social es reconocida por otras comunidades. El territorio de la comunidad
se convierte en un conjunto de espacios de vida en el que se mezcla lo histórico, lo
mítico, y el conocimiento de la naturaleza. El conocimiento geográfico y la
personificación del espacio es un factor determinante en el desarrollo de la identidad de
la comunidad con su territorio. Ecosistemas con gran diversidad biológica son
considerados escenarios de recreación de la vida, tienen una dimensión mítica y son
considerados como moradas de los supai-espíritus.

La alianza entre comunidades se produce generalmente por intercambio de
conocimientos entre los shamanes.

En la delimitación de las fronteras interétnicas han sido los ríos las figuras
demarcatorias: las cabeceras, el trayecto o su desmbocadura.

En los territorios indígenas el sistema de tenencia de la tierra es comunitario, no se
concibe la propiedad privada, sino el sentido familiar de posesión en términos de todo
en común: chacra, casa, cacería, pesca, conocimientos. Los ayllus mantienen usufructo
sobre un área por muchas generaciones, sin embargo, muchas áreas pueden ser
compartidas e incluso cedidas a otros ayllus si éstas no están siendo usadas.


