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PRESENTACION

Los graves problemas que actualmente confronta la cuenca
amazdnica demandan un mayor y mejor conocimiento de su dindmica
social, econémica, polftica, ecoldgica y cultural. Concientes de esta
necesidad, el Centro de Investigacién de los Movimientos Sociales del
Ecuador (CEDIME) y la Sede Ecuador de la Facultad Latinoamericana
de Ciencias Sociales (FLACSO-Ecuador) han incorporado dentro de sus
respectivos programas de actividades el estudio de la problemitica
amazonica. Entérminos institucionales dicha preocupacion ha cristalizado
en el establecimiento del Area Amazonfa del CEDIME y del Area de
Estudios Amazénicos de FLACSO-Ecuador.

Esta concordancia de intereses ha permitido desarrollar una lfnea
de coordinacién de esfuerzos institucionales, la cual se ha manifestado en
el desarrollo conjunto de diversas actividades. Es dentro de este espfritu
de cooperacion interinstitucional que FLACSO-Ecuador, CEDIME y la
Editorial Abya-Yala se complacen en presentar esta obra compilada por
el Profesor Fernando Santos. En la misma se recogen los trabajos
realizados por cinco alumnos de la primera edicién de la Maestrfa en
Ciencias Sociales con Mencién en Estudios Amazdnicos ofrecida por la
Sede Ecuador de FLLACSO (dos de los cuales investigadores del
CEDIME), para el curso Etnohistoria de la Amazonta, ss. XV-XVIII,
dictado por el Profesor Santos en abril-mayo de 1991. A ellos se suma
un artfculo del propio compilador, quien actualmente se desempefia como



profesor-investigador de planta y Coordinador de Investigaciones del
Area de Estudios Amazdnicos de la Sede.

Cabe destacar que el tema abordado -la opresién colonial y las
diversas formas de resistencia de los pueblos indfgenas amaz6nicos- no
sélo es relevante en el contexto del Quinto Centenario del arribo de Colén
a América, sino que ofrece un marco histérico para la comprensién de
las visiones y planteamientos contempor4neos de los pueblos indfgenas
amazdnicos en su permanente biisqueda por reafirmar su identidad. Por
lo demds, el hecho de incluir trabajos referentes a las amazonfas
ecuatoriana, colombiana, peruana y boliviana le confiere a esta obra un
valor adicional, en la medida que permite al lector una visién regional y
comparativa acerca de la situacién de los pueblos indfgenas de la alta
amazonfa en la etapa colonial.

Con el presente texto, FLACSO-Ecuador inaugura la Serie
Amazonia, a cual permitird difundir los resultados de investigaciones
realizadas por profesores y alumnos de la Sede en torno a la problemdtica
amazénica. Esperamos que esta primera publicacién contribuya a
estimular un debate que requiere nutrirse de enfoques que, a partir del
abordaje del pasado amazdnico, hagan posible una mejor comprensién de
su presente de modo de avizorar y confrontar los retos del futuro.

Amparo Menéndez-Carrién Roberto Roggiero G.
Directora Coordinador General
FLLACSO-Sede Ecuador CEDIME
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INTRODUCCION

El presente libro recoge algunos de los trabajos de investigacién
que resultaron del curso de Etnohistoria amazénica, siglos XV-XVIII que
tuve la oportunidad de dictar en el marco de la Maestrfa de Estudios
Amazdnicos de la Sede Ecuador de la Facultad Latinoamericana de
Ciencias Sociales (FLACSO). Dicho curso fue organizado en torno a
dreas temdticas y procesos, mds que en base a un criterio de sucesién
cronoldgica de hechos y acontecimientos histéricos. Tratdndose de un
curso de etnohistoria, el énfasis estuvo puesto en el rescate de la historia
de la region desde la perspectiva de sus pobladores autéctonos. En este
sentido, los macro-procesos por los cuales ha pasado la regién amazénica
fueron abordados en funcién de sus efectos sobre las poblaciones
indfgenas y de las reflexiones, imdgenes y acciones que generaron en
éstas. De esta manera, no sélo se trataron las ‘respuestas’ indfgenas
-como si éstos fueran sujetos pasivos de una historia que les vino de fue-
ra-, sino las formas creativas en que las sociedades indfgenas interpretaron
el hecho colonial y las acciones que desarrollaron sobre la base de esas
interpretaciones en tanto sujetos activos de su propia historia.

Atin cuando el curso fue organizado de maneratal de poder dar una
visioén de conjunto de la etnohistoria de la cuenca amazénica, la mayor
parte del material y de los casos de estudio presentados provinieron de
la regién amazénica peruana. Para superar este sesgo, se plantearon
como objetivos del curso presentar un panorama de los avances en el
campo de la etnohistoria amazdnica, dar a conocer las dreas temdticas que
mayor interés despiertan en la actualidad, asf como brindar elementos
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Santos Granero

metoddlogicos que posibilitasen a los miembros de la maestrfa realizar
sus propias investigaciones, sobre las dreas amazdnicas de sus propios
pafses, y en base a una revisién de las fuentes primarias y secundarias
existentes en cada uno de éstos.

Los ensayos aqui reunidos son aquellos elaborados en torno al tema
del impacto de la situacién colonial en las sociedades indfgenas de la alta
amazonfa y las estrategias de resistencia que éstas desarrollaron, con
mayor 0 menor éxito, para confrontar al invasor europeo. La relevancia
del tema, al cumplirse medio milenio de la llegada de Crist6bal Colén a
las costas de Abya-Yala -uno de los nombres indfgenas que se diera al
continente americano-, y medio milenio de opresi6n y lucha indfgena, nos
impulsé a publicar estos ensayos simultdneamente en el Perti y en el
Ecuador. En el Peri en Amazonfa Indigena, revista bi-anual de la
institucion COPAL - Solidaridad con los grupos nativos; y en el Ecuador
a través del Centro de Investigacion de los Movimientos Sociales del
Ecuador (CEDIME), FLACSO-Sede Ecuador y la editorial Abya-Yala.

Creemos que estos esfuerzos multi-nacionales de personas e
instituciones dedicadas al estudio de la regi6n y al apoyo de sus
pobladores se hacen cada vez més necesarios en la medida que todos los
pafses que comparten la cuenca se ven en la actualidad obligados a
enfrentar y superar problemas comunes. El presente libro refleja este
creciente espfritu pan-amazdénico al incluir trabajos sobre las amazonfas
colombiana, ecuatoriana, peruana y boliviana. La misma experiencia de
investigacion a partir de la cual se elaboraron estos trabajos contribuy6
a que todos los que participamos en ella amplidramos los horizontes de
nuestros conocimientos sobre la amazonfa, superando para ello las
barreras -m4s ideolégicas que reales- representadas por las fronteras
nacionales.

Aunque todos los trabajos abordan un mismo tema, cada uno de los
autores ha optado por enfocarlo desde distintas perspectivas, poniendo
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énfasis en diferentes aspectos y perfodos, asf como proponiendo sus
propias visiones acerca de la opresién colonial y la lucha indfgena.
Roberto Ramirez aborda el tema de 1a dominacién espaiiola en dos dreas
de la amazonfa colombiana: el alto Caquetd/alto Putumayo y el alto
Magdalena. Suestudio abarca todo el perfodo colonial, aunque el énfasis
estd puesto en los siglos XVI y XVII. Destaca su tratamiento de las
formas mdgicas de resistencia indfgena, aspecto poco trabajado por
quienes se han interesado por este tema y para el cual existe abundante
material en fuentes histdricas y orales. Asimismo destaca su andlisis de
las modificaciones que sufrié el sistema indfgena de toma de cautivos
como resultado de las necesidades de mano de obra de los encomenderos
espafioles y hacendados luso-brasilefios. No sélo se intensificaron las
guerras interétnicas, sino que se generd un verdadero circuito comercial
por el cual cautivos y ‘huérfanos’ eran intercambiados por herramientas
y otras manufacturas europeas. De especial interés resulta el discurso
ideoldégico, asf como las formas rituales, con que las sociedades indfgenas
intentaron hacer comprensible para sf mismos este trdfico aparentemente
tan ajeno a sus tradiciones.

Los ensayos de Alicia Garcés y Lucy Ruiz sobre la situacién
colonial en la antigua Gobernacién de Quijos (oriente ecuatoriano)
durante el siglo XVI y comienzos del XVII se complementan entre sf.
Mientras que la primera analiza el impacto de la economf{a colonial en las
sociedades indfgenas de la regién de los Quijos, 1a segunda aborda el
estudio de la sublevacién de Jumandi, 1a m4s grande rebelién indfgena
ocurrida en esta region durante este perfodo. En el ensayo de Garcés
destaca el esfuerzo de la autora por ubicar la economfa de esta regién -
basada en la explotacién de oro, extraccién de canela y cultivo de
algoddn-, en el dmbito mds grande de la Audiencia de Quito y del
Virreintato del Perd. La periodificacién que establece para esta etapa de
la dominacién colonial de la amazonfa -cuyos agentes principales fueron
militares y encomenderos-, contribuyea clarificar los complejos procesos
por los que pasé la regién de los Quijos en el siglo inmediatamente
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posterior al momento de contacto. Procesos que, tal como afirma la
autora, condujeron a la desarticulacién étnica de los Quijos, a la
eliminacidn de sus caciques, a la progresiva adopcidén del quechua y,
eventualmente, al surgimiento de nuevas identidades étnicas.

Por su parte, Lucy Ruiz destaca la importancia que tuvo el rol de
los Quijos como etnfa-bisagra -mediadora en los miiltiples flujos de
intercambio entre los espacios andino y amazénico-, en su capacidad para
articular un movimiento indfgena multi-étnico, que comprometié, por lo
menos en sus momentos iniciales, a pueblos selvdticos y serranos. Su
principal aporte, sin embargo, es su discusién de las diversas
caracterizaciones de que ha sido objeto dicha sublevacion y los elementos
de juicio que brinda para establecer el cardcter mesidnico de este
movimiento liderado conjuntamente por los shamanes y caciques Quijos.
En este sentido, resulta de interés 1a evidencia que presenta la autora para
demostrar c6mo los Ifderes shamdnicos del movimiento recurrieron al
cristianismo como una forma alternativa de obtencién de poder mfstico,
fendmeno que le habrfa otorgado a su discurso mesidnico un cardcter
sincrético.

El ensayo de F. Santos sobre la sublevacién de Juan Santos
Atahuallpa que tuvo lugar a mediados del siglo XVIII en la selva central
del Peni, permite desarrollar un ejercicio comparativo con la rebelién de
los Quijos liderada por Jumandi m4s de 150 afios antes. Al igual que Ruiz
para el caso de los Quijos, el autor caracteriza a la sublevacién de Juan
Santos como anticolonial y mesidnica. Para demostrar lo primero, el
autor aporta evidencia que demuestra que los indfgenas de las conversiones
franciscanas delaselva central conocfan las pesadas cargas que significaban
los obrajes, repartos y servicio personal, y que, por lo tanto, las
reivindicaciones planteadas por Juan Santos en su discurso no estaban
unicamente dirigidas a captar a su auditorio andino. Para demostrar lo
segundo, el autor examina las aspiraciones incaicas de Juan Santos, asf
como su manejo de los mitos mesidnicos andinos y amazénicos y del
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fuerte carisma de la figura simbélica del Inca compartida por ambas
tradiciones en esta regién. Su andlisis del desarrollo del complejo de
templos y herrerfas Amuesha y Ashdninca durante los cien aiios de
aislamiento posteriores al triunfo de la rebelién, demuestra no sélo que
el proyecto utépico de Juan Santos no pasaba por la negacién absoluta de
los aportes europeos, sino también la gran creatividad de los pueblos
indfgenas para adoptar y adaptar dichas innovaciones de acuerdo a sus
propias necesidades y patrones culturales.

Por su parte, Zulema Lehm aborda en su ensayo la diffcil tarea de
comparar las caracterfsticas y efectos del sistema de dominacién misional-
colonial en dos importantes 4reas de evangelizacién jesuftica: Maynas y
Mojos. La autora propone que las diferencias en la relacién entre
misioneros y misionados existentes entre ambas regiones obedecen
fundamentalmente al tipo de colonizacién que se dio antes de la entrada
de los misioneros y a la incidencia que tuvieron las incursiones luso-
brasilefias. En primer lugar, mientras que en las etapas iniciales Maynas
fue ocupada por militares y encomenderos, quienes se establecieron en
la regién en abierto conflicto con sus pobladores autéctonos, Mojos
nunca fue ocupada por civiles o militares espaiioles, sufriendo inicamente
las incursiones esporddicas de los vecinos de la ciudad de Santa Cruz. En
segundo lugar, mientras que en Maynas las incursiones portuguesas
afectaron a todas las misiones del Amazonas -eje central de este territorio
de conversion-, en Mojos s6lo afectaron dreas muy marginales. De esta
manera, en Maynas se estableci6 una alianza entre misioneros y seculares
espaiioles que no se dio en Mojos. Esto condujo a que la relacién entre
misioneros y misionados en Maynas estuviera signada por sublevaciones
generales y rebeliones locales. En contraste, los Mojos habrfan
establecido con los misioneros una suerte de ‘pacto reduccional’, por el
cual aceptaron la presencia misionera a cambio de su proteccién frente
a la incursiones espaiiolas, de la posibilidad de extender sus circuitos
comerciales incorporando manufacturas europeas, y de su apoyo frente
a sus enemigos indfgenas tradicionales.
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Una situacién parecida es la que describe Erwin Melgar para el
caso de las misiones jesufticas de la regién de Chiquitos, la cual si bien
no constituye propiamente parte de la cuenca amazénica, estd relacionada
con ésta a través de los miiltiples intercambios culturales y materiales
establecidos por los pueblos que las habitaban. Destaca en el ensayo de
Melgar los cambios de estrategia de los indfgenas Chiquitos, que van
desde exitosos levantamientos en el siglo XVI hasta el establecimiento de
‘pactos’ no escritos, similares a los suscritos por los Mojos, en los siglos
XVIL y XVIII. Asimismo resulta de interés el rol de Ia ciudad de Santa
Cruz de la Sierra en el proceso colonial de la region de Chiquitos y la
ambiguarelacién que éstatenfa con lared de misiones jesuftas circundantes.
Por iiltimo, el andlisis del proceso de ‘chiquitanizacién’ de las sociedades
indfgenas de 1a regién de Chiquitos abordado por Melgar, asf como el
estudio de la ‘mojefiizacién’ de muchas de las etnfas de la provincia de
Mojos realizado por Lehm, ofrecen un interesante contraste -que valdrfa
la pena analizar en mayor detalle-, con la situacién de Quijos y Maynas
donde la evangelizacion se llevé a cabo mediante el uso del quechua como
‘lingua franca’.

Lefdos en conjunto, estos seis trabajos no s6lo proporcionan una
serie de respuestas e interpretaciones de los procesos histéricos tratados,
sino que, por sus propios aciertos y vacfos, despiertan una serie de
interrogantes que podrfan indicar el camino a seguir en futuras
investigaciones. En los siguientes pdrrafos plantearé algunas de estas
reflexiones, fruto de la comparacién de la diversidad de situaciones
coloniales encontradas en diferentes dreas de la vasta regién alto-
amazdnica.

En los trabajos de Ramfrez, Garcés, Ruiz y Santos se destaca el
importante papel que jugaron las etnfas-bisagra de la ceja de selva
colombiana (Mocoas), ecuatoriana (Quijos) y peruana (Amuesha), tanto
en épocas coloniales eomo prehispdnicas. Los autores enfatizan
principalmente su papel de mediacién en las redes de intercambio
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comercial entre los Andes y la amazonfa, y cémo ello habrfa permitido
en épocas coloniales convocar, y en algunos casos incorporar, a
segmentos de la poblacién andina a los levantamientos multiétnicos
iniciados desde la selva. Sin embargo, sabemos mucho mds sobre los
diversos mecanismos de interaccién entre las etnfas amazdnicas, que
entre éstas y las poblaciones andinas -aparte de los mecanismos de
intercambio comercial.

Asf, por ejemplo, en los trabajos de Garcés y Ruiz se destaca la
importancia que en el siglo XVI tuvo 1a mediacién del cacique andino de
Latacunga -relacionado con uno de los caciques Quijos por vinculos de
afinidad-, para que este ultimo depusiera sus reservas y aceptara la
presencia de espafoles en su territorio. (Era este tipo de vinculos de
parentesco y alianza comunes entre andinos y selvdticos en las dreas de
ceja de selva? Y si asf fuere, ;c6mo deben interpretarse estos 1azos?
(Estamos frente a pueblos de origen andino que se asentaron en la selva
y que fueron progresivamente ‘amazonizdndose’, o viceversa? ;O se
trata, alternativamente, de una zona de encuentro de pueblos de ambas
tradiciones culturales que se influyen mutuamente? Lo cierto es que el
establecimiento de vinculos de parentesco y alianza entre pueblos de una
y otratradicién plantea un tipo de continuidad ffsica y cultural que desdice
las propias imdgenes que los pueblos de una regién han elaborado sobre
los de la otra. En estas im4genes -expresadas, por lo general, a través
delatradiciénoral y la acciénritual-, se plantean posiciones irreductibles,
que no corresponderfan necesariamente con la realidad de su interaccién
social. Estudios mds detallados sobre el rol de las etnfas-bisagras debiera
proporcionarnos una visi6n mds clara de lo que Thierry Saignes
denomina ‘continuidades’ y ‘discontinuidades’ entre los 4mbitos andino
y amazonico.

En cuanto a la conquista y colonizacién de la alta amazonfa los
diversos trabajos demuestran que se trata de un proceso complejo y

heterogéneo. En efecto, en diferentes regiones, asf como en diferentes
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momentos al interior de una misma regién, las modalidades de colonizacién
y de sujecion de las poblaciones indfgenas variaron sustancialmente. La
combinacién militares-encomenderos abocados a la explotacién de oro y
la extraccién de recursos forestales parece haber sido bastante cormin en
la ceja de selva, particularmente durante el siglo XVI, como lo sefialan
Ramfrez, Garcés y Ruiz para la montaiia colombiana y ecuatoriana. Lo
mismo podrfa decirse de otras 4reas de la ceja de selva, como San Juan
del Oro en la selva sur-peruana. Sin embargo, tal como lo sefialan Ruiz
y Garcés para el caso de Quijos, agotado el oro se desarrollaron otras
actividades econémicas, como el cultivo de algodén y la confeccién de
textiles, através de la cual 1a economf{a selvdtica se vinculd al 4mbito mds
grande de la Audiencia de Quito. Vf(nculos similares parecen haber
existido entre la economfa de la selva central de Peri y la economfa
minera en torno de la ciudad andina de Cerro de Pasco. Sin embargo,
lo que sabemos se basa mds sobre inferencias que sobre datos concretos.
Sabemos 1o que se producfa, pero frecuentemente ignoramos bajo qué
condiciones se producfa, a que escala se producfa y c6mo esa produccion
era realizada en los mercados coloniales. Ignoramos, en buena cuenta,
el peso de la economfa selvética en la economfa colonial.

Asf, Garcés afirma en su ensayo que “‘la explotacién de las minas
de Zamora suministrd casi las tres cuartas partes del oro fundido en Quito
entre 1558 y 1562”°; igual importancia parecen haber tenido en su
momento las minas y lavaderos de oro de San Juan del Oro en el Perd.
Sin embargo, ignoramos c6mo era controlada esta produccién por la
administracion colonial y c6mo la riqueza generada influy6 o no en el
establecimiento de circuitos comerciales mds sélidos entre las dreas
aurfferas selvdticas y los mercados de otras 4reas. M4s atin, aunque en
los trabajos de Ramfrez, Garcés, Ruiz y Melgar se relieva el papel de las
ciudades espafiolas fundadas en laregi6n, es poco lo que sabemos de ellas
aparte de que se auto-proclamaban " ciudades’. ;Hasta qué punto las
fundaciones espaiiolas en la amazonfa tuvieron el caricter de ciudades,
en comparacidn con las que se venfan fundando por la misma época en
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la costa y la sierra? ;O constituy$ su fundacién una simple formalidad
administrativa para lograr compensaciones econ6micas de parte de la
Corona? (C6mo estaban estructuradas estas ciudades, con qué poblacion
contaban, cudnta presencia tenfan las instancias administrativas coloniales
enellas, y cémo lograban articular y controlar alas poblaciones indfgenas
encomendadas entre sus vecinos?

Entre las muiiltiples modalidades de resistencia activa y pasiva
enumeradas en estos seis trabajos destacan aquellos levantamientos que
involucraron a una diversidad de etnfas, muchas veces enemigas
tradicionales entre sf. En los ensayos de Ruiz y Santos se presenta el
contexto deopresién en el que surgieron dos de estos grandes levantamientos
multiétnicos, el tipo de reivindicaciones en torno a las que se articularon,
y, en estos dos casos particulares, los elementos que permiten caracte-
rizarlos como movimientos de corte mesidnico y milenarista. Sin
embargo, a pesar de conocer las etnfas que fueron convocadas y las que
efectivamente se confederaron para enfrentar a los espafioles, es poco lo
que sabemos acerca de los términos en que se dieron estas alianzas.
Habida cuenta que la autonomfa personal, asf como la de las unidades
sociales de base (familias extensas, asentamientos locales, clanes, etc.),
se encuentran entre los valores mds preciados por los indf{genas amazdnicos,
y que este elemento fue uno de los que impidié el desarrollo de un sistema
centralizado de autoridades con proyeccién sobre toda una etnfa, se hace
preciso determinar cudles fueron los mecanismos que permitieron el
surgimiento de autoridades supra-étnicas con capacidad de mando y
movilizacién sobre varias etnfas o segmentos de etnfas.

Junto con esto es necesario también establecer la composicién del
liderazgo de estos movimientos multiétnicos. Debido a las estructuras
jerdrquicas y centralizadas de los cronistas europeos, la informacién
disponible tiende a adjudicar el mando de estos movimientos a una sola
persona: el cacique Jumandi en el caso de la sublevacién de los Quijos,
o el Ifder carismdtico Juan Santos Atahuallpa en el caso del levantamiento
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de la selva central del Perd. Sin embargo, la evidencia histérica nos
muestra formas de liderazgo mds complejas. Asf, para el caso de los
Quijos, Ruiz propone que la eleccién de Jumandi como Ifder militar de
la sublevacién no fue en detrimento del poder religioso y de la autoridad
secular de los pendes -los shamanes que la convocaron y dieron inicio a
las primeras acciones militares. Sin embargo, parecerfa claro que si los
pendes acudieron a Jumandi, después de haber iniciado la rebelién, para
investirlo con el cargo de comandante militar de la misma, se debié ya
sea a su incapacidad como estrategas militares, ya a su incapacidad para
movilizar a ciertos segmentos de la poblacién indfgena que sélo
respondfan a las inciativas de los caciques.

En el caso de Juan Santos, éste parece haber sido no sélo quien
incité a la sublevacidn, sino el que concentré en sus manos el liderazgo
militar y religioso de la misma. Sin embargo, en las crénicas sobre este
iiltimo movimiento aparecen una diversidad de otras autoridades: algunas
tradicionales, como el curaca Amuesha Mateo de Assia; otras ajenas,
como algunos de los ex-esclavos negros de las misiones franciscanas, que
fueron incorporados como lugartenientes de Juan Santos. ;Qué dmbito
de influencia tenfan estas autoridades, y qué peso tenfan en la direccién
de la sublevacion?

Una primera forma de determinar la extension y solidez de las
alianzas, asf como la composicion del liderazgo de este tipo de movi-
mientos serfa a través del andlisis de los conflictos entre etnfas y
parcialidades y entre los diversos tipos de lfderes. Un andlisis de este tipo
requiere de mucho cuidado ya que frecuentemente los conflictos reportados
por las crénicas son exagerados por los informantes espafioles y
demuestran m4s una situacién de conflicto potencial que de conflicto
abierto. A pesar de este sesgo, los conflictos reportados nos estarfan
indicando los puntos débiles de las alianzas y del liderazgo, asf como
sefialando por contraposicién -es decir, allf donde no se reportan
conflictos-, aquellas relaciones entre etnfas y lfderes mds sélidas o
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potencialmente menos conflictivas. Una segunda forma de determinar las
modalidades de alianza y la composicién del liderazgo serfa por medio
de un andlisis de los mecanismos de toma de decisiones y de acatamiento
de las decisiones acordadas. No es inusual que las crénicas reporten
c6mo un determinado ataque no fue llevado a cabo, o fue pospuesto,
debido a las premoniciones y advertencias de los shamanes o a la
indecisién de alguno de sus lfderes militares. Asimismo la composicién
étnica de los participantes de una determinada accién militar nos
demuestra quiénes participaron o no de ella. El andlisis de varias de estas
acciones podrfa indicarnos qué etnfas y lfderes constitufan la fuerza
vertebral del movimiento, y cudles eran periféricas al mismo.

Un iltimo elemento a ser considerado es la inclusién en estas
sublevaciones de otros sectores aparte de los indfgenas amazdénicos.
Garcés y Ruiz destacan el hecho de que los !fderes del levantamiento
Quijo invitaron a los indfgenas andinos vecinos a participar en el
movimiento; igual fue la actitud de Juan Santos Atahuallpa. En este
tiltimo caso ello es mds entendible debido al origen andino de este Ifder;
pero lo mds notable es que en la sublevacion de los pueblos de la selva
central del Peni participaron también los antiguos esclavos negros de las
misiones franciscanas y muchos espafioles pobres. Este iltimo sector
también parece haber participado en el levantamiento Jibaro de la
gobernaciones de Jaén y Yahuarzongo a fines del siglo XVI. Las razones
de la participacién de estos espaioles en las sublevaciones amazdnicas no
son del todo claras, pero lo que parece ser cierto es que los grandes
movimientos indfgenas del pasado no se estructuraron tnicamente en
torno de criterios puramente étnicos, sino que también incluyeron otras
consideraciones como la similar situacién de opresion experimentada por
otros sectores indfgenas, e incluso por otros sectores no indfgenas y no
amazonicos. Esto debiera constituir materia de reflexion no sélo paralos
etnohistoriadores, sino también para los dirigentes y miembros de los
actuales movimientos indfgenas de la amazonfa.
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En torno a este mismo tema de la resistencia indfgena los ensayos
aqui reunidos introducen nuevas luces sobre un fenémeno poco tratado:
el dela alianza con el invasor como una forma alternativa de preservacion
de la integridad étnica y autonomfa polftica. Este fendmeno, bastante
trabajado para la regién andina -en estudios sobre el apoyo que los
caciques Chachapoyas y Huancas brindaron a los espaiioles en su lucha
contralos Incas-, ha sido practicamente ignorado paralaregién amazdénica.
Esto ha sido asf, probablemente, debido a los prejuicios de los propios
investigadores que suponen que no se puede hablar de 500 afos de
resistencia indfgena y al mismo tiempo reconocer que algunos pueblos
indfgenas buscaron entablar alianzas o pactos con uno u otro sector
espafiol para evitar experimentar el peso completo de la opresién
colonial. Esto parece haber sido el caso de los indfgenas Mojos y
Chiquitos, presentados por Lehm y Melgar respectivamente, quienes
establecieron una suerte de ‘pacto reduccional’ con los jesuftas para
defenderse de los civiles y militares espafioles esclavistas. Pero también
parece haber sido el caso de los Quijos -por lo menos en la etapa inicial
de contacto-, cuando aceptaron el establecimiento del gobernador Gil
Ramfrez Ddvalos en su territorio a instancias del cacique andino de
Latacunga. ;Pensaron los Quijos que permitiendo esto podrfan mantener
y beneficiarse aiin m4s de su posicion de etnfa-bisagra al poder incluir en
su comercio manufacturas de origen europeo? As{ parece ser, por cuanto
apenas los espaiioles intentaron imponer sus estructuras de dominacién
-un afio después de establecidos en 1a zona-, los Quijos no titubearon en
levantarse por dos veces consecutivas. Se hace, entonces, necesario
estudiar mejor la naturaleza de estas alianzas o pactos no escritos, los
sectores que los suscribieron, y el nivel de éxito alcanzado -medido por
la capacidad de los pueblos indfgenas compromentidos en ellos de
mantener su integridad ffsica y cultural, asf como cierto grado de
autonomfa frente a la situacién colonial.

Dentro de esta misma lfnea es necesario analizar en mayor detalle
el desarrollo de formas esclavistas en la amazonfa, 1as cuales
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comprometieron activamente a diversas etnfas o segmentos de etnfas con
los esclavistas espafioles en la toma de cautivos. En este sentido, es
necesario profundizar las propuestas que hace Ramfrez en su ensayo, asf
como recoger los importantes aportes de Roberto Pineda, para establecer
las diferentes modalidades que asumid este trdfico de esclavos y c6mo las
mismas se articulaban o no con formas ind{genas tradicionales. Asf{, por
ejemplo, se ha afirmado que en las sociedades ind{genas amazdnicas de
épocas prehisp4nicas no existfan esclavos, por lo menos en el sentido que
se le da a esta categorfa en la tradicion occidental. Sin embargo, de
acuerdo al ensayo de Ramfrez, parecen existir indicios de que en algunas
sociedades en donde se practicaba la toma de cautivos -especialmente de
J6venes y nifos-, se estaba desarrollando o se desarroll6 una categorfa de
cautivos-servidores que parecen haber tenido el cardcter de esclavos en
la medida en que podfan ser transferidos de una a otra persona.

Un segundo aspecto a analizar es el de la posicién de los huérfanos
en las sociedades indfgenas. Se ha afirmado en diversos estudios
antropoldgicos que la orfandad es un estado temporal y que no existe en
las sociedades indfgenas amazénicas una categorfa de huérfanos de
cardcter estable -como sf se da en las sociedades occidentales. Ello serfa
as{ por cuanto los huérfanos eran rdpidamente incorporados a otras
familias, las cuales los criaban como sus propios hijos. Sin embargo, el
hecho de que en épocas coloniales los huérfanos hayan sido sujetos
preferenciales de intercambio por herramientas de origen europeo hace
pensar que su posicién en las sociedades indfgenas era bastante delicada
y que tal vez fueran incorporados a una familia en un cardcter préximo
al de los ‘cautivos-servidores’. El andlisis conjunto de las fuentes
etnohistdricas y de las tradiciones orales podrfa echar luces sobre este
tema, que es fundamental para determinar el desarrollo de formas de
diferenciacién social y de sistemas jerdrquicos en algunas de las
sociedades indfgenas de la amazonfa prehispdnica. Dichas sociedades
-tales como los Omagua y Yurimagua del rfo Amazonas- habrfan estado
por su ubicacién y por su volumen entre las primeras en sentir los efectos
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desestructuradores de la dominacién espafiola. Por esta razdn, la
prevalencia de estructuras sociales de tipo horizontal y de filosoffas y
précticas igualitarias que encontramos hoy en dfa entre las sociedades
indfgenas podrfa no haber sido necesariamentela ténica general en épocas
prehispdnicas.

Finalmente, los ensayos de Garcés, Lehm y Melgar ponen en el
tapete una otra consecuencia de la dominaci6n espafiola: los procesos de
etnogénesis y de simplificacién cultural. En efecto, Garcés presenta
evidencia que demuestra que los Quijos de la actualidad son producto de
procesos de des-estructuracion y re-estructuracién étnica que habrfan
tenido lugar durante la época colonial; a lo largo de este proceso,
miembros de diferentes etnfas de la regién, unificados por lazos de
afinidad y parentesco y por 1a adopcién del quichua como lengua franca,
habrfan desarrollado una nueva entidad e identidad étnica -la de los
Quijos Quichua- en la que se funden elementos pre- y post-hisp4nicos.
Norman Whitten Jr. ha denominado este proceso como uno de ‘etnogéne-
sis’ o de nacimiento de una nueva identidad étnica.

En el caso del oriente boliviano, el proceso habrfa sido uno de
‘simplificacion étnica’, es decir, el proceso por el cual la diversidad
cultural de una determinada regién se reduce por efecto tanto de la
desaparicion ffsica de algunas sociedades, como de la incorporacién de
segmentos de otras a pueblos indfgenas que, por una u otra razén,
demostraron ser m4s resistentes al impacto colonial. Esta habrfa sido la
situacion en las regiones de Mojos y Chiquitos donde se dieron procesos
de ‘mojefiizacién’ y ‘chiquitanizacién’ de etnfas que hablaban otras
lenguas.

El problema radica en que, por lo general, los estudios dedicados
a esta temdtica han establecido la realidad de estos procesos por
inferencia. Muchos delos mecanismos que se piensa pudieron contribuir
aestos procesos también han sido inferidos. De hecho, en muchos casos,
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ni siquiera se sabe en qué momento se peg6 el salto de uno a otro tipo de
identidad. Creemos que es importante reconstruir, con el mayor detalle
posible, c6mo se fueron dando estos procesos, en la medida en que una
radiograffa de diversos casos posibilitarfa contestar una segunda pregunta:
(fueron estos procesos de etnogénesis y de simplificacién cultural
consecuencia de la situacién colonial, como afirman todos los autores, o
es que ya venfan ddndose desde épocas prehispdnicas?

Para cualquier antropé6logo o historiador resulta una verdad de
perogrullo que las fronteras étnicas son flufdas y que la desaparicién y
surgimiento de nuevos pueblos e identidades constituye una constante en
la historia de 1a humanidad. Sin embargo, antrop6logos e historiadores
estudiosos de la amazonfa hemos tendido, por lo general, a asumir una
panorama étnico estdtico, el cual permitirfa realizar extrapolaciones
desde el presente hacia el pasado y viceversa, teniendo como punto de
quiebre a la conquista espaiiola. Si bien es un hecho incontrovertible que
la conquista introdujo transformaciones de gran envergadura en el
panorama étnico de la regién, es claro que no todos los procesos de
cambio se iniciaron con este acontecimiento y, mds atin, que no se puede
tomar la situacién al momento de la conquista como una realidad
congelada desde illo tempore.

En este sentido existen indicios de que en muchas 4reas de la
amazonfa ya se estaban dando este tipo de procesos desde antes de la
conquista. Asf, cuando los espafioles entraron en contacto con la regién
de Canelos (Ecuador) reportaron un panorama étnico en el que no existfan
grandes etnfas, sino pequefios grupos (tal vez parcialidades o segmentos
de etnfas) de habla diferente cohabitando en estrecha proximidad
geogrdfica. En épocas posteriores Canelos se convirti6 en lo que los
estudiosos han denominado ‘zonade refugio’, es decir, una drea en donde
individuos o pequefios grupos de familias provenientes de diversas etnfas
-cuyo grueso se encontraba en zonas de colonizacién espafiola-, podfan
establecerse sin correr el riesgo de caer nuevamente en manos de los
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invasores. {No es posible pensar que Canelos ya era una zona de refugio
antes delallegada delos espafioles?: unazona donde pudiesen establecerse
gente de diversa filiacién étnica, sobrevivientes de guerras entre grupos
locales de una misma etnfa, migrantes forzados como consecuencia de
guerras inter-étnicas, o fugitivos por acusaciones de brujerfa, incesto u
homicidio.

Desser esto cierto, ello explicarfala enorme complejidad y aparente
confusién de la composicién etno-lingiifstica de algunas 4dreas amazénicas
descritas por las fuentes espafioles. Md4s ain, si esto fuera cierto
tendrfamos un panorama mds complicado que aquel que propugna que el
patrén de distribucién de 1a poblacién en la regién amazdnica consistfa
en una combinacién de territorios étnicos claramente definidos y de
‘tierras de nadie’ (‘no-man’s-lands’) intermedias. La inclusién de zonas
de refugio multiétnicas ayudarfa también a explicar la heterogeneidad de
estilos y artefactos no relacionados entre sf -pero ubicados en un mismo
estrato-, que se encuentra en diversas 4reas de la amazonfa y que
constituye un ‘rompedero de cabeza’ para los arquedlogos.

Las respuestas a las interrogantes aquf planteadas encuentran sus
propios 1fmites en la escasa y fragmentada informacién proporcionada
por las fuentes histéricas. Sin embargo, frecuentemente las respuestas
no se encuentran porque en realidad no se han planteado las preguntas
adecuadas. La lectura de las fuentes histdricas bajo 1a luz de preguntas
que no fueron formuladas con anterioridad puede proporcionar una
insospechada riqueza de informacién. Es de esperar que el atractivo de
la amazonfa para los historiadores -0 para aquellos cientfficos sociales
interesados en el tema-, continde incrementdndose, como lo ha hecho en
los dltimos veinte aflos, ya que sdlo a través de un proceso acumulativo
de informacién e interpretacién podr4 arribarse a un conocimiento mds
integral de los procesos macro- y micro--por los que ha pasado la
amazonfa y sus pobladores indfgenas en los dltimos 500 aflos. Es de
esperar también que los pueblos indfgenas realicen su propia investigacién
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histdrica, incorporando tanto los aspectos heroicos como los menos
heroicos, ya que la grandeza de los pueblos se mide por su capacidad para
reconocer y aprender de su propia historia.

Fernando Santos Granero
Iquitos, enero de 1992
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DOMINACION Y RESISTENCIA INDIGENA
EN LA AMAZONIA NOROCCIDENTAL,
SIGLOS XVI-XVII
Roberto Ramirez Montenegro

Intentar realizar trabajos hist6ricos de cardcter sintético plantea
crecientes dificultades para quien se lo propone. En el presente caso,
abordar un proceso de varios siglos de duracién en una extensa regién que
forma parte de un sub-continente ha planteado escollos singulares.
Aunque el proceso de dominacién europea en la amazonfa noroccidental
(correspondientes a la regién amazénica colombiana) no fue tan
determinante como en otras regiones amazdénicas, los acontecimientos
relacionados con dicha dindmica surgieron casi a ‘borbotones’
imposibilitando una consideracién exclusiva de cada uno de ellos.

Por esta razén, en este trabajo se abordan someramente algunos
aspectos delaavanzada colonizadoraeuropea hacia laamazonfa colombiana
y de la respuesta aborigen frente al cardcter vanddlico y destructor de
aquella empresa. En primer lugar se establece la que denominamos
resistencia pasiva inicial de los indfgenas amazénicos, quienes convocan
fuerzas espirituales y naturales para enfrentar a los conquistadores. En
segundo lugar se revisa en forma general y sin entrar en mayores detalles
el proceso de expansién colonial, inicialmente de cardcter militar y
posteriormente religioso. A continuacién se presentan algunas formas de
resistencia aborigen activa (desde las mds violentas hasta las mds
pacfficas) frente a dicho proceso de expansién colonial. Por iltimo, se
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analiza rdpidamente otra de las formas de presencia colonial: el intercam-
bio ‘amistoso’ entre aborfgenes amazdnicos y europeos, el cual condujo
a la postre a crecientes conflictos interétnicos.

El estudio de estos cuatro aspectos de la relacién colonial se ha
hecho en base a datos historicos escritos y orales, aunque por limitaciones
circunstanciales no se agoté todo el material bibliogréfico existente sobre
el tema. Por ende, 1o que aqui se presenta es una visién global de los
procesos de dominacién colonial y de resistencia indfgena ocurridos en
la amazonfa colombiana.

La resistencia pasiva

La conquista ibérica del territorio amazénico colombiano propicié la
aparicién de diferentes formas de resistencia, de las cuales queremos
resaltar 1a que denominamos ‘pasiva’. Esta modalidad de resistencia
corresponde a una forma de rechazo al conquistador europeo mediante la
cual el indfgena intenta convocar a fuerzas espirituales, naturales y extra-
naturales, de modo de evadir o enfrentar la accién devastadora del
conquistador. Este tipo de resistencia comprenderfa la brujerfa o
hechicerfa, usada como ‘‘herramienta de guerra’ (Parra 1991: 22) y
como ‘‘defensa clave contra los extranjeros’” (Langdon 1990: 21), asf
como otras pricticas rituales y/o espirituales que contribuyen a preservar
el orden social tradicional de las etnfas amaz6nicas ante el proceso de
conquista emprendido por los ibéricos.

Aunque no hay certeza de que tal forma de resistencia haya
aparecido con anterioridad a la presencia espafiola, los relatos en que nos
basamos (obtenidos todos en época reciente) nos permiten suponer que
de alguna manera los indfgenas amazénicos prevefan la llegada del
‘hombre blanco’, quien venfa dispuesto a arrasar y frente al cual debfan
estar preparados.
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Un relato Inga titulado La leyenda del pdjaro dormilén (ver
Anexo) nos da una primera muestra de la ‘confrontacién’ espiritual y
extra-natural que planeaban los Inga frente a la posible llegada del
conquistador y que se basaba en el uso del yagé. La parte inicial de la
leyenda dice:

““Antes del descubrimiento el cacique inga dijo a los demds
curacas. ‘‘el que pueda defenderse, defiéndase, porque van
a venir gentes que nos van a venir matando. Ya no es gente
de nosotros, sino gente blanca. Ellos nos van a matar. El
que quiera defenderse, pues defiéndase; el que pueda
hacerse tigre, pues tigre se hace’’. Y para que no los
robaran se hactan enterrar; por eso es que hay unos tontos
ingenuos que hablan de guacas. Habla uno que dijo que se
iba a la luna, que alld no lo matan...’’ (Entrevista Inganos
1989)

Aungque en la leyenda no se menciona el yagé, en otros estudios
(p-ej. Langdon 1990: 21-4) se establece la capacidad que dicha planta
confiere a sus consumidores para recuperar la memoria del pasado,
prever el futuro, tornarse en animal, ‘ayudar’ al triunfo en las batallas,
etc. Supuestamente el cacique Inga de 1a leyenda ha podido ver a través
del yagé la llegada del conquistador espaiiol, asf como su accién
destructiva. Por ello recomienda ‘defenderse’ convocando a fuerzas
extra-naturales que los ayuden a escapar del ‘blanco’ cuya llegada es
inminente. Sin embargo, también en la leyenda se resalta que el temor
causado por la proximidad del que aparece llevé$ a algunos a ‘enterrarse’
con sus pertenencias para que no les robaran, en lo que puede ser
considerada una forma de suicidio.

Langdon (1990: 19-20) recogi6 una narracién Siona que combina
formas de resistencia activa (guerrera) con formas pasivas. En este caso,
estas ultimas se desarrollan luego de las primeras mediante el uso de la
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principal medicina del kwaj -4drbol de los remedios- que ocupa un lugar
central del territorio Siona. Dicha medicina es el yagé. En la narracién
el yagé permite alos Siona volverse invisibles, asf como hacer desaparecer
la ‘ciudad’ que ocupaban, para que al retornar los espaioles, éstos no los
encuentreny, por el contrario, huyan atemorizados al saber que los Siona
se han convertido en fantasmas. Langdon resalta el papel clave de la
hechicerfa y del uso del yagé en las estrategias de defensa de los Siona.
Mds adelante veremos que ante los abusos de los misioneros, algunas
etnfas amazénicas recurrieron al yagé para castigarlos, hecho que se
corresponde con el levantamiento indfgena que presentamos
simultdneamente.

Por otra parte, Pineda Camacho (1985: 48-50) recoge la Leyenda
del trueno, la cual demuestra c6mo entre los Tama se asocia la aparicién
de dicho fenémeno natural con la defensa de los indfgenas ante la invasién
espafiola. En efecto, en la leyenda se afirma que antes de llegar los
espaiioles la lluvia no se acompaiiaba de truenos, los cuales aparecieron
en aquella ocasién para ahuyentar a los invasores. Como asociacién
interesante cabe anotar que el Trueno también aparece como el origen de
Juan Tama, lfder carismdtico de la etnfa andina Paéz y cuyo apellido
parece hacer referencia a los indfgenas Tama de la amazonfa colombiana.
Este renombrado Ifder inscribi6 los tftulos de propiedad del territorio
Paéz evitando que éstos fueran ocupados por los blancos.

Algunas narraciones Siona atribuyen al poder otorgado a los
curacas por. el yagé, la capacidad de infligir la muerte a los misioneros
y de obligarlos a abandonar los pueblos de misién en respuesta a los
atropellos que cometfan los curas ‘malucos’. Sin embargo, Langdon
(1990: 23-4) aclara que en el caso de la misién de Santa Ciuz de
Sucumbfos el cura muri6 victima de una enfermedad tropical, aunque los
Siona aseguran que su muerte fue producida por el dau -el poder y
conocimiento obtenido por el shaman a través del uso del yagé- el cual
entray se posesiona del cuerpo de lapersona aser castigada hasta causarle
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la muerte.

A través de los relatos sefialados, vemos c6mo las etnfas amazonicas
combinaron en forma significativa el poder obtenido a través del uso del
yagé -para asumir la ‘defensa’ de su sociedad y de su territorio-, con el
poder de fendmenos naturales -aparecidos en circunstancias extraordinarias
y destinados supuestamente a lograr la expulsién del invasor.

Expansién militar y religiosa

La eficacia de la resistencia pasiva indfgena en la amazonfa es
cuestionable, por lo cual los espafioles pudieron dar inicio al proceso de
dominacién de estos pueblos. El proceso de ocupacién de la regién
amazénica colombiana se emprendié recién cuando se consolidé la
presencia espaiiola en la zona andina, confiriéndole a éste ciertas
peculiaridades que diferencian a ambos procesos y a sus resultados
(Llanos 1987: 161). Recién después de 1534 tienen lugar los primeros
intentos hispanos de penetracion de la amazonfa noroccidental. En ese
afio, Juan de Ampudia y Pedro de Aiiasco (lugartenientes de Sebastidn de
Benalc4zar) salieron de Quito para explorar la ruta de El Dorado hacia
el norte. Asf fue que llegaron al valle de Sibundoy (alto Putumayo),
reduciendo a los Kams4 y estableciendo contacto con los Mocoa, quienes
jugaban el papel de ‘etnfa-bisagra’ en la regién limftrofe entre sierra y
selva (Llanos 1987: 162; Rivas y Oviedo 1990: 44, 60). En dicho valle
se estableci6 desde 1542 el *““‘campamento oriental para la bisqueda de
El Dorado’, el cual va a seguir el camino que conduce de San Francisco
a Mocoa y al alto Caquetd (Rivas y Oviedo 1990: 52). (Ver Mapa).

En 1535, Jorge de Spira al mando de un grupo expedicionario
partié de Coro (Venezuela), cruzé los llanos de Barinas, de Apure, de
Casanare y de San Martfn (los cuales forman parte de la Orinoqufa),
atravesé luego la zona de los rfos Guayabero (Papamene) y alto Cagudn,
para finalmente remontar la cordillera andina oriental y retornar a Santa
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Fé de Bogotd (Llanos y Oviedo 1990: 162).

Entre setiembre de 1541 y enero de 1543 se realiz6 en territorio
colombiano la expedicién amazdnica mds imiportante y numerosa en
busca de El Dorado. La misma fue encabezada por Herndn Pérez de
Quesada (hermano del Adelantado Gonzalo Jiménez de Quesada) y
estuvo compuesta por 270 espaiioles y mds de 5,000 indios Muiscas de
servicio. La expedicién fue costeada por Pérez ‘‘gastando en ella una
suma no menor de treinta mil pesos de buen oro’’. Partiendo de Bogotd,
Pérez atravesé la vertiente oriental de la cordillera y tomd rumbo suroeste
siguiendo por el piedemonte andino. Tras cruzar los rfos Ariari,
Guayabero, Cagudn, Orteguaza, Pescado, Fragua y Caquetd, arrib6 al
valle de Mocoa y luego al de Sibundoy, donde encontré a las huestes de
Benalcdzar. A lo largo de la travesfa murieron 80 espaiioles (algunos se
suicidaron) y mds de 4,000 indios, victimas de enfermedades y
enfrentamientos, puesto que alo largo de su recorrido no s6lo encontraron
condiciones geogrdficas inhdspitas, sino caserfos de indios Macos,
Guaypis, Choques, Palenques o Canelos, Andakfs, Guazabaras y otros
sin identificar, con quienes sostuvieron numerosos combates antes de
entablar cierta relacién de amistad (Rivas 1938: T.II, 190-204).

Aunque no se encontré El Dorado, con estas expediciones se
dieron los primeros pasos para la colonizacién de la amazonfa
noroccidental. Unadelas consecuencias m4s importantes de 1a expedicién
de Pérez de Quesada fue el traslado de indios Muiscas, quienes al término
de la misma se establecieron en el caserfo de Sibundoy, conviviendo con
los Kams4 lugarefios (Reyes 1986: 109-110; Restrepo 1985: 91). Aunque
sin mayor evidencia, la tradicién oral conservada por algunos habitantes
de esta region plantea que el poblamiento Inga en la zona del alto Caquc 4-
Putumayo también data desde la época de esta expedicién. Segun la
versién obtenida, en el grupo de Pérez de Quesada también participaron
Ingas quienes llegaron con Benalcdzar a Bogotd y quienes difundieron
entre sus subordinados la historia de la existencia de El Dorado al oriente
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de 1a cordillera de los Andes. Es por esta razén que se habrfa lievado a
dichos Ingas como gufas de la expedici6n. Parte de estos Ingas se habrfan
quedado en un poblado Andak{ que los espaiioles denominaron Valladolid
(actual Puerto Limén), los restantes se habrfan establecido en el valle de
Sibundoy formando un caserfo nombrado Santiago (Entrevista a R.
Jiménez 1990).

En épocas posteriores a estas expediciones no hubieron intentos
notorios por establecer centros de produccién y poblamiento hispdnicos
en el oriente colombiano. Las inmensas posibilidades, tanto de tierras y
recursos como de fuerza de trabajo, de las regiones andinas y de los valles
fluviales intercordilleranos, el aislamiento geogrdfico de la regi6n
amazénica como resultado de las caracterfsticas ffsicas de la cordillera
andina oriental, y la belicosidad y capacidad guerrera que demostraron
las etnfas amazénicas al paso de los expedicionarios espafioles, fueron
motivos suficientes para obstaculizar el establecimiento de poblados de
caricter permanente como los que se formaron en la regién andina
colombiana.

Desde 1542, y aprovechando el cardcter de ‘etnfa-bisagra’ que
desde el perfodo pre-colonial desempefiaban los Mocoas, se intentd
establecer hacia el alto Caquetd los Reales de Minas que beneficiaran el
oro aluvional de ese rfo y del rfo Afdn. En 1544 se fundaron dos ‘caserfos
comunales’ cercanos a los puntos de explotacién a los que llamaron el
pueblo del Caquetd y del Afdn y que tenfan por centro a Mocoa. Hacia
1557-58, probablemente, se agotaron los veneros y se produjo un primer
levantamiento indfgena, que concluye con la destruccién de Mocoa y de
los caserfos nombrados y con el abandono de las explotaciones aurfferas.
A partir de 1563 se reinicié dicha explotacién en el alto Caquetd, esta vez
en el propio rfo Mocoa y-en un nuevo punto mds al norte en el Caquet4
llamado Iscansé (cerca del actual Descanse). Allf se establecieron
encomiendas para asegurar el trabajo indfgena en el ‘mazamorreo’
(beneficio del oro aluvional).
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Aunque dichas encomiendas fueron sancionadas pecuniariamente
por su presunta participacion en el intento separatista de Rodrfguez de
Avendafio en los Andes suroccidentales colombianos (1564), continuaron
su explotacién hasta 1583 cuando se suceden levantamientos indfgenas
mds fuertes y generalizados que obligaron a la clausura de dichas
encomiendas (Rivas y Oviedo 1990: 61-67). A fines del siglo XVI se
intenté recuperar la explotacién de los veneros aurfferos en el alto
Caquetd, esta vez implantando fortalezas militares para apoyar los
poblados re-fundados con indfgenas trafdos de Almaguer y Sibundoy
(siguiendo el modelo ‘mitimae’ de los Incas); se fundé la guarnicién
militar de Simancas (cerca del actual poblado de Santa Rosa) y se repobl6
Mocoa dotdndola de fortaleza. Sin embargo, estos intentos duraron
pocos afos: en 1595 se establecieron los puestos militares y
aproximadamente en 1600 los ‘“‘andakf de la selva’ destruyeron dichas
avanzadas. Con ello terminaron los intentos coloniales por establecer
enclaves mineros en la zona, dando paso posteriormente a las actividades
misioneras (Rivas y Oviedo 1990: 67-68; Friede 1967: 82).

Mientras tanto, desde el alto Magdalena se organizaron desde
épocas tempranas expediciones hacia los rfos Orteguaza y Pescado con
el fin de explorar las posibilidades de iniciar algiin tipo de actividad
productiva. Después de 1538 algunos de los fundadores de Timan§,
encabezados por el capitdnJuan de Cabrera, incursionaron por el llamado
camino del Andakf sin haber logrado establecer avanzadas hispanas en el
rfo Orteguaza (Friede 1967: 32-33). A fines del siglo XVI las
poblaciones nativas encomendadas en laregién de Neivay Timan4 habfan
disminufdo de 20 mil que existfan al momento de la fundacién de la Villa
de Timan4 (1538) a menos de 7 mil (aunque el cronista Simén aseguraba
que los que quedaban eran menos de mil). Los indfgenas que hufan del
alto Magdalena se establecieron en la selva alta entre los rfos Mocoa,
afluente suroccidental del Caquetd, y Orteguaza, que fluye por el
nororiente (Pineda 1985: 31; Friede 1967: 32-33 y 48).
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Por ello, desde 1580 en adelante, los encomenderos del alto
Magdalena organizaron diversas excursiones para proceder al ‘rescate’
de los indios hufdos y de miembros de otras etnfas amazdnicas. Estas
excursiones se dirigieron particularmente hacia las zonas del alto Caguan
y del rfo Orteguaza, donde encontraron varios grupos indfgenas, los
cuales mediante diversos métodos (apresamiento, intercambio de hombres
por mercancfas, y ‘adopcién’ de j6venes y nifios) fueron trasladados a los
establecimientos hispdnicos de Timan4, San Agustfn y Neiva. Segtin el
visitador Diego de Ospina, en 1628 en cuatro encomiendas de Timan4 se
encontraban 65 Tamas sobre un total de 176 indfgenas encomendados.
En otras encomiendas de la Gobernacién de Neiva se encontraban
indfgenas Guentas y Pinaguajes sacados del rfo Caguan, y en menor
nimero Andakfes apresados en algunas de las incursiones hacia la zona
del Fragua (Pineda 1985: 31-37).

Desde fines del siglo XVI y durante las dos centurias siguientes,
y como resultado del poco éxito obtenido en establecer encomiendas y
reales mineros en la alta amazonfa colombiana, se di6 paso a los
*‘conquistadores del espfritu’’, quienes por lo general iniciaron su labor
misionera desde las avanzadas establecidas y afianzadas en la regién
andina. El modelo de colonizacién misionera en la amazonfa colombiana
-aunque no fue mds exitoso que el civil-militar-, perduré mds en razén
de su cardcter evangelizador no-economicista. En el siglo XVII las
misiones del Caguan, Caquetd y Putumayo les fueron encargadas a los
frailes franciscanos, quienes en 1663 ingresaron y refundaron Espf(ritu
Santo del Caguan y en 1685 iniciaron sus labores por el Putumayo y el
Caquetd. Hasta 1712 habfan formado once pueblos de misiones por el
Putumayo, y hasta 1725 fundaron seis por el Caquetd. En 1750 habfan
completado 28 fundaciones por el Putumayo, pero ya varias de ellas
habfan sido abandonadas y s6lo siete tuvieron relativa estabilidad durante
este perfodo (Llanos 1987: 163-65).

Las correrfas apostdlicas que se emprendieron desde los pueblos
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de misiones para lograr la reduccidn y traslado de otros grupos
aborfgenes no tuvieron mayor €xito. Sin embargo, las mismas permiten
hacer un balance de los pocos avances logrados en la labor misional en
general. En 1756 Fr. Juan de Santa Gertrudis realiz6 una correrfa por
el alto Caquetd encontrando que en las fundaciones de Simancas, Santa
Rosa, Yunquillo, Iscansé y Pueblo Viejo habfan menos de 30 familias
Ingas, cuando las mismas se iniciaron en el siglo anterior con mds de
2,000 indfgenas encomendados. En 1758 el mismo fraile ingres6 por San
Agustin (Huila) al alto Caquetd para llevar 357 reses y 830 ovejas que
debfan ser repartidas entre las misiones del Caquetd y Putumayo con el
fin de reanimar el trabajo misional y lograr el retorno de los indfgenas
hufdos (Restrepo 1985: 104-05).

Desde mediados del siglo XVIII se habfa reforzado la actividad
misional en la alta amazonfa colombiana con la fundacién en 1747 del
Colegio de Propaganda Fide de Nuestra Seifiora de la Gracia para
intensificar la obra misionera en los rfos Putumayo y Caquetd. Dicha
institucién, que se establecid inicialmente en Quito, fue asignada a la
religién de San Francisco; en 1755 fue trasladada a Popay4n para poder
manejar mds eficientemente las misiones. A pesar de ello, las actividades
misionales siguieron sin tener mayor éxito debiendo solicitar apoyo
militar para la proteccién y continuacién de dichas labores. A fines del
siglo XVIII, mediante cédulareal, se disuelven las fundaciones misionales
en el Putumayo y se ordena su traslado hacia el Caquetd. Allf, en toda
la regién comprendida entre los rfos Caquetd, Fragua, Pescado y
Orteguaza (conocida como la regién del Andakf) se fundaron diversos
poblados con indfgenas selvéticos trafdos en base a promesas, regalos o
por la fuerza; pero, por lo general, estos pueblos fueron abandonados sin
que los indfgenas dejaran rastro alguno. En 1792 llega a su fin la
actividad misionera colonial en la regién Andakf, lo cual exacerbé los
sentimientos anti-clericales en la administracion virreinal y acentud los
enfrentamientos civiles-religiosos en torno a las caracterfsticas y modelos
de colonizacidn de la amazonfa (Friede 1967: 243-47).
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La resistencia activa

En la regién amazdnica colombiana se dio desde época temprana
una resistencia indfgena de car4cter belicoso y guerrero -que caracterizamos
como activa para diferenciarla de la espiritual e invocadora que hemos
analizado anteriormente. No siernpre la resistencia activa implicé el uso
de la fuerza, puesto que otras acciones indfgenas encaminadas a
reconstruir el ordensocial perdido y a controlar el avance del nuevo orden
implantado por el conquistador -como son los casos de mesianismo y de
desobediencia general- también expresan este tipo de resistencia,
diferencidndose de la que aquf denominamos ‘resistencia pasiva’.

Desde la expedicién de Pérez de Quesada los espafioles conocieron
y enfrentaron a diversas etnfas especialmente combativas: los Choques,
ubicados al sur del rfo Guayabero; los Palenques, habitantes de la zana
que los espafioles llamaron el Pafs de los Canelos (por las grandes
cantidades de canela de Quijos allf encontradas), en las cercanfas del rfo
Orteguaza; y los Andakf, asentados en las mdrgenes del Caquetd en el
caserfo que denominaron Valladolid, quienes los combatieron con
especial ferocidad hasta el valle de Sibundoy (Rivas 1938: 196-204).

En la resistencia activa al avance espafiol tuvieron fundamental
importancia los Andakf, denominacién que no identifica a una etnfa
amazdnica especffica, sino que es una voz genérica utilizada por los
hispanos para identificar a una serie de grupos indfgenas asentados en las
zonas de selva ubicadas al oriente de la gobernacién de Neiva. Segin
Friede, Andakf{ es la adaptacién fonética espafiola de la palabra quechua
antiki: gente (ki) de la montafia (anti). A fines del siglo XVI los Andakf
estaban compuestos no sélo por nativos de la amazonfa, sino también por
indfgenas del alto Magdalena que desde antes de 1a mitad de siglo habfan
hufdo por laregiéndel Cerro de las Tres Fraguas hacia las selvas ubicadas
al sur y al oriente de dicha regién (Friede 1967: 25-33).
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Durante los dos siglos siguientes, los Andakf desarrollaron una
tdctica militar basada en ataques sorpresivos a los poblados y encomiendas
hispanas fundamentalmente de la regién de Timan4, los cuales obligaban
a sus rivales a perseguirlos hacia la selva, donde las emboscadas, las
enfermedades y el hambre contribufan a derrotarlos. Asimismo
desarrollaron una economfa de guerrabasada en laexistencia de pequefias
rozas de mafz convenientemente ubicadas; al retirarse ante al avance
espafol quemaban ranchos y cultivos para que los espafioles no pudieran
utilizarlos. Ademds tenfan una red de espfas especiales conformada por
‘infiltrados’ en las encomiendas y vigfas continuos en los puntos de
entrada a la selva; atacaban de noche y en especial en los meses de tiempo
mds seco (diciembre a febrero); y mantenfan salidas secretas en las
‘guarniciones’ construfdas en los terrenos selviticos que ocupaban
(Friede 1967: 105-06). Aunque Friede no reporta la existencia de
alianzas militares entre diferentes etnfas, ni la existencia de lfderes o
cabecillas destacados, se puede afirmar que los indfgenas que se fueron
agrupando en la regién Andakf lograron desarrollar una fuerza militar
con capacidad para enfrentar y derrotar a las tropas hispanas.

Entre 1637 y 1662 los Andakf atacaron er 14 ocasiones el pueblo
de Timan4, originando igual mimero de expediciones punitivas todas
ellas fracasadas. En 1657 se organizé la mds importante de estas
expediciones, financiada por los m4s ricos encomenderos (aquellos cuyos
haberes eran mayores de 200 pesos oro), sin que ésta lograse obtener ni
un solo prisionero entre los Andak{. Los espaiioles reconocierontras este
fracaso que.el inmenso territorio ocupado por estos indfgenas -"desde el
Mocoa hasta el Caguan"-, les permitfadesaparecer ficilmente y contribufa
al desbande de las expediciones punitivas. Por lo demds, cada nueva
expedicién contaba con menos soldados experimentados, algunos de los
indfgenas se negaban a participar en las correrfas por temor a morir, y
varios de los que aceptaban terminaban pasdndose a las filas de los
sublevados (Friede 1967: 201-06).
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En 1663 los vecinos de Timan4 se declararon incapaces de reducir
y encomendar a los Andakf, los cuales segin informes de la época,
conformaban una fuerza de casi 600 guerreros. Se iniciaron, entonces,
gestiones de paz mediante el envfo de obsequios con algunos indfgenas
liberados para tal fin, pero la respuesta fueron nuevos ataques. Como
resultado se propusieron diversas férmulas para emprender la
‘esclavizacién’ de los Andakf, pero en 1691 se prohibié a todos los
vecinos de la gobernacién de Neiva intentar siquiera nuevas expediciones
hacia las selvas orientales. Simultdneamente se ordené construir fuertes
defensivos en las haciendas y se fundé la villa de Naranjal con indios
Tamas para que éstos defendiesen dicho flanco de futuros ataques
Andak{. Sin embargo, la incursiones continuaron y en 1734 se conformé
una fuerza militar con los vecinos de Timang -entre 14 y 60 afios- que
debfa asumir la defensa armada de la provincia (Friede 1967: 207-10).

En el siglo XVIII los ataques Andakf se generalizaron hacia las
fundaciones misionales del alto Caquetd-Putumayo; los mismos fueron
respondidos por los misioneros con incursiones apostélicas que no
fructificaron en la pacificacién anhelada (Friede 1967: 240). En 1721
tuvo lugar la sublevaci6n general de los indfgenas del Putumayo y
Caquetd contra las pautas culturales impuestas por los misioneros entre
los nativos (monogamia, formas de vestir, lengua general, etc.) y contra
los traslados obligatorios de poblaciones enteras hacia las fundaciones
misionales (las que en ocasiones se hacfan bajo 1a amenaza de las armas
portadas por los frailes). Es muy probable que en esta rebelién
generalizada los Andakf{ hayan jugado un papel importante, 10 que
explicarfa que en 1739 los misioneros afirmasen que ‘‘era indispensable
poner coto a las actividades sorpresivas de los andak{’’ (Llanos 1987:
170; Friede 1967: 241).

En el dltimo tercio del siglo XVIII, les Andak{ fueron diezmados

debido a una concatenacién de factores: las guerras de exterminio
emprendidas por los espafioles, las enfermedades que aquejan a los
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indfgenas (tanto tropicales como de origen europeo), y los peligros
selvdticos delos que ellos no pueden eximirse. Apartedelas consecuencias
directas derivadas de los ataques Andakf a pueblos y haciendas, hay que
sefialar tres efectos importantes de esos ataqlies en la regién del alto
Magdalena: 1. la decadencia casi total de la ruta comercial que unfa a
Santa Fé de Bogot4 con Quito y Peni, cruzando por Timand y Popay4n,
la cual dejé de utilizarse en el transcurso del siglo XVII; 2. la creciente
imposibilidad de afianzar la colonizacién espafiola hacia la amazonfa que
se trataba de realizar desde el valle del Suaza, al nororiente de Timan4;
y 3. el despoblamiento relativo de las regiones de Timan4, Suaza, Garzén
y Neivadebido alos continuos ataques durante el perfodo colonial (Friede
1967: 212, 226 y 256).

También otras etnfas desarrollaron formas de resistencia activa, no
s6lo cuando tuvo lugar la sublevacién general de 1721, sino en otras
fechas y bajo otras formas. La forma de rebeldfa m4s comiin era la de
abandonar los poblados de misiones, 1a mayor parte de los cuales a fines
del siglo XVIII era s6lo ruinas. Esta accién estaba asociada a la escasez
de herramientas, alimentos y regalos en las misiones, los cuales habfan
sido utilizados para atraer a los nativos y persuadirlos de reducirse. En
algunas ocasiones, cuando los misioneros salfan por algunos dfas del
poblado, al regresar no encontraban a ningun indfgena; en otras, cuando
se abandonaba el pueblo estando el misionero presente, éste no podfa
oponerse puesto que corrfa peligro de muerte. Este tipo de rebeldfa se
dio en casi todas las etnfas de la regién: Guaypis, Macos, Ceonas,
Macaguajes, Tamas, Ocorazos, Encabellados, Piacomos, Murciélagos,
y otros mds repitieron dicha accién en diversas oportunidades (Llanos
1987: 170-71). '

Otra forma de resistencia activa presentada por los indfgenas fue el
desobedecimiento general de las directrices dadas por los misioneros.
Segiin tradicién oral, asf parece haber sucedido en el poblado de Santa
Lucfa del alto Caquetd:
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““En la cabecera de la quebrada de Santa Lucta los jesultas
establecieron un poblado indfgena, enviados por el Obispo
de Quito en los aflos 1600. En una ocasién llegé un padre
a darles una misién a los indios lunas (llamados ast pues se
pintaban una luna en el pechoy otra en la frente). Les trajo
ung imagen de Santa Lucla y les dijo que la cuidarany que
no dejaran enyerbar alrededor de la capilla. Pasé el tiempo
y los indigenas se descuidaron, la capilla se enyerbd y la
imagen se la comi6 el comején. Cuando volvib el misionero
se llend de indignacién porque los lunas no cumplieron sus
consejos. Losregafiéy los maldijo, clausuré la capillay les
dijo que el castigo lo recibirfan a su debido momento”’
(Entrevista a R. Jiménez: 1990)

De diversas formas, desde las md4s violentas hasta las mds
pacfficas, los indfgenas presentaron hasta fines del sigio XVIII una
continua resistencia a la colonizacion ibérica. Cabe seiialar, sinembargo,
que durante el perfodo colonial no se presentaron al parecer movimientos
mesidnicos en la amazonfa colombiana. El proceso de dominacién
colonial y la resistencia indfgena tuvieron graves consecuencias
demogrificas. Las guerras, las enfermedades, los traslados a medios
diferentes y la muerte por afliccibn moral provocaron una notoria
disminucién de la poblacién aborigen.

Intercambio ‘amistoso’ y conflicto interétnico

Otro de los mecanismos para la expansién colonizadora en la
amazonfa colombiana lo constituy6 1a relacién establecida entre europeos
y aborfgenes en base al intercambio de mercancfas por ‘esclavos’
indfgenas y, en menor medida, por productos nativos. En este intercambio
no s6lo participaron los espafioles, sino también comerciantes y esclavistas
luso-brasileros que operaban en la parte mds oriental de la regién
amazdénica novo-granadina.
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En sus avanzadas hacia la region del alto Caquet4-Putumayo los
hispanos provenientes de Quito utilizaron un antiguo camino que
conducfa del valle del Guamez al de Sibundoy, por el cual se habfa
desarrollado un intenso intercambio pre-colonial entre ‘negociantes’
incaicos y etnfas alto-amazdnicas. Los conquistadores encontraron una
compleja y activa red de intercambio entre tribus andinas y amazdnicas,
cuyos cdlculos se realizaban mediante sistemas de cuentas en sartas de
chaquiras. En dicha red los Mocoas desempefiaban el rol de ‘etnfa-
bisagra’ e incluso se les sefialaba como activos comerciantes. Por esta
razén, los espafioles antes que ‘sujetarlos’ de forma violenta, intentaron
establecer formas de intercambio de productos de origen europeo
(hachas, machetes, telas, espejos, baratijas) por productos aborfgenes
(fundamentalmente oro). Segin algunos cronistas, en 1559 los
encomenderos de Mocoa y Sibundoy usaban el sistema de cuentas en
sartas de chaquiras para llevar los datos correspondientes a sus exigencias
de tributo (Rivas y Oviedo 1990:°43, 53 y 60-1).

Los misioneros franciscanos que se establecieron en el territorio
Siona utilizaron los regalos como forma de atraer a los indfgenas para que
se asentaran en los pueblos de misién y posteriormente intercambiaban
vestidos, herramientas y animales domésticos por cera y aceite de tortuga
utilizados por los misioneros para la elaboracién de velas y para
iluminacién (Langdon 1990: 15-6).

Este tipo de intercambios se desarroll§ de manera ‘normal’ aunque
con las tfpicas desigualdades; empero, el intercambio m4s inhumano y
conducente al conflicto interétnico fue el de mercancfas europeas por
esclavos indfgenas. Este comercio se dio particularmente en la regién del
alto Caguan con los espaiioles y en la del bajo Caquetd con los luso-
brasileros.

La ‘esclavitud’ indfgena -especialmente de nativos en ‘‘edad
tierna’’- era préctica comiin entre las etnfas del alto Caguan desde épocas
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pre-coloniales. Los esclavos aborfgenes eran bien tratados por sus
‘amos’ -los caciques de las etnfas captoras- por lo que no se interesaban
por huir e incluso al llegar a la edad adulta podfan obtener su libertad
(mediante el pago de un tributo, por muerte del amo, por compra o por
matrimonio). Cuando los espafioles conocen y llegan a comprender este
tipo de comercio estimulan inicialmente a los indfgenas del alto Magdalena
y posteriormente a otras etnfas alto-amazénicas a intensificar el proceso
de esclavizamiento de j6venes indfgenas (en especial Tamas) para
intercambiarlos por mercancfas espaiiolas. Los espafioles aprovechaban
el interés cada vez mayor que tenfan los captores en las mercancfas
europeas y justificaban el intercambio de esclavos con el pretexto de que
asf evitaban que los indios capturados fueran ‘comidos’. Asf, segin los
nuevos amos, los nativos intercambiados podfan ser cristianizados y
aprender los oficios en los que debfan laborar (Pineda 1985: 35-41).

A fines del siglo XVII no s6lo se habfa difundido la anterior
préctica, sino que se volvieron frecuentes las incursiones hispanas para
‘rescatar’ indios y asf evitar supuestamente los ‘‘castigos, robos e
insultos’’ entre las etnfas de la regién. Los indios rescatados eran
entregados a los encomenderos que patrocinaban las incursiones, quienes
los ocupaban en sus haciendas y en servicios personales. Los espaifioles
difundieron la prictica del rescate entre los pueblos indfgenas utilizando
el sistema de endeude: llevaban mercancfas a un pueblo indio para
asegurar futuros esclavos. Sin embargo, la prictica esclavista indfgena,
que por lo general era 1a antesala de rituales antrop6fagos, fue modificada
sustancialmente por el esclavismo espaiiol, a través del cual el cautivo
dejaba de ser objeto ritual para convertirse en ‘fuerza de trabajo’. Segiin
Pineda (1985: 42-6), esta situacién condujo a un notorio incremento de
la tasa de suicidios entre los esclavos del alto Magdalena durante los
siglos XVII y XVIII.

El tréficos de indios esclavos por parte de los portugueses tuvo su
auge en el siglo XVIII, en especial entre 1739 y 1752, perfodo en el que
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se extinguieron muchos grupos aborfgenes. Luso-brasileros, y en menor
medida franceses y holandeses, se aliaron con grupos caribes a través del
sistema de endeude para esclavizar a otros indfgenas amazénicos. Desde
1694 los portugueses fundaron la fortaleza de Barra en la desembocadura
del rfo Negro en el Amazonas con el fin de intercambiar, primero con los
Manao y después de 1725 con los Guaipunavis, mercaderfas lusitanas por
indigenas esclavos (Llanos 1987: 174; Useche 1990: 101-03).

En la segunda mitad del siglo XVIII, una fuente importante de
esclavos para los asentamientos lusitanos del rfo Negro y bajo Amazonas
fue la region del bajo Caquetd colombiano entre los raudales de
Araracuara y los chorros de La Pedrera. En ese perfodo los luso-
brasileros establecieron mecanismos directos de intercambio,
fundamentalmente de hachas por indfgenas. Con la introduccién de
hachas de acero se produjeron varias consecuencias importantes entre las
etnfas amazénicas de la mencionada regién: 1. los Andoques perdieron
el monopolio que hasta ese momento habfan mantenido sobre el comercio
de hachas de piedra; 2. otras etnfas riberefias de la zona comenzaron a
distribuir las nuevas hachas de acero; y 3. 1a obtencién de hachas de acero
se volvié un motivo de disputa entre las etnfas del bajo Caquetd,
generalizdndose entre ellas la captura de nativos de etnfas enemigas para
cambiarlos por las hachas proporcionadas por los luso-brasileros.
(Pineda 1990: 267-70).

En base a varias leyendas recopiladas en la zona donde se hacfa
dicho intercambio, Pineda nos muestra una diversidad de situaciones al
interior de las etnfas y de relaciones entre ellas que tienen lugar como
consecuencia de la aparicién de las hachas de acero. Las reflexiones
indfgenas frente a estas herramientas son diversas. Para los Muinanes las
mismas representaban la posibilidad de obtener frutos y asf el progreso
de la comunidad; para los Huitotos significaban miedo y terror por la
esclavitud que se gener6 en torno a su obtencién. Para algunas etnfas la
obtencién de herramientas justificaba la muerte de quienes se oponfan a
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este tipo de comercio, asf como la entrega de indfgenas ‘huérfanos’ (o
esclavos) a cambio de las herramientas trafdas por los negociantes
procedentes del oriente (los luso-brasileros). Dichas muertes y entregas
de esclavos constitufan el sacrificio necesario para que los ‘hermanos’
que permanecfan en la region pudiesen obtener frutos y alimentos en
abundancia. Asf, el hacha del miedo se convirtié en el hacha que da
almidén, en rafz de vida. Sin embargo, a la vez que se resaltan las
caracterfsticas benéficas de las modernas herramientas, también se sefiala
en las leyendas que los comerciantes luso-brasileros son una especie de
shamanes-canibales que a la vez que traen vida a las comunidades
ind{genas a través de su comercio, traen la muerte puesto que aparecen
enfermedades desconocidas hasta ese momento (Pineda 1990: 271-81).

A manera de conclusién

A través del presente trabajo es posible aclarar algunas de las
consecuencias fundamentales del proceso de conquista y colonizacién de
laamazonfa colombiana en el perfodo colonial: 1. fa expansién colonizadora
europea, tanto de cardcter militar como religiosa, no implanté una
dominacién profunda y total de las etnfas amazénicas, ni se tradujo en
asentamientos definitivos y perdurables de los ‘invasores’ extranjeros; 2.
las consecuencias demogrificas de este proceso entre los pueblos
amazdénicos colombianos fueron graves: enfermedades europeas, guerras,
traslados obligatorios, esclavitud, trabajos forzados y la exacerbacién de
los conflictos interétnicos fueron algunas de las causas que produjeron
una fuerte disminucién demogrifica entre dichos pueblos e incluso la
desaparicién de algunos de ellos; 3. durante el perfodo colonial se puso
en marcha en la regién amazdnica un proceso etnocida de amplias
consecuencias culturales y sociales: desde las expediciones en busca de
El Dorado, hasta el esclavizamiento de indfgenas para intercambiarlos
por mercaderfas europeas, pasando por la reduccién y el rescate de
indfgenas, fueron fenémenos que condujeron a modificaciones funda-
mentales en la organizacién socio-polftica y en los sistemas culturales
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originales de las etnfas amazénicas; y 4. los indfgenas amazdénicos
presentaron diferentes formas de resistencia a la presencia y accién del
conquistador europeo: incialmente formas pasivas (espiritual y que
convoca fuerzas naturales); posteriormente activas, tanto pacfficas
(abandono de las misiones, desobediencia) como violentas (guerras,
muertes, sublevaciones). A través de estos mecanismos los ind{genas
resistieron con algun éxito el proceso de ocupacion iniciado por los
espaiioles en la regién amazdonica colombiana.

Indudablemente las afirmaciones anteriores no son finales ni
definitivas; por el contrario, abren espacios de reflexién y andlisis para
contribuir ala comprension de nuestro pasado comiin con vistas a afrontar
mds claramente el porvenir.
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ANEXO

LEYENDA DEL PAJARO DORMILON (O PAJARO MILONGA)

““Cuando antes del descubrimiento, el cacique inga dijo a los demds
curacas, el que pueda defenderse defiéndase porque van a venir gentes,
que nos van a venir matando, ya no es gente de nosotros sino gente
blanca, ellos nos van a matar, el que quiera defenderse pues defiéndase,
el que pueda hacerse tigre pues tigre se hace, y para que no los robaran
se hactan enterrar, por eso es que hay unos tontos ingenuos que hablan
de guacas, habla uno que dijo que se iba a la luna, que alld no lo matan,
él no tenta familia, sélo su mujer y fue y le dijo: ‘‘vamos a ir a la luna,
pero no le vaya a contar a nadie’’. La mujer le dijo que ella no contaba,
pero cada que iba a una casa se ponta adecir: ‘‘mafana a esta hora quien
sabe adonde estaremos’’, ese era el cuento de la vieja, no decta mds.
Paso el dta hasta que se iba llegando la hora de irse y el curaca penso:

“no me llevo a la vieja, pa’qué se pone a contar tanto’’. Cuando llegé
el dia le dijo a la mujer: “‘hdgase una olla de barro 'y me la trae llena
de agua’’; la vieja se fue, hizo la olla y la llenaba de agua pero se le
desbarataba en el camino. Mientras esto el otrojunt6 la cdscara del frijol
para hacer el humito en que se iba a ir pa’la luna y se fue volando, en
eso la mujer al fin pudo traer la olla con agua y al llegar alcanzé a mirar
que el marido iba bien arriba, y empez6 a llorar: ‘‘aaayyyyy, se me fue
mi marido”’. Como ella sabta hacer el humito, aperé mds cdscara de
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frijol pa’ir aalcanzar al curaca; ellaeché mds candelay se fue en el humo
detrds y lo iba alcanzando, entonces él la vio que ya lo alcanzaba y le
tiré una patada pa’trasy la vieja cayé derechito abajo y se volvié pdjaro
y todavia desde el suelo le canta: ‘‘aaayyyyy, se me fue mi marido’’, y
esa es la leyenda que querta contarle’’

(Entrevista Inganos, 1989; transcripcién de Roberto Ramfrez Montenegro).
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LA ECONOMIA COLONIAL Y SU IMPACTO
EN LAS SOCIEDADES INDIGENAS:

EL CASO DE LA GOBERNACION DE QUIJOS,
SIGLOS XVI-XVII

Alicia Garcés Davila

En este ensayo intentaré mostrar c6mo la economfa colonial tuvo
un fuerte impacto en las sociedades indfgenas amazénicas a través del
andlisis concreto de lo ocurrido en la Gobernacién de Quijos durante los
siglos XVIy XVII, perfodo en quela conquista y sujecién de la amazonfa
estuvo a cargo de militares. Estos fueron los agentes fundamentales de
ocupacion, los que ostentaban los cargos administrativos coloniales, y los
que en funcién de sus intereses -mds que de los de l1a Corona- fueron
configurando el espacio de lo que en ese tiempo se fue constituyendo
como la Gobernacién de Quijos. Es en este contexto donde se generaron
los procesos de desarticulacién de las sociedades indfgenas dela zona, los
mismos que continuaron en los siglos XVIII y XIX, pero con otros
agentes de ocupacion: los misioneros.

Comenzaré presentando el contexto general de la Real Audiencia
de Quito, asf como la organizacién de'su economfa, la cual respondfa a
su papel dentro del sistema colonial espafiol y mds concretamente del
Virreinato del Perd. A partir de este andlisis, trataré de la organizacién
dela economfa colonial en la amazonfa, paraluego entrar al caso concreto
de la Gobernacién de Quijos y, finalmente, abordar el impacto que tuvo
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en las sociedades indfgenas de dicha regi6n.
La Real Audiencia de Quito

En los primeros afios de 1a colonia, los territorios que conforman
lo que actualmente es el Ecuador fueron integrados al virreinato del Perd
mediante la Gobernacién de Quito. M4s adelante, en 1563, se cre6 la Real
Audiencia de Quito cuyas funciones administrativas, polfticas y militares
le conferfan una cierta autonomfa con respecto del Virreinato del Perd.
El territorio de la Real Audiencia de Quito se extendfa desde el puerto de
Buenaventura, Cali y Buga al norte hacia el sur, dejando fuera de la
jurisdiccion de la Audiencia las fundaciones de Paita, Piura, Cajamarca
y Chachapoyas; por el este inclufa las regiones de Jaén, Zamora, Quijos,
La Canela y ‘‘las demds que se descubrieren’’. En 1763, en el contexto
de las reformas borbdnicas, la Real Audiencia de Quito fue incorporada
al Virreinato de Nueva Granada, pero su vinculacion con éste fue débil
y esporddica (Deler et al. 1983: 52-3).

La economfa de las colonias fue organizada en funcién de las
necesidades e intereses comerciales, financieros y fiscales dela metrépoli.
En este sentido, en el Virreinato del Peni el funcionamiento del polo
minero exigfa una fuente estable de alimentos, medios de transporte
animal y otros bienes. Esta funcién fue satisfecha por el polo agro-
artesanal centrado en la Audiencia de Quito.

La extraccién de recursos de la Real Audiencia se realizé
fundamentalmente en base ala produccién agropecuariay textil, lamisma
que estuvo favorecida por la existencia de una numerosa poblaci6n in-
digena. Un gran porcentaje de esta produccién estaba orientada -es-
pecialmente a partir de fines del siglo XVI-, a abastecer las demandas de
las zonas mineras del Virreinato del Perd, inclufdala de Potosf. A finales
del siglo XVI, cuando se difundieron los obrajes de comunidad, se dio
un rdpido crecimiento de este sector de la produccién -especialmente
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en la zona andina-, el cual dur6 hasta principios del siglo X VIII.

Durante el transcurso de los siglos XVI y primera mitad del X VII,
la encomienda fue el punto de articulacién y reproduccién de la sociedad
colonial. En primer lugar, la encomienda fue el mecanismo que permitié
percibir una renta; en segundo lugar, fue el medio a través del cual se
canalizé laobligacién detributar delas comunidades indfgenas, organizando
la produccién agropecuaria-artesanal de las mismas y asegurando la
disponibilidad de mano de obra; finalmente, la encomienda posibilité el
control y dominacidn ideoldgica de la poblacién indfgena.

Si bien era la Corona la que adjudicaba las encomiendas, en los
primeros tiempos la mayor parte de los tributos indfgenas fueron
usufructuados por los encomenderos o, en su defecto, fueron tomados
“‘como una fuente de ingresos de libre disposicién por los gobernadores
virreinales’” (Descalzi 1982: 37). En este contexto, los encomenderos
-y especialmente aquellos ubicados en las zonas mineras-, explotaban a
las masas indigenas ‘‘hasta la muerte’’. De esta manera, se establecieron
dos clases de tributo: el adjudicado a personas privadas o a encomenderos,
y el que se reservé para la Corona.

En el campo ideoldgico-politico, a través de la encomienda se
utilizé a los caciques y curacas principales de las comunidades indfgenas
como intermediarios tanto en la recoleccién de los tributos y de parte de
la produccion indfgena, como en la organizacién de la prestacion de
fuerza de trabajo de los comuneros, a cambio de lo cual obtuvieron
algunas prerrogativas. Mds aiin, los curacas constituyeron vehfculos
eficaces de los programas de evangelizacion.

A pesar de que tras las guerras civiles -y con la derrota de los
encomenderos y la promulgacién de las Nuevas Leyes-, se intentd abolir
el sistema de encomiendas, esto no fue posible, logrdndose tinicamente
regularlas para evitar los abusos que através de ella se cometfan. En este
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sentido se establecié que s6lo la Corona tepfa derecho de adjudicar
repartimientos y que el tributo serfa fijado de acuerdo a la fertilidad de
las tierras y las condiciones delacomunidad. Finalmente, el encomendero
debfa garantizar las condiciones para el adoctrinamiento de sus
encomendados, el costo del cual deberfa ser devengado de los ingresos
de su encomienda.

En el caso de 1a Real Audiencia de Quito se tomaron las siguientes
medidas: 1. supresién de los servicios personales; 2. tasacién del tributo
en especies; 3. imposicién de la mita y de la cuota de un quinto de los
tributarios; 4. fijacion del jornal de indios; 5. garantfa de las tierras en
posesién de las comunidades; y 6. control directo en relacién a los
repartimientos de mitayos (Guerrero y Quintero 1977: 26-7).

A medida que se fue reduciendo la encomienda de servicios,
cobraron mayor fuerza el tributo y la mita. Esta ltima institucién, de
origen incédsico, fue readecuada a los intereses espaiioles, entendiéndo-
sela como la obligacién de las comunidades indfgenas de facilitar mano
de obra de manera obligatoria y rotativa para la realizacién de trabajos
en las minas, en tareas agricolas, en obras piublicas y en servicios de
cardcter personal a cambio de un salario.

En el 4rea de la Real Audiencia de Quito la mita prosper$ en el
ultimo tercio del siglo XVI debido, por un lado, a que se fue reduciendo
la posibilidad de tener encomiendas, mientras que la produccidn agrfcola
y textil-obrajera, y la explotacién minera fuerondeviniendo en actividades
altamente rentables; y, por otro, a la presencia mds institucionalizada de
la Corona, especialmente a partir de la creacién de la audiencia.

El papel de la amazonia en la economia colonial

En lo que respecta ala amazonfa, los procesos econémicos parecen
haber desarrollado una racionalidad propia. En los primeros afios
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después de la conquista, al frente de millares de indios los espaiioles
emprendieron una decena de expediciones con destino al oriente.

““Cuatro afos recién después de fundada la villa de San
Francisco de Quito, ya comenzaron las expediciones formales
alaregiénoriental, trasla gran cordillerade los Andes. .. Los
vecinos de la apenas naciente ciudad de Quito se pontan a
contemplar despacio el muro gigantesco de la cordillera que
se levantaba hacia el Oriente, y se entretentan en fantasear
a sus anchas con los ricos imperios, que supontan habta de
haber en aquellas regiones, tanto mds misteriosas, cuando
mds desconocidas’’ (Gonzdlez Sudrez s/f: T. XX, 13).

En los primeros afios la bisqueda de El Dorado fue, sin duda
alguna, el principal mévil de la exploracién y conquista de la amazonfa.
Pero ademds las expediciones hacia la amazonfa cumplieron otros tres
objetivos: 1. sirvieron de vélvula de escape para los capitanes menores
que no se beneficiaron de la conquista del imperio incaico, reduciendo
asf los conflictos entre espafioles; 2. constituyeron una posibilidad de
enriquecimiento para este sector de conquistadores; y 3. se presentaban
como un servicio a la Corona y a la Iglesia, el cual eventualmente podfa
ser recompensado.

De la solicitud que Melchor Védsquez de Avila presentara al Rey,
se desprenden las expectativas y pretensiones en cuanto a beneficios y el
desempeifio de cargos administrativos que tenfan los espaiioles por su
labor de ‘pacificacién’ y evangelizacién de la amazonfa.

-"que se le entregue la gobernacién por su vida, la de su hijo mayory la
de su nieto”

-"y que se le permita en todo el distrito de la gobernacién repartir y
encomendar indios a los espaiioles por tres vidas"
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-"(que) atento a los muchos gastos e trabajos que en aquellas provingias
se padesgen y an de padesger mas que en otras de las yndias por ser tierras
montuosas e trabajosas de conquistar e pagificar ¢ mucho mas de
conservar y sino fuese con algun mas premio de lo hordinario con
dificultad se hallarian persopas que quisiesen posponer el mucho trabajo
nuestro a la esperanga de lo por ellos no visto”

-"(y) repartir en ciudades y villas a las autoridades y demas vecinos
solares, estancias, caballerias, etc”

-"(y que) por cuanto en la dicha governagion y destrito della ay gran
notigia de suma cantidad de naturales... suplico a vuestra magestad sea
servido de hazerme merced que de lo que ansi descubriere, conquistare
y poblare pueda seflalar para mi y para mis descendientes treinta mill
yndios perpetuos o treinta leguas de tierra e sefiorio”

-"(y) me de comision para que pueda tasar los tributos y aprovechamien-
tos e demoras que los dichos naturalles de aquellas provingias devieren
moderadamente dar con comision que en las partes que oviere minas e
los naturales cercanos a ellas no pudieran dar otros aprovechamientos con
la moderacion que me paresgiese conveniente les pueda rasar e apremiar
a que saquen oro o plata para pagar los tributos”

-"que por tiempo y espacio de doze afios a mi a mis capitanes y lugares
tenientes no se nos pueda tomar visita ni residencia”

-"que cuando vuestra magestad sea servido de me mandar romar visita o
residengia seay se entienda sin que aya de dexar el cargo y administragion
de la justicia y govierno e que la determinacién de penas della solo
pertenesca a vuestra magestad y a su real consejo de yndias”

-"que por el tiempo de los dichos veinte afios se hagan merced aquellas
provingias de que todo el oro e plata que en ellas de minas se sacare se
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pague al diezmo atento que como esta la dicha poblagion muy trabajosa
e costosa y que en ella estan de nuevo an de yr son todos por la mayor
parte muy pobres y en buscar las dichas minas y 1a l1abor dellas a de ser
muy costoso e trabajoso... porque se animara mucha gente nescesitada
en buscar y descubrir las dichas minas” (Land4dzuri 1989: 81-98)

De los extractos anteriores se desprende que el mayor interés de
los espaiioles en lo que concierne a 1a conquista de la amazonfa y sus
pobladores radicaba en la expectativa de: 1. explotar sus minas; 2. lograr
mayores beneficios por las dificultades que suponfa tal empresa; 3.
asegurar beneficios para sf y para sus descendientes; y 4. que la Corona
les dejara en libertad de accién y con escaso control administrativo. Esta
concepcidn explica, como veremos mds adelante, la forma en que se
desarrollaron las encomiendas en esta regi6n y su impacto en las
sociedades indfgenas.

Para lograr estos objetivos, que beneficiaban tanto a los conquis-
tadores como a la Corona, 1aamazonfa debfa ser efectivamente incorporada
a la esfera colonial mediante 1a sujecidn de las poblaciones locales, la
fundacién de ciudades y la institucionalizacién de 1a dominacién espaiiola
a través de repartimientos, encomiendas y doctrinas.

““Este interés febril por el oriente con riquezas miticas dio
lugar al bosquejo de una organizacién bastante avanzada
delos confines andinos del espacio amazénico, organizacioén
que se basaba en una red de fundaciones urbanas consid-
erable si se la compara con la que existfa, en la misma
época, en otras regiones, y ajustada a una divisién
administrativa caracteristica. De 1534 a 1560... al oeste de
la cordillera oriental, los espafioles habtan fundado cinco
ciudades. dos en el litoral, Puerto Viejo (1535) y Guayaquil
(1535-1538), y tres en las hoyas andinas: Quito (1534),
Loja (1546) y Cuenca (1557). En 20 afios, de 1541 a 1560,
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en el declive oriental de los Andes y sus estribaciones, entre
los rfos Caquetd y Marafidn, fundaron en la jurisdiccién de
Quito 16 asentamientos’’ (Deler 1987: 57).

Estos centros urbanos se ubicaron, ensu mayorfa, en las estribaciones
orientales de los Andes debido a que: 1. los lavaderos de oro se
encontraban principalmente en las cabeceras de los rfos amazénicos; 2.
eran 4reas pobladas por numerosos pueblos indfgenas, los cuales
constitufan potenciales fuentes de mano de obra y tributos; y 3. se
encontraban cerca de Quito y Loja: importantes centros administrativos
y de abastecimiento de armas y productos alimenticios.

Otro signo de la importancia concedida por los espafoles al control
delaamazonfaenla primera mitad del siglo X VI, lo constituye la creacién
en este espacio de una multiplicidad de circunscripciones administrativas
de-primer orden. Asf, la regién amazénica fue virtuaimente dividida en
cinco gobernaciones, cuyos territorios en gran parie adin estaban
inexplorados. De norte a sur estas gobernaciones fueron: Mocoa-
Sucumbfos (1557), Quijos (1551), Macas (1548), Yahuarzongo (1548)
y Jaén (1548). Por su parte, la Gobernacién de Quito abarcaba todo el
macizo andino y su litoral (Deler 1987: 57).

La importancia dada alaregién por las posibilidades de extraccién
de oro tuvo su recompensa, en tanto sélo la explotacién de las minas de
Zamora suministr casi las tres cuartas partes del oro fundido en Quito
entre 1558 y 1562. Esta produccién decayd en el iltimo cuarto del siglo
X VI, siendo sustitufda por la de Zaruma, en Loja, y la de Almaguer, en
Popaydn.

La decadencia econémica de la vertiente oriental se debi6
fundamentalmente a la disminucién de la poblacién indfgena, a las
sublevaciones de fines del siglo XVI -tanto de los Quijos, como de los
Jivaros-, a la destruccién de las ciudades fundadas en Ia selva, y al
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desinterés de la administracién colonial. Todos estos factores ocasionaron
el abandono de la regi6n por parte de los espaiioles durante casi un siglo.

La Gobernaciéon de Quijos en los siglos XVI y XVIi

Laregién de Quijos, como se la conocfa en el siglo X VI, se ubica
en lo que se denomina ceja de montafia, en la cordillera oriental de los
Andes, entre los flancos externos dela cordillera desde aproximadamente
los 2,000 m.s.n.m., hasta la cordillera de Galeras y Sumaco, quedando
en su interior los valles de los rfos Cosanga, Papallacta, Quijos y Coca,
asf como el valle del Misahualli y el curso alto del Napo. La Gobernacién
de Quijos se extendfa hasta el 4rea Cofdn en el curso alto del rfo Aguarico
y la zona Omagua de los rfos Coca y Napo (Land4zuri 1989: 22).

Antes de la conquista espafiola estos territorios estaban ocupados
por la etnfa Quijos, que en el siglo X VI se encontrabaubicada en la regién
comprendida entre el curso superior del Napo y la ribera sur del Coca,
desde la curva de los 1,500 m.s.n.m. hacia el oeste, hasta la confluencia
del Coca y el Napo hacia el este (Oberem 1980: 21-2).

El pueblo de los “‘Quijos estaba ligado a los Panzaleos andinos, en
particular al cacicato de Latacunga; los dos conjuntos eran quizd de
lengua y cultura chibcha’ (Renard-Casevitz et al. 1988: 140). Por su
parte, los Omagua estaban situados en 1a frontera norte de la zona Quijos,
mientras que una fraccién de los mismos se encontraba ubicada en las
riberas del Napo a la altura de la confluencia con el Coca.

Si analizamos la historia de contacto de las sociedades indfgenas
en lo que constituy6 la Gobernacién de Quijos durante los siglos XVI y
XVII podemos establecer tres etapas, cada una con sus propias
especificidades.
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El fin de una leyenda: primeras exploraciones y conquistas,
1538-1557

De documentos muy tempranos, tal como el Libro Primero de
Cabildos de Quito, se sabe que los espafioles tuvieron noticias de la
existencia de la regién de Quijos ain antes de la expedicién de Gonzalo
Dfaz de Pineda (1538), que es la primera que se conoce. Es asf que: ‘“Al
fijar los términos de la Villa de San Francisco de Quito el 28 de junio de
1535, se dice que el Ifmite va en direccién a Quijos hasta la parte que se
llama Hatunquijos y de donde se trae la mayor parte de la canela
proveniente del otro lado del gran rfo’’ (Oberem 1980: 62).

En diciembre de 1538, siguiendo un antiguo camino de comercio,
Gonzalo Dfaz de Pineda penetr6é en Hatunquijos, Cosanga, La Canela,
Sumaco y el Valle de Ia Coca en busca del “*pafs de la Canela’’. En esta
expedicién se ‘‘descubren las provincias de Cahui y Huarozta y un gran
volcdn (El Sumaco), cuyos alrededores dice que estdn densamente
poblados. Segiin estima habfa mis de 15,000 indios’’ (Oberem 1980:
64). Debido a la escasez de soldados y pertrechos, asf como a la
resistencia que le presentaron los Quijos, Dfaz de Pineda regresé a Quito
sin realizar ninguna fundacién.

En 1541, luego de ser designado gobernador de Quito, Gonzalo
Pizarro junto con Francisco de Orellana y la ayuda de Gonzalo Dfaz de
Pineda, organizé una segunda entrada a laregi6én de los Quijos compuesta
por 220 soldados espafioles y cerca de 4,000 auxiliares indfgenas.
Después de enfrentar a los Quijos, continug viaje hasta la regién de los
Omaguas enbuscadel ““Pafsdela Canela”’, el cual segiin sus informaciones
debfa situarse en la parte superior del rfo Payamino y sus afluentes del
lado izquierdo. A pesar de encontrar drboles de canela, la dispersién de
los mismos, y lo accidentado y pantanoso del terreno, decepcionaron a
los espafioles, quienes siguieron hasta la confluencia de los rfos Coca y
Napo, por el que Francisco de Orellana continué hasta el Amazonas.
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Siguiendo el curso del Napo y cruzando al sur de Hatunquijos, Pizarro
llegé6 a Quito en junio de 1543 (Rumazo 1982: 52).

El fracaso de 1a expedicién de Gonzalo Pizarro puso fin alaleyenda
sobre la existencia de grandes pueblos y riquezas en €l oriente, en donde,
si bien existfa canela, su explotacién no era rentable.

De 1542 a 1557 los Quijos quedaron libres de la presencia
espafiola. Esto se explica por los conflictos entre la Corona y los
conquistadores, que dieron lugar a las guerras civiles de la década de
1540, y por la prioridad que los espaiioles le dieron a la pacificacion y
reducciénde los pueblos indfgenas de lasierray la costa (Land4zuri 1989:
15).

Segiin Land4zuri, durante los primeros casi veinte afios de contacto
con los espaiioles en la regién de Quijos (1538-57), ““los efectos mds
importantes sobre 1a poblacién indfgena (fueron) el saqueo que se dio de
sus bienes en las guerras y batallas, que debieron ocasionar muchas
muertes dada la diferenciada tecnologfa militar’> (1989: 15). En este
sentido, serfa imporante investigar si en esta zona se dieron efectos
indirectos debido a 1a difusién de epidemias de origen europeo, como fue
el caso de los Omaguas después del viaje de Orellana.

Consolidacidn de la presencia espafiola, 1557-1576

En 1556, una vez consolidada la presencia de los espaiioles en las
otras regiones geogréficas, el virrey Marqués de Caiiete, siguiendo el
espiritu de las Nuevas Leyes de 1542-3 y con miras a ampliar el dominio
territorial de 1a Corona, encargé a Gil Ramfrez Ddvalos, gobernador de
Quito, la entrada y pacificacién de los pueblos Quijos, ordendndole
fundar ciudades donde creyere conveniente. Junto con esto, se le dio
atribuciones para repartir indios a los expedicionarios y para fijarles
tributos de acuerdo a sus recursos (Oberem 1980: 72).
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Ramfrez D4valos inici6 su expedicién, el 6 de marzo de 1559,
previo a un proceso de negociacion iniciado desde Quito, y teniendo
como intemediario a don Sancho Hacho de Velasco, cacique principal de
Latacunga, quien mantenfa desde antes relaciones con los Quijos. Este
mecanismo de acercamiento fue tan efectivo, que fueron los propios
caciques de Quijos quienes le solicitaron al conquistador que se estableciera
en la regién:

“‘que despues quel dicho sefior gobernador llego al pueblo
de Atunquyxo otro dia siguiente le vino a ver de paz los
cagiques de la Coca Sumaco Cefio Pachamama QOyacachi
Coganga 'y de otros muy munchos pueblos destas provingias
e si saben le vinieron e vienen cada dia mensajeros a ofrecer
la paz de parte de munchos cagiques e todos en comun
Jfueron e an sido en le suplicar haga un pueblo de christianos
como Quyto’’ (Landdzuri 1989: 39).

Fueasfqueel 14 de mayo de 1559 Ramfrez D4valos fundé la ciudad
de Baeza en el valle del rfo Cosanga. Allf permanecié, explorando la
regién, hasta noviembre del mismo afio, en que fue destitufdo de su cargo
de gobernador de “‘los Quijos, Sumaco y La Canela’’. Seguin diversos
autores, Gil Ramfrez Ddvalos mantuvo una actitud de proteccién hacia
los indios de la regi6n frente a los constantes abusos de los primeros
conquistadores (L.and4zuri 1989: 15).

“‘A los Quijos les decepciona muchfsimo su traslado, y el
corto tiempo que Ramirez Ddvalos permanece en Quito
antes de tener que transmitir esta Gobernacién, van a verle
a la capital y le ruegan que vuelva, ya que en el intervalo,
los indios de la parte de Baeza habtan sido repartidos entre
los vecinos de la nueva ciudad.
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}

Solamente en pocos casos sabemos con detalle como se
efectué el ‘‘repartimiento de indios’’. As{ por ejemplo a
Benito Sdnchez Barrera... se le reparten indios residentes
a orillas del rfo Cosanga. Ademds dependen de él ‘200
indios casados '’ en Pachacamay *‘el pueblo de Conchocomi’’
en la provincia de Sumaco con ‘1,000 indios de visita’’’’
(Oberem 1980: 76).

En 1560 asumi6 la gobernacién Rodrigo Nuiiez de Bonilla, quien
trasladé la ciudad de Baeza a otra ubicacién, mis alejada de los
asentamientos indfgenas de Cosanga y con mejores condiciones
ambientales. Hizo una nueva reparticién de indios en encomiendas, sin
respetar las disposiciones de su antecesor. En ese mismo afio, los
caciques de los alrededores se opusieron con la fuerza de las armas a que
se hiciesen nuevas reparticiones, no sélo por la restriccién a la libertad
personal que esto suponfa, sino también por el desmejoramiento de su
situacién econ6mica, ya que parte de los frutos de su trabajo debfa ser
entregado alos encomenderos. A esto se afiadfa el trabajo de reinstalacién
de Baeza y los constantes viajes que debfan realizar los indfgenas a Quito
para traer viveres para los espafioles (Oberem 1980: 76).

Luego de sofocar estos primeros levantamientos, Nuiiez de Bonilla
sali6 a Quito, donde murid al poco tiempo. La gobernacién quedé a cargo
de Alonso de Bastidas como gobernador provisional y hasta el
nombramiento de Melchor Visquez de Avila en 1561. (Ver Mapa).

Ante la expectativa de la llegada de un nuevo gobernador, se
produjo otro levantamiento de los Quijos en 1562. Esta accién tuvo
mayores alcances que laprimerade 1560. Varios caciques se aliaron para
expulsar a los espafioles; atacaron Baeza y quemaron alguna casas
alejadas de la ciudad. Por medio de regalos y promesas al cacique de
Cosanga, a su mujer y a su hijo, Bastidas consigui6 apaciguarlos. Los
espaiioles debieron recurrir nuevamente a la intermediacién del cacique
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de Latacunga:

““En recompensa provisional a sus servicios, Vdsquez de
Avila le da en “‘encomienda’’ el pueblo de Coxqui bajo el
cacique Caynbato, poblacién que anteriormente pertenecta
a Rodrigo Niifiez de Bonilla’’ (Oberem 1980: 78).

Pese a sus expectativas, el nuevo gobernador no permanecié en la
regién mucho tiempo. Contra la administracién de Vasquez de Avila se
elevaron varias protestas, acusdndolo de permitir abusos contra las
poblaciones indfgenas. Su gobierno lo hizo a través de Andrés Contero,
su teniente de gobernador, y de su capitdn Bartolomé Marfn. Fueron
éstos quienes terminaron de someter a la regién y quienes, el 10 de marzo
de 1563, fundaron a orillas del rfo Suno, en lazona de Sumaco, la ciudad
de Avila, la cual se convirti6 en la poblacién espaiiola mds oriental del
siglo XVI. Durante los meses siguientes sometieron a los caciques de
““Cidagos, Arma, Izmaga, Tambisa, Aragua’’, visitando posteriormente
las provincias de ‘“Tapacay Omagua’’, en las que se encontraba una gran
concentracién de canela. No se sabe si estas provincias fueron 0 no
sometidas (Oberem 1980: 79).

El 14 de agosto de 1563 fundaron la ciudad de Alcal4 del Rfo, en
medio del valledela Coca, que fue la mds septentrional de 1a gobernacién.
Dicha ciudad se encontraba probablemente en las cabeceras del rfo
Aguarico, lo cual hace pensar que se fund6 en el drea Cofdn (Landdzuri
1989: 17). En ese mismo aiio, Marf{n recorri6 la parte sur de los Quijos,
la cual segin la descripcién de Ortegén de 1576 parece haber estado
habitada por indfgenas culturalmente diferentes de éstos. Dichos grupos
indfgenas ocupaban el territorio entre los rfos Misahualli, Hollfn y Tena,
drea que hasta ese momento se encontraba fuera de los afanes conquis-
tadores de los espaiioles. Segiin Naranjo (1984: 104), estos grupos
corresponderfan a los Oas u Oaquis y a los Deguacas, pertenecientes a
la nacidn de los Coronados. Allf, en la provincia de *‘Los Algodonales™’
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-cuya produccién tuvo mucha importancia para el tributo indfgena-,
Marfn fund6 la ciudad de Archidona.

A Contero le sucedieron en el cargo de teniente de gobernador
Pedro de Ruanes, Juan Mosquera y Matfas de Arenas, hasta la realizacién
de la visita de Diego de Ortegén en 1576, como parte del juicio de
residencia que se ordené contra el ex-gobernador Vésquez de Avila.

Las campaiias de conquista de Contero y Marfn supusieron muchos
abusos y maltratos a los indfgenas de la regién. Segiin la relacién de
Salazar Villasante de 1571-2:

“En la Sierra, la gente de Contero reiine a muchos indios,
parallevarlos a laregién de los Quijos como sus servidores,
Y a sus mujeres e hijas las toman por la fuerza y los que se
quejan son azotados. Los soldados tratan a los Quijos de
la misma manera. A algunos los dejan hacer pedazos por
sus perros, alas mujeres les cortanlos pechos y toman todos
los alimentos, ast que muchos Quijos se mueren de hambre’’
(Oberem 1980: 81).

Segiin Salazar Villasante, estos atropellos dieron lugar a que
murieran cerca de 5,000 indfgenas, cifra que a Oberem le parece
exagerada.

Durante todo este proceso, los Quijos fueron repartidos en
encomiendas, tuvieron que trabajar los campos, tejer telas, lavar oro, ir
a la sierra como cargueros y prestar servicios domésticos. Entre sus
deberes también se contaba llevar a las mujeres espafiolas en sus literas,
construir las casas de los espafioles y suministrar los materiales necesarios.

La relativa desvinculacién de la zona respecto de las instancias
administrativas y de control colonial, permitié que se facilitara la sobre-
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explotacién de los indfgenas a través del sistema de encomiendas y que,
a pesar de que los ‘servicios personales’ de los indios estuvieran
prohibidos desde 1542-43 por las Nuevas Leyes, éstos tuvieran plena
vigencia en la zona. Segiin la relacién de 1576 de Velarde y Rodriguez,
dos oficiales de la Real Hacienda, hasta esa fecha no se habfa realizado
ninguna tasacién ni establecido el monto de los derechos a ser pagados
por los tributarios, lo cual reforzaba el contexto de arbitrariedad en el que
se movfan los encomenderos.

Segin el memorandum sobre la regién de Quijos de Alonso de
Pefiafiel, las encomiendas no fueron muy lucrativas debido a la hufda de
muchos de los indfgenas hacia la sierra, los cuales preferfan servir como
‘esclavos’ a los caciques de Quito, antes que trabajar y labrar las tierras
de los espaifioles. Para poner fin a esta situacién, los encomenderos
solicitaron permiso para capturar a los indios fugitivos y hacerlos volver
a Sus territorios. Junto con esta medida comenzaron a realizarse
‘correrfas’ contra los ‘indios salvajes’ con el fin de proveerse de mano
de obra. Ademds, a través de Pefiafiel, los encomenderos consiguieron
que el virrey Toledo emitiera una ordenanza disponiendo que ningiin
vecino de la regién de los Quijos pudiera ser tomado preso por tener
deudas con la Caja Real, ni pudieran embargarse sus bienes ni decomi-
sarse sus ingresos (Oberem 1980: 82).

Al informar al Rey que los encomenderos exigfan demasia-
do tributo a los indfgenas -dos piezas de tela mensualmente por cada
indio-, el Padre Antonio de Ziiiiga sostenfa en 1574 que una de las causas
de esta sobre-explotacidn era la poca cantidad de indios encomendados,
y que la solucién consistfa en aumentar el mimero de tributarios por
encomienda a 200 (Oberem 1980: 83).

Los abusos contra los Quijos por parte de los encomenderos y la

mala administracién del gobernador Védsquez de Avila -quien no residfa
en la zona, sino en el Cusco-, ocasioné que el Rey ordenara una visita a
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la *‘Gobernacidén de los Quijos, Sumaco y la Canela’’. La misma fue
efectuada en noviembre de 1576 por Diego de Ortegén, oidor de la
Audiencia de Quito. Dicho visitador establecié por vez primera el
sistema de doctrinas entre los Quijos, las mismas que fueron entregadas
alos frailes dominicos. Asf, se establecieron las doctrinas de Codifagua,
en Cosque junto a la ciudad de Baeza, y de Hatunquijos, Avila y
Archidona, aorillas del rfo Coca. Asimismo, realizé algunas reducciones,
tales como la unién de los pueblos Seta, Capua y Carito, y la fundacién
de las poblaciones de Guacamayos y Guarosto (Land4zuri 1989: 223-70).

Orteg6n impuso fuertes multas a los encomenderos que violaban
las leyes de la Corona cometiendo abusos contra los indfgenas; ademd4s,
exonerd a los indfgenas de la obligaci6n de prestar servicios personales.
Estas disposiciones fueron contraproducentes, en tanto las multas
impuestas a los encomenderos fueron trasladadas alos indfgenas, quienes
debieron pagarlas junto con los tributos y las exigencias de Ortegén para
el pago de su sueldo y los de sus acompaiiantes.

De lo anteriormente expuesto, se desprende que es en el perfodo
de 1557 a 1576 donde se consolidd la presencia espaiiola en la regién de
los Quijos mediante un proceso de colonizacién permanente. Este estuvo
orientado a la explotacién de minas, la extraccién de canela y la
produccién agrfcola, contando para ello con la mano de obra ind{gena.
A lo largo del mismo se dieron los m4s graves sistemas de explotaci6n
de la poblacién indfgena, como consecuencia de la marginalidad en que
éstos se desenvolvfan y de la ausencia de controles estatales coloniales.
No existen para este perfodo datos sobre la labor evangelizadora, aunque
es de suponer que ésta no estuvo ausente.

Decadencia de la presencia espafiola, 1576-1620

La sobre-explotacién de la que eran objeto los indfgenas
-especialmente luego de la visita de Orteg6n-, hizo que hacia fines de
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1578 se produjera uno de los levantamientos mds importantes de los
Quijos. Bajo el mando de dos importantes ‘pendes’, o shamanes, de la
regién -Beto de Archidona y Guami de Tambisa-, y contando con el apo-
yo de caciques como Jumandi -elegido como comandante de la expedi-
cién-, y de otras etnfas como los Omagua, los Quijos atacaron las
ciudades de Archidona, Avila y Baeza. Las dos primeras fueron
destrufdas, mientras que el asalto a Baeza fracasé.

Este levantamiento pudo haber tenido repercusiones extra-
regionales, enla medida en que sus lf{deres tomaron contacto con caciques
delasierra. Sinembargo, esta sitauacién no se produjo, al ser decubierta
la conspiracién y al actuar nuevamente como intermediarios algunos
caciques principales tales como don Francisco Atahualpa, hijo del Inca
Atahualpa. Larebelién fue sofocada y sus lfderes fueron tomados presos
y ajusticiados en Quito para escarmiento de los demds indfgenas (Ver
artfculo de Lucy Ruiz en este mismo volumen).

Después de sofocada la sublevacién de los Quijos, se nombraron
nuevas autoridades, se intent6 reconstruir las ciudades destrufdas, se
repartieron los indfgenas a nuevos encomenderos, y se fijaron tributos
que excedfan los Ifmites establecidos por la ley. Ante la ausencia de
grandes lavaderos de oro y de plantaciones de canela rentables, se
foment6 por esta época la produccién de algodén y la confeccién de
textiles como principal rubro de ingresos de la gobernacién. Al referirse
a los indfgenas de Archidona en su Memorial de 1595, Lobato de Sosa
comentaba que:

“estos yndios no estan tassados ni pagan el tributo por tassa
y asi'lo pagan cada dia porque es ¢ierto que todos los dias
travajan en las casas de los encomenderos unos sacando
pitay otros tejiendo liengo hilando otros haziendo pabellones
y alpargatas e hilando pabilo en este ministerio estan
ocupados chicos y grandes quando haze buen tiempo van
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todos a sacar oro al rio de Napo y siembran arroz y
algodon’’ (Landdzuri 1989: 384).

Y recomendaba que:

““los clerigos y religiosos no saquen ni embien yndios de la
governacion cargados a la ¢giudad de Quito ni a otra parte
de la dicha governagion porque es gran molestia embiallos
por el riesgo que corren el mes de abril y mayo porque se
hielan en el paramo como se a visto muchas vezes’’
(Landdzuri 1989: 385-6).

A inicios del siglo XVII la Gobernacién de los Quijos segufa en
decadencia: habfa poco oro en los lavaderos y la disminucién de la
poblacién indfgena hacfa poco rentables las encomiendas. Esto propiciaba
el abandono delas ciudades, reduciendo la poblacidn espaiiola, la cual por
esa época apenas ascendfa a 150 o 200 personas entre clérigos,
encomenderos y sus familias. Por otra parte, por esta época se hace cada
vez mds palpable el desinterés de la administracién espafiola por la
region.

Por la falta de datos correspondientes a los primeros afios de
contacto con los Quijos se hace diffcil determinar el volumen de su
poblacién. Sélo a partir de la visita de Ortegén se tienen cifras mds
concretas, En 1576 este visitador estimaba para los tres pueblos
espafioles y sus respectivas jurisdicciones una poblacién indfgena de
16,509 habitantes. Esta cifra se refiere sélo a los indios reducidos o en
doctrinas, no tomando en cuenta a los indfgenas no sometidos, los cuales
Oberem estimaba en unos 8,000 (1980: 41).

En la relacién de Lemus de 1608, se estimaba una poblacién de

6,000 indigenas bajo dominio colonial, lo cual indicarfa una fuerte
tendencia decreciente de la poblacién indfgena de la regién. Esta se
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habrfa manifestado m4s fuertemente en la jurisdiccién de Baeza donde la
poblacién existente en 1606 representaba la quinta parte de la existente
en 1576. Entre los factores que explican esta disminucién demogrifica
caben destacarse el levantamiento de 1560-61 y especialmente el de 1578,
las epidemias de origen europeo, el sistema de reducciones, y las
excesivas cargas tributarias. Estos factores contribuyeron, por un lado,
a aumentar el fndice de mortalidad, y por otro, a propiciar la hufda de los
indigenas hacia zonas ain no conquistadas (Land4zuri 1989: 23).

El paulatino debilitamiento de la presencia espaiiola y del control
administrativo colonial en la Gobernacién de Quijos, durante esta etapa
que hemos denominado ‘militar’, no significé la desvinculacién de los
indfgenas respecto de la esfera colonial. En efecto, éstos siguieron
vinculados al mundo colonial a través de las misiones religiosas, las
cuales comenzaron a implantarse en la regién a comienzos del siglo XVII.
En 1660-61 los jesuftas se hicieron cargo de la parroquia de Archidona,
1a cual abarcaba Tena y Puerto Napo. Por su parte, el 4rea de Quijos
conserve sus sacerdotes, esto es, un clérigo en Avila y un fraile dominico
en Baeza. Esta divisién de jurisdicciones eclesidsticas influyé
decididamente en los procesos por los que pasaron los indfgenas de la
region en épocas posteriores, en tanto el modelo misional de los jesuftas
era completamente diferente del de las otras 6rdenes religiosas.

El impacto colonial en las sociedades indigenas de Quijos

Del andlisis de las tres etapas en que se ha dividido el proceso de
colonizacidn espaiiola de la regi6n de Quijos durante los siglos XVI y
XVII, se puede concluir que el contacto entre indfgenas y espaiioles se
produjo en un contexto de violencia generalizada. Este supuso el
sometimiento de los indfgenas a formas de trabajo diferentes a las
tradicionales, la imposiciéon de nuevas formas de organizacién socio-
politica, la introduccién forzada de nuevos patrones culturales, y la
exposicién permanente al contagio de enfermedades para las cuales los
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indfgenas no tenfan defensas.
Nuevas formas de organizacién del trabajo

A partir de 1560, en que los indfgenas fueron repartidos a los
encomenderos, éstos fueron obligados a entregar parte de la fuerza de
trabajo familiar para la explotacién de minas y lavaderos aurfferos, la
recoleccién de canela, el cultivo de algodén, la fabricacién de textiles,
y el transporte de viveres y personas hacia y desde Quito. Esto limit6 la
reproduccion de sus formas tradicionales de subsistencia, basadas en la
caza, la pesca, la recoleccién y la horticultura, a la par que significé la
incorporacién de nuevas tecnologfas y actividades productivas dentro de
una racionalidad econdmica diferente y en un contexto de dominacién en
el que los indfgenas se ubicaban como un sector social explotado y
subordinado al espaiiol.

Es necesario también tomar en cuenta que esta violencia se
manifesté fundamentalmente en la restriccién de la libertad personal, uno
delos derechos més valorizados por las sociedades indfgenas amazénicas.
La reduccién en centros poblados, el proceso forzado de sedentarizacién
y su transformacién en ‘siervos’ de los encomenderos fueron las causas
m4s importantes de los levantamientos indfgenas.

Por otraparte, cabe destacar que 1a presencia espaiiola desestructuré
el espacio amazénico, alterando la red de circuitos de integracién
interétnica y de intercambio comercial en la que los Quijos habfan
ocupado una posicién clave de intermediacién entre 1a regién andina y la
amazonfa.

Nuevas formas de organizacién socio-politica

La sedentarizacién forzada de las poblaciones indfgenas y el
proceso de nuclearizacién a través de las reducciones cambiaron las
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formas tradicionales de organizacién social y polftica; de una organizacién
social basada en familias extensas con un patrén de asentamiento
disperso, los indfgenas amazdnicos tuvieron que avenirse a formar
poblados. No existen datos sobre el tipo de relaciones que se daban entre
las diferentes sociedades ind{genas de la regi6n de Quijos. Sabemos que,
por lo general, en la regién amazdnica las relaciones inter- e intra-étnicas
oscilaban permanentemente entre estados de paz y estados de guerra. Es
de suponer, sin embargo, que una vez que las poblaciones indfgenas fue-
ron reducidas en pueblos las relaciones entre s{ debieron ser readecuadas.

A nivel politico hubo cambios en las formas de liderazgo, al
imponerse nuevos tipos de autoridad. Sesabe que el poder de los caciques
-que habfa sido importante durante el siglo XVI-, disminuyé
considerablemente, al punto que en 1608 Lemus informaba que los indios
de Quijos estaban repartidos en 48 parcialidades y que no tenfan caciques.
Las nuevas autoridades indfgenas fueron nombradas por los espaiioles de
acuerdo al modelo de organizacién socio-polftica imperante en Espaiia
por ese entonces; asf, se nombraron alcaldes, alguaciles, fiscales de
doctrina, etc. (Oberem 1980: 98). Tal como lo documentan las fuentes
revisadas, estas dignidades eran codiciadas por los indfgenas por las
prerrogativas que conllevaban.

Imposicién de nuevos valores culturales

La incorporacién de los indfgenas a la economfa colonial se dio
sobre la base de su ‘pacificacién’ y ‘evangelizacién’. Estos dos factores
supusieron a su vez un proceso de aculturacidn, es decir, la imposicién
de valores culturales de la sociedad espafiola a través de las ‘doctrinas’
y del sistema de encomiendas.

Por otra parte, se debe tomar en cuenta que no todos los indfgenas
estuvieron sujetos al dominio espafiol. Esto supuso de partida una
diferenciacin entre los diversos grupos indfgenas, que separaba a los
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cristianos de los no cristianos. Esto a su vez influy6 definitivamente en
los procesos de conformacién de las identidades étnicas a partir de la
colonia, tal como lo demuestra el trabajo de Blanca Muratorio sobre
etnicidad y evangelizacién (1982).

No existen datos sobre las lenguas que hablaban las sociedades
indfgenas ubicadas dentro dela circunscripcién territorial de la Gobernacién
de Quijos, aunque se sabe que estas sociedades eran diferentes entre sf
(Quijos, Omaguas, Deguacas, etc.). Lo que se puede inferir de Ia
situacién actual de los indfgenas de esta regidn es que a partir del siglo
XVI se inici6 un proceso de generalizacion del quichua como primera
lengua y, concomitantemente, la imposicién del castellano como medio
de comunicacién conla sociedad dominante. Sientendemos quelalengua
es parte fundamental de una cultura, y que a través de ella se transmiten
elementos de su cosmovisién, podemos afirmar que la imposicién-
adopcién de una nueva lengua fue también un elemento importante para
los cambios culturales que se dieron posteriormente.

Aunque a través de la documentacién no se encuentran mayores
referencias a la actividad religiosa en la Gobernacién de Quijos
-especialmente durante el siglo XVI-, ésta parece haber tenido una fuerte
influencia enla poblacién autéctona. En efecto, durante el levantamiento
de los ‘pendes’ de 1578, se encuentra en el discurso de los lfderes
elementos sincréticos -el diablo aparece bajo la forma de una vaca, el dios
de los cristianos ordena a los indfgenas expulsar a los espaifioles, etc.-,
que indicarfan cambios en la cosmovisién indfgena tradicional (Oberem
1980: 89).

Violencia bioldgica
Otro elemento a tomarse en cuenta es la fuerte disminucién

demogréfica experimentada por las sociedades indfgenas, resultado tanto
de los enfrentamientos armados y los malos tratos de los encomenderos,
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como de la alta mortalidad provocada por la introduccién y difusién de
enfermedades epidémicas de origen europeo. De una poblacién de
25,000 personas (entre indfgenas libres y sometidos), estimada en 1576
por Ortegdn, se pasé en menos de tres décadas a una poblacién de 6,000
personas, segin la relacién de Lemus de 1608. Esto contribuyd a la
desestructuracién de las sociedades indfgenas de la zona.

Otro importante elemento a ser tomado en cuenta dentro del
proceso de dominacidn sufrido por los indfgenas de la Gobernacién de
Quijos durante los siglos XVI y XVII, es las migraciones internas que se
produjeron en la regién. En las primeras décadas de 1600 los indfgenas
amazdnicos ya no huyen a la sierra como lo hacfan en el siglo XVI.
Algunos, como los Omaguas, huyen rfo abajo por el Napo hacia el
Amazonas, convirtiéndose en el grupo mds numeroso de refugiados en
esazona. Otros se dirigen hacia la regién de Bobonaza, la cual se habfa
convertido en una ‘zona de refugio’ para segmentos de diversas sociedades
indfgenas. En esta zona se produjo un proceso de etnogénesis, es decir,
un proceso de formacién de nuevas identidades indfgenas, que dio lugar
a la existencia de nuevas entidades étnicas tales como los Canelos
Quichua, Quijos Quichua, Quichuas del Napo y Quichuas del Curaray.

En resumen, se puede afirmar que el contacto de las sociedades
indfgenas amazdnicas con la sociedad colonial durante los siglos XVI1y
XVII dio origen a un proceso de desarticulacién étnica, el cual debido a
los factores ya analizados -ruptura de las formas tradicionales de
organizacién socio-polftica, ruptura de los mecanismos de solidaridad y
cohesion étnica, pérdida de los elementos constitutivos de su identidad
(lengua, territorio, tradicién histérica, costumbres, etc.)-, originaron
una pérdida de capacidad por parte de estas sociedades para reproducirse
como tales. Estos procesos de desarticulaci6n étnica no necesariamente
resultaron en la desaparicién de estas sociedades, sino que condujeron a
la formacién de nuevas identidades étnicas amazdnicas, tales como las
actuales etnfas de habla quichua.
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JUMANDI: REBELION, ANTICOLONIALISMO
Y MESIANISMO EN EL ORIENTE
ECUATORIANO, SIGLO XVI

Lucy Ruiz Mantilla

En el dltimo tercio del siglo XVI 1a Corona espafiola se encontraba
en.plena conquista militar de la amazonfa. En este perfodo las formas de
dominacién desarrolladas por los espafioles, asf como las respuestas
indfgenas fueron diversas de acuerdo a las regiones y a las condiciones
econémicas, sociales, polfticas y culturales que en ellas prevalecfan. En
el presente trabajo se presentardn las principales modalidades de
dominacién que se implementaron en la Gobernacién de Quijos y la
reaccién que las mismas provocaron en la poblacién indfgena. En
particular interesa conocer cudl fue el proceso que condujo al levantamiento
de los ‘pendes’, 0 shamanes indfgenas, liderado por Jumandi en 1578; el
papel que jugaron los circuitos de intercambio y las vinculaciones entre
los pueblos amazénicos y andinos, que amenazé convertir este levanta-
miento en la rebelién anticolonial m4s grande e importante de la época;
y, finalmente, sefialar algunos elementos que permiten evidenciar el
cardcter mesidnico del movimiento.

El perfodo en el que se ubica este proceso estd caracterizado por:

1. ladebilidad del dominio de 1a Corona en contraste con el poder polftico
delos conquistadores; 2. la bisqueda de recursos (oro y canela), servicios
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y tributos que permitieran el enriquecimiento a corto plazo de los
encomenderos; y 3. la inestabilidad de los procesos de colonizacién y
evangelizacién en la regién amazénica. Asf, en el siglo XVI no existfan
en la amazonfa los rasgos caracterfsticos de una ‘situacién colonial’ de
dominio y control de la poblacién indfgena, por lo cual definimos esta
etapa como una de transicién y transculturacién, en la que los pueblos
indfgenas vivfan una situacién de crisis a la cual se buscaron diversas
salidas.

Las principales fuentes histéricas en las que se sustenta el presente
trabajo son: las crénicas de Toribio de Ortiguera, Diego de Hortegén,
Conde de Lemos, y del Padre Pedro Ordéiies de Cevallos (Land4zuri
1989). También han sido consultadas las obras de los historiadores
Gonzdlez Sudrez (1970) y Rumazo Gonzdlez (1982). En el caso del
levantamientos de los pendes a cargo de Jumandi la documentacién que
existe permite fundamentalmente conocer la forma en que éste fue
planificado y organizado; sin embargo, no han sido rastreados ain los
documentos que den cuenta del juicio seguido a los cabecillas en Quito,
el mismo que podrfa ser materia de un trabajo futuro que harfa posible
caracterizar con mayor precisién este movimiento indfgena.

Varios autores han venido aportando con su trabajo al conocimiento
de la Gobernacién de Quijos y algunos han puesto énfasis en el
levantamiento de los pendes. En el presente trabajo haremos referencia
a cuatro de ellos. El primero es el etnohistoriador Udo Oberem, quien
ademds de haber realizado varios trabajos sobre las formas de dominacién
colonial y resistencia indfgena, es el pionero en el andlisis de las fuentes
histdricas de la regién de los Quijos. Su obra incluye desde estudios
generales sobrela sociedad colonial hastauno de los estudios etnohistéricos
mds cuidadosos, como es el de Los Quijos (1980). En este trabajo el autor
no solamente presenta un testimonio del proceso de nivelacién de las
culturas aborfgenes del territorio de los Quijos, hacia una cultural general
de “indios selvéticos’, tal como lo sefiala Moreno (1991), sino que, como
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lo afirma Santos (1991), explicita el papel de las etnfas ‘bisagras’ (mds
cercanas a los Andes) en el origen de nuevas identidades étnicas, las
mismas que se cimentaron gracias al uso del quichua como lengua franca.

Un aspecto no mencijonado, y que merece ser destacado, es el
andlisis que Oberem realiza del proceso de dominacién colonial, poniendo
énfasis enlas relaciones de conflicto y alianza de dominados y dominadores,
con lo cual contribuye a superar la visién maniqueista que explica las
respuestas indfgenas como producto puramente de la acci6n espafiola y
no como parte de una compleja dindmica en la que conquistadores e
indfgenas se interrelacionaron generando situaciones impredecibles.

Mientras que Oberem afirma que el movimiento de Jumandi es un
ejemplo de ‘movimiento profético’, Blanca Muratorio (1981) presenta
una vision alternativa al discutir, desde una perspectiva ideoldgica, la
interrelacion existente entre las diversas estrategias misioneras y las
diversas respuestas indfgenas. La autora plantea que la rebeli6n de
Jumandi puede ser considerada como un proceso de reafirmacién de los
valores religiosos y culturales tradicionales y no tanto como una
estrategia de corte milenarista. . Por su parte, en su introduccién al
volumen de Monumenta Amazdnica sobre La Gobernacion de los Quijos
(1559-1621), Land4dzuri (1989) presenta una visién mds estructural al
sefialar que el proceso de pacificacién en dicha gobernacién, asf como las
respuestas de los indfgenas constituyen parte de una etapade desarticulacion
de la economfa y organizacién social indfgena y de implementacién de un
modelo mercantil por parte del estado colonial. Pedro Porras (s/f), pone
énfasis, en cambio, en el papel que jugaron las vinculaciones entre los
pueblos andinos y los amazdnicos en la conquista y colonizacién de los
Quijos. Segin el autor, estas vinculaciones tienen su punto de partida en
una continuidad cultural entre pueblos andinos y amazdénicos. Esto
explicarfa el apoyo que obtuvo Gil Ramfrez Dédvalos de Sancho Hacho,
cacique de Latacunga emparentado con los caciques de los Quijos.
Finalmente, haré referencia al trabajo de Jean Paul Deler (1987), quien
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a partir de su interés por documentar el proceso de cohesién de los
espacios sociales en la construccidn territorial del Ecuador, incorpora la
dindmica amazoénica.

La amazonia prehispanica

Las poblaciones que habitaban ‘la regién de los Quijos’ antes de
la llegada de los espaifioles conformaban un mosaico multiétnico que ain
hoy en dfa no ha podido ser identificado con precisién. La informacién
etnohistérica disponible da cuenta de cuatro dreas ocupadas por pueblos
culturalmente distintos: Quijos, Cofanes, Omaguas, y en la zona
comprendida entre los rfos Napo y Pastaza un grupo no reconocido. De
estos cuatros pueblos, los Quijos es al que m4s referencias hacen las
crénicas espaiiolas. Enla actualidad esta etnfa aparece como el resultado
de un proceso de etnogénesis que todavfa estd por investigarse.

Antes de la conquista espaiiola los pueblos amaz6nicos mantenfan
estrechas relaciones con los pueblos de la sierra y de la costa. Las
investigaciones arqueolégicas y etnohistdricas permiten incluso proponer
una continuidad cultural entre las tierras bajas y las altas: la cultura
Cosanga (alto Napo) y la Pillaro (sierra central); los Quijos (rfos
Aguarico, Coca y alto Napo) y los Panzaleos constituyen una muestra de
este proceso (Taylor 1988: 35).

Los Quijos supieron potenciar esta continuidad cultural
convirtiéndose en una etnfa ‘bisagra’, es decir, una poblacién que
intermediaba relaciones entre el espacio amazénico y el andino, a partir
de lo cual pasaron a ser un importante referente en la interaccidn entre
estos dos mundos. Con los amazdnicos -concretamente con los Oma-
gua-, los Quijos intercambiaban joyas de oro por oro en bruto y canela;
con los andinos de la época incaica intercambiaban oro y canela por sal
y hachas de metal. Del cardcter bi-modal de estas relaciones -de alianza
(matrimonio y comercio) y de conflicto (guerra y toma de cautivos)-, que
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continud atin después de la conquista espafiola, escribe Jijon y Caamafio:
“‘hubo todavfa pueblos indfgenas, como los Puruhaes y Panzaleos, que
continuarfan vinculados al oriente, no ya solamente por recuerdos y
tradiciones, hasta social y polfticamente, o sea con lazos de sangre y de
mutuos intereses militares y econémicos’’ (en Deler 1987: 35).

Durante el incario el interés por los Quijos condujo a Huainacapac
y al ejército de Atahualpa a penetrar en la zona. El primero de ellos se
llevé incluso treinta indfgenas y ocho curacas a Quito, de donde los envié
al Cusco para que aprendieran el quichua. En base a este dato, Rumazo
sugiere que los espaiioles supieron de los Quijos y de sus habilidades para
confeccionar joyas de oro (patenas, narigueras, etc.) e intercambiar
productos en el mismo territorio del Cusco (1982: 13). Sin embargo, a
pesar de los varios intentos de los Incas por conquistar a los Quijos, ésto
nunca se hizo realidad.

La conquista de los Quijos

Antes de la fundacién de la Real Audiencia de Quito, la amazonfa
en general y la regién de Quijos en particular, llegaron a constituir un
atractivo espacio de conquista y de colonizacién. La importancia que
dieron los conquistadores del siglo XVI a 1a Gobernacién de Quijos tuvo
estrecha relacién con las noticias sobre la existencia de minas de oro,
bosques de canela y grandes algodonales.

La trascendencia dada a la amazonfa durante este primer perfodo
de avanzada espaiiola se desprende del hecho de que en poco mds de 20
afios (1534-60) se fundaron en dicha regi6n 16 ciudades, un porcentaje
considerable si tomamos en cuenta las fundaciones realizadas en las
regiones andina y costefia. Otro elemento que refleja el interés de los
espafioles por laregion fueladivision administrativadela misma en cinco
gobernaciones: Mocoa, Quijos, Macas, Yaguarzongo y Jaén (Deler
1987:57). Apesarde que'no todas estas ciudades llegaron a desarrollarse
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como tales, el proceso de constitucién de las mismas produjo un gran
impacto sobre la poblacidén nativa debido, fundamentalmente, al temor y
desconcierto que los espaiioles iban sembrando.

En el siglo XVI, la Gobernacién de Quijos se ubicaba en la ceja
de selva de la cordillera oriental de los Andes, hasta la cordillera de
Galeras y Sumaco; abarcaba el curso alto del Aguarico y la zona
posiblemente Omagua en la confluencia de los rfos Coca y Napo (ver
Mapa). La conquista de los Quijos tuvo dos momentos. Durante el
primer momento, que va de 1538 a 1542, las entradas espaiolas fueron
motivadas por la busqueda del ‘““‘Pafs de la Canela’” y las fuentes de
produccién de oro. Las expediciones de conquista estuvieron a cargo de
Dfaz de Pineda, Francisco de Orellana y Gonzalo Pizarro. Esta fue una
etapa de violencia y abuso de los espafioles contra la poblacién indfgena.
Las crénicas sefialan que incluso llegaron a utilizar perros parasometerlos:

““Estos 'perros de guerra’, probablemente una mezcla de
dogoy braco, son una de aquellas ‘armas’ de los espafioles
que resultan mds peligrosas para los indios. Bernabé Cobo
da una descripcién muy expresiva cuyo sentido es el
siguiente: En sus combates con los indios, los espafiole, con
Jrecuencia se servian de los perros porque éstos una vez
adiestrados, eran sumamente iitiles, especialmente en terreno
pantanoso 'y cubierto de monte donde se hacta dificil a los
espafioles perseguir a los indios. Los indios temfan tanto
a estos perros que, de antemano. consideraban perdida una
batalla siempre que sabfan de la llegada de los perros. Y
estos, adiestrados para la lucha y para hacer pedazos a los
indios, eran feroces como tigres’’ (Oberem 1980: 65).

Los Quijos desarrollaron diversas estrategias de rechazo a los
conquistadores: 1. huir e internarse en la selva; 2. llevar a los espafioles

por caminos equivocados; y 3. violentos enfrentamientos locales. Los
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espaiioles consideraban a los Quijos como incontrolados y bulliciosos,
caprichosos y siempre guiados hacia su propio beneficio.

La resistencia indfgena, la escasez de alimentos, los efectos de un
terremoto, la decepcién por la gran dispersion de los drboles de canela,
la inexistencia de El Dorado, sumados a los conflictos que se desataron
enlaregién andinadebido al levantamiento de Gonzalo Pizarro, hicieron,
entre otros factores, que este primer intento de conquista fracasara y que
por 16 afios los Quijos no fueran molestados (Muratorio 1981: 36).

El segundo momento vade 1556 a 1578. La conquista durante este
perfodo estuvo motivada por el deseo de consolidar los dominios
territoriales de 1a Corona. EIl contexto en el que se desarrolla es el de
duras polémicas religiosas y polfticas a nivel de la Corona, las que
conducen a la promulgacién de las Nuevas Leyes de 1542-3 y de dos
cédulas reales de Carlos V en las que se ordena la suspensién de todo
nuevo descubrimiento y que més bien se promueva la consolidacién de
los espacios ya descubiertos. En estas leyes se planteaba, entre otras
cosas, la preocupacién por dar un trato humano a los indfgenas y por
evangelizarlos. Ademds las Nuevas Leyes establecfan que la Corona era
la vinica autorizada para conceder encomiendas, con lo cual se le quité
poder a los conquistadores.

Formas de dominacién colonial en la amazonia

No obstante que el poder y control de 1a Corona sobre la amazonfa
era ain débil, algunas autoridades locales intentaron poner en prictica
estas ordenanzas. Uno de ellos fue Gil Ramfrez D4valos, gobernador de
Quito, a quien se le encargé en 1559 la reconquista de la regién de los
Quijos. Ramfrez D4valos se preocupé por impulsar una conquista
pacffica y para ello buscé la ayuda de caciques andinos que tuvieran
relacién con algyin cacique principal de los Quijos. Es asf que recurrié
al cacique de Latacunga, Sancho Hacho Velasco, a través del cual logré
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una entrevista con un cacique Quijo, que era su cuiiado. Este iltimo fue
enviado como emisario llevando obsequios a los demds caciques Quijos,
los cuales a su vez respondieron con obsequios de productos regionales.

La utilidad de las relaciones entre caciques andinos y amazénicos
y la actitud ‘pacffica’ de Ramfrez D4valos condujeron a que en 1559 se
fundara la principal cabecera espafiola de la gobernacién: la ciudad de
Baeza. Posteriormente, en 1563, sus tenientes gobernadores fundaron
Avila en tierras del cacique Jumandi, Alcald del Rfo en el Aguarico, y
Archidona. Aunque entre las personas que fundaron Baeza se encontraba
el franciscano Fr. Martfn de Plasencia, no disponemos de datos concretos
sobre la fundacién de una misién en esta ciudad, ni tampoco sobre las
estrategias evangelizadoras desarrolladas por los conquistadores durante
esta etapa.

El perfodo de ‘tranquilidad’ bajo el mando de Ramfrez D4valos
dur6 unos pocos meses (mayo anoviembre de 1559), luego delo cual tuvo
que ceder la Gobernacién de Quijos a Rodrigo Niifiez de Bonilla. A partir
de ese momento las cosas cambiaron significativamente para los Quijos,
quienes bajo las nuevas autoridades se vieron sujetos a los repartimientos
de indios, fenémeno que no sélo signific6é una pérdida de libertad para
los indfgenas, sino también un deterioro de sus condiciones econémicas,
en la medida que parte del fruto de su trabajo debfa ser entregado a los
encomenderos.

La encomienda era una modalidad de dominacion de cardcter
feudal a través de la cual la Corona otorgaba al conquistador derechos y
obligaciones sobre una determinada poblacién indfgena, dentro de un
territorio especffico, como compensacién por sus servicios militares.
Esta modalidad no se asentaba sobre la propiedad territorial; lo funda-
mental era la entrega obligatoria al encomendero de los servicios o del
tributo indfgena. Bajo el régimen de encomienda los indfgenas tenfan
derecho a atender sus propias actividades productivas para garantizar su

4
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reproduccién. La responsabilidad de los encomenderos era la ‘‘cura
material y espiritual de los indios encomendados’’, asf como la prestacién
de servicios militares a la Corona. La encomienda constituyé una
institucién colonial indisolublemente ligada a 1as contribuciones personales
de los indfgenas y a las estructuras militares coloniales.

Un elemento a destacar es que los encomenderos de la regién de
Quijos -concretamente los de Avila y Archidona-, exigfan el pago de
tributos bajo la forma de tejidos de algoddn, los cuales eventualmente
eran exportados hacia el virreinato del Peri (Deler 1987: 58). Por el
momento no se conocen fuentes que den una mayor informacién respecto
del caricter de los tejedores de algodén. Ninguno de los materiales
consultados sefiala la existencia de batanes u obrajes, por lo cual es de
suponer que la produccion era de tipo individual. Este es un tema que
merece ser investigado con mayor precisién, de modo de poder medir la
dimensién de la sobre-explotacién de los indfgenas. Un estudio sobre la
economfa del algoddn en el siglo XVI permitirfa, ademds, determinar el
rol y peso productivo de los indfgenas amazdénicos y de la Gobernacién
de Quijos en la economfa colonial durante este perfodo de transicién.

Las encomiendas de Quijos se caracterizaron por ser pequeiias y
relativamente ‘pobres’ en comparacién con las andinas. Mientras que
estas ultimas se asentaron sobre relaciones sociales y productivas
comunales y la existencia de numerosos tributarios, en las encomiendas
amazdnicas los encomenderos tuvieron que desarrollar estrategias tanto
para atraer y controlar a la poblacién indfgena, como para garantizar la
obtencién de servicios y tributos. Esto se vefa dificultado debido a la
forma dispersa de asentamiento de la poblacién local. Esto condujo a que
los pocos indfgenas sujetos a las encomiendas tuvieran la condicién de
esclavos mds que de vasallos, y que la sobre-explotacién se sustentara en
el abuso, la crueldad y el terror.

Los abusos de los encomenderos y el anuncio de 1a llegada de una
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nueva autoridad para ocupar el cargo de gobernador de Quijos produjo
un descontento generalizado, asf como el desarrollo de varias formas de
rechazo y resistencia. Durante esta época la sociedad indfgena comenz6
a vivir una crisis de desarticulacidén interna y pérdida de su libertad y
autonomfa. El primer levantamiento fue el de 1560, en el cual los
caciques reaccionaron contra los repartimientos y la obligacién de traer
o llevar pesadas cargas en los largos viajes a Quito. Para pacificar a los
indfgenas los espafioles ofrecieron regalos y prometieron no obligarlos
a cumplir estas pesadas tareas. Pero tal como sucedfa frecuentemente,
estas promesas no fueron cumplidas provocando un nuevo levantamiento.
El 23 de julio de 1562 varios caciques se unieron para expulsar a los
espafioles. Destruyeron los puentes, interrumpieron los caminos, quemaron
los tambos, echaron abajo 1as cruces de los pueblos y finalmente atacaron
la ciudad de Baeza. En esta ocasién la insurreccién fue calmada por la
vfa pacffica, entregdndole regalos y haciéndole promesas al cacique de
Cosanga y a su familia (Oberem 1980: 77).

A partir de 1571-2 la gobernacién, con 19 encomiendas en Baeza
y 12 en Avila, fue entregada a Vdsquez de Avila, quien a su vez nombra
como teniente de gobernador a Andrés Contero. De acuerdo a las
crénicas, durante este perfodo los Quijos fueron objeto de innumerables
abusos y crueles torturas. Esta situacién llevé a muchos a preferir el
suicidio y a las madres a matar a sus recién nacidos, actitud que también
se dio en otros pueblos indfgenas amazénicos como es el caso de los
Cocama (Oberem 1980: 81). Ensu informe de 1576 Hortegdn reportaba:

“‘y solian en pariendo una muger tomar los nyfios rezien
nacidosy metellos bibos en unas ollas grandes y enterrallos
debaxo detierra, preguntando que porque lo hazian dixeron
que por acabarse y no ver a christianos en su tierra...”’
(Oberem 1980: 90).

Las noticias sobre esta situacién hicieron que en 1576 el Rey
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encomendase a Hortegén la visita a 1a ‘‘Gobernacién de los Quijos,
Sumaco y la Canela’. El visitador impuso multas a los encomenderos
por haber violado las leyes que reglamentaban el trato a los indios. Asf
lo sefiala Toribio de Ortiguera:

“resulta culpa contralos espafioles, vecinos’y encomenderos
de los indios, personas que los habfan conquistado y
‘poblado la tierra, hizoles algunas condenaciones, y como
todos eran pobres y la calidad de la tierra no podia pagar
las penas, dieron orden los espafioles como los indios sus
subditos y vasallos hilasen y tejiesen mucha cantidad de
ropa y mantas de algodon para pagar y salarios del dicho
oidor y sus ministros, el cual asimismo habia hecho matar
algunos perros que los espafioles tenfan, que eran muy
brabos guerreros y domesticadores de los indios, de tal
manera que los tenian sujetos y avasallados, que no habia
indio que se osase desvergonzar ni levantar contra obediencia
que debia a suamo. Pero muertos los perros, con el mucho
trabajo que dieron a los indios a hilar y tejer ropa, viendose
tan acosados que no lo podian bien llevar, la ocasion que
seles ofrecia, tan buena a su parecer, con falta de los perros
enemigos suyos tan grandes, como compafieros y fuerzas de
los espafioles, determinaron de levantarse contra los amos
que los habian conquistado y domesticado, al cabo de
dieciocho afios que habian dado la obediencia, y de muy
mansosy leales se volvieron tan crueles tiranos carniceros...”’
(Oberem 1980: 89).

Esta situacién de explotacién y al mismo tiempo de ‘liberacién’
(frente a los temibles perros) fueron deteriorando las relaciones entre
indfgenas y conquistadores, hasta desatar niveles de violencia local y
regional. El eje del problema se encontraba en los bruscos cambios que
la dominacidn espafiola habfa producido al interior del sistema social y
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cultural de los pueblos indfgenas de la regién.
La confrontacién ideolégica

Ante el problema de la dispersién y lejanfa que caracterizaba a los
asentamientos indfgenas tradicionales, que hacfa diffcil, cuando no
imposible, su evangelizacidn, el virrey Toledo dio instrucciones en 1568
de crear ‘doctrinas’ y ‘reducciones’. Las doctrinas consistfan en el
establecimiento de un doctrinero o ‘cura de indios’ en una zona donde
existfa un mimero de tributarios que asf lo justificara. Por su parte, las
reducciones constituyeron el mecanismo por el cual se obligaba a los
indios que vivfan en pequefios asentamientos 0 en casas aisladas a
congregarse en poblaciones de mayor tamafio. Supuestamente las
reducciones debfan proporcionar proteccién a los indios de los espaiioles
‘abusivos’, y por ello todo espaifiol estaba prohibido de vivir en ellas. En
el caso de la Gobernacién de Quijos estas dos instituciones no fueron
puestas en practica, sino hasta la visita de Hortegén en 1576. Esto se
debié posiblemente a la pobreza y poca produccién, en términos de
tributo, de las encomiendas de esta regidn, factor que impedfa el pago de
diezmos y de otras obligaciones para con la Iglesia.

Los sacerdotes estaban fundamentalmente al servicio de los
encomenderos, de los cuales dependfan para su subsistencia. Si bien
algunos misioneros vefan su sacrificada estadfa en la amazonfa como el
doloroso camino que los llevarfa a convertirse en mértires y posiblemente
en santos, la mayorfa de los religiosos que se trasladaban a esta zona eran
fugitivos y hasta excomulgados de los conventos de Quito (Hortegén, en
Landédzuri 1989: 263). A este tipo de sacerdote le interesaba poco
aprender las lenguas indfgenas, conlo cual laevangelizaci6n era unatarea
préacticamente imposible. Entre los problemas que encontré Hortegén
durante su visita a la region de los Quijos destaca la falta de sacerdotes
y de indfgenas evangelizados, lo cual condujo a que se ordenara la
creacién de doctrinas y reducciones en Baeza, Avila y Archidona.
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Para los pueblos indfgenas amazdnicos, tradicionalmente
horticultores itinerantes, cazadores, recolectores y pescadores, el sistema
de reducciones constituyé una amenaza para el desarrollo de su sistema
social y cultural, pero sobre todo paralaperpetuacién de su sistema socio-
polftico, liderado por los caciques y sabios indfgenas. Sin embargo, si
bien los Quijos fueron evangelizados, el nivel de cristianizacién fue lo
suficientemente superficial como para no haber erosionado radicalmente
la fuerza y poder de los sabios y caciques. Mds importante como factor
desencadenante de la resistencia indfgena, fue la situacién de crisis por
la que pasaban las sociedades indfgenas de la regién debido a los trabajos
forzados en las reducciones y las encomiendas.

No disponemos de informacién respecto de las epidemias entre la
poblacién indfgena durante este perfodo, pero es diffcil pensar que éstas
no tuvieran incidencia en la regién. A pesar de este vacfo, podemos
inferir por lo ocurrido en otras regiones que las epidemias de origen
europeo supusieron una suerte de violencia biolégica, para la cual las
sociedades indfgenas no encontraron en lo inmediato explicacién.

La dominacién econémica e ideolgica y su impacto sobre la
cotidianeidad indfgena condujeron a los indfgenas de la Gobernaci6n de
Quijos a organizar el levantamiento confederado mds importante de este
perfodo. Los cronistas e historiadores culpan de este hecho a la visita
efectuada por Hortegén. Siguiendo a Oberem, creemos que mds bien las
causas se encuentran en el proceso de dominacién y explotacién que se
gener6 a partir de 1560 cuando, al ser removido de su cargo Ramfrez
Dévalos, los indfgenas comenzaron a experimentar el incremento de los
abusos, castigos y torturas a manos de conquistadores, encomenderos, y
misioneros.

La rebelién de los pendes al mando de Jumandi (1578)

Los primeros levantamientos indfgenas en la regién de los Quijos
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tuvieron alcances locales 0 micro-regionales y se caracterizaron por estar
dirigidos por los caciques. En contraste, en el levantamiento de 1578 el
liderazgo recayo en los pendes, en la medida en que fueron ellos quienes
incitaron a los indfgenas a organizarse para expulsar a los espaiioles. Los
pendes eran los sabios, curanderos o shamanes ind{genas; individuos que
tenfan poderes sobrenaturales y que, por ello, eran altamente respetados
por los indfgenas. Segin Oberem, el término ‘pende’ hacfa referencia a
la categorfa de sabios-brujos, y no inclufa a los caciques. Por su parte,
aunque al referirse a los pendes el cronista Ortiguera los describe como
**caciques y hombres principales’’, inmediatamente afirma que "pende”
significa tanto como "brujo”.

Los pendes que organizaron y lideraron las primeras acciones
fueron Beto de la encomienda de Diego de Montalb4n en Archidona, y
Guami de la encomienda de Sebastidin Dfas de Pineda en Avila. La
crénica de Ortiguera registra el comienzo del proceso organizativo de
este levantamiento en las siguientes palabras:

‘Y a Beto se le aparecio en forma de vaca, y hablo con él,
segiin aquel dicho indio confesd, y le dijo que el Dios de los
cristianos estaba muy enojado con los espafoles que
estaban en aquella tierra. Que diesen sobre ellos y los
matasen sin que dejasen con vida ninguno de ellos, nide sus
mujeres, ni hijos. Y el Guami, que era un hombre mancebo
de edad hastaveinticuatro aflos, se fingié haber transportado
cinco dlas de esta vida, en los cuales habta visto grandes
cosas, y el Dios de los cristianos le habfa mandado matase
atodos y que les quemase las casas y huertas, y quedase él
por gran Pende, que es en su lengua dios de la tierra.
Haciendo gran junta de gente para publicar estas cosas, se
convocaron los dichos Beto y Guami, que entre s{ eran
conocidos por Pendes, que es tanto como hechiceros,
aunque entre st le dan nombre de dios, y trajo cada uno de
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ellos gran niimero de indios de sus tierras y provincias, los
cuales sejuntaron en el pueblo de Tambisa, de donde Guami
era natural, y all( hicieron llamamiento de todos los indios
de la provincia, envidndoles a decir que todos viniesen con
sus armas y comida y mujeres a su llamamiento,; donde no,
que les promettan que los que dejasen de venir hablan de ser
castigados en sus personas con mucho rigor, y en sus
sementeras, quitdndoles el aguay frutodeellas’’ (Ortiguera,
en Landdzuri 1989: 361).

La fuerza y poder de los pendes sobre la poblacién indfgena logrd
una asistencia masiva a la convocatoria. Refiriéndose al llamamiento del
pende Beto, Ortiguera afirma que el éxito en la convocatoria se debid a
las aménazas de un ‘brujo’ que era muy temido:

“‘que todos viniesen a verse con él para un dla sefialado, con
apercibimiento que al que no acudiese le castigarta quitdndole
lavidaa ély sumujer e hijos, convirtiéndoles sus sementeras
y frutales en sapos y ponzofiosas viboras que los matase...
Ya que los tuvo juntos a todos comenzdles a hacer un largo
razonamiento, diciéndoles que para lo que los habta hecho
Jjuntar era que entre él'y los demds pendes referidos del
distrito de Avila habfan tratado de matar a todos los
cristianos de aquellas dos ciudades por las muchas molestias
y vejaciones que cada dfa de ellos recibfan y cada dfa
mayores... cadadtales crectan mds sus trabajos, haciéndoles
sembrar para comer, e hilar y tejer para vestir ellos y sus
mujeres e hijos, y haciéndoles llevar a cuestas a la ciudad
de Quito mucho de lo que tejtan para lo vender, y de allf
volvian otra vez cargados con el retorno de ello. Y como al
principio no habfan tanto enla cuenta, con el retorno de ello
(en Landdzuri 1989: 362)
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Este relato sobre los planteamientos de Ios pendes y los hechos
ocurridos posteriormente permite confirmar que el levantamiento fue de
cardcter confederativo y estuvo cuidadosamente planificado. Sibien este
proceso organizativo puso de manifiesto los conflictos existentes entre
los pendes Guami, Beto e Imbate, también expresd el desarrollo de una
identidad temprana frente a un enemigo comin y la presencia de un
movimiento mesidnico de gran magnitud.

Beto y Guami atacaron y destruyeron Avila y Archidona el 29 de
noviembre, dando muerte atodos sus habitantes. Después de esta victoria
se retiraron al valle de Sumaco en busca de Jumandi, uno de los caciques
de mds prestigio entre los pendes, con el fin de aumentar las fuerzas de
los sublevados y estar mejor preparados para el ataque a Baeza. La
incorporacién de los caciques a la sublevacién constituy6 un elemento
importante, aunque no necesariamente significé la disminucién del poder
de‘los pendes, los cuales ejercfan una gran influencia sobre los caciques.
En este sentido, la inclusién de Jumandi parece explicarse, m4s bien, por
el reconocimiento de su capacidad organizativa y de liderazgo.

La retirada hacia el valle de Sumaco debié tener importancia
estratégica, ritual y mitoldgica, pues el Sumaco era un volcdn temido.
Esto explicarfa el por qué los pendes optaron por este lugar para realizar
su ayuno ritual. Con seguridad el triunfo de las fuerzas indfgenas y la
consecuente retirada contribuy6 a incrementar el prestigio de los pendes,
en la medida en que confirmaban la veracidad de sus visiones. Por esta
misma razén se hacfa necesario agradecer a los ‘‘dioses de la selva por
medio de un ayuno general’’ (Costales 1983: 47-9)

Respecto de la personalidad de Jumandi, Omande 0 Axumande, la
informacién de los cronistas e historiadores coincide en sefialar que era
un personaje de reconocido prestigio: *‘el jefe m4s autorizado de toda la

tierra’’, “‘un valiente cacique’’, ‘‘un atrevido caudillo’’. Jumandi era un
cacique cristianizado, que conocfa algunas de las caracterfsticas del
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mundo de los espaiioles. Para la época del levantamiento debié contar
aproximadamente unos 47 aiios, puesto que en 1562 ya aparecfa como
cacique principal de Sumaco.

El levantamiento fue preparado cuidadosamente:

“Jumande se pone de pie, brillantemente engalanado 'de
mds colores que un papagayo'y frente a todos los caciques
y pendes que le hablan ofrecido sumisién y vasallaje, en
calidad de seflor, da sus razonamientos en forma concisa y
breve; todos prorrumpen en exclamaciones de guerra:
afuera suenan los pequefios tamboriles y en las lomas del
vecindario los grandes tambores comunican la nueva de la
proclamacién’’ (Costales 1983: 50).

No obstante todos los esfuerzos organizativos, el asalto a Baeza
terminé en fracaso debido a que los espafioles estuvieron prevenidos y
apoyados por refuerzos llegados desde Quito. Una vez derrotados, los
Quijos -incluyendo el hijo de Jumandi-, escaparon ala selva. Los pendes
al mando del cacique Jumandi se escondieron por cuatro meses hasta que
fueron detenidos y trasladados a Quito. El castigo que los espaiioles
dieron a los pendes se caracterizé por una crueldad excesiva: se los pased
en carros por la ciudad, se los torturé con hierros calientes y luego sus
cuerpos fueron descuartizados y sus cabezas exhibidas en las calles.
Mientras esto ocurrfa con los caciques de la amazonfa, a los caciques de
la sierra que participaron en la rebelién se los privé de sus derechos y se
los trasladé a la costa (Oberem 1980: 87). Con estos castigos los
espaiioles buscaban impedir la organizacién en el futuro de otra rebelién
regional.

A pesar de la derrota, cabe destacar el hecho de que docientos afios

antes de la gran sublevacién de Tupac Amaru II, los pueblos indfgenas
amazo6nicos ya intentaban acabar radicalmente con la dominacién espaiiola.
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Mas allé de la derrota

La verdadera dimensién de este levantamiento no solamente est4
dada por la capacidad de convocatoria regional, sino por la invitacidn que
los pendes extendieron a pueblos indfgenas de otras regiones -especialmente
del 4rea andina-, para participar en la lucha que acabarfa con los
espaiioles. Oberem sefiala que los Quijos habfan entrado en contacto con
algunos caciques de la sierra, tales como los de Cuenca y Riobamba. En
el caso de los caciques andinos, ]a conspiracién fue descubierta en Quito
y los caciques de Cuenca y Riobamba fueron disuadidos de unirse a la
sublevacién por el hijo de Atahualpa (Oberem 1980; 98). Por su parte,
los Omaguas llegaron a la regién cuando el levantamiento ya habfa
fracasado. .

La condicién de etnfa-bisagra de los Quijos jugé un importante
papel en la amplia difusién y poder de convocatoria que tuvo el
levantamiento a nivel de la sierra. Los circuitos de intercambio
permitieron socializar el descontento y organizar la respuesta indfgena.
En efecto, el intercambio de productos entre sierra y selva -que durante
este perfodo constituyé una imperiosa necesidad debido a .la alta
dependencia de las encomiendas selvdticas respecto de los productos de
la sierra-, hizo que los indfgenas de una y otra regién estuvieran en
permanente contacto. No de otra manera se explica que los caciques de
Riobamba y Cuenca hayan estado involucrados en la sublevacién, por lo
menos en sus etapas iniciales.

Como en ocasiones anteriores, los espafioles prometieron paz a los
indfgenas. Estos se fueron entregando paulatinamente; no sabemos si
confiados nuevamente en la palabra de los espafioles o aterrados por el
trato dado a los pendes y al cacique Jumandi en Quito. Al cabo de diez
meses la sublevacion fue controlada definitivamente y, una vez mds, los
Quijos fueron sometidos a abusos y explotacién por parte de los
encomenderos y autoridades espafiolas. Nuevamente fueron obligados a
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lavar oro por dfas enteros, en aguas enlodadas y mal alimentados. Esta
situaci6n hizo que los indfgenas comenzaran a huir de la regi6n, esta vez
rfo abajo hacia el Peni (Oberem 1980: 89). Los abusos, las epidemias
y los enfrentamientos con los espafioles determinaron una fuerte
disminucién de la poblacién indfgena. A comienzos del siglo XVH los
Quijos apenas sumaban 1,649 personas de un aproximado de 16,000
reportados por Hortegén en 1576.

La disminucién demogréifica experimentada por la poblacién
indfgena afect6 los intereses de los encomenderos, en la medida que
significaba una disminucién del nimero de tributarios. Por esta razdn,
la regién comenzd a perder interés econdmico. Esto marca el comienzo
de la ruptura entre ¢l mundo andino y el amazénico. Como ha sefialado
Santos (1985) para el caso delos Panatahuas de la amazonfa peruana, esta
ruptura conducirfa posteriormente a concebir estas dos 4reas como
espacios sin relacién alguna y a justificar la necesidad de ‘integrar’ la
amazonfa a la dindmica de la sociedad nacional

Rebelién y mesianismo en el levantamiento de los pendes

En torno al levantamiento de los pendes y al liderazgo de Jumandi
se han hecho varios planteamientos. Oberem sostiene que revela muchas
de las particularidades de los movimientos mesidnicos, pues la rebelién
de los pendes se dio frente a una marcada situacién de crisis y se sustent6
en elementos sincréticos -cristianismo y shamanismo amazdnico-, los
mismos que deben ser ubicados en un contexto de contacto cultural o de
transculturacién. Desde otra perspectiva, Muratorio plantea que la
rebelién, antes que un movimiento mesidnico, puede ser considerada
como un proceso de reafirmacién de los valores religiosos y culturales
tradicionales, debido a que la evangelizacién era ain lo suficientemente
débil como para que los misioneros constituyesen una competencia
efectiva respecto de los pendes. Dicha autora sostiene que m4s que un
desaffo ideoldgico, la evangelizacién trajo consigo una amenaza al poder
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de los pendes debido a que las reducciones concentraron a la poblacién
en 4dreas que estaban fuera del control de los sabios indfgenas. EI
comportamiento y el discurso de los pendes significaron una prdctica
ritual mediante la cual acaparaban poder de las fuentes que lo emanaban.
En 1578 los pendes vieron en el cristianismo una fuente adicional de
poder y lo reinterpretaron dentro de una visién netamente amazénica
(Muratorio 1981: 55-6).

Si bien el planteamiento de Muratorio es coherente con los
elementos que ella misma ofrece para argumentarlo, el mismo es
insuficiente, enla medida en que no hace referenciaalasituaciénde crisis
que enfrentaban los Quijos, al cardcter confederativo que tuvieron las
acciones militares, ni a los objetivos finales que planteaban los pendes a
través de su discurso.

(Cudles serfan entonces los elementos que definen aun movimiento
mesidnico y por qué el levantamiento de los pendes podrfa ser definido
como tal? De acuerdo a Pereira de Queiroz (1987: 19), por movimiento
mesidnico se entiende aquellos movimientos de rebelién cuyo punto de
partida es el rechazo de la situaci6n social imperante y que utilizan
elementos religiosos para transformar dicha situacién. Otra de las
condiciones fundamentales de este tipo de movimientos es la existencia
de un tema miftico de retorno a una situacion ideal. En el caso del
levantamiento de los Quijos, los pendes se propusieron ‘‘acabar con los
espaiioles’” para volver a una situacién anterior, la cual para ellos era
'ideal’ a pesar de los conflictos internos que pudieran existir. El hecho
de poner énfasis en los abusos y crueldad de los espaiioles le daba al
discurso de los pendes la amplitud necesaria para poder convocar tanto
a los pueblos de 1a amazonfa, como a los de la sierra. Esto a su vez se
vefa facilitado por la condicién de pueblo bisagra que mantuvieron los
Quijos desde épocas prehispdnicas.

El proceso de aculturacién experimentado por los indigenas de la
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region le otorgé ademds un cardcter especial al discurso mesidnico de sus
Ifderes, en la medida en que el mismo se basaba en una combinacién de
elementos religiosos aborfgenes y cristianos. Asf, en el caso de las
visiones de los pendes Beto y Guami, es el propio dios cristiano, o el
demonio bajo la forma de una vaca quienes se les aparecen para
ordenarles que mataran a todos los espafioles. En este caso el mito no
es un simple relato; pertenece a la praxis, siendo generador de acciones
sociales.

El hecho de que los pendes no hubieran renegado totalmente del
cristianismo y que, mis bien, hubieran incorporado en su discurso
algunos de sus elementos, junto con las im4genes de dios, el demonio y
la vaca, hace pensar en la hébil utilizacién que éstos hicieron de aquellos
fendmenos que m4s impactaron en el imaginario indfgena: la religion
cristianay la ganaderfa. Asf, el mito retomalas ensefianzas evangelizadoras
para fortalecer la autoridad y el poder de los sabios y caciques.

Para sustentar su planteamiento, Muratorio también argumenta
que los pendes no sélo estaban luchando contra los espaiioles, sino entre
ellos mismos, y que esto se debfa a los cambios de las estructuras
tradicionales, los cuales habrfan desatado una lucha interna por el poder,
asf como un intento por reorganizar lasociedad siguiendo los lineamientos
tradicionales. Dicha lfnea de argumentacién es védlida, pero también
parece ser insuficiente, en la medida que no contempla que los conflictos
internos y la lucha por el poder son caracterfsticas permanentes de las
sociedades indfgenas amazdnicas, aiin en contextos en que no existe una
situacién de dominacion externa. Sociedades organizadas sobre la base
de familias extensas, independientes entre sf, frecuentemente
experimentaban situaciones de hostilidad a su interior 0 con otras
sociedades vecinas. Sin embargo, a pesar de estos conflictos, los Ifderes
del levantamiento lograron generar una propuesta confederativa que
aglutinaba incluso a pueblos de la sierra. Es precisamente este elemento
el que refuerza el cardcter mesidnico del levantamiento de los Quijos, ya
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que como seiiala Pereira de Queiroz, ‘‘no es en el interior de las tribus
desorganizadas donde el movimiento mesidnico llena la funcién mds
importante, sino en el nivel de las relaciones entre los grupos; se trata
también de una funcién de creacion e integracién’” (1987: 24).

Falta ain mds informacién para poder definir con rigurosidad el
cardcter del levantamiento de los pendes liderado por Jumandi. Sin
embargo, 1a que disponemos en la actualidad nos permite definirlo como
un movimientos mesidnico, anticolonial (en un perfodo de transicién),
multiétnico y confederativo. Por esta razén, no obstante su fracaso, el
levantamiento de los Quijos se convierte en el movimiento indfgena mds
importante del siglo XVI en la Gobernaci6n de los Quijos: un importante
hecho histdrico que debe ser rescatado en el presente después de 500 afios
de resistencia indfgena.
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ANTICOLONIALISMO, MESIANISMO
Y UTOPIA EN LA SUBLEVACION DE
JUAN SANTOS ATAHUALLPA, SIGLO XVIII

Fernando Santos Granero

Uno de los aspectos que mds parecen sorprender del levantamiento
de Juan Santos de 1742 es que se haya dado en una zona aparentemente
marginal del virreinato del Pert, la selva central del Perd, y trds un
perfodo de dominacién misionero-colonial relativamente corto: tan sélo
33 afios. Estosdos factores explican parcialmente por qué los historiadores
dedicados al estudio del perfodo colonial perciben la sublevacion de Juan
Santos como un fenémeno anémalo o, en todo caso, excepcional. Lo que
se ha escrito sobre Juan Santos ha sido enfocado desde la perspectiva
unica de la selva, o como un fenémeno confinado a la selva. En los
trabajos de los historiadores del Ande Juan Santos aparece como una
referencia marginal, vinculado sélo débilmente al ciclo de revueltas,
rebeliones y revoluciones que caracterizan a la region andina en el siglo
XVHI. En el presente artfculo quisiera abordar este problema sefialando
el probable origen de la idea de una selva desvinculada de la sierra,
sugiriendo que en el siglo XVIII la selva central era una pieza clave en
el circuito econdmico de los Andes centrales, revalorando el contenido
anticolonial del programa polftico de Juan Santos, analizando las
reivindicaciones incaicas y mesidnicas de su discurso y, finalmente,
presentando algunos elementos que ilustran el desarrollo del proyecto
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utépico de Juan Santos durante los 100 afios después del levantamiento
en que la zona qued6 libre de 1a dominacién colonial y republicana.

El énfasis que se ha puesto en el estudio de 1o andino en detrimento
del 4rea amazénica es consecuencia, como lo he intentado demostrar a
partir del caso de los Chupaychu y Panatahua de la regién de Hudnuco
(Santos 1985), de la ruptura que se da entre estas dos dreas geogrificas
y culturales al desaparecer fisicamente las etnfas-bisagra quelas articulaban.
En las zonas de Jaén de Bracamoros y del alto Huallaga este proceso
culminG en el siglo XVIII. En las zonas de montaiia de 1a selva central
(conversiones de Hudnuco, Tarma y Jauja), las relaciones de intercambio
comercial y cultural entre el mundo andino y el amazénico se interrumpieron
temporalmente en el siglo XVII, pero, como veremos, el ingreso de los
misioneros franciscanos en 1709 permitié que dichas relaciones se
reanudasen, ain cuando bajo otro signo. Lo importante es destacar,
como lo han demostrado Thierry Saignes y France-Marie Renard-
Casevitz para los Andes meridionales y centrales respectivamente
(1986), que en épocas prehispénicas 1a ceja de selva directamente, y la
selva baja por extensién, constitufan parte integrante de un sistema de
circulacién de bienes, gente e ideas a través de mecanismos como el
comercio, la guerra y el matrimonio, que las unfan al mundo andino.

Los espaiioles intentaron reproducir este sistema en su beneficio,
incorporando 1a selva y sus pobladores al régimen colonial. Asf, por
ejemplo, en el siglo X VI existfan en Jaén de Bracamoros 33 encomiendas
dedicadas al lavado de oro en los rfos amazénicos. En el siglo XVII los
habitantes de la zona cocalera de Chinchao estaban encomendados en
varios vecinos de la ciudad de Hudnuco. Como veremos, 1a zona de
Chanchamayo y Cerro de la Sal, escenario de la sublevacién de Juan
Santos, también estuvo ligada al mundo andino por numerosos vinculos
econémicos. La ceja de selva, y esto es importante remarcarlo, no fue
ajena al devenir histérico de los Andes, ni en épocas prehisp4nicas, ni en
la era colonial. El corte entre una y otra regién se dio probablemente a
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partir de la segunda mitad del siglo XVIII con 1a expulsién de los jesuftas
de la selva norte, la desaparicion de los Panatahua en el alto Huallaga,
y el triunfo de Juan Santos en la selva central. Es recién entonces que
nacen los mitos del aislamiento de la selva, y del gran vacfo amazénico.
Mitos que perduran aiin en nuestros dfas.

Las etnias de la selva central y la opresién misionero-colonial

Tras varios intentos frustrados por sojuzgar a los Amuesha y a los
Ashdninca de la selva central durante el siglo XVII, los franciscanos
aprendieron dos cosas: primero, que para reducir a los indfgenas
amazdénicos no bastaba el fervor religioso, y segundo, que la tarea
evangélica debfa constituirse en una empresa militar e ir acompaiiada de
la creacién de una frontera demogrdfica estable. A partir del siglo XVIII
los misioneros comenzaron a realizar sus entradas contando con el apoyo
de pequeiios contingentes armados. En algunas de las misiones fundadas
en la regién, como Quimirf, Eneno y Sonomoro, se establecieron
pequeiias guarniciones militares (ver Mapa). Los misioneros contaban
ademds con las poblaciones serranas fronterizas para movilizarse en caso
de que las misiones 0 los conversores fuesen atacados. Las pequeiias
rebeliones tanto Amuesha como Ashdninca fueron aplastadas con celeridad.
Este es el caso del levantamiento de los nedfitos Amuesha de Eneno de
1712, y del alzamiento del 1fder Ashdninca Fernando Torote en 1724.
Con el tiempo las misiones llegaron a contar con las armas necesarias
(cafiones, escopetas y mosquetes) como para resistir ataques de mayor
envergadura hasta la llegada de fuerzas de socorro desde la sierra (Santos
1980).

Los misioneros fueron igual de exitosos en crear una frontera
demogrifica permanente en la regién. Casi desde los inicios de su
actividad en la selva central se preocuparon por estimular la colonizacién.
Esto no debid haber resultado dificil, ya que desde épocas prehispdnicas
las poblaciones andinas de Tarma y Hudnuco mantenfan pequefios
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enclaves en la ceja de selva en donde se producfa coca, y de donde se
extrafan plumas, pieles y maderas. Los franciscanos apoyaron la
continuacion de esta prictica, a la par que lograron persuadir a muchos
espafioles de los beneficios que podfan obtener asentdndose en la regién.
El resultado fue el surgimiento de un crecido mimero de fundos y
haciendas propiedad de mestizos y espafioles que, como veremos,
buscaron beneficiarse con la produccién y comercializacién de coca y
cana de azicar.

Los regalos de herramientas, tan eficaces y con tantas ventajas
respecto de los instrumentos de piedra y madera tradicionales, fueron
fundamentales en el proceso de sometimiento y reduccién de los
indfgenas de la regién. Sin embargo, una vez reducidos, los Ash4ninca
y Amuesha comenzaron a sentir las presiones de los misioneros. Estas
se manifestaron en todos los planos: desde el religioso hasta el econémico.
Seproscribieron y castigaron duramente las costumbres tradicionales: las
ceremonias religiosas, que los misioneros confundieron con simples
‘borracheras’; la poliginia, por la cual los hombres de prestigio podfan
tener mds de una mujer; y las précticas mdgico-medicinales. Se
impusieron nuevas estructuras polfticas y jurfdicas a la cabeza de las
cuales se encontraban los conversores con un poder muy superior al que
jamds tuvieron los lfderes tradicionales indfgenas. Por iiltimo, se
impusieron patrones de trabajo basados en principios totalmente opuestos
alos delaeconomfa tradicional. Todos estos elementos configuraban una
clara situacién de opresién y asf deben haberla percibido los indfgenas
reducidos.

La prédica anticolonial de Juan Santos
Siseha enfatizado la vinculacién econémica de la selva central con
el resto del virreinato y la situacién de opresién en la cual estaban

inmersos los indfgenas de la regi6n esto se debe ados razones. En primer
lugar, porque la historiograffa franciscana pone todo el peso de la
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sublevacién de 1742 en la figura de Juan Santos. De acuerdo a esta
posicién toda la culpa del alzamiento recaerfa en Juan Santos, apdstata
serrano, ajeno a la zona y hasta criminal, que habrfa subvertido a los
indfgenas amazdnicos en contra de los misioneros para satisfacer sus
propios intereses personales. Ensegundo lugar, porque algunos analistas
contempordneos han restado toda importancia a las reinvindicaciones
anticoloniales de los sublevados para poner el énfasis en la opresi6n
cultural y religiosa a la que estaban sujetos. Asf, segiin Varese: *‘Si
Santos ha escogido la selva central, donde no hay minas ni obrajes, como
centro de su movimiento, no tiene por qué centralizarlo alrededor de
causas socio-econémicas pricticamente inexistentes’’ (1973: 180). Alo
cual Lehnertz agrega:

““El movimiento de Juan Santos aparece menos como un...
esfuerzo consciente de parte de los Campa (Ashdninca) por
revertir el proceso de aculturacién, que como la campafia
cuidadosamente preparada por un mestizo desplazado para
incentivar la rebelion de los ind(genas serranos. Aquellos
Campa que siguieron a Juan Santos lo hicieron, en parte,
no debido a las tensiones de su sistema social, sino debido
a que Santos fue capaz de ganarse la voluntad de algunos
nativos particularmente influyentes’’ (1969: 152).

Estos autores consideran la prédica anticolonial de Juan Santos
como un discurso que estd fuera de contexto en la selva central y que s6lo
se justifica como un medio de atraer a los indfgenas andinos a las filas del
movimiento. Lo cierto es, sin embargo, que la escasa documentacién de
la época sugiere que la regi6n, y los nedfitos Ashdninca y Amuesha que
la habitaban, estaban siendo aceleradamente incorporados a 1a economfa
virreinal. Estaincorporaciénsedid bajo tres modalidades: 1. colonizacién
y explotacidn de los recursos de la regién por parte de los espaiioles,
mestizos e indfgenas serranos; 2. trabajo de los nedfitos en las tierras y
los talleres textiles de las misiones; y 3. imposicién de 1a obligaci6n del
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servicio personal, obrajes y repartos. Analizayé brevemente, una a una,
estas diferentes modalidades.

Poco después de la apertura de la regi6n en 1709, numerosas
familias espafiolas de Tarma y Hudnuco establecieron en la selva central
grandes haciendas dedicadas al cultivo de coca, tabaco y caifia de azicar
para la produccién de aguardiente. Junto con ellas se asentaron de forma
mds estable familias indfgenas de las comunidades andinas vecinas,
quienes desde tiempos prehispdnicos explotaban los recursos tropicales
dela regién bajo el sistema de control vertical de pisos ecolégicos. Entre
las haciendas mds famosas se encontrabala de los Condes de las Lagunas,
originarios de Hudnuco, y la hacienda ‘Chanchamayo’ del Colegio de
Santo Tomds de los dominicos, quienes desde el siglo XVII tenfan
grandes intereses en la zona de Tarma. Estas haciendas parecen haber
empleado 1a mano de obra de los nedfitos de las conversiones, asf como
la de los indfgenas atin no convertidos. Los intereses econémicos de los
huanuquefios y tarmefios en la zona deben haber sido cuantiosos por
cuanto ambas ciudades se disputaron el monopolio del acceso a la regién
durante toda la primera mitad del siglo XVIII.

Mids ain, después del fracaso de la iltima expedicion militar
espafiola en 1756, y luego que se cerrara herméticamente la region
interrumpiéndose toda comunicacién con los Andes, los ciudadanos de
Tarmapresionaron alas autoridades virreinales hasta en dos oportunidades
(1779 y 1806) para que se reconquistase la region. Mientras tanto los
habitantes de Hudnuco intentaron volver a entrar a la selva central por el
4drea de Pozuzo, en donde la presencia de los rebeldes no se hacfa sentir
con tanta fuerza. Estaprofundarivalidad (que continué incluso en el siglo
XIX) es una clara muestra de que los intereses econémicos en juego eran
importantes. Para estimar cudn importantes habrfa que estudiar no sélo
los documentos cldsicos sobre la selva central (crénicas y documentos
misioneros), sino la documentacién sobre haciendas que pudiera existir
en los archivos regionales de Tarma y Hudnuco. Esta es una labor que

109



Santos Granero

auin falta realizar.

En cuanto al trabajo exigido por los misioneros alos nedfitos, todo
indica que el mismo se destinaba a la produccién de anicar y aguardiente,
textiles y coca. Los inventarios de las misiones franciscanas del Cerro
de la Sal mencionan la existencia de extensos cafiaverales y trapiches para
la elaboracidn de la cafia. Presumiblemente los misioneros exportaban
su produccidn de aziicar y aguardiente a las cercanas minas del Cerro de
Pasco. Enundocumento de 1777-1780, cuando los misioneros mantenfan
inicamente cuatro de sus antiguas misiones, el P. Guardidn del colegio
franciscano de Ocopa solicité a las autoridades se eximiese a las
conversiones de la selva central del impuesto sobre el aguardiente (Saiz
1943: 18). Esto sugiere que en épocas anteriores alasublevaciénde 1742
la produccién de azicar y aguardiente fué ain mayor, y confirma la
tradicién de exportacién de estos productos hacia los mercados serranos.
Por ello no extraiia que el Superior Gobierno no le haya concedido a los
franciscanos la exencién solicitada.

En lo que se refiere a la coca, ya en 1713, sélo cinco afios después
de su establecimiento en laregién, los misioneros dedicaron sus esfuerzos
a la apertura de un camino al Pozuzo para facilitar el comercio de coca
con los vecinos de Hudnuco (Ortiz 1967: 94). M4s ain, en épocas tan
diffciles para los espafioles como los primeros afios de la rebelién de Juan
Santos, el corregidor de Tarma proporcionaba tropas para custodiar a los
grupos de mestizos serranos que iban a la ceja de selva ““a la saca de la
coca’’ (Loayza 1942; 229). Las misiones también contaban con talleres
textiles en donde las mujeres debfan trabajar obligatoriamente un
determinado nimero de horas a la semana. La documentaci6n es muy
escasa y es diffcil estimar el volumen de produccién de estos talleres. Sin
embargo, es sintomdtico que en su Memoria de Gobierno el virrey Castel-
Fuerte mencione que las nedfitas de las conversiones del Cerro de 1a Sal
se hallaban muy bien adiestradas en “‘tejidos, fdbricas y otras obras que
les son vtiles’’ (Fuentes 1859: 121). Aguardiente, coca y textiles eran los
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productos de mds alto valor de cambio en la economfa interna del
virreinato. Todos eran f4cilmente convertibles en el mercado serrano,
y dado que Ia Corona cumplfa muy irregularmente su obligacién de
solventar los gastos de las misiones, es probable que su produccién haya
servido para subvencionar la actividad evangélica de los franciscanos.

Desde el comienzo de sus actividades Juan Santos *‘ofreci6 a todos
los indios, que los librarfa de la persecucién, tyranfas, y pesadas cargas
de los Espafioles’” (San Antonio 1750a: 8). Los misioneros que se
encontraban en laregidn al comienzo de las hostilidades afirman que Juan
Santos proclamaba: *‘Que sus Vassallos se han acabado por los Espafioles,
pero ya se acabaron obrages, panaderfas, y esclavitudes pues no ha de
permitir en su Reyno esclavos, ni las demds tyranfas de los Espafioles’
(del Santo y Garcfa 1742: 59). Entre las reinvindicaciones de cardcter
econémico defendidas por Juan Santos se encuentra ‘‘la supresién de
mita, obrajes y repartimientos’’ (Riva Agiiero; en Ortiz 1967: 115). Las
instituciones mencionadas en el discurso del lfder rebelde estaban
estrictamente prohibidas en los territorios de conversién, en los cuales se
consideraba que los indfgenas atin no se encontraban preparados para ser
incorporados con todos sus derechos, pero sobre todo con sus obliga-
ciones, al sistema colonial. Sin embargo, existen numerosas evidencias
de que las instituciones que tantos beneficios reportaban a los espaiioles
en la sierra comenzaron a ser implantadas en la selva central. Esto
demostrarfa que la prédica de Juan Santos encontrd aceptacion entre los
Ashdnincay Amuesha porqueéstos ya habfan experimentado directamente
la opresién de instituciones coloniales tales como los repartos, obrajes y
mitas.

A pesar de las leyes que prohibfan alos corregidores hacer repartos
de mercaderfas entre indfgenas no cristianizados, éstos parecen haber
comenzado aimponer su seudo-comercio en las conversiones franciscanas
por lo menos desde 1730. Enlos papeles del Colegio de Ocopa existentes
en la Biblioteca Nacional antes del incendio de 1943 se menciona por lo
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menos un memorial en el cual los misioneros solicitan se respete la
prohibicién de hacer repartos. El mismo setitula: ‘‘Informe del P. Nuiiez
al Superior Gobierno del mimero de convertidos y que pudieran ser m4s
si no fuera por los repartos que hacen los corregidores y pide que no
repartan, ni tengan autoridad alguna en las conversiones’’ (Saiz 1943: 9).
La solicitud parece haber sido aprobada ya que también se menciona un
‘‘Decreto para que no se hagan repartos alos indios de las conversiones’’
(Saiz 1943: 13). EIl antagonismo entre corregidores y misioneros
respecto de la jurisdiccin de las misiones fué constante, y a pesar de que
a instancias de los misioneros se expidieron leyes prohibiendo los
repartos, éstas fueron al parecer continuamente transgredidas.

Entre los documentos de Ocopa también se encuentrauna ““Provisién
para que den libertad a un indio de la conversién que estaba preso en el
obraje de Paucartambo por deuda’ (Saiz 1943:16). Este obraje serrano
ya aparece registrado en 1616 en una visita administrativa a la Provincia
de Hudnuco (Varallanos 1959: 268). Pertenecfa a Fernando Tello, hijo
de Don Juan Tello de Sotomayor, quien en 1583 tenfa 5 pueblos en
encomienda en el repartimiento de Chinchaicocha (Varallanos 1959:
230). Elobraje delos Tello, dedicado ala produccién de pafios, frazadas,
bayetas y cordellates, se ubicaba en las nacientes del rfo Paucartambo,
unade las rutas de acceso al Cerro dela Sal. Desde 1672 este obraje quedé
sujeto a la guardianfa y doctrinade la orden franciscana (Varallanos 1959:
346); esto explicaria el que los misioneros tuvieran la suficiente
influencia como para exigir la libertad del ne6fito preso por deudas.

La relacidn entre el obraje y las misiones del Cerro de 1a Sal no es
del todo clara. Como ya menciondramos, en el siglo XVIII los
descendientes de Juan Tello, ya con el tftulo de Condes de las Lagunas,
expandieron sus dominios hacia las tierras de montafia. En los afios de
florecimiento de las misiones su hacienda se extendfa desde el Cerro de
la Sal hacia el norte hasta Huancabamba, Parara y Lucén (Urrutia 1808:
446). Sus dominios abarcaban gran parte de lo que constitufa el territorio
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tradicional Amuesha. Aparentemente la manq de obra para el obraje de
Paucartambo se reclutaba entre aquellos ind{genas Amuesha no reducidos,
0 en proceso de conversién, que trabajaban para la hacienda de los Tello.
El nedfito preso por deudas en el obraje de Paucartambo no debe haber
constitufdo un caso aislado. De ser esto cierto, el endeudamiento habrfa
sido el mecanismo de enganche utilizado para proveer al obraje de
operarios. Esta forma de enganche no parece haber sido aprobada por
los misioneros, lo cual sin duda debe haber generado conflictos entre
éstos y los hacendados.

Los obrajeros de Tarma, Jauja y Hudnuco parecen haber tenido
gran interés en la pacificacién y ocupacidn de las tierras de montafia. Es
diffcil saber si este interés se debfa a su preocupacién por obtener mano
de obra para sus talleres 0 a una estrategia de diversificacién de sus
actividades econdémicas. Lo cierto es que ya a finales del siglo XVIT el
capitdn Francisco de la Fuente, duefio del obraje de Hualahoyo en el valle
de Jauja, habfa financiado la construccidn de un camino que conectaba
el pueblo de Andamarca con el territorio Ash4ninca aledafio. Afios mds
tarde el pueblo de Andamarca fue tomado por los rebeldes de Juan Santos.
Otro obraje de importancia fue el de San Juan de Colpas en el
corregimiento de Tarma. No existen datos que permitan afirmar que en
¢l trabajaban indfgenas de las conversiones, pero no serfa extrafio que asf
fuese, ya que este obraje -del que se dice que “‘producfa 6,000 pesos
anuales de arrendamiento, tenfa una multitud de operarios y reportaba
56,000 pesos’” (Silva Santisteban 1964: 161)-, fue destrufdo por las
fuerzas de Santos Atahuallpa. '

Por ultimo, si bien no se puede afirmar con certeza la existencia
de la obligacién de la mita entre los nedfitos, es claro que habfa alguna
forma de servicio personal forzado aparte del requerido por los misioneros.
Desde los comienzos de la insurreccién Juan Santos se quejaba de que las
autoridades espaiiolas sacaban nativos de las conversiones para llevarlos
atrabajar alasierra: ‘‘Del Gobernador dice que viene a su montaiia como
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Puerco... espantando a sus indios, y llevandolos amarrados fuera...”” (del
Santo y Garcfa 1742: 58). La preocupacion del 1fder podrfa pasar como
retérica habida cuenta de que las leyes disponfan expresamente que los
corregidores y gobernadores de frontera no tenfan jurisdiccién alguna
sobre los territorios de misi6n y, por lo tanto, estaban inhibidos de
trasladar nedfitos a la sierra. Sin embargo, entre los documentos de
Ocopa anteriormente mencionados hay uno que confirma la veracidad de
este hecho; el mismo se titula: ‘‘Decreto para que no se saquen indios de
Huancabamba, ni de las demds conversiones’ (Saiz 1943: 16).
Huancabamba era una misién en pleno territorio Amuesha habitada por
familias serranas y nativas. Hasta allf llegaban los dominios de los
Condes de las Lagunas. El hecho de que se expidiese un decreto
declarando ilfcito el traslado de indfgenas de la selva a la sierra parece
indicar que este trafico debe haber sido bastante regular y causado
preocupacidn tanto entre los misioneros como entre las autoridades
encargadas de velar por el interés de los indfgenas.

De lo anterior se deduce que los pobladores de la selva central,
lejos de estar al margen del sistema econdmico virreinal estaban inmersos
en €l a través de diversos mecanismos y que, por lo tanto, el campo estaba
fértil para la prédica anticolonial de Juan Santos. Sin embargo, serfa
incorrecto deducir las causas del levantamiento inicamente a 1a explotacién
econémicasufrida por los neSfitos. Enun trabajo anterior (Santos 1987a)
he sugerido que los efectos devastadores de las epidemias estuvieron a la
base de muchas de las revueltas y rebeliones que convulsionaron a la
region y precedieron a la sublevacién de Juan Santos. Entre 1711y 1718
las conversiones del Cerro de la Sal fueron afectadas en cuatro
oportunidades por epidemias de viruelas. En 1712 en Eneno y en 1719
en laparcialidad de Caco tuvieron lugar las primeras revueltas Amuesha.
En 1721 lleg6 alaregion la ‘‘peste general”” que asolara al virreinato del
Peri desde 1718. En las conversiones 1a peste general tuvo una duracién
de dos afios hasta 1723.. ,Un afio mds tarde se di6 1a rebelién del lider
Ashdninca Fernando Torote. En 1736-37 las misiones Amuesha y
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Ashdninca fueron diezmadas por una epidemia de catarro-gripe. En ese
mismo perfodo tuvo lugar la rebelién de Ignacio Torote, hijo del anterior.

Existe una clara conexién entre la mortalidad causada que las
epidemias y los intentos de sacudirse la dominacién misionera. Gracias
a las fuentes, sabemos que en gran medida estas rebeliones fueron
alentadas por los sacerdotes Amuesha (cornesha’) y los shamanes
Ashdninca (shiripiari), quienes afirmaban -no sin razén- que eran los
misioneros quienes les trafan ‘‘las frecuentes epidemias (que) los
consumen’” (San Joseph 1716). Estas iltimas no sélo crearon las
condiciones objetivas para la organizacién de revueltas de pequefio y
mediano alcance, sino que finalmente influyeron en el dnimo de lfderes
polfticos que fueron fieles servidores de los espafoles durante muchos
afios. Este es el caso de Don Mateo de Assia, lider Amuesha de las
misiones de Eneno y Metraro, a quien se tenfa por ‘‘indio principal’’, y
que ayudara a sofocar las rebeliones de los dos Torote. Durante la
epidemiade 1736-37 Don Mateo perdi6 a sus tres hijas y a dos de sus hijos
varones. El historiador franciscano A. Tibesar (1952) sugiere que esto
pudo haber influfdo en la decisién de Don Mateo de unirse a las fuerzas
de Juan Santos, quien lo hizo ‘‘General de sus tropas’’ (Amich 1975:
158).

Como una primera conclusién podemos afirmar que las
reivindicaciones propugnadas por Juan Santos tuvieron validez tanto para
la poblacién andina, como para los indfgenas de las conversiones. Sibien
aparentemente las cargas de repartos, obrajes y servicio personal fueron
menos pesadas para estos tiltimos, es evidente que las mismas, sumadas
a las que debfan soportar al interior de las misiones, y a los efectos ya
mencionados de las epidemias, sentaron las condiciones para el estallido
de una rebelién. A pesar de su origen serrano, Juan Santos parece haber
estado al tanto de la situacién de los indfgenas selvdticos. Si su prédica
anticolonial encontré eco entre estos dltimos esto se debi6 a que hacfa
referencia a instituciones cuya opresién habfan experimentado en carne
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propia. Sin embargo, el carisma de Juan Santos Atahuallpa Apuinga
Guainacapac -nombre completo por el cual se daba a conocer- y su
capacidad de convocatoria no podrfan ser explicados tinicamente en base
a argumentos de cardcter socioeconémico. Lo que hizo de Juan Santos
un lfder excepcional fue su capacidad para compenetrarse ton el universo
religioso de los indfgenas amazGnicos, y para satisfacer sus expectativas
mesidnicas.

Aspiraciones incaicas e ideologia mesidnica en el discurso de
Juan Santos

Uno de los aspectos mds trabajados de la sublevacién de 1742 es
el aspecto ideolégico y, en particular, 1a ideologfa mesidnica como factor
de movilizacion politica. Dos elementos, sin embargo, parecen intrigar
a los investigadores que han tratado el tema. Por un lado, ;c6mo es que
un mestizo procedente del Cusco (de Huanta o de Cajamarca segiin otras
fuentes) como Juan Santos supo encajar su discurso mesidnico de rafces
andinas con el de las poblaciones de la selva central, hasta ser aceptado
como lfder indiscutible de los sublevados? Y por otro, ;cémo explicar
que sus reivindicaciones como descendiente de los Incas hayan tenido
efecto entre los indfgenas amazénicos? Estos son los dos puntos que
intentaré dilucidar en esta seccién. Para ello me basaré en un andlisis de
los nombres y tftulos que se autoadjudicaba el rebelde, y en 1a mitologfa
de los pueblos indfgenas comprometidos en la sublevacidn.

Desde el inicio de sus actividades Juan Santos establecié claramente
que su intencién era ‘‘cobrar la Corona que le quit6 Pizarro... matando
a su padre, que asf le llama al Inka, y enviando su cabeza a Espaiia’’ (del
Santo y Garcfa 1742: 48). Mediante esta referencia, que prefigura el mito
de Inkarri, y al usar el nombre de Atahuallpa, el ltimo Inka que hizo
pleno uso de su poder, y a quien trata de padre, Juan Santos reivindicaba
el tftulo de Inca y, por extension, su legftimo derecho ala conduccién del
antiguo imperio incaico. Sinembargo, autores como Varese, desestiman
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el impacto que hubiera podido ejercer dicha peivindicacién en la masa
indfgena amazodnica, y sugieren que la misma “‘‘estd destinada a tener
suceso mds con los andinos y los espafioles, que con los indios
montaiieses’” (1973: 181).

En un trabajo reciente (Santos 1992) he intentado demostrar que
asf como la regi6n amazénica no estuvo desvinculada de la sierra en
épocas prehispdnicas, 1a figura del Inca no es ajena a la tradicién oral de
los pueblos amazdnicos, y en especial de aquellos ubicados en las
vertientes orientales de los Andes. Es asf que el Inca aparece en la
mitologfa de todos los pueblos ind(genas involucrados en el movimiento
gestado por Juan Santos, asaber, los Amuesha, Ashdninka, Machiguenga,
Piro, Shipibo, Conibo y Cashibo. En todos estos casos el Inca aparece
como un personaje divino o semidivino, con caracterfsticas de héroe
cultural, y al cual se le atribuyen poderes extraordinarios. En algunos
de.los mitos referentes al Inca éste aparece como creador o custodio de
las herramientas y demds conocimientos tecnolégicos que los europeos
les habrfan robado a los indfgenas. En otros es considerado como un
ordenador del mundo: mueve piedras, levanta muros, y construye
puentes. En este sentido el término Inca tiene el mismo significado para
los indfgenas amazdnicos que el seflalado por Arguedas para la regién
andina. Inca es, segiin Pease, modelo originante, arquetipo, y dios
ordenador (1976, 49). Pero asf como los pobladores amazénicos le
atribuyen caracterfsticas positivas, también le atribuyen en algunos casos
rasgos negativos.

El mayor énfasis que se pone en uno u otro aspecto parece depender
tanto de la distancia geogrdfica que separa al pueblo amazdnico en
cuestién de laregion andina, como al grado de intensidad de 1as relaciones
que estos pueblos mantuvieron con el imperio incaico. En etnfas como
la Amuesha o la Machiguenga, que estaban en contacto directo con las
avanzadas del imperio incaico, los Incas son representados de forma
ambigua. Los Machiguenga los dividen en dos categorfas de espfritus:
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los Inkaneni, espiritus celestiales benévolos creados por Tasorintsi 1a
divinidad creadora *‘del soplo todopoderoso’’, y los Inkanieriite, espfritus
demonfacos que moran en las nubes y que fueran creados por Kientibakore,
la divinidad maléfica (Ferrero 1967). Para los Amuesha la figura del
Inca, conocida por el nombre de Enc, es la de un enviado de la divinidad
suprema Yato’ Yos, Nuestro Abuelo Yos, que en lugar de hacer el bien
es presentado como un personaje autoritario en lo polftico, explotador en
lo econémico, y represivo en lo sexual (Santos 1991).

Por el contrario, para los Shipibo, y especialmente para los
Conibo, que no estuvieron en contacto directo con el imperio, sino que
se relacionaron con el mismo a través de otros pueblos como los Piro o
Panatahua que actuaban de intermediarios, 1a figura del Inca es asimilada
alade la divinidad solar Bari Inka. Esta es representada como un héroe
cultural que ensefi6 a los Conibo el arte de la pesca (Girard 193:230), y
que dispensa la Iluvia (Mercier et al. 1974:78). Por iltimo, de la
mitologfade los Cashibo, cuyos contactos con el imperio Inca fueron muy
débiles debido a su aislamiento geografico, se desprende que la divinidad
Betsé Inca y la categorfa de divinidades llamadas incas (que vienen de los
cuatro rincones del mundo al igual que el imperio incaico tenfa cuatro
suyos), cumplen un papel civilizatorio. Es a través de sus poderes
creadores que los Cashibo obtuvieron los conocimientos tecnolégicos
adecuados para el desarrollo de las tareas agrfcolas y de la caza:
actividades sobre las cuales se sustenta su economfa.

En conclusién, la figura del Inca, ya como personaje individual,
ya como categorfa de entidades espirituales, era una figura de relevancia
en la mitologfa de los pueblos indfgenas de la selva central. Sibien para
algunos de estos pueblos la figura del Inka tenfa connotaciones negativas,
todos ellos coinciden en concebir al personaje como un ser divino
poseedor de poderes extraordinarios. Al presentarse como descendiente
de los Incas, Juan Santps fue inmediatamente identificado como el
personaje sagrado de sus tradiciones miticas. Asf, cuando desde el Gran
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Pajonal Juan Santos les prometi6 a sus seguidores ‘‘mucha herramienta
y todos los tesoros de los espafioles’’ (Amich 1975: 156), los indfgenas
vieron en €l la reencarnacién del Inca dadivoso que venfa a restituirles
lo que por derecho ancestral les pertenecfa. Si, como concuerdan la
mayor parte de los autores, Juan Santos era originario del Cusco, regién
en donde los Incas lograron penetrar y colonizar con mayor éxito la ceja
de selva, debid haber conocido el enorme peso que la figura del Inca tenfa
en las mitologfas de los pobladores de la selva. Por ello, las aspiraciones
al tftulo de Inca y al imperio incaico expresadas en su discurso no sélo
estaban destinadas a influir en el 4nimo de los indfgenas andinos, como
sugiere Varese, sino a atraer y concertar las voluntades de los indfgenas
amazd4nicos.

Si bien Juan Santos se apoy6 en la atraccién que ejercfa la figura
mftica del Inca, no por ello dejé de acudir a la simbologfa cristiana, que
en el caso de los Andes ya habfa sido adoptada en el transcurso de dos
siglos de dominio colonial, y que no era ajena a los habitantes de la selva
central -quienes fueron misionalizados de forma intermitente por
franciscanos y dominicos durante el siglo XVII, y m4s establemente
durante la primera mitad del siglo XVIII. Asf, el nombre completo que
se autoadjudica Juan Santos Atahuallpa Guainacapac Apuinga evoca
sfmbolos indfgenas y espaiioles de un fuerte contenido religioso y una
profunda carga emocional (ver Zarzar 1989). En ninglin momento de su
largo enfrentamiento con los espafioles renegé Juan Santos de la fé
cristiana. Sin embargo, ésta fue articulada de tal manera con las
tradiciones religiosas autéctonas que terminé configurando unatradicién
religiosa diferente, similar tal vez en su sincretismo y en su vocacién de
autonomfa frente a laIglesia oficial ala de los Hermanos de la Santa Cruz,
cuya influencia se deja sentir actualmente en la selva norte del Perd
(Agiliero 1988).

Juan Santos no sélo se reclamé hijo de Atahualpa, sino que
afirmaba: ‘‘Que cuando Dios crié al Sol, inmediatamente produjo a su
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padre, llamdndolo Guainacapac, a quien el Espfritu Santo le infundié su
corazén con muchos grados de gracia queddndose sin é1°”” (San Antonio
1750b: 63). Sibien parece existir una contradiccién en sus declaraciones
respecto de su filiacién, ésta no es tal. Juan Santos juega aquf en dos
planos simbélicos: uno en el cual utiliza referentes histéricos y otro en
el que juega con referentes miticos. Atahuallpa, como personaje
histérico (aunque mitificado) y ultimo gobernante Inca, le confiere, en
tanto ‘padre’, derechos reales al trono del imperio. Guainacapac, en
cambio, como personaje mftico creado junto al Sol (y emparentado con
éste por descender de un mismo principio), le confiere un poder divino.
Sus nombres expresan este parentesco.

En cuanto a los nombres de Santos y Apuinga, el lider rebelde
afirma -que Guainacapac, hijo del Dios Padre cristiano, le entregd un
documento en el cual “‘lo declar6 por Monarca de este Reyno con
superioridad a todos los Reyes, y Monarcas del Mundo’’ (San Antonio
1750b: 63). Con este argumento Juan Santos no deja de reconocer la
legitimidad del Rey de Espaiia (evitando de esta manera ser acusado de
traidor), pero se coloca por encima de €l por los derechos que le confieren
lasangre y ladivinidad. Juan Santos también afirmaba que junto con este
documento Guainacapac le transfiri6 el corazén que recibiera del Espfritu
Santo. Mediante estas dos afirmaciones el lfder establece su vinculo con
la primera y la tercera persona de la Santfsima Trinidad, alegando, de
acuerdo a las fuentes, que: ‘‘a la tercera Persona Divina le conviene el
nombre de Santo... yo tengo por nombre Santos: luego soy el Espfritu
Santo. M4s: alaprimera Personale conviene el ser Poderoso... yo tengo
el nombre de poderoso, porque Apu significa esso: luego soy el Espfritu
Santo Poderoso’’ (San Antonio 1750b: 63).

A esto agrega Juan Santos su vinculacién conJesucristo, declarando
que la Virgen Marfa le pidi6 a su hijo que lo mandase a él ‘‘para que
corondndose Rey de este nuevo Mundo del Per, fuese el restaurador de
la ley Divina, ya perdida por los Espafioles y especialmente por los
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Corregidores’ (San Antonio 1750b: 63). De este modo, al peso de su
genealogfa que lo emparentaba directamente con los Incas, y que le
otorgaba un prestigio divino de acuerdo a los cdnones tradicionales, Juan
Santos agrega el crédito de su vinculacién con la Santfsima Trinidad.

Su nombre de pila también evoca referentes indfgenas y espafioles.
Por un lado lo asocia a Juan el bautista, como enviado de la divinidad que
anuncia los cambios por venir, y a Juan el evangelista, anunciador del
apocalipsis y el milenio (el Pachakuti de los Incas?); pero por otro, lo
vincula nuevamente a Atahuallpa a quien en el siglo XVIII se le
adjudicaba el nombre de Juan tal cual se desprende de un dleo titulado
‘“‘Degollacién de Don Juan Atahuallpa en Cajamarca’’ (Pease 1976: 121).

Laevidencia sugiere que Juan Santos sin renegar del cristianismo,
lo adopt6 y transformd, insertdndolo en los moldes indfgenas tradicionales.
Mis ain, en una expresién enigmdtica, que en un principio no logré
desentraiiar, Juan Santos se declara cristiano ante dos de los primeros
misioneros que lograron entrevistarse con €l a poco de comenzado el
levantamiento. En su relato estos ultimos consignan que el lfder
declaraba: ‘‘Que su casa se llama Piedra’’ (del Santo y Garcfa 1742: 58).
La clave de esta expresion parece encontrarse en el versfculo 42 del
Evangelio segiin San Juan: ‘Y le trajo a Jesds. Y mirdndolo Jesus, dijo:
T eres Sim6n, hijo de Jonds: tu serds llamado Cephas (que quiere decir,
Piedra)’’ (San Juan 1: 42). Simdn, llamado Cephas o Pedro, fue uno de
los primeros discfpulos de Jestis, y de €l dijo el mesfas: ‘‘ti eres Pedro,
y sobre esta piedra edificaré mi iglesia...”” (San Mateo 16: 18). Cuando
Juan Santos afirma que *‘su casa se llama Piedra’’, no hace otra cosa que
confirmar su adhesion a las ensefianzas del cristianismo y a la iglesia de
Pedro a la par que, debido al mandato divino que recibiera, se erige en
un nuevo Pedro, y por ende en fundamento de una nueva Iglesia, mestiza
en su discurso y en su praxis.

A pesar de la vertiente cristiana de la ideologfa que propugna, el
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discurso mesidnico de Juan Santos estaba firmemente anclado en
elementos de la religiosidad indfgena. Segin una tradicién tardfa, Juan
Santos se presentd ante los pobladores de Ia selva central como hijo del
Sol (Loayza 1492: 68). Este supuesto parentesco debi6 haber tenido una
fuerte repercusién en el dnimo de las etnfas de la regi6n. Entre los
Ashdninca y Amuesha la figura del Sol ocupa un lugar central en el
panteén de divinidades. Pawd entre los Ashdninca y Yompor Ror entre
los Amuesha son divinidades solares que tienen una importante influencia
en el destino delahumanidad. Paralos Conibo, cuyadivinidad solar lleva
el nombre de Bari Inka la identificacion entre ésta y Juan Santos debi6
haber sido ain mds f4cil, habida cuenta de que el lider mestizo declaraba
ser simultdneamente hijo del Sol e hijo del Inca.

Este breve seguimiento de la filiacién que se autoatribuye Juan
Santos demuestra que el lider rebelde sabfa tocar las diversas fibras que
componfan la experiencia religiosa de los indigenas andinos y amazdnicos
del siglo XVIII. Su nombre constituye un nédulo de asociaciones
simbdlicas que le permiten proclamarse simultdnea o alternativamente
como hijo de Atahuallpa, el Inca histérico; de Guainacapac, el Inca
mftico; o del sol, ladivinidad aparentemente mds generalizada tanto entre
los pueblos andinos, como entre los amazénicos. Pero ademds, como
encarnacién del Espiritu Santo y enviado de Jesucristo, el personaje de
Juan Santos se adecué perfectamente a las concepciones mesidnicas de las
etnfas de la selva central. Los Ashdninka lo asimilaron a Kesha un ser
mftico de cardcter mesidnico que combina rasgos de divinidad creadora
y héroe cultural (Varese 1973: 180). Los Piro también recibieron a Juan
Santos como a un emisario divino: ‘‘El reunfa las condiciones del
salvador y mesfas del mito Piro: extrafio, conocedor de otros ambientes,
venido de lejos, locuaz...”” (Alvarez 1970).

Por su parte, para los Amuesha Juan Santos era un enviado de

Yompor Ror, 1a divinidad solar. De acuerdo al mito, Yompor Ror habrfa
habitado esta tierra en tiempos remotos; luego, por causa de la maldad
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y falta de devocidn de los Amuesha, ascendid6 al cielo convertido en el
astro solar. Unos pocos hombres subieron con €l por haber llevado en
la tierra una vida correcta y devota. Los que quedaron se vieron
sometidos a pasar por el duro trance de la muerte y por todas las penurias
que caracterizan a la condicién humana. Sin embargo, de acuerdo al
mito, un dfa Yompor Ror habrfa de regresar a esta tierra, o enviar a un
hijo suyo, para salvar a los Amuesha y otorgarles el don de la
inmortalidad. Juan Santos, que en la mitologfa Amuesha actual es
conocido como Yompor Santo, fue considerado como el hijo de la
divinidad solar tanto tiempo esperado.

Segunlatradicién, Yompor Santo vino escapando de la persecucién
espaiiola desde la costa. A lo largo de su itinerario por los Andes, Yompor
Santo fue hecho prisionero varias veces; pero otras tantas escaps de su
celda haciéndose invisible y atravesando las paredes. Nuevamente la
analogfa estructural entre la versién mitificada de los personajes histéri-
cos de Atahuallpa y de Juan Santos se hace patente. Pease ya hizo notar
que la pretensién de Atahuallpa al tftulo de Inca se legitima desde el
momento en que se le atribuye haber escapado de la prisién en que lo
mantenfa Hudscar convertido en culebra, gracias a la intervencién de
Amaru Inka, un enviado solar (1976: 108). ;(EstarfaJuan Santos al tanto
del mito construfdo dos siglos antes en torno de la figura de Atahuallpa,
autoadjudicdndose poderes similares? ;Construyeron los Amuesha el
mito de Yompor Santo en base al difundido mito de Atahuallpa? Estas
son preguntas que por ahora no podemos responder.

Lo cierto es que ademds de su ascendencia divina y de su cardcter
de mesfas, Juan Santos afirmaba poseer poderes extraordinarios. Segiin
una carta del virrey Marqués de Villa Garcfa, el Ifder persuadfa a los
indfgenas ‘‘que domina sobre los elementos: que infaliblemente morirdn
los que lo persiguen, que puede convertir las piedras en oro y metales
preciosos, que a su Imperio temblar4 la Tierra, por ser enviado del cielo,
para establecer el de los Incas, y expeler los espafioles’” (Loayza 1942:

123



Santos Granero

67). Ante los ojos de sus seguidores amazénicos Juan Santos posefa
poderes mégicos que devienen (a la vez que confirman) su origen divino.
Asf, por ejemplo, el lider proclamaba ante los misioneros: ‘‘Que es
poderoso para hacer temblar la tierra y hacer milagros, como detener el
Sol para tomar venganza de los espafioles que tienen tiranizadas sus
tierras’’ (Loayza 1942: 216). En este contexto los poderes que se
autoatribuye sonsimilares a aquellos atribufdos alos shamanes amazénicos.

En este sentido, algunos autores sostienen que Juan Santos podrfa
haber sido iniciado como shamdn por los Ashdninca (Varese 1973: 180;
Castro Arenas 1973: 28). Otros surgieren que su maestro era un anciano
sacerdote andino de la regién de Huamanga (Loayza 1942: 33). Las
evidencias documentales y la tradicién oral sugieren mds bien que Juan
Santos asumio los atributos y funciones de los Ifderes pol(tico-religiosos
Amuesha (cornesha’). Al igual que éstos mascaba mucha coca diciendo
““que es yerva de Dios, y no de brujos’* (del Santo y Garcfa 1742: 58).
Asimismo practicaba la abstinencia sexual y observaba ciertas restricciones
alimentarias: ‘°El alimento que come es limitado... (y) huye del trato de
las mujeres que trae en su compaiifa’ (Loayza 1942: 34). Pero lo que
otorga mayor solidez a esta hipdtesis es que Juan Santos sentd sus reales
en Metraro, en el corazén del territorio Amuesha, y no entre los
Ashdninka del Gran Pajonal desde donde di6 inicio a su movimiento. Allf
vivi6, muri6 y fue enterrado.

Paralos Amuesha, Metraro es el centro del mundo y por esta razén
tiene una gran significacion religiosa. En Metraro Juan Santos erigi6 un
gran templo, similar al de los cornesha’ o sacerdotes Amuesha. A este
templo acudfan todos sus seguidores para verlo y participar delos rituales
que él organizaba. Al igual que los cornesha’, Juan Santos pedfa a sus
seguidores que le trajesen ofrendas de coca que luego repartfa entre los
mismos durante las ceremonias que se llevaban a cabo en su templo. Atn
mucho después de su muerte, en el siglo XIX, los Amuesha y Ashdninca
de la regién acudfan anualmente al centro ceremonial de Metraro para
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venerar sus restos (Loayza 1942: XIV). A diferencia de los shamanes
Ashdninca y Amuesha, cuyas précticas m4gico-medicinales los llevaban
a tener una relacién ‘individual’ y de clientelismo con sus seguidores,
Juan Santos aparecfa como un Ifder polftico-religioso cuyas précticas
ceremoniales tenfan una orientacién eminentemente ‘social’. En esto su
rol se identificaba plenamente con el de los sacerdotes Amuesha.

El proyecto utépico de Juan Santos

Hasta el momento los estudios sobre el movimiento de Juan Santos
se han centrado en el andlisis de sus causas y de la ideologfa mesidnica
que lo sustentaba. No existen estudios sobre lo que sucedid en los 100
afos posteriores al levantamiento, en que la region quedé aislada del resto
del virreinato. Para llenar en parte este vacfo he abordado recientemente
el estudio del fenémeno de las herrerfas indfgenas que florecieron
después de 1742, y que continuaron funcionando con regularidad hasta
fines del siglo XIX. En dicho artfculo (Santos 1988) sostengo que
subyacente al programa polftico anticolonial de Juan Santos se encuentra
un proyecto utépico que busca un retorno al pasado sin por ello renegar
delas innovaciones tecnoldgicas (ni, como hemos visto, de las innovaciones
ideolégicas) aportadas por los europeos. Este retorno al pasado es un
regreso a los valores morales y filos6ficos que sustentaban las socieddes
indfgenas, y una vuelta a la independencia y autonomfa perdidas. No es
unretorno en el tiempo, sino el advenimiento de una nueva era que rescata
del pasado lo mejor del mismo: libertad de decision, reciprocidad y
generosidad como normas de interaccién social, e igualdad entre los
hombres. Es por ello que no se hizo necesario rechazar aquellas
innovaciones que se acomodaban a estos valores, y es por ¢llo que los
Ashdninca y Amuesha siguieron, por ejemplo, criando ganado vacuno y
cultivando cafa de aziicar y frutales europeos mucho después de
expulsados los espaioles. No sorprende, entonces, que cuando se reabri6é
la regi6n a la colonizacién en 1847 los militares, exploradores y
misioneros encontrasen 21 herrerfas, once de las cuales eran Amuesha,
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tres Amuesha/Ashdninca, cinco Ashdninca y dos no identificadas.

Esta industria metaltirgica tuvo su origen en las misiones
franciscanas. En un comienzo los misioneros importaron herramientas
de la sierra. Estas fueron rdpidamente incorporadas a las prdcticas
productivas indfgenas, y constituyeron una de las razones mds poderosas
por la cual se acept6 la presencia misionera. En la medida en que las
misiones se fueron consolidando, los misioneros fueron estableciendo
herrerfas en las cuales se trabajaba el hierro importado de la sierra.
Algunos nedfitos fueron entrenados en el arte de la forja. Con la
expulsion de los misioneros y la destruccién de las misiones en 1742, los
indfgenas se vieron privados de una fuente segura de herramientas.

Las autoridades virreinales, conocedoras del valor estratégico de
las herramientas, prohibieron a los indios serranos fronterizos todo
comercio de estos bienes conlos rebeldes. Dado que la relaci6n entre
Juan Santos y los Ifderes que lo apoyaban se basaba en la redistribucién
de bienes, y especialmente de herramientas, el lfder rebelde tuvo que
idear fuentes alternativas de acceso a estos productos. En un primer
momento los sublevados se proveyeron de herramientas atacando y
saqueando los pueblos serranos vecinos; mds tarde, y conforme se
ciment6 el control de los seguidores de Juan Santos sobre la zona, es de
presumir que se recuperaron y volvieron a poner en funcionamiento las
antiguas herrerfas misionales, que 100 afios mds tarde tanto sorprendieran
a los exploradores republicanos.

Entre los Amueshala industria metahirgica de fundicién y forja del
hierro fue desarrollada por los cornesha’, o Ifderes polftico-religiosos
tradicionales, en sus centros ceremoniales (puerahua: término que viene
del espafiol ‘fragua’). La asociacién entre templos y herrerfas ya se
encuentra en Metraro, el baluarte de Juan Santos desde 1742 hasta por
lo menos 1756. Por la tradicién oral y por los testimonios escritos del
siglo XIX se hace evidente que la produccién de herramientas (hachas,
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cuchillos, machetes y agujas) y de armas de hierro (puntas de flecha) fue
adaptada a los patrones tradicionales de organizacién social de los
Amuesha.

La tradicién oral establece que los centros ceremoniales se
ubicaban en los intersticios del espacio socio-geografico Amuesha, lejos
de los asentamientos locales. Junto al cornesha’ oficiante s6lo vivfan de
forma permanente su familia y sus discfpulos mds cercanos. Los
seguidores de un sacerdote Amuesha podfan provenir de diferentes
asentamientos locales. Lo que los marcaba como seguidores de un
determinado cornesha’era su asistencia regular a las ceremonias que éste
celebraba periédicamente en su templo. Por ello, las puerahua Amuesha
deben ser consideradas como verdaderos centros ceremoniales desde los
cuales los cornesha’ irradiaban su influencia polftica, moral y religiosa
sobre los miembros de diferentes asentamientos locales. Latradiciénoral
establece, asimismo, que muchos de los lfderes polftico-religiosos del
pasado eran herreros, y que en muchos centros ceremoniales existfan
herrerfas. Otros, que no lo eran, estaban asociados a un conjunto de
herreros que trabajaban en sus centros ceremoniales como sus ‘discf{pulos’
o ‘seguidores’. Finalmente, hubo algunos lfderes que ni eran herreros,
ni estaban vinculados a herreros. Esta asociacién entre templos y
herrerfas en los centros ceremoniales Amuesha aparece suficientemente
atestiguada en las fuentes del siglo XIX. (p.ej. Pereira 1869: 457).

De lo anterior se desprende que los centros ceremoniales Amuesha
eran fundamentalmente lugares de peregrinaje y asientos de la autoridad
polftico-religiosa supra-local, que atrafan a un volumen variable de la
poblacién circundante. Esta atraccién tenfa un doble cardcter: por un
lado en su calidad de sacerdotes, los cornesha’ convocaban a sus
seguidores periédicamente parala celebracién de grandes fiestas vinculadas
a la fertilidad y fecundidad de la tierra, las cosechas, los animales y los
seres humanos (Santos 1986; 1991); por otro, en su calidad de herreros,
los cornesha’debieron haber incrementado su capacidad de convocatoria
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y movilizacién en relaci6n a la que tenfan antes de 1742-56.

El mayor mimero de templos-herrerfas se encontraba en torno al
Cerro de 1a Sal, cerca de los yacimientos de hierro del rfo Paucartambo.
De esta manera, esta zona, que se encontraba en el corazén del territorio
Amuesha, se convirtié en eje de una serie de redes de intercambio que
vinculaban a los Amuesha con los Ash4ninca, Conibo, Shipibo, y Piro
de los rfos Ucayali, Urubamba, Tambo, Ene y Perené. Lasal, que desde
épocas prehispdnicas fuera motivo de numerosas transacciones comerciales
entre estas etnfas, y posteriormente las herramientas de factura indfgena,
constituyeron los productos mds preciados de este circuito comercial. A
cambio de sus servicios los sacerdotes-herreros o los herreros que
trabajaban en un determinado centro ceremonial recibfan presentes de
pescado o carne ahumada, coca, chamairo, adornos y textiles. En otros
casos los que requerfan de sus servicios trabajaban para ellos cultivando
las chacras del centro ceremonial durante el tiempo que tardaban los
herreros en forjar las herramientas encargadas.

La destrucciénde las herrerfas a fines del siglo XIX, en parte como
resultado de la estrategia indfgena que buscaba impedir que los blancos
se apoderasen de ellas, y en parte como resultado de la estrategia de los
militares, quienes eran conscientes (como lo expresan en sus informes)
de que esta industria les conferfa un extraordinario nivel de autonomfa
a los indfgenas, puso fin al proyecto utdpico desarrollado a partir del
triunfo de las tropas de Juan Santos. Las epidemias, que nuevamente
hicieron estragos entre los indigenas de 1a selva central durante la segunda
mitad del siglo XIX, y las herramientas de mejor calidad trafdas por los
colonos contribuyeron a darle la estocada final a la organizacién social
basada en la existencia de sacerdotes-herreros y templos-herrerfas. Sin
embargo, la sublevacién de Juan Santos Atahuallpa destaca por haber
sido una de las m4s grandes del oriente peruano y la nica que tuvo un
éxito completo. Los cien afios de independencia que los indfgenas de la
selva central gozaron después de 1742 respecto del estado colonial, y
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posteriormente republicano, les permitieron juntar fuerzas y experiencia
para enfrentar la situacion de violencia en la cual se encuentran inmersos
hoy en dfa.
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EFECTOS DE LAS REDUCCIONES JESUITICAS
EN LAS POBLACIONES INDIGENAS

DE MAYNAS Y MOJOS
Zulema Lehm Ardaya

De acuerdo con Mires, se pueden distinguir dos etapas de la
actividad misionera en América: la primera se caracteriza por el hecho
de que los misioneros acompafian a los conquistadores civiles, de tal
manera que su actividad evangelizadora fue complementaria ala conquista
militar; en la segunda la actividad misionera tiene cierta autonomfa,
constituyéndose en un ‘‘otro tipo de conquista’ (1987: 12). Esto es
particularmente notable con respecto de la amazonfa, donde 1a primera
etapa -que duré hasta 1600- estuvo signada por los afanes espaiioles de
encontrar grandes riquezas, estimulados por los mitos de El Dorado, el
Gran Paititi o el Gran Mojos. Por el contrario, la primera mitad del siglo
XVII -después de un perfodo de desinterés por promover nuevos ingresos
a las regiones selvdticas-, se caracterizé por los reiterados intentos de
parte de misioneros de diversas Ordenes por establecer reducciones y
evangelizar a los indios de la selva amazdnica. En los casos que nos
interesan este papel le tocé a 1a Compaiifa de Jesus.

La evangelizaciéon durante este perfodo asume un sentido
eminentemente ‘civilizador’. En el marco de la concepcion colonial
dominante, que oponfa lo ‘civilizado’ versus lo ‘salvaje’, los pueblos
amazdnicos constitufan el prototipo mds claro del salvajismo americano,
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inclusive en relacién a sus vecinos de los Andes. Frente a las
caracterfsticas de las sociedades ind{genas amazénicas -alta dispersién y
movilidad poblacional, gran diversidad cultural y lingiifstica, religién
shamdnica-, 1a ‘evangelizacién-civilizacién’ pasaba necesariamente por
la reduccién de los indfgenas en micleos poblados, la sedentarizacién de
las poblaciones autGctonas y 1a homogenizacién lingiifstica de los indios
reducidos.

Del mismo modo, si bien la fuerza de trabajo indfgena en la
amazonfa no era considerada como uno de los ejes centrales de la eco-
nomfa colonial, 1a conquista, montada como estaba en la acumulacién ori-
ginaria del capital en Europa, debi6 ser consecuente con los principios
de la época, imponiendo a los indfgenas amazdénicos un proceso de
‘disciplinamiento’ dela fuerza de trabajo tanto a través de las encomiendas
como de las propias misiones. Asf, la idea de que las sociedades ama-
z6nicas se caracterizaban por el ‘ocio’ -el cual debfa ser ‘extirpado’-,
acompaii6 permanentemente a los procesos evangelizadores.

Si bien las misiones se regfan formalmente por la polftica general
de la conquista, en la cual la evangelizacién aparecfa como el objetivo
principal, en laaplicacién concreta de esta polftica emergieron diferencias
importantes. Estas diferencias se fueron gestando de acuerdo a factores
tales como las particularidades geogréficas, ecoldgicas y socio-culturales
de las regiones donde se misionaba, el caricter de las 6rdenes a las que
eran asignadas determinadas misiones, y aun las diferentes posiciones
ideoldgicas entre misioneros de una misma orden. De estamanera, segiin
Marzal (1981), pueden distinguirse tres posiciones: 1. los que plantean
una ruptura total con los conquistadores espaiioles, la salida de los civiles
espafioles y la permanencia tinicamente de misioneros; 2. los que
proponfan reducir al mfnimo el impacto colonial creando un ‘estado
indfgena’ al margen del estado espaiiol (el caso de las misiones jesuftas
del Paraguay); y. 3. los que estaban dispuestos a colaborar con el
gobierno espaiiol en la humanizacién de las ‘republicas de indios’,
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posicién mayoritariamente asumida por los misioneros.

Dehecho, los indfgenas no fueron agentes pasivos en este complejo
y tortuoso proceso histdrico. Mds atin la resistencia indfgena pasé desde
lareacciénviolenta y las fugas reiteradas al monte, hasta la estructuracién
de complejos mecanismos de mediacién, intercambios o ‘pactos’ que
posibilitaban imponer determinadas condiciones y lfmites a la acci6n
misionera. En el presente ensayo abordaré el andlisis del perfodo de
dominacién misional en la amazonfa a través de un estudio comparativo
de las reducciones jesufticas tal como se implementaron en las antiguas
regiones de Maynas y Mojos.

Las misiones jesuitas de Maynas

Desde 1599 los jesuftas del Colegio de Quito habfan intentado diez
ingresos a la zona de Maynas sin lograr establecer con éxito reducciones
misioneras entre los indfgenas de los rfos Maraii6n o Amazonas
(Barnuevo [1645] 1960). Reciénen 1637 pudieron los jesuftas establecerse
en la regién, a solicitud del gobernador de la provincia, y como
consecuencia de la sublevacién de los indios Maynas en 1635 y de la
represién militar de que fueron objeto posteriormente.

Por ese entonces, ya se habfan fundado en el alto Amazonas
algunos pueblos de indios y espaiioles tales como Jaén de Bracamoros,
Santiago de la Laguna y San Francisco de Borja, fundada en 1619
(Figueroa [1661] 1960). El establecimiento de estos pueblos trajo
consigo la distribucién de encomiendas de indios entre los conquistado-
res; fueron los abusos cometidos por éstos los que desataron el
mencionado levantamiento de los indios Maynas. En adelante, la
presencia de encomenderos en el espacio a ser misionado impuso
caracterfsticas particulares a las relaciones que se establecieron entre
indfgenas, misioneros y la poblacién espaiiola asentada en estos pueblos.
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En relaci6én a San Francisco de Borja, capital de 1a Gobernacién
de Maynas, el P. Figueroa informaba:

““Con sola esta provincia de indios maynas, el Gobernador

y Capitdn General D. Diego Baca fundé a la ciudad de San
Franciscode Borja... haciéndola cabeza de esta gobernacion,
su jurisdiccion y términos, que comprendlan el espacio de
ciento y cincuenta o doscientas leguas, como rezan las
capitulaciones, hoy se extiende a todas partes donde los
Padres de San Francisco anduvieren en Misién, por nueva
merced que hizo el seflor Virrey... a peticién del P. Lucas
de la Cueva, cuando salié a Lima para éste y otres efectos.
Y sefaldle hasta veinte y cuatro encomenderos, haciendo y
repartiendo otras tantas encomiendas para ellos, de todos
los indios maynas, que son los que han servido y sustentado
su servicioy tributos a la ciudad y sus vecinos... Pusose esta
ciudad y funddse a orillas del Marafén y salida por esta
parte del Pongo, en las mismas tierras donde estaban
poblados los maynas, dia de la limpia Concepcién de
nuestra Seflora, ddndosela por abogada y patrona, el afio
de 1619. Poco después en la primera numeracién que
hicieron de los indios maynas, habiéndolos ya sacado a
todos de paz, y a que se poblasen con los demds, hallaron
hasta setecientos tributarios de toda la provincia, cuando
entraron los primeros Padres, que fue diez y siete aflos
después, habtan pocos mds de cuatrocientos, que hactan
hasta dos mil almas. Tal rebaja hablan dado con ocasién
del alzamiento, pestes, matanzas de unos contra otros y
varios accidentes’’ (Figueroa [1661] 1960).

El informe de Figueroa nos permite concluir que antes de la entrada
de los misioneros jesuftas a Maynas ya se habfan establecido fuertes

relaciones de conquista y dominacion entre los espafioles fundadores de
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los pueblos mencionados y la poblacién indfgena local, con los resultados
negativos para esta iiltima que se consignan al final del texto citado. Este
tipo de relaciones influy6 en la forma que asumi6 la labor evangelizadora
de los jesuftas, ain a pesar del decaimiento experimentado por los
pueblos espaiioles durante las primeras décadas del siglo XVIII.

Refiriéndose a San Francisco de Borja, los jesuftas escribfan hacia
1735:

“Los vecinos de la ciudad no llegan hoy a treinta mestizos

pobres, de los cuales el uno hace el oficio de Teniente del
Gobernador, los demds tienen el nombre de soldados.
Indios tributarios hoy se cuentan apenas cuarenta, almas
por todos, doscientos ochenta. El haberse disminutdo tanto
con varios tiempos esta ciudad, que ha sido en tiempos
antiguos el instrumento principal de todas las conquistas
como también al estar muy retirada de las misiones bajas,
han sido uno de los principales estorbos de que no se hayan
adelantado mds las misiones y los piratas portugueses
hayan ejecutado cuantas insolencias les ha surgido de su
insaciable codicia, sin recelo de resistencia. Uno de los
modelos que los esperimentados conocen como el mds
importante para la conservacién y adelantamiento de las
misiones, el procurar de aumentar con nuevos vecinos esta
ciudad y entablar otra poblacién semejante en la provincia
de Omaguas, que sirva de freno a los portugueses 'y también
a los indios recién convertidos, que llevados de su natural
inconstancia a cada paso, burldndose del misionero
desamparan las reducciones y vuelven a sus escondrijos’’
(Figueroa [1735] 1960).

De esta cita se desprende que los jesuftas asignaban una gran
importancia a los pueblos de espafioles en su estrategia de conquista
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evangélica de la regi6n de Maynas. El decaimiento de los mismos
suponfa una seria limitacién para el logro de sus objetivos, por lo cual
los misioneros solicitaron repetidas veces a las autoridades espaiiolas que
se reforzasen dichos pueblos con el fin de contener la invasién luso-
brasilera y ejercer un mejor control de la poblacién indfgena.

Los jesuftas no s6lo abogaron por el reforzamiento de los pueblos
existentes asf como el establecimiento de nuevos pueblos, sino que
sefialaban como un obstdculo para poder mantener y acrecentar las
misiones:

“la falta de escolta de alguna gente espafiola que acompafie
con armas defensivas a los misioneros cuando entran a
provincias de infieles y asista al entable de las reducciones,
industriando y atentando con direccién y eficacia a los
nuevos moradores al trabajo de que tanto aborrecen
ensefidndoles con su ejemplo... en fin, sirviéndoles de freno
para que ni se atrevan a algiin desacato, ni sean inconstantes
yfdciles a volver como bestias a sus querencias'y escondrijos,
llevdndose la herramienta y pdrvulos bautizados y dejando
al misionero en total desamparo’’ (Figueroa [1735] 1960).

Como veremos m4s adelante, contrariamente a lo que sucedid en
otros territorios de misién, donde los misioneros entraron en agudos
conflictos con los militares y civiles espafioles, en Maynas parece haberse
tejido una suerte de alianza entre ellos en funcién de la necesidad de
‘sujetar’ a la poblacidn indfgena. Esta alianza fue posible gracias a los
elementos ideoldgicos compartidos por los conquistadores -tanto
misioneros como civiles y militares- elementos que se traslucen en los
escritos del P. Figueroa. Un factor que parece haber ‘sobredeterminado’
esta alianza es el de las incursiones portuguesas a lo largo del rfo
Amazonas, el cual constitufa el eje del territorio donde actuaban los
jesuftas. El miedo que generaban estas incursiones entre los indfgenas,
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asf como el efecto disruptivo que tenfan en el sistema misional implantado
por los jesuftas se desprende de los comentarios hechos por el P. Samuel
Fritz en 1691:

““Encontramos dos Yurimaguas que iban huyendo y decfan
que todos estaban hutdos en los cercanos pueblos, porque
un indio Ibanoma... los habla alborotado, diciendo no
venla mds el padre, sino los portugueses quemando y
cautivando y matando... Antiguamente los Yurimaguas han
sido muy belicosos y sefiores de casi todo el Amazonas...
Pero ahora estdn muy acabados y consumidos por las
guerras y cautiverios que han padecidoy padecen de los del
Pard. Sus aldeas eran de una legua y mds de largo, de
caserlas, pero después que se vieron perseguidos se retiraron
muchos a otras tierras y rios para estar algo mds seguros’’
(Fritz [1691] 1960).

Hasta aquf las crénicas jesuftas permiten establecer que, en el caso
de Maynas, las relaciones entre misioneros y civiles espafioles, por una
parte, y de los misioneros y los militares, por otra, no reflejan un gran
distanciamiento como si ocurrié en otros territorios de misién. Esto
podrfa explicarse como consecuencia de dos factores.

El primero era la necesidad, comiin atodas las misiones, de reducir
a los indfgenas atn si para ello fuese necesario recurrir al poder de las
armas. En ello, el convencimiento acerca de la justificaci6n dltima de la
conquista -"ganar almas para Dios y siervos para el Rey"-, se presenta
con toda la fuerza que puede generar la ideologfa con sus rasgos de
intolerancia y autoritarismo conquistador. Sin embargo, las posiciones
ideoldgicas personales de los misioneros introdujeron matices a esta
posicién general. En el caso de Maynas la posicién ideolégica m4s
consensual parece haber sido, de acuerdo a la clasificacién de Marzal, la
de colaborar con el gobierno espafiol en la humanizacién de la ‘repiiblica
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de indios’. De hecho, los jesuftas denotan en sus crénicas un esfuerzo
por humanizar las encomiendas. Esta posicidn, sin embargo, no buscaba
negarle legitimidad al sistema de encomiendas, sino ponerlo al servicio
de los objetivos misioneros, tal como se desprende de las siguientes
recomendaciones del P. Figueroa:

“porque no se destruyan las reducciones y se despueblen,
teniendo poca gente muchos encomenderos, importaprevenir
este daflo ... con el seflor Gobernador ... para que no se
hagan encomiendas sino de niimero grueso, sin obligacion
de servicio personal, sino el de mitas pagadas, y mucho
menos de dar muchachos y chinas, si no son algunos que
voluntariamente quieran darlos o servir ellos el tiempo que
pareciere.

Para que la ciudad de Borja tenga esta ayuda de costa con
que pueda conservarse, de las provincias nuevas, y para que
éstas tengan mds de cerca el gobierno y freno de la justicia
ylos Padres la escolta de sus vecinos {que aunque son pocos
no tienen otra de espafioles), importa que dicha ciudad se
base abajo, hacia las juntas del Pastaza’’ (Figueroa [1661]
1960: 168).

El segundo factor fueron las incursiones portuguesas, las cuales
parecen haber jugado un rol determinante en el tipo de relaciones que
sostuvieron los misioneros con otros espafioles. La importancia que dan
las fuentes misioneras a este aspecto pudo estar determinado por el hecho
de que los ingresos portugueses se realizaban alo largo del rfo Amazonas,
el cual constitufa el eje central del territorio misionero. De ser esto asf,
podrfamos concluir que las relaciones entre los misioneros y los demds
espaiioles fueron relativamente més positivas en aquellas regiones que,
como Maynas, eran mds vulnerables a los ataques luso-brasilefios.
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Seguin las fuentes jesufticas, Maynas lleg6 a contar con 95 pueblos
fundados, y el P. Fritz lleg6 a atender €l solo 39 reducciones. Asimismo,
diversos cronistas afirman que los jesuftas llegaron a reducir entre 27 y
40 naciones indfgenas (Bayle 1986). Sin embargo, al momento de
expulsién de los jesuftas (1767), las misiones de Maynas solamente
contaban con 25 misioneros (Barnadas 1985), cifra reducida si se tiene
en cuenta la extensién de la regi6n y la cantidad de pueblos reducidos,
pero sobre todo si se compara con el mimero de misioneros destacados
enotras regiones. Este elemento también incidié en las modalidades tanto
de evangelizacién, como de organizacién econémica, social y polftica de
estas misiones.

Asf, a nivel econémico, las misiones jesuftas de Maynas parecen
no haber alcanzado el desarrollo que tuvieron sus equivalentes tanto del
Paraguay, como de Mojos (Bayle 1986). Esto parece haberse debido no
s6lo al escaso niimero de misioneros, sino también a factores ecolégicos.
En efecto, la existencia de amplias sabanas, tanto en Paraguay como en
Mojos, posibilitaron la introduccidn y crfa exitosa de ganado vacuno,
permitiendo la sustitucién de la actividad de caza, la cual, segin los
misioneros, alejaba a los indios reducidos propiciando su retorno a los
‘‘parajes de antafio’’.

En el caso de Maynas, la polftica lingiifstica de los misioneros se
basé en la generalizacién del quechua, la “‘lengua del Inga’’. Sin
embargo, esta polftica hubo de ser matizada de acuerdo a las condiciones
especfficas de los pueblos a ser evangelizados; éste fue el caso de los
pueblos ya muy distantes de los Andes. El ejemplo de los Omaguas puede
ser indicativo de esta flexibilidad, ya que en 1621 los jesuftas reportaban
que los mismos estaban siendo adoctrinados ‘‘en su misma lengua
natural, que es buena y no dificultosa’’ (Bayle 1986).

El proceso de homogenizaci6n lingiifstica y cultural tuvo como
razén préctica las limitaciones de los misioneros para aprender tantas
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lenguas y poder llevar adelante las tareas evangelizadoras. Asf, por
ejemplo, s6lo en las misiones del MarafiGn se reportaba la existencia de
150 lenguas nativas (Bayle 1986). De todas maneras, y juntamente con
las limitaciones que imponfa la propia realidad indfgena, la ‘evangeliza-
cién-civilizacién’ tenfa como corolario natural la abolicién de 1a multitud
de lenguas y culturas que existfan en la regién amazénica, en la medida
en que, desde la perspectiva misionera, esta diversidad cultural era
interpretada como otro signo de ‘salvajismo’.

En cuanto a la organizacién socio-polftica y econémica de las
misiones de Maynas, el ejemplo de la reduccién de San Joaqufn de
Omaguas -que en 1774 tenfa una poblacién de 600 personas entre
Omaguas, Yurimaguas, Nuqueanos, Amaonos, Mayorunas, Masamaes,
Cocamas y Cocamillas-, presentado por Urirate, es ilustrativo de los
cambios introducidos por los misioneros:

““Fuera del Gobernador de todo el pueblo que era vitalicio,
habta capitanes de todas las parcialidades, que eran de sus
antiguos principales, o sus descendientes, y se confirmaban
por el sefior Gobernador de Maynas ... habta su alférez y
sargento de milicia ... y éstos juntaban a la gente para sus
entradas, convidando unos quince dfas antes con sus
tambores a los soldados que bastasen y ponta nimero el
misionero. Estos iban con el Padre o solos ... al monte en
sus canoas con armas para la defensa,; mas llamban de paz
de parte del Padre alos gentiles, yendo algunos de sulengua
y conocidos a hablarlos ...

Cada aflo se eleglan varayos de cada parcialidad, con un
Alcalde Mayor Omagua, este era vitalicio, y estos andaban
por semanas de lo siguiente: 1. Acudir uno de cada lado
(habta division de barrio alto y bajo) al Misionero mafiana
y tarde para dar cuenta de todo y recibir instruccién de lo
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que se debla hacer aquel dfa. 2. Rondar los domingos y
fiestas que hubiese habido diversién y bebida -evitando se
retome a divertidos de los antiguos-. 3. Provefan de masato
alos indios de otros pueblos ... celando no se detengan mds
de lo preciso, y mds si eran forasteros viracochas. 4. Cuidar
de las canoas de la Misién y de su casa (del misionero y de
la iglesia), componer goteras, tirar las canoas del rfo,
calafatear para vigjes ... 5. Seflalar los mitayos, dos de
cada lado y un semanero para el sustento del Misionero y
sus muchachos, y casa de recogimiento, que era la cocina
... 6. Cuando habta trabajo en la iglesia, casa, canoa,
chagras, limpiar el pueblo las mujeres los sdbados. 7.
Velaba de dfa también en las bebidas.

Después de San Joaquin seflalaban los que iban a ir a las
charapasy ala sal; y antes los que debfan salir a Quito con
el despacho general, estos eran cuatro de cada pueblo’’
(Uriarte [1774] 1986).

Todas estas obligaciones supusieron cambios en las sociedades
indfgenas delaregion. Principalmente se puede destacar el desarrollo de
una diferenciacién social al interior de los pueblos, con unajerarquizacién
que suponfa determinados privilegios y una legitimacién del prestigio de
las nuevas autoridades indfgenas gracias al aval de los misioneros.
También debe resaltarse el hecho de que inmediatamente después del
Gobernador y/o Alcalde Mayor se encontraban los ‘‘capitanes de
parcialidad de sus antiguos principales, o sus descendientes’’; esto deja
entrever que los misioneros no pudieron imponer una indiferenciacién
étnica absoluta. Por su parte, 1a organizacién en barrios alto y bajo, tan
caracterfsticamente andina, parece haberse filtrado del mismo modo que
los intentos por hacer del quechualalengua general de las misiones. Esta
incidencia de elementos andinos pudo haber estado vinculada al hecho de
que las incursiones misioneras hacia Maynas se realizaban desde los
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Andes, region que por lo tanto ejercfa cierta mediacién espacial y cultural
en ]a relacién con las sociedades indfgenas amazénicas. Esto contrasta
con las incursiones misioneras hacia la provincia de los Mojos, las cuales
se realizaron predominantemente desde el espacio Guaranf, el cual se
convirtié en el espacio cultural intermedio, otorgdndole a la labor
misional de Mojos caracterfsticas diferentes a las que se desarrollaron en
Maynas.

Por otra parte, llama la atencién en el caso de Maynas la baja
incidencia de una estructuracién jerdrquica del 4mbito de 1a produccién
colectiva en chacras, telares y estancias ganaderas, fendmeno que sf se
dio en las misiones jesuftas de Mojos y, con mayor fuerza atin, en las de
Paraguay.

El rol fundamental de todas estas instancias organizativas era el de
mediar polftica, social y culturalmente la relacién entre los misioneros y
la poblacién indfgena. Sin embargo, las crénicas permiten descubrir la
fragilidad de este complejo montaje cuando reportan cémo los misioneros
debieron establecer mecanismos suplementarios de informacién a través
de los nifios indfgenas para mantener su posicién de dominacién. Asf,
Uriarte informa que ‘‘se daban el dfa de Afio Nuevo sus varitas llanas a
seis nifios y uno de ellos era de los muchachos del misionero...”” (1986);
y agrega que en varios ocasiones fue informado por estos mismos nifios
de las fugas y otras acciones de resistencia que venfan siendo planeadas
por los indfgenas de su reduccion.

Del mismo modo que para las esferas socio-polftica y econémica,
se estructurd para la esfera religiosa una forma de organizacién que
reforzaba el proceso de jerarquizacion interna de los pueblos de misién:

“Por lo que tocaba a lo eclesidstico, se eleglan seis fiscales
de satisfaccion, tres de cada partido, con sus varas pequefias

y gruesas ... y el Fiscal Mayor, que era Omagua anciano.
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Estos se nombraban en el Presbiterio, sentado el Padre al
lado del Evangelio ... (quien) les explicaba en alto sus
obligaciones.

Estas eran: 1. Que dieran buen ejemplo y cuidaran el aseo
de la iglesia; 2. Que dos semaneros tocaran la campana
mayor al Ave Marta, cada dfa al amanecer ... 3. Que
tocasen miércoles, viernes y domingos al rezo general; 4.
Que tocasen los sdbados a la maRanay fiestas para la misa
enel altar dela Virgen, yalatarde parala Salvey letanta...
5. Que recen las oraciones en voz claray despacio, para que
repitiesen los indios, 6. Que en tiempos de doctrinay pldtica
estuviesen en las puntas de sus asientos junto a la puerta
abservando la atencion de todos; que ninguno saliese... 7.
Que supiesen de los enfermos y criaturas que nactan y
avisasen al padre para asistirles, bautizar y administrar
sacramentos... 8. Deblan celar con los varayos que no
Jaltasen a la doctrina ni hiciesen bebidas de convites sin
licencia, ni bebiesen de noche. 9. Para las fiestas de Salve,
procesién y danzantes, que eran tres: Corpus, una de la
Santisima Virgeny el Patrén, cuidaban la decencia 'y buen
orden;y post Semana Santa, hacer el Monumentoy procurar
fuesen confesados en cuaresma’’ (Uriarte [1774] 1986).

En la region de Maynas la resistencia indfgena a la dominacién
misional se caracteriz6 por un elevado mimero de sublevaciones, las
cuales en muchos casos contaron con la activa participacidn de varias
naciones indfgenas. Asf sucedid, por ejemplo, en 1695 cuando los
Cocamillas de la misién de Lagunas -capital de las misiones altas de
Maynas-, se confederaron con los Cocamas y Shipibos para ‘‘matar a un
tiempo a todos los misioneros y espafioles y cerrar los pasos de la
montaiia, para que nadie pudiese entrar’’ (Maroni [1695] 1960).
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En estos casos la represi6n espafiola resultaba tan violenta que
provocaba serios trastornos en las sociedades*indfgenas, incluyendo su
desaparicién ffsica. El mismo P. Maroni da cuenta de los drdsticos
castigos que se aplicaban a los rebeldes al relatar la represién de que
fueron objeto los Gayes en 1707 luego de haber dado muerte al P. Nicolds
Durango:

“habiendo vuelto algunos soldados borjefios en busca de
los matadores del P. Durango, prendieron a casi todos los
Gayes, y en castigo por su apostasta, fueron repartiéndolos
en diferentes pueblos cristianos, en donde dentro de poco
tiempo fueron consumiéndose, menos tres o cuatro familias
que, por estar ausentes del pueblo cuando sucedié la muerte
del Padre, no tuvieron parte en nada cuanto hicieron los
demds’’ (Maroni [1695] 1960).

Indudablemente, durante los 130 afios de dominacién misional los
pueblos indfgenas de 1a Gobernacion de Maynas experimentaron en toda
su fuerza el impacto de la conquista, desapareciendo muchos de ellos
(como los Gayes), disminuyendo drasticamente otros (como los Omagua),
o sufriendo traumdticos procesos de aculturacién (como la totalidad de
los pueblos que sobrevivieron al perfodo misional).

Las misiones jesuitas de Mojos

Las incursiones espafiolas a la Provincia de Mojos datan de fines
del siglo XVI. Intentos por aicanzar el denominado Gran Mojos o Gran
Paititi se sucedieron desde principios del mismo siglo y tuvieron su
origen tanto desde las tierras altas del Peni, como desde el Rfo dela Plata.
Los ingresos desde el sur, sin alcanzar todavfa la zona de los Mojos,
dieron origen a Santa Cruz de la Sierra en 1561, la cual desde entonces
se constituyé en el centro a partir del cual se organizarfan las expediciones
hacia Mojos. Laprimera de estas expediciones en tomar contacto con los
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indfgenas de Mojos fue la organizada por Lorenzo de Figueroa en 1595
(Annua [1596] 1965).

Aunque alejadas del territorio mojeiio propiamente dicho, entre
1561 y 1590 se fundaron otras ciudades tales como San José, Santiago
del Puerto, San Lorenzo de 1a Frontera y San Francisco de Alfaro. Dichas
ciudades eventualmente desaparecieron, quedando tinicamente la ciudad
de Santa Cruz de la Sierra. La precariedad de los pueblos espaiioles -
caracterfstica de la mayor parte de las fundaciones selvdticas-, fue aiin
mayor en laregién de Mojos. La lejanfa de Santa Cruz respecto de Mojos
y las dificultades naturales impidieron que se pudiese implantar el sistema
de encomiendas entre los Mojos u otras etnfas vecinas. Otra fue la suerte
de los indios Chiquitos (ver trabajo de Erwin Melgar en este mismo
volumen), en cuyo territorio se fund6 Santa Cruz. A pesar de que en
Mojos el sistema de dominacién colonial no logré imponerse en toda su
dureza, los vecinos espaiioles de Santa Cruz ingresaban periédicamente
a dicho territorio para ‘‘maloquear o cazar indios’’, llevdndoselos como
esclavos para venderlos en dicha ciudad.

Entre el ingreso del primer jesufta a la Provincia de Mojos,
acompaiiando a la expedicién de 1595, hasta la instauracién de la primera
misién de Loreto en 1682, transcurrieron 87 afios, lo cual indica lo
dificultoso que resulté para los misioneros establecerse en la regién
debido tanto alas condiciones naturales de la misma, como a laresistencia
indfgena. Es asf que en este lapso se sucedieron cuatro intentos
misioneros, todos los cuales se vieron frustrados en su propdsito de
establecerse en la regién (Altamirano [1715] 1979).

Finalmente, tres elementos parecen haber incidido de manera
determinante en el 4nimo de los Mojos -la etnfa mds numerosa de la
region-, para aceptar reducirse: 1. la bisqueda de la proteccién de los
misioneros frente a las ineursiones esclavistas de los espafioles de Santa
Cruz; 2. la importancia que daban los Mojos a la posibilidad de
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incrementar sus ‘rescates’, o comercio de trueque, a través de los
misioneros; y 3. Ia posibilidad de encontrar en los espaiioles aliados
circunstanciales enla guerra que sostenfan con sus enemigos tradicionales,
los Cafacure. Asf, en su crénica el P. Altamirano reportaba c6mo los
indios Mojos deseaban:

““hallar herramientas para labrar sus campos y habilitarlos

para los frutos de que necesita su comin alimentacion y
careciendo de todo género de herramientas por ser sus
tierras bajas que no tienen serrania ni cerro alguno donde
se produzca especie alguna de metal, ni aiin de piedra, la
misma necesidad los incliné al comercio con naciones de
quienes pudiesen utilizarse. Tuviéronlo primero con los
indios Chiriguanas; estos les dieron noticia del espafiol y de
la ciudadde San Lorenzo... Las dichas noticias no aficionaron
a los Mojos a la comunicacién y comercio con espafioles,
porque atemorizados de algunos dafios que habian recibido
sus padres aflos pasados deellos, Pasaban todavia no muy
lejos de la dicha ciudad en busca de los Chiriguanas, hasta
que una vez se encontraron inevitablemente con algunos
espafioles de buenos términos que los agasajarony partieron
liberales con ellos los géneros que llevaban para comerciar
con los Chiriguanas, conviddndolos con mayor abundancia
que hallarfan en San Lorenzo. Mitigdse con esto, buena
parte de su horror y para otro aflo, pasadas las aguas,
concurrieron muchos al nuevo comercio que corria largo
tiempo en buena amistad y con tanta satisfaccion que
quisieron valerse de ella contra los pueblos de los Cafla
Cure con quienes trafan guerra, llamando como auxiliar al
espafiol sin reparar mucho en su propio riesgo, habiendo de
hacer paso por sus tierras’’ (Altamirano [1715] 1979).

A diferencia del caso de Maynas, la relacién de los jesuftas de
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Mojos con los civiles y militares espaiioles se caracterizaba por un
conflictivo distanciamiento, mientras que su relacién con el obispado de
Santa Cruz era de desconfiada distancia. En el primer caso, dicha actitud
se explica por la estrategia desarrollada por el P. Julidn de Aller, quien
en una de las primeras expediciones jesuftas a los Mojos decidié no ir
acompafiado de soldados espaiioles con el fin de no ‘espantar’ alos indios.
Dicho temor no era injustificado, como el propio Aller da cuenta en su
crénica:

““de unos cristianos fugitivos, que dicen fueron dos indios,
se esparcié la hablilla, que nosostros thamos a engafiar y
a descuidar las gentes para que después, con el seguro,
entrasen los espafioles y se apoderasen de ellos. Esta es la
voz que esparcen los viejos, y no les falta razén, por lo que
en esta Provincia en que estamos sucedié afios ha, y hay
indios viejos que lo cuentan, y en esta ocasion hubo cacique
que lo creyd tan de veras que, de hecho, envié a su pueblo
para que los suyos se retirasen al monte y no nos recibiesen’’
(Aller [1668] 1956: 6).

Una vez establecidas las misiones, y a pesar de existir ordenanzas
expresas prohibiendo el ingreso de civiles espafioles a las misiones, las
incursiones esclavistas a Mojos persistieron hasta que los misioneros
establecieron un colegio en Pailas, la unica vfa de acceso a la provincia.
Como se desprende de la siguiente cita, la ubicacién estratégica del
colegio tenfa, entre otros objetivos, el poder controlar el ingreso de
personas extrafas a la mision.

“Doce leguas al oriente de Santa Cruz eran los Padres
duefios absolutos de Paila, puerto comercial en el Guapay,
del uso exclusivo de las misiones de Mojos y Chiquitos,
como que era la dnica puerta de entrada a éstas. Tenla
almacenes, estancia para reses del abasto de las canoas
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conductoras, la dotacién competente de acémilasy carretas
para el terrestre acarreo entre aquel rfo'y la ciudad. Aquf
tenfan los jesuftas un colegio, que era hospicio de la
Compafifa y emporio de efectos de expendio o en trdnsito
para el Alto Perii. Era este colegio, ademds, un pequefio
observatorio de los pasos del gobernador y del obispo’’
{Moreno 1973: 16).

Respecto de las incursiones portuguesas de fines del siglo XVII,
la situacion parece haber sido mds conflictiva hacia el sur de la actual
frontera boliviano-brasilera. En cuanto alaregiénde Mojos propiamente
dicha, los portugueses intentaron ingresar en ella hacia 1723 avanzando
rfo arriba por el Madera y luego por el Mamoré. Siendo este ditimo el
eje del territorio misionario, dicha incursién fue repelida por los jesuftas
(Rosas 1986: 56). A partir de 1760 los conflictos se intensificaron,
especialmente en el extremo oriental del territorio misionario (rfo Iténez
o Guaporé), en las reducciones de los indios Baures (Barnadas 1985:
LXXVII). Por ese entonces fueron invadidas las misiones de San Miguel
y Santa Catalina (Porras 1987: 72). Estas acciones determinaron el
ingreso de tropas espafiolas a la regién de Mojos, las cuales contaron con
el apoyo de los misioneros, pero despertaron gran recelo entre los
indfgenas.

Por esta misma época, y utilizando como justificacién las incursiones
portuguesas, se organizaron grupos de flecheros Canichanas para la
defensa de las reducciones. Asimismo; se establecié en San Pedro de los
Canichanas, sobre el rfo Mamoré, el centro administrativo de las
misiones de Mojos. Si bien estos grupos de flecheros indfgenas fueron
organizados por los jesuftas para enfrentar la penetracién luso-brasileiia,
después de su expulsién -en 1810, 1820 e incluso 1887-, los mismos
fueron utilizados para develar las rebeliones de otros pueblos indfgenas
de la regién.
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Al parecer, en las relaciones de los misioneros jesuftas con la
poblacién espaiiola se puede diferenciar una actitud positiva respecto de
los militares en coyunturas de agudizacién de los conflictos con los
portugueses, de una actitud de abierta hostilidad respecto de los civiles
asentados en Santa Cruz. Esta diferencia parece explicarse: 1. debido a
la irregularidad de las incursiones portuguesas y al cardcter marginal de
lazona amenazada por éstos, lo cual hacfa innecesario contar con el apoyo
de los civiles espafioles asentados en poblados dentro o préximos al
territorio misionario; y 2. debido a la particular posicién ideolégica de
los jesuftas de Mojos, la cual en la caracterizacién de Marzal, se acercaba
mds a la sustentada por los jesuftas del Paraguay que a la de los jesuitas
de Maynas.

Tomando en cuenta indicadores tales como el tamaiio de la
poblacién misionaria y el niimero de misioneros destacados en Mojos, se
pueden distinguir tres etapas en el proceso de constituicién de las
reducciones de esta regién: 1. la etapa fundacional (1690-1720); 2..1a
etapade desarrollo (1720-1752); y 3. 1a etapade decadencia (1752-1764).
En la etapa de apogeo llegaron a existir 26 reducciones, algunas de la
cuales desaparecieron y otras fueron refundadas varias veces (Barnadas
1985; Tormo 1981; Orellana 1972).

Al ingresar a Mojos, los jesuftas intentaron homogenizar a la
poblacién indfgena imponiendo como lengua general la moja de origen
Arawak. Si bien las fuentes no permiten reconstruir con exactitud la
cantidad de lenguas que existfan en la provincia, de acuerdo con Barnadas
parece ser que ‘‘ni persistié la fragmentacidn lingiifstica que encontraron
(los jesuftas) ni se llegd aunificar lingiifsticamente el territorio misionero’”
(1985). El caso de los indfgenas mojefios parece ser demostrativo en este
sentido. A su llegada los misioneros encontraron aproximadamente 26
parcialidades, unificadas por el uso de la lengua moja pero que
presentaban diferencias dralectales y culturales entre sf; los miembros de
estas 26 parcialidades fueron con el tiempo reducidos en cinco pueblos
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de misién (Lehm 1991). Al final del perfodo jesuftico de estas cinco
quedaban s6lo cuatro: Loreto, Trinidad, San Javier y San Ignacio. Aiin
cuando todas éstas continian hablando la lengua moja es posible
identificar variedades dialectales entre ellas. De este modo, se puede
afirmar que las 26 parcialidades de habla moja que encontraron los
jesuftas, se han reducido al presente a sélo cuatro.

La dindmica a través de la cual se llegé a este resultado puede
caracterizarse como la combinacién de un proceso de desarticulacién
cultural conuno de etnogénesis. La dominacién misional impuso un selio
profundo en la cultura del pueblo mojeiio, al punto que en la actualidad
los Mojos se auto-identifican segin el pueblo de misién al que fueron
reducidos; asf, se refieren a sf mismos como °‘los trinitarios’, ‘los
ignacianos’, ‘los loretanos’ o ‘los javerianos’.

En las otras reducciones se mantuvieron otras lenguas diferentes
alamoja; por lo general, aquellas mds difundidas en cada sub-regién. Sin
embargo, los efectos de la simplificacién lingiifstica se sintieron mds
agudamente en épocas posteriores ala expulsiénde los jesufitas. Mientras
que en 1767 aun existfan 10 lenguas en todo el territorio misionero, hoy
en dfa s6lo persisten seis (no tomando en cuenta las habladas por pueblos
que nunca fueron reducidos por los jesuitas, lo que harfa elevar el mimero
de las lenguas que atin se hablan en el antiguo territorio de Mojos a 16).

En cuanto a la organizacién de las misiones, cada una de ellas
contaba con dos misioneros: uno de ellos encargado de la ‘vida espiritual’
y el otro de la ‘vida material’, ‘temporalidades’ o vida econémica de las
reducciones. Al momento de la expulsidn de los jesuitas las misiones de
Mojos contaban con un total de 38 misioneros (Barnadas 1985: L). La
mayor disponibilidad de misioneros en el territorio de Mojos en
comparacién con el de Maynas, parecerfa explicarse por la rivalidad
existente entre el colegio jesufta del Paraguay y el de Lima por mantener
las misiones de Mojos bajo su propia jurisdiccién. Esto habrfa
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determinado que el colegio de Lima -desde el cual, finalmente, fueron
administradas las misiones de Mojos-. pusiese un particular empeifio en
atenderlas.

En relacién al 4mbito econémico, se introdujo en Mojos la crianza
de ganado vacuno (1682), asf como nuevas especies agricolas. Asimismo
se ampliaron las relaciones comerciales, ain cuando éstas estuvieron
monopolizadas por los misioneros. Los cambios m4s profundos parecen
haberse dado a nivel de la esfera productiva. Sibien el sistemade parcelas
familiares fue mantenido, en cada misién se introdujeron chacras, telares
y estancias ganaderas ‘comunales’, donde los indfgenas producfan
colectivamente y por turnos bienes destinados principalmente al comercio
extra-regional. Los cambios introducidos en la esfera productiva con la
instauracién de las reducciones significaron un incremento del tiempo de
trabajo en desmedro del tiempo que, en el perfodo pre-jesuftico, se
dedicaba a las actividades festivas y rituales.

Como una instancia de mediacidn frente a las nuevas condiciones
que se iban imponiendo, los jesuftas comenzaron a organizar a partir de
1701 Cabildos indfgenas en cada nueva reduccién (Altamirano [1715]
1979: 94). Estos Cabildos cumplfan diferentes funciones. Por una parte,
organizaban a la'poblacién para la produccién colectiva y se encargaban
de la redistribucién de los bienes que se importaban a la provincia; por
otra, tenfan la responsabilidad de organizar la vida religiosa de 1a misién.
De cara al cardcter profundamente religioso del pueblo mojefio y al
interés que éste tenfa por los nuevos productos introducidos por los
misioneros, la articulacién de estas dos funciones por parte de los
cabildos indfgenas aparecfa como un mecanismo que pretendfa mediatizar
el impacto de las reducciones en la vida indfgena. Paralelamente se
establecieron cargos directamente vinculados a la iglesia, tales como
sacristanes, maestros de capilla, abadesas, y otros, los cuales constituyeron
un estrato particularmente importante en las sociedades reduccionales
(Parejas 1976; 1979). '
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Progresivamente, las parcialidades de cardcter étnico fueron
sustitufdas por parcialidades por oficio: vaquefos, carpinteros, herreros,
meleadores, etc. configurdndose una estructura social jerarquizada. Se
consideraba como miembros de ‘‘La Familia’’ a los miembros del
Cabildo, a los que detentaban cargos religiosos y a los miembros de las
parcialidades por oficio, mientras que los que estaban organizados en
parcialidades étnicas eran considerados como miembros del “ “El Pueblo’’.
Los indfgenas consideraban afrentoso cuando el misionero disponfa que
un miembro de ‘‘La Familia’’ fuese despojado de su rango pasando a
formar parte de ‘‘El Pueblo”” (Eder [1771] 1985). Los privilegios y
prestigio de que gozaban los miembros de ‘‘La Familia’’ debieron
constituirse tanto en mecanismo de subordinacién y control de la
poblacién indfgena, como en mecanismo ideolégico que a la larga result6
en la desarticulacion de las identidades por parcialidad. Actualmente los
indfgenas mojefios mantienen su identidad genérica como tales, pero han
perdido sus identidades por parcialidad, manteniendo tinicamente una
sub-identidad que indica la parcialidad por oficio a la que se adscriben
de acuerdo a las Ifneas paterna o materna.

El tipo de relacién que se establecié en Mojos entre indfgenas y
misioneros parece haberse basado en una suerte de ‘pacto reduccional’,
por el cual los indfgenas toleraron cambios drdsticos en sus modos de vida
a cambio de ciertas ventajas relativas: 1. proteccién de los territorios
indfgenas por parte de los misioneros frente alas incursiones de los civiles
espafioles; 2. reforzamiento y ampliacién de la base productiva, que
permitid un mayor acceso a los bienes de intercambio -incluyendo
aquellos de origen europeo-, a través de los misioneros y la estructura
administrativa que los respaldaba; y 3. liberacién del pago de tributos.

La prueba de que, en términos generales, este pacto fue efectivo
lo constituye el hecho de que en Mojos no se registr6 ninguna gran
sublevacién indfgena durante el perfodo reduccional (1667-1776), en
contraste con las grandes sublevaciones confederadas que recurrentemente
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tuvieron lugar en las misiones de Maynas. Sin embargo, esta suerte de
‘pacto’ entre misioneros y misionados no siempre se mantuvo inc6lumne;
su fragilidad se percibe en diversos hechos registrados en las mismas
crénicas jesuftas: muerte de algunos misioneros a manos de los indfgenas
(Altamirano [1715] 1979), intentos de envenenamiento de misioneros y
quema de reducciones (Eder [1771] 1985), y particularmente constantes
fugas de los indfgenas de las reducciones, quienes retornaban a sus
‘‘parajes de antafio’’ y a sus modos tradicionales de vida.

Hacia fines del siglo XIX, durante el el perfodo de fuertes
transformaciones que supuso el auge de la explotacién del caucho, y
frente ala ruptura del ‘pacto reduccional’, se desarroll6 entre los mojefios
un movimiento de cardcter mesidnico que se ha reproducido hasta
nuestros dfas. El mismo impulsa a los mojefios a retornar a sus antiguos
parajes, reocupando su territorio tradicional, recuperando los modos
adaptativos de uso de los recursos naturales, y refortaleciendo su
identidad cultural en la que pueden percibirse tanto elementos
reduccionales, como pre-reduccionales (Lehm 1991).

Conclusiones

1. Las reducciones de Maynas se originaron sobre la base del
sofocamiento de la primera gran rebeli6n del pueblo indfgena que diera
su nombre a la regién. Este elemento inaugural signé la historia de las
misiones de esta regién. En contraste, las misiones de Mojos se
establecieron sobre la base del interés de los indfgenas por obtener
determinados beneficios a través de los misioneros.

2. Del mismo modo, adiferencia de lo que sucedi6 en Mojos, en Maynas
el proceso de reduccidn se sustentd en la existencia de un cierto nimero
depueblos de espaiioles en los territorios indfgenas. Partede lapoblacién
indfgena circundante fue repartida a los vecinos de estos pueblos bajo el
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régimen -de encomiendas. En el caso de Maynas esto dio lugar al
establecimiento en épocas anteriores a la llegada de los misioneros de un
tipo particular de relaciones sociales de dominacién entre indfgenas y
espaiioles (civiles o militares) que constituyeron la base sobre la que
debieron actuar los jesuftas.

3. Enrelaci6n alo anterior, y tomando en cuentala ‘sobre-determinacién’
gjercida por las incursiones portuguesas a lo largo del Amazonas -eje del
territorio misionero de Maynas- se puede observar una relacién de signo
mds bien positivo entre los misioneros y los espaiioles que residfan en la
zona. Estos eran frecuentemente vistos como defensores de la accién
misionera no solamente frente a los ataque portugueses, sino
fundamentalmente frente a los ataques de los propios indfgenas. En el
caso de los Mojos las incursiones de los portugueses afectaron sélo una
zona marginal del territorio misionero, permitiendo a los misioneros
mantener una relacién positiva de cardcter coyuntural con los militares
espaioles, a 1a par que cerrar definitivamente la entrada al territorio
misionero por parte de los civiles espaioles asentados en Santa Cruz y
mantener una relacién de distante desconfianza con el obispo de esa
ciudad. Estos elementos determinaron diferencias fundamentales en lo
que respecta a la autonomfa administrativa, territorial y econémica de
ambos espacios reduccionales y, por ende, en la relacién entre indfgenas
y misioneros.

4. Enbase al esquema de Marzal sobre las posiciones ideoldgicas de los
misioneros acerca de las relaciones coloniales, se puede establecer que
mientras que los misioneros de Mojos se adscribfan a la posicién que
postulaba reducir al mfnimo el impacto colonial, creando un ‘estado
indigena’ al margen del espafiol (posicién que fue llevada a sus extremos
por los jesuftas del Paraguay), los de Maynas se adscribieron m4s bien
a aquella postura que proponfa colaborar con el gobierno espaiiol en la
humanizacién de las ‘repiiblicas de indios’.
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5. El mayor apoyo externo recibido por las misiones de Mojos,
expresado en la existencia de un mayor mimero de misioneros en relacién
al espacio y la cantidad de pueblos reducidos, habrfa determinado un tipo
de organizaci6n mds eficiente, desde el punto de vista de los misioneros,
y mis absorbente, desde el punto de vista de los indfgenas. Esto se
reflejarfa tanto en la organizacién econémica como en los mecanismos
ideoldgicos utilizados. Esta situacién determind, paraddjicamente, una
mayor autonomfa econémica pero al mismo tiempo una impronta
‘catdlica-jesuftica’ mds fuerte, especialmente en la cultura de los indios
Mojos.

6. El mayor ‘éxito econ6mico’ e incidencia ideoldgica y cultural de las
misiones de Mojos en comparacién con 1as de Maynas, parece explicarse
por diferencias geogréficas y ecoldgicas entre ambas regiones. Asf, la
existencia de extensas sabanas naturales en la provincia de Mojos
permitié la introduccién y reproduccién de ganado vacuno, lo cual
posibilitd sustraer a los indfgenas de la actividad de caza, que de acuerdo
a los misioneros ‘‘los conducfan al monte (espacio considerado salvaje),
a sus parajes de antaiio’’.

7. Mientra que en Maynas la polftica lingiifstica de los jesuftas se basé
en la imposicién del quechua como lengua general, en Mojos se intent
homogenizar a la poblacién indfgena a través de la generalizacion de la
lengua moja. En ambos casos, y a pesar de las limitaciones que imponfa
la propia realidad indfgena, el proceso de ‘evangelizacién-civilizacién’
tuvo como corolario la abolicién de la multitud de lenguas y culturas
indfgenas. En el caso de Maynas, el impacto de la conquista, tanto cfvico-
militar como misionera, parece haber sido mayor, resultando en la
desaparicién cultural y bioldgica de un elevado mimero de sociedades
indfgenas. En contraste, en el caso de Mojos el impacto se trasluce
predominantemente en la desaparicién de las variantes lingiifsticas y
culturales encontradas al interior de los diversos pueblos indfgenas, asf
como en la emergencia de nuevas sub-identidades signada§ por la
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situacién reduccional.

8. En el caso de Maynas, se dio una fuerte incidencia de elementos
andinos vinculada al hecho de que las incursiones misioneras se
realizaban desde los Andes, regién de mediacién espacial y cultural. En
contraste, las incursiones misioneras hacia Mojos se realizaron desde el
espacio Guaranf, el cual se convirti6 en el espacio culturalmente
intermedio.

9. Congruentemente con una actitud misionera mds absorbente en Mojos
que en Maynas, los cambios introducidos en la organizacidn social de las
sociedades indfgenas fueron mds estructurales e incidieron mds
profundamente en todas las esferas de la vida de los indfgenas reducidos.

10. Finalmente, mientras que en Maynas la relacién entre misioneros y
misionados estuvo signada por una constante resistencia indfgena y la
organizacién recurrente de sublevaciones de diverso tipo y alcance, en
Mojos se desarrollaron modalidades de ‘negociacién’ o ‘pactos’, las
cuales determinaron la introduccién de cambios drdsticos en los modos
de vida indfgena, pero que al mismo tiempo permitieron a los indfgenas
imponer ciertas condiciones en su relacién con los misioneros. Atin
cuando estas modalidades de relacién fueron las predominantes, no puede
descartarse la posibilidad de combinaciones menos visibles en cada uno
de estos territorios.
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FORMAS DE DOMINACION Y RESISTENCIA
INDIGENA EN CHIQUITOS,

SIGLOS XVI-XVIII
Erwin Melgar Ortiz

Lainvasi6n y colonizacién del oriente boliviano constituy6 una de
las tantas incursiones que realizaron los espaiioles en el continente
americano. Aquf, el invasor no encontré ni imperios organizados, ni
caminos, ni una estructura estatal, que hubieran permitido por medio del
control de algunos puntos estratégicos -el sometimiento total de la
poblacién autSctona, tal como ocurrié con el imperio mexicano y el
incario.

Los contrafuertes montafiosos andinos parecen haber fijado un
Ifmite a la penetracién de Aymaras y Quechuas. La selva con sus
misterios no incit§ a estos pueblos a incursionar en ella. La floresta
permanecié virgen y poblada por una multiplicidad de etnfas nédmadas
esparcidas desde el Rfo de la Plata hasta las Guayanas.

La invasién espaiiola del continente americano en 1492 tuvo como
resultado el fendmeno mds genocida hasta hoy conocido: la ‘castracién
cultural’ de las diferentes sociedades indfgenas que, con diversos grados
de desarrollo cultural, existfan a todo lo largo de su extensién geogrdfica.
Dos fueron las corrientes que la invasidn trajo a estas tierras y, siendo
ellas diferentes, fueron dos también los sistemas colonizadores puestos
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en marcha. La invasién del Perti y de Charcas fue minera en su esencia,
pues encontré a su paso minas muy productivas y de ficil trabajo. La
colonizacién realizada por los Adelantados del Rfo de la Plata no fue ni
inferior ni superior en catadura moral ni en précticas guerreras a la
anterior, pero en contraste le correspondié actuar en unas tierras que no
tenfan metales preciosos y sf campos de gran fertilidad. Por la fuerza de
estas circunstancias dicha colonizacién hubo de convertirse en agricola
y ganadera. Las condiciones geograficas y edafoldgicas determinaron asf
el cardcter de ambos tipos de colonizacidn.

Como jalones de sus avances los invasores del oriente boliviano
fueron fundando ciudades. Pasadalalaguna de los Xerayes('), y enbusca,
unos del imperio del Enfn y otros de El Dorado, los espafioles fueron
fundando poblaciones tales como Santa Cruz de la Sierra (la antigua), en
las faldas de la serranfa de San José de Chiquitos, La Barranca, La Nueva
Rioja, Cotoca y Santa Cruz de la Sierra (1a nueva). Posteriormente se
desarroll6 la obra evangelizadora de 1a Compaiifa de Jesiis, 1a cual fundé
los numerosos pueblos que aiin perduran y se encuentran esparcidos a lo
largo de todo el oriente boliviano desde el rfo Bermejo hasta el Parapetf
y el Madera.

La fundacién de estas ciudades estuvo determinada primeramente
por 1a voluntad de los descubridores, pero no tanto que no siguieran
ciertas determinaciones y principios, los cuales constituyeron una
pragmdtica legal que serfa posteriormente plasmada en la Recopilacion
de Leyes de Indias. Dichos principios tenfan que ver con la cantidad de
vecinos, vacas y puercas de vientre que éstas debfan tener. Aspecto muy
importante era el reparto de los indios de encomienda que debfan servir
a cada uno de los vecinos de la ciudad.

Incursion militar a Chiquitos

La superficie aproximada de la regién de Chiquitos es de 33.330
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km? . Desde San José al sur hasta San Javier al norte, siete de los pueblos
misioneros de Chiquitos forman por su ubicacién una suerte de arco en
torno ala ciudad de Santa Cruz de la Sierra que mide itinerariamente poco
mds de 139 leguas de Castilla. Dichos pueblos son de norte a sur: San
Javier, Concepcién, San Ignacio, Santa Ana, San Rafael, San Miguel y
San José. (Ver Mapa).

Afuera de este arco, en la extremidad sudeste de la provincia se
encuentra el grupo formado por los pueblos de San Juan al norte, Santo
Corazén al este y Santiago al sur. Forman estos pueblos los tres puntos
de un dngulo agudo que abre sus dos lados también hacia el oeste en
direccién a Santa Cruz. Santo Corazén se encuentra distante apenas una
veintena de leguas de lalaguna ‘‘la Gaiba’’, en el Ifmite con el Brasil. Esta
lagunay otras similares que se extienden hastala gran ciénaga de Xerayes
y las riberas occidentales del alto Paraguay hasta el Jauni son célebres en
lahistoriadel descubrimiento y sometimiento de los indfgenas Chiquitanos
y de otras etnfas que poblaban estos territorios.

Laprimerade las empresas invasoras estuvo a cargo del gobernador
Juan de Ayolas en el afio de 1537. Dicha expedicién contaba con 200
soldados espafioles y numerosos auxiliares indfgenas. Los expedicionarios
se internaron por el paralelo 21, aproximadamente frente al cerrito de San
Fernando en la margen izquierda del rfo Paraguay y siguieron por la
Barranca -entonces denominada puerto Candelaria. Continuando con
rumbo oeste y noreste desde la laguna de Ayolas -llamada mds tarde de
la Cruz- esta expedicién llegé a alcanzar las sierras del Alto Perd por el
lado de la actual Santa Cruz. En esta zona se detuvieron, sin haber
fundado ninguna poblacién. Dejando en el rio Guapay tan sélo a algunos
impedidos y ancianos, los expedicionarios iniciaron el viaje de regreso
al Paraguay llevando consigo oro y plata que descubrieron a lo largo de
la travesfa. Sin embargo, en su viaje de regreso fueron muertos por los
indfgenas que habitaban dichos territorios.
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A fines de 1543 se internd en la zona Alvar Niifiez Cabeza de Vaca
al mando de 300 espafioles y de aproximadamente 2.000 auxiliares
indfgenas. Tras unos pocos dfas de estadfa en tierras de Chiquitos y tras
plantar el madero de la cruz y de enseiiar a los ind{genas por boca de sus
capellanes el nombre del dios cristiano, Alvar Nufiez debi6 retornar a
Asuncién debido a que se encontraba escaso de medios econémicos para
seguir hacia el Alto Perd.

En 1547 Domingo Martfnez de Irala junto con Nuflo de Chdvez y
otros expedicionarios llegaron al rfo Guapay, al oriente de la actual
ciudad de Santa Cruz de la Sierra. All{ encuentran a indfgenas
encomendados a Peranzures y se detienen. Nuflo de Chdvez fue enviado
a Lima para entrevistarse con el virrey La Gasca. Cuando regresa no
encuentra ni a Irala ni a su gente y decide regresar a Asuncién con los 80
hombres que trajo del Perd. En 1558 Nuflo de Chdvez sali6 nuevamente
de Asuncién. En esa oportunidad ingres6é por la laguna de Xerayes,
llegando hasta los campos del actual Moxos, para después descender
hacia el sur. Endicho recorrido, el 24 de junio de 1559, parte de su gente
se sublevé, abandondndolo y regresando a Asuncién. Junto con él
quedaron Hernando de Salazar, unos 40 espaiioles y algunos centenares
de indfgenas amigos. Con dicha gente Nuflo de Chdvez fundé el 1 de
agosto de 1559 laciudad de Nueva Asuncién en la orilla derecha u oriental
del Rfo Grande o Guapay. Posteriormente en una entrada que realizé
Nuflo de Chdvez a la otra banda del Guapay se encontré con gente que
habfa entrado bajo el mando de Andrés Manso, inicidndose as{ un
conflicto jurisdiccional entre ambos conquistadores. Como resultado del
mismo Nuflo de Ch4vez se dirigi6 junto con Salazar a Lima para pedir
justicia.

El 15 de febrero de 1560 el virrey del Peni, Marqués de Caiete,
nombré como gobernador de la Provincia de Moxos a su hijo, Dn. Garcfa
Hurtado de Mendoza, nombrando como su lugarteniente a Nuflo de
Chdvez. Como el primero se encontraba en Chile el cargo de gobernador
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lo desempeiiaba Nuflo de Ch4vez. Con esta decisi6n el Virrey cre6 una
nueva provincia o gobernacidn en el oriente boliviano y aunque Andrés
Manso resistié a las 6rdenes virreinales, fue apresado y enviado alaPlata
como prisionero.

El 26 de febrero de 1561 Nuflo de Chdvez fund6 Santa Cruz de la
Sierra en la falda de la serranfa de Chiquitos, a muy pocos kilémetros de
la actual poblacién de San José de Chiquitos. La ciudad chiquitana, asf
como la de los valles de Grigotd, tuvo como finalidad expresa la de servir
de extrema avanzadade los invasores espaiioles contralas belicosas etnfas
Chiriguanas que dominaban la regién. Asimismo dicha ciudad sirvié
como fortaleza para defender las tierras de Charcas -con el legendario
Potosf al centro- de las atrevidas incursiones de esas etnfas. Con estas dos
caracterfsticas Santa Cruz de la Sierra se convirtié en la base de todo el
proceso de penetracién a la regién a la que se denomina genéricamente
como oriente boliviano.

A mds de estas razones, la particular ubicacién de Santa Cruz de
la Sierra en el corazén de Ameérica del Sur le otorg6 una importancia tal,
que Ernest Samhaber considera que su fundacién constituy6 uno de los
grandes hitos de 1a historia continental. En efecto, Santa Cruz de la Sierra
no sélo significé la unién de dos corrientes hispdnicas de invasién, sino
también fue considerada el atalaya o punto de avanzada para la conquista
del imperio del Enfn o del Rey Blanco, el cual muchos indfgenas ubicaban
hacia el noroeste, es decir, en las serranfas ricas en oro de la actual regién
de Matto Grosso. Sin embargo, la muerte del capitdn Nuflo de Chdvez
a manos de un indfgena Itatfn en setiembre de 1568, cort6 por completo
la comunicacién con el Paraguay y el Rfo de la Plata y, sobre todo, se
suspendi$ para siempre la conquista de Matto Grosso que, al decir de
Azara (1847: 177), hubierasido espaiiol si el conquistador hubiera vivido
unos anos mds.

A esto habrfa que agregar que el 26 de junio de 1595 Felipe II
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prohibié- a los gobernadores de Santa Cruz de la Sierra realizar
descubrimientos por el lado del Brasil (?). Esto fue consecuencia de la
muerte del Cardenal-Rey de Portugal y de la sucesién en el trono
portugués de Felipe I, rey de Espaiia. Gracias a esto la penfnsula ibérica
y todo su inmenso imperio colonial qued6 bajo una sola corona. Con el
fin de congraciarse con sus nuevos siibditos lusitanos y que éstos no
sintieran amenazados sus intereses es que Felipe II prohibié el avance
espaiiol hacia el Brasil.

Sin embargo, los portugueses correspondieron mal a la candidez
detal politica, pues al amparo de la comunidad de soberanfa, extendieron
sus dominios en América mucho més alld de los lfmites originalmente
fijados por el Tratado de Tordesillas entre los dominios espafioles y
lusitanos. Mientras los espafioles confinaban sus actividades amazénicas
en la regién de Maynas, Pedro Texeira con conocimiento de Felipe I'V
de Espana y III de Portugal tomaba posesién del rfo Amazonas -cuyos
primeros exploradores europeos fueron espafioles- en nombre del
monarca lusitano (Rodrfguez 1684). En 1665 Portugal recobré su
soberanfa, pero Espafia no recobré jamds las ricas posesiones que le
usurparon los portugueses y, en especial, el rfo Amazonas. Por ser la via
mds directa hacia Espaifia 1a comunicacién con este rfo era un objetivo de
fundamental importancia para los pobladores de Santa Cruz de 1a Sierra.
Ello explica en parte las numerosas entradas a los Moxos. Impedida de
comunicarse con el Atldntico, Santa Cruz de la Sierra se convirtié en
puerta de entrada de las misiones jesufticas de Moxos y Chiquitos
fundadas alo largo de los siglos XVII y XVIII, y posteriormente en puerta
de entrada de las misiones fundadas en la cordillera en las postrimerfas
de la Colonia.

Por su ubicacién geografica y por el hecho de haber sido fundada
con gente proveniente tanto del Peri como del Rfo delaPlata, Santa Cruz
de la Sierra actuaba como una suerte de gozne que unfa las corrientes
colonizadoras de ambas regiones. La funcién econdmica de Santa Cruz
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gravité hacia lo que por entonces se conocfa por Peri, es decir, el
altiplano. El algoddn, el aziicar, la cecina y otros muchos productos, asf
como la mano de obra indfgena, proveniente en un comienzo de las
serranfas de Chiquitos y m4s tarde de los llanos de Grigotd, iban a parar
al gran mercado de la época: el Potosf legendario que, al decir de un
magistrado espafiol, era un monstruo que devoraba todo cuanto se
producfa en un radio de centenares de leguas a la redonda.

Resistencia indigena a la incursién militar

Como consecuencia de la ocupacién del oriente boliviano a través
de la fundacién de una serie de poblados espaiioles, la poblacién indfgena
que habitaba estos territorios experimenté una fuerte alteracién en su
desenvolvimiento cultural; alteracién que va desde la disminucidn de la
poblacién indfgena como resultado de las epidemias que trajeron consigo
los conquistadores, hastala eliminacion ffsica (genocidio) de la poblacién
indfgena que se neg6 a someterse a la autoridad espafiola, pasando por
la imposicién de valores culturales europeos. En la medida en que los
valores culturales indfgenas eran percibidos como anacrénicos en
relacién al sistema social dominante, se buscé la forma de sustitufrlos
utilizando para ello una serie de medios que iban desde el desarrollo de
formas compulslvas de aculturacién hasta la eliminacién completa de
aquellas etnfas que resistfan al avasallamiento militar, cultural e ideolGgico
espafiol.

Frente a la dominacién de los invasores espafioles los ind{genas
desarrollaron diversas formas de resistencia. En términos generales éstas
pueden clasificarse en formas de resistencia de caricter pasivo y formas
de cardcter activo. Las formas pasivas inclufan la negacién a internalizar
los valores culturales del invasor, asf como el desarrollo de discursos
contestatarios a través del mito, el rito y la leyenda. Las formas activas
de resistencia comprendfan principalmente el enfrentamiento directo con
los invasores a través de la guerra, asf como el desarrollo de estrategias
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de destruccion de las poblaciones fundadas por los invasores.

Esta actitud se desarrollé como consecuencia de las diferentes
formas de explotacién a las que fueron sometidos los indfgenas sin
compensacién alguna. Asf, hacia fines del siglo XVI el sistema de
encomiendas instaurado formalmente por el gobernador Domingo Martfnez
de Irala en 1556 ya habfa manifestado claramente sus principales vicios,
tal como lo expresa una cédula real de 1582 en donde se le atribuyen
graves injusticias y muertes:

““Somos informados -dice el Rey al Obispo del Rio de la
Plata y lo mismo repite a su gobernador-, que en esa
provincia se van acabando los indios naturales de ella por
los malos tratamientos que sus encomenderos les hacen y
que, habiéndose disminuido tanto los dichos indios que en
algunas partes faltan mas de la tercia parte, les llevan las
tasas por entero ... y los tratan peor que esclavos 'y como
tales se hallan muchos vendidos y comprados de unos
encomenderos a otros y algunos muertos a azotes, y mujeres
que mueren y revientan con las pesadas cargas, y a otras'y
a sus hijos les hacen servir en sus granjerfas, y duermen en
los campos y alli paren y crian, mordidos de sabandijas
ponzofiosas, y que hay madres que matan a sus hijos, en
pariendoles, diciendo que lo hacen para librarlos de los
trabajos que ellos padecen, y que han concebido los indios
muy grande odio al nombre cristiano y tienen a los
espafioles por engafladores y no creen en cosas que les
enseflan ... y ya que por haberse hecho, ha llegado a tanta
corrupciony desconcierto conviene que de aqui adelante se
repare con mucho cuidado’’ (Gandia 1939: 347)

La evidencia presentada en este documento regio nos habla de las
pesadas cargas que debieron soportar los pueblos indfgenas como
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consecuencia de la invasién y sometimiento de sus territorios y culturas.
Las diversas formas de resistencia indfgena frente al invasor constituyeron
intentos, a veces extremos, de mantener su independencia. Como
resultado, la clase dominante espafiola vio la necesidad de cambiar las
modalidades de sujecion de los indigenas.

Luego de las fundaciones, los conquistadores impusieron las
reducciones, doctrinas y repartimientos, sistemas de colonizacién y
expoliacién que frecuentemente inclufan castigos corporales. Esto trajo
consigo la paulatina merma de la poblacién indfgena y en muchos casos
la decisién indfgena de preferir la muerte por suicidio antes que el
sometimiento aun dominio tan cruel e inhumano. Secuela de estas formas
despdticas de dominacién fueron las grandes rebeliones indfgenas, en las
que muchos perecerfan tanto como consecuencia de los enfrentamientos
armados, como de los castigos impuestos por los espafioles una vez
sofocadas las sublevaciones.

En el oriente boliviano la explotacién de las salinas, asf como las
rebeliones, fueron factores negativos que no s6lo pusieron a prueba la
capacidad de supervivencia bioldgica de los pueblos indfgenas, sino que
en muchos casos lograron el exterminio de los mismos.

La explotacién de las minas de sal en territorio de los Sirioné
despertd la ambicidn de los espafioles. Mucha gente del altiplano acudié
aaquellas minas y so pretexto de extraer el preciado mineral, esclavizaron
a la poblacién local mediante pesados trabajos. La poblacién Sirioné
sufrié un fuerte proceso de disminucién demogrifica. Eventualmente los
Sirioné sobrevivientes abandonaron sus tierras y se internaron en la
selva.

Nadie que haya intentado desentrafiar la situacién de los indfgenas

amazdnicos durante la época colonial podrd negar que la insurgencia
surgié como consecuencia ldgica de la explotacién. Cansados de tolerar
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el trato inhumano a que los sometfan los europeos, muchos de los pueblos
indfgenas de la region se rebelaron contra los opresores. En el siglo XV1
los Chiquitanos combatieron valerosamente a los espaiioles, logrando
muchas veces destruir sus fundaciones.

Asf, en 1575 -la fecha mds aceptada-, los espafioles se vieron
forzados a abandonar Santa Cruz ‘la vieja’. En su Relacién historial de
las misiones de Chiquitos el P. Ferndndez atribuye este suceso a que
habiendo los encomenderos exasperado a los indios de las misiones
circunvecinas con su codicia y sus tiranfas, éstos se amotinaron, dieron
muerte a sus sefnores, y obligaron a los espafoles sobrevivientes a
retirarse hacia occidente donde fundaron Santa Cruz.de la Sierra ‘la
nueva’,

Entradas misionales a Chiquitos

Invasién, dominacién y misién conforman una estrecha unidad,
constituyendo el meollo, la médula del proyecto que trajo a los espafioles
y portugueses a América. Nadie, ni siquiera los grandes defensores de los
indfgenas como Antén de Montesinos o Bartolomé de las Casas, pusieron
esa unidad en tela de juicio. Toda la disputa -y no es poca cosa dadas las
circunstancias-, giré en torno a la manera en que esos tres momentos del
proyecto global deberfan estar unidos.

El proyecto global era un proyecto de dominacién. La invasién era
el medio necesario para asegurar la dominacién; mientras que la misién
era concebida como el momento espiritual que legitimaba al proyecto
global. No se concibfa una evangelizacién que no fuese al mismo tiempo
sujecion con todo lo que ello implicaba.

Una vez consumado el traslado de Santa Cruz a San Lorenzo de la

Frontera (que posteriormente adquiri6 el nombre de Santa Cruz de la
Sierra), la regién de Chiquitos quedé completamente abandonada. Los

175



Melgar Ortiz

indfgenas Chiquitanos habfan adoptado con gusto las herramientas
espaiiolas, las que pasaron a constituir los principales instrumentos para
el desarrollo de sus actividades productivas. Con la expulsién de los
espafolas se hizo mds diffcil conseguir herramientas. Como consecuencia,
los Chiquitanos comenzaron a cruzar el rfo Guapay con el objeto de hurtar
machetes, azadones, palas, etc. en las granjas que rodeaban a la ciudad.
Aunque estas incursiones no causaban ningtin otro dafio a las haciendas
espaifiolas, lo cierto es que las mismas se hicieron tan frecuentes que
desembocaron en una serie de enfrentamientos con los espaiioles. Dichos
enfrentamientos, que fueron muy comunes a fines del siglo XVII,
terminaban por lo general con el triunfo de los espafioles, quienes
aprovechaban la ocasién para capturar a los Chiquitanos como esclavos
para sus granjas y estancias.

Ladisminucién demogrdfica de los Chiquitanos como consecuencia
de estos enfrentamientos y el esclavizamiento de gran parte de los
sobrevivientes desembocaron en el desistimiento del uso de las armas por
parte de los indfgenas y en la busqueda del establecimiento de una
convivencia pacffica con los espaiioles. Fue en esta coyuntura histdrica
que aparecid el P. Joséde Arce delaprovincia jesuftica de Tucumén. Este
sacerdote habfa venido realizando diversas entradas a las rancherfas de
los indfgenas delos rfos Pilcomayo y Bermejo, sembrando en todas partes
el Evangelio sin detenerse en parte alguna a ‘cultivar ni cosechar almas’.
Para su empresa evangelizadora contaba como centro de operaciones con
el recién fundado Colegio de Tarija, ubicado en un lugar estratégico.

En su ultima entrada el P. Arce llegé hasta el Parapetf donde hizo
amistad con los Chiriguanos por haber puesto en paz a los caciques
beligerantes de Tacuarembotf y de Charagua. Una vez logrado esto,
sigui6 por el rfo Guapay, hasta llegar a la nueva Santa Cruz donde se
presenté como emisario del cacique de los Tembetds de Abapé y donde
expuso su proyecto de fundar entre los Chiriguanos un primer plantel
propagador de la fé. Sin embargo, Dn. Agustfn Arce, gobernador de
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Santa Cruz logré persuadir al P. Arce de la conveniencia de fundar
misiones entre los Chiquitos en lugar de entre los Chiriguanos. El
Provincial de los jesuitas se mostrd receloso ante este proyecto debido a
la escasez de misioneros, pero la llegada de 44 sacerdotes desde Europa
puso fin a sus dudas.

Sin mds vacilaciones se dictaron disposiciones favorables a la
fundacién de misiones entre los Chiquitos. Cinco de los recién llegados
junto con dos de los antiguos residentes debfan remontar el rfo Paraguay,
mientras que el P. Arce debfa salirles al encuentro por el lado del Guapay
con el fin de dejar establecida la ruta de comunicacién entre Chiquitos y
el Rfo de la Plata. En frdgiles embarcaciones remontaron los jesuitas el
rfo Paraguay hasta la altura del paralelo 19 en busca de la laguna de
Xerayes, la cual no encontraron.

~ Mientras tanto el gobernador de Santa Cruz fue reemplazado y la
actitud de sus pobladores dej6 de ser favorable a la empresa conversora
o repobladora de la region de Chiquitos. El P. Arce se encontré aislado.
Los vecinos de Santa Cruz le decfan:

““Bien conocidos tenemos ya, por nosotros mismos y por lo
que les paso a nuestros padres de Santa Cruz la vieja y de
San Francisquito, bien conocidos tenemos a esos bdrbaros
bestiales y depravados, a quienes su Paternidad se imagina
poder sujetar dentro del molde estrecho de laley evangélica.
Las costumbres disolutas de estos salvajes no consienten
Jfreno ni se han prestado a admitir siquiera las idolatrfas de
las tribus confinantes, idolatrlas que se fundan en algun
temor o en algin amor de esos que son propios de la ciega
naturaleza, y cree su Paternidad que serd capaz su celo de
encender en esos corazones bravios la llama suavisima de
la caridad por el préjimo.
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¢ Qué esplritu conversor es éste tan temerario, que pretende
meterse en aquel clima infernal y en aquel barbarismo
diabdlico, fidndose tan solo en el dicho de esos indios de que
quieren hacerse cristianos ? Pues sepa Su Paternidad que tal
dicen por descuidarnos a nosotros aqui, para de improviso
venir a robarnos la hacienda con burla y con insulto’’
(Moreno 1978: 217)

ElP. Arce, aunque sin apoyo, logré vencer al cabo toda resistencia
y obtuvo el paso franco para su entrada. El 9 de diciembre de 1691 salié
de Santa Cruz, llegando a fines de ese mes a laregion de Chiquitos, donde
entré en contacto con la etnfa Pifioca. El P. Arce fue afortunado, pues esta
etnfa de agricultores pertenecfa a 1a nacién Chiquita y de entre las etnfas
de Chiquitos era la mds pacffica y sociable. La conquista espiritual de
Chiquitos comenzé con el P. José de Arce los primeros dfas de enero de
1692 hace exactamente 300 afios. Entre ese afo y 1723 los jesuftas
llegaron a fundar seis pueblos de misién. Posteriormente se redujeron
otras cuatro etnfas.

Una vez reducidos los indfgenas en una rancherfa los jesuftas
procedfan a estructurarla y cimentarla como pueblo, desarrollando
formas de organizacién religiosa, social e industrial similares a las
impuestas en Moxos. El adelanto de unos pueblos servfa de estimulo al
de otros. Por este medio emulativo los jesuftas lograron dotar de
monumentos arquitéctonicos a casi todas sus misiones.

En 1726 el P. Ferndndez mencionaba a los siguientes grupos o
etnfas Chiquitanas: Pifiocas, Penoquis, Boxos, Tapipuicas, Taus, Xomoros,
Penotos, Tapicuas, Caricaes, Pequiquias, Arupores, Tubacis, Puraxis y
Honocicos. De éstos, tan s6lo los Honocicos estaban sub-divididos a su
vez en sesenta sub-grupos. Todos estos grupos fueron reunidos y
organizados por los jesuftas, quienes procuraron unificar la lengua y las
costumbres, siendo digno de mencién el hecho de que la evangelizacién
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se realiz$ en chiquitano y no en castellano. Esto tenfa por fin facilitar la
conversién de los indfgenas, asf como mantener las misiones aisladas y
sin posibilidad de comunicacién con personas extrafias a la autoridad de
los misioneros.

Como consecuencia de este (ltimo hecho se produjo un proceso de
‘chiquitanizacién’ de numerosas etnfas que no pertenecfan a la nacién
Chiquitana, pero que habfan sido reducidas en las diversas misiones
fundadas en la regién de Chiquitos. La preferencia de los jesuftas por el
chiquitano en desmedro de otras lenguas indfgenas obedecid al caricter
sociable y a la confianza que inspiraban los Chiquitanos, a pesar de que
éstos no eran mayorfa en muchos de los pueblos de misidén.

El reemplazo de la familia poligdmica indfgena por la familia
monogdmica patriarcal y cristiana también contribuyd al resquebrajamiento
de las sociedades indfgenas. La atomizacién de la sociedad en familias
nucleares fue de 1a mano de una dindmica de atomizacion de la propiedad
de la tierra, profundizando atin mds el proceso de disgregacién de las
comunidades y culturas indfgenas. Dicho proceso, en que las misiones
fueron instrumentales, culminé en algunos casos con la desaparicién de
etnfas enteras y en otros con su asimilacién al sistema social dominante.

Cuando los jesuftas fueron expulsados de América en 1767, éstos
acababan de realizar un censo de los diez pueblos de Chiquitos. El mismo
dabaun total de 23,788 misionarios distribufdos en diez misiones. Al afio
siguiente tuvieron lugar dos fuertes epidemias que disminuyeron en cerca
de 4,000 habitantes la poblacidén total. Seguin los padrones las misiones
de Chiquitos posefan en 1768 un total de 19,981 nedsfitos (ver Cuadro 1).

Al momento de la expulsién de los jesuftas, los Chiquitanos se
hallaban organizados en parcialidades en torno de las misiones. Entre
éstas figurabanen SanJavier: Piocasas, Quemecas, Quiriquias, Punasiquias
y Xamacanas; en Concepcion: Morocas y Cusiquias -estos tltimos sub-
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divididos asu vez en Cusiquies, Yucarillas y Tapacuras-; en San Miguel:
Pequicos, Saracas, Quehueciquias, Guaroyocas, Samanucas, Piococos y
Xutriminucas; y en Santo Corazén: Matahuacas y Bords. Esta compleja
organizacién social de origen eclesidstico persistié por muchos afios,
aunque posteriormente las corrientes colonizadoras y sus necesidades de
explotacién fueron desintegrando estos centros o reducciones antes
fuertemente cohesionados.

Cuadro 1: La poblacién misional de Chiquitos, 1768

( Mision Poblacidén
San Javier 2,022
Concepci6én 2,913
San Miguel 1,373
San Ignacio 2,183
Santa Ana 1,771
San Rafael 2,046
San José 2,038
San Juan 1,770
Santiago 1,578
Santo Corazén 2,287
Total 19,981

N 4

Formas de resistencia indigena en el contexto misional

La actitud de resistencia de los indigenas en relacién a los
misioneros fue muy diferente de la presentada ante las incursiones
militares espafolas. Mientras que en este iltimo caso predominaron
formas de resistencia activas, en el contexto misional predominaron las
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formas pasivas, quizds como consecuencia de las atrocidades y el
quebrantamiento del poderfo militar indfgena que tuvo lugar en la etapa
de conquista militar.

La resistencia indfgena se manifesté bajo diversas modalidades.
Los intentos jesuftas de homogenizar la cultura de la regién, creando un
nuevo modo de ser y nuevos modos de hacer en todos los 6rdenes
-polftico, econémico y religioso- fueron resistidos por algunas etnfas. En
algunos casos éstas optaron por organizar pequefias rebeliones, que eran
sofocadas con facilidad; en otros, optaban por escapar del control
misional interndndose en la selva.

Unaterceraformaderesistencia frente al proceso de chiquitanizacién
a nivel de la lengua y de las tradiciones culturales fue la negacién a
internalizar los valores impuestos por los misioneros. De este tipo de
resistencia pasiva se originaron una serie de estereotipos y prejuicios de
parte del invasor respecto de los ind{genas. De acuerdo a los primeros,
los indfgenas serfan flojos, sucios y ladrones, sin comprender el origen
contestatario y la rebeldfa inherente a tales actitudes, que en cierta forma
perduran hasta nuestros dfas.

Sibien las diversas modalidades de resistencia pasiva desarrolladas
por los Chiquitanos frente a los misioneros no son particulares a ellos,
pudiendo ser encontradas en otras regiones de los trépicos americanos,
su especificidad puede ser encontrada en los elementos intrfnsecos al
hecho de ‘ser Chiquitano’: las leyendas, mitos y ritos que perduran hoy
en dfa en la cosmovisién Chiquitana y que son manifestacion de una
resistencia que tiene mds de 300 afios de antigiiedad.
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Conclusiones

El 12 de octubre de 1492 Cristébal Colon desembarcd en las costas
americanas, produciéndose el llamado ‘descubrimiento’ de América e
inicidndose la llamada ‘conquista’ y ‘colonizacién’ del continente.
Personalmente no comparto dicha posicién. Sostengo que lo que tuvo
lugar fue la ‘invasién’ del continente americano -proceso que se basé en
la falta de respeto por las manifestaciones culturales de sus pueblos
autéctonos, asf como en laimposicién de elementos culturales, ideolégicos
y polfticos que debfan reemplazar las cosmovisiones ind{genas-, y no una
‘conquista’ como quieren hacernos creer los representantes de la
ideologfa y teologfa de la dominacién para justificar los acontecimientos
que tuvieron lugar a partir de 1492. Acontecimientos que condujeron a
uno de los mds grandes genocidios conocidos por la humanidad y a
procesos de etnocidio ain hoy en dfa propiciados por los estados
nacionales.

Dicha invasién estuvo a cargo originariamente de la trinidad
Estado, Iglesia y Conquistador. Atin cuando cadauno delos componentes
de esta trinidad tenfa una personalidad propia, la invasi6n era una sola;
pero la invasién, mds que un hecho, fue un proceso y en su curso los
componentes de esta trinidad se fueron separando, imperceptiblemente al
comienzo, deliberadamente después.

Todo este proceso generé una fuerte resistencia por parte de los
indfgenas. La misma se manifest$ a través de formas pasivas y activas.
Al notar la resistencia indfgena frente a los intentos de conquista militar,
tanto los espanoles como los portugueses vieron 1a necesidad de poner en
marcha otras modalidades de dominacién. Este cambio se vio reflejado
en la sustitucién de los soldados por los misioneros. Este cambio de
modalidad, pero no de objetivo de dominacién, puso en marcha el
proceso evangelizador. Bl mismo supone dos axiomas: primero, que el
paganismo es inaceptable y debe ser combatido; segundo, que el mal que
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caracteriza al ‘otro’ puede ser superado, reconociéndosele los medios
para superarlo y elevarse a través de su identificacién con la perfeccién
representada por el cristianismo. Obstruir la fuerza de las creencias
paganas de los indfgenas es destruir la sustancia misma (maligna) de su
sociedad. Se trata, por lo tanto, de un resultado buscado: la conduccién
del indfgena por el camino de la verdadera fé posibilita su trdnsito del
salvajismo a la civilizacién. El etnocidio se ejerce por el bien del salvaje.

Las diferentes estrategias de resistencia desarrolladas por los
pueblos indfgenas frente a la dominacién espafiola constituyen, por lo
tanto, parte de una lucha constante de parte de éstos por mantener su
libertad y su identidad, atributos que en su etnocentrismo y en su afdn de
dominacién el invasor quiso quebrantar por considerarlos un obstdculo
para la concrecién de su proyecto.

Notas

1.No hay que olvidar que los espaoles llamaban laguna de los Xerayes a toda
la zona inundable entre los 17° 30" y 18°30' y que rodeaba ambas médrgenes del
rio Paraguay.

2.Dicha orden estd contenida en la Ley No. 27, Titulo 3 del Libro IV de la
Recopilacion de 1680.
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