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RESUMEN

El presente ensayo abordara desde una perspectiva historica y etnografica tres momentos
fundamentales en la historia del pueblo sikuani-jiwi de la Orinoquia colombiana relacio-
nados con la gestion territorial y el ejercicio de sus derechos sobre el territorio. Los tres
periodos abordados en el texto seran los siguientes: el periodo de adjudicaciéon de reser-
vas indigenas entre 1960 y 1970, como momento clave para explicar la constitucion de
la territorialidad sikuani-jiwi actual; el periodo de legalizacion de las reservas indigenas
como resguardos entre 1980 y 1999, para argumentar como los sikuani-jiwi han asumido
como propias territorialidades impuestas por el Estado colombiano o por otros pueblos
indigenas como parte de su ejercicio de defensa del territorio; y finalmente el intento de
ampliacion de resguardos entre 2000 y el presente, donde se expondran los limites y retos
que los sikuni-jiwi enfrentan actualmente para el ejercicio de sus derechos territoriales en
un contexto determinado por el extractivismo y el auge de la agroindustria. El texto se
basa en la etnografia del pueblo sikuani-jiwi, realizada durante varias estancias de campo
entre los aflos 2004 y 2018 y también en entrevistas y revision documental realizadas entre

2020 y 2021.
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ABSTRACT

From a historical and ethnographic perspective, this chapter discusses three fundamental
moments in the history of the sikuani-jiwi peoples of Colombian Orinoquia related to
territorial administration and the exercise of their territorial rights. The periods addressed
in the text are: the adjudication of indigenous reserves between 1960 and 1970, as a key
moment to explain the structure of the current sikuani-jiwi territoriality; the legalization
of the indigenous reserves as reservations between 1980 and 1999, to argue how the si-
kuani-jiwi have assumed as their own territorialities imposed by the Colombian State or
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by other indigenous peoples as part of their exercise in defense of their territory; and, the
attempt to expand reservations between 2000 to present, where the restrictions and chal-
lenges that the sikuani-jiwi face for the exercise of their territorial rights are determined by
extractivism and the rise of agribusiness. The text is based on my ethnographic fieldwork
with the sikuani-jiwi peoples, carried out between 2004 and 2018, and on ethnographic
interviews and archive work executed between 2020 and 2021.
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El pueblo sikuani es uno de los grupos indigenas que han habitado y aun
habitan la Orinoquia colombo-venezolana. Como muchos de los pueblos del
continente americano, su devenir ha estado marcado por fuertes procesos de
colonizacién y usurpacion territorial, como también de exterminio fisico y cul-
tural. En términos generales, la historia de este pueblo ha estado asociada a la
incursiéon colonizadora y a la apropiacion de su territorio ancestral, lo cual ha
causado la ruptura de lazos culturales y de identidad (Calle 2016; 2017a; 2017b).

Desde la colonizacién de América, la administraciéon colonial desconocio las
territorialidades ancestrales de los pueblos indigenas a través del ejercicio de la
violencia y de la creaciéon de marcos juridicos que han sido utiles para su reduc-
cién y sometimiento. Asimismo, el Estado republicano disefid y ejecutd leyes
que se han convertido en mecanismos y fuentes de legitimidad de diversos pro-
cesos de despojo de los territorios ancestrales indigenas (Arias, Caicedo 2017
Calle 2017b). Estas normas han variado de acuerdo con el momento historico,
los intereses politicos y las luchas que los propios pueblos han dado.

Entiendo los territorios ancestrales como aquellas tierras y territorios que
histéricamente han sido ocupados y utilizados por los pueblos o comunidades
indigenas y donde estos han desarrollado y desarrollan las actividades para su
subsistencia cultural y material (CN'TI 2018)". La ancestralidad, esta relacionada
con la ocupacién antigua de un territorio y con la continuidad de un mandato
ancestral que persiste en el presente pues hace parte de la memoria de los ma-
yores de las comunidades que se trasmite a través de la tradicién oral (Escobar
2015).

Los mayores sikuani suelen hacer una periodizacién de la historia del terri-
torio fragmentada en cinco hitos histéricos. El primero se remonta al origen
de los sikuani como pueblo asociado al tiempo mitico y narra coémo los womowi
poblaron la Orinoquia desde las cuencas hidrograficas y sus afluentes. El se-
gundo es el afio 1930, cuando los antiguos caciques sikuani o pematakanukaewi
fundaron las primeras comunidades en lo que es el resguardo actual. Este ul-
timo coincide con la llegada de los ‘primeros blancos’ al territorio. El tercero
corresponde a la violencia bipartidista y la colonizacién campesina que, desde
los afios cincuenta del siglo XX, expandio la ganaderia extensiva en los Llanos
Orientales. El cuarto periodo tiene lugar en la década de los setenta, asociada
con la adjudicacién de reservas indigenas. Finalmente, el quinto se concentra

1 Recordemos que el territorio ancestral ademds es entendido como un espacio de preset-
vacién de la cultura, idioma, usos y costumbres pues es la médula de la identidad cultu-
ral y la autodeterminacién de pueblos y nacionalidades indigenas. Asimismo, a partir de
la promulgacién del convenio 169 sobre Pueblos Indigenas y Tribales de la Organizacion
Internacional del Trabajo (OIT), de la Declaracion de las Naciones Unidas sobre Derechos
de los Pueblos Indigenas, y de la jurisprudencia de la Corte Interamericana de Derechos
Humanos (Corte IDH), el territorio ancestral se ha convertido en un derecho colectivo vy,
por lo tanto, su reconocimiento una obligacion para los Estados.
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en las décadas del ochenta y principios de los noventa, cuando se consolidan
las organizaciones indigenas y se legalizan las reservas como resguardos (Calle
2017Db).

Los sikuani narran, rememoran, definen, significan y reivindican la gestiéon
y delimitacién de lo que consideran su territorio ancestral (Calle 2016; 2017b).
Los mayores relatan que antiguamente sus comunidades se movian libremente
por la llanura y el bosque estableciendo asentamientos estacionales dependien-
do del calendario ecoldgico. Aunque la tierra para los sikuani es de uso comunal,
estos demarcan el territorio a través de la construccion de aldeas y de la siembra
de arboles frutales. Es por esto por lo que es posible identificar en qué lugares
ha habido asentamientos antiguos. Estos ultimos son nombrados por los sikua-
ni como «sitios» y su demarcacion nos ayuda a delimitar junto con la tradicién
oral lo que contempla el territorio ancestral. Asimismo, permite dar cuenta del
despojo territorial y la reduccion a la que han sido sometidos pues gran parte
de las tierras en las que hubo antiguos asentamientos hoy estan en manos de
empresas y terratenientes dedicados a la explotacion petrolera o agroindustrial.
Los «sitios» son prueba material del mandato ancestral. Es por esto por lo que
la memoria sikuani esta territorializada y materializada en el espacio y por lo
tanto la defensa de su territorio es central en su reconocimiento como pueblo.

Como para otros pueblos indigenas, la defensa del territorio es una lucha his-
torica que ha estado acompafiada por una serie de procesos relacionados con las
diversas espiritualidades y manifestaciones culturales que se tejen desde el seno
de sus comunidades como un legado y un mandato de la memoria colectiva de
los pueblos (CNTT 2018). En este proceso podemos identificar la disputa entre
dos formas de concebir el territorio. Por una parte, esta la vision hegemodnica
promulgada por el Estado nacién, antropocéntrica pues contrapone cultura a
naturaleza; por otra estarfa el biocentrismo, practicado en su mayorfa por pue-
blos indigenas, afrodescendientes y comunidades campesinas donde todos los
seres vivos hacen parte de una misma corriente espiritual y por lo tanto la natu-
raleza no puede ser objetivada para su dominio (Vargas Sarmiento 2010).

Es importante recordar como sugiere Caviedes (2009) que la relacion entre
los pueblos indigenas y el territorio no es solo de propiedad y de tenencia de la
tierra, sino que ademas es de caracter histérico e intrinseca a la cultura. Luego,
desde la perspectiva biocéntrica el territorio debe comprenderse como un espa-
cio social, construido histéricamente y sobre el cual las personas y comunidades
ejercen apropiaciones afectivas. Como sefiala Escobar (2015), los territorios son
espacios-tiempo vitales de toda la comunidad, «es el espacio-tiempo de interre-
lacién con el mundo natural que circunda y es parte constitutivo de él». Por lo
tanto, las territorialidades son el resultado de las interrelaciones entre esos seres
que hacen pate de esa misma corriente espiritual y en el que se incluyen seres
humanos, animales, vegetales y minerales (Vargas Sarmiento 2016). En este sen-
tido, el significado que tiene el derecho a la tierra para los pueblos indigenas es
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mas complejo que el simple reconocimiento de su posesioén colectiva pues in-
cluye ademas el reconocimiento de un conjunto de garantias culturales, sociales
y politicas que son inescindibles de los derechos territoriales. Es por esta razon,
las luchas de los pueblos indigenas de las ultimas décadas se han centrado en la
defensa del territorio ancestral (Herrefio 2004).

En este devenir, los territorios indigenas han sido regulados a través de di-
ferentes figuras como las reservas indigenas, los resguardos coloniales, los res-
guardos republicanos hasta los actuales resguardos modernos, bajo los cuales se
reconoce el derecho a la propiedad colectiva (CNTI 2018). En el caso sikuani
veremos como seran fundamentales las figuras de reserva y posteriormente la
del resguardo moderno. El presente ensayo entonces abordara desde una pers-
pectiva histérica y etnografica dos momentos en la historia del pueblo sikua-
ni de la Orinoquia colombiana, particularmente de los resguardos del Puerto
Gaitan — Meta, relacionados con la gestion territorial y el ejercicio de sus dere-
chos sobre el territorio. Me centraré en el periodo de legalizacion de las reser-
vas indigenas como resguardos entre 1980 y 1999, para argumentar como los
sikuani han asumido como propias territorialidades impuestas por el Estado
colombiano o por otros pueblos indigenas como parte de su ejercicio de defen-
sa del territorio. Luego abordaré el intento de ampliaciéon de resguardos como
parte de la defensa del territorio ancestral, exponiendo los limites y retos que
los sikuani enfrentan en presente para el ejercicio de sus derechos territoriales
en un contexto determinado por el extractivismo y el auge de la agroindustria.
Todo ello para contribuir al debate sobre los limites que enfrentan los pueblos
indigenas en América Latina en el ejercicio real de su derecho a la tierra y al
territorio sefalando que este ultimo no es simplemente algo constitutivo de
las sus cosmovisiones e identidades sino el resultado de las relaciones entre los
pueblos, sus organizaciones y el Estado.

1. Apropiacion de territorialidades ajenas para la defensa
del territorio

En varios de los paises de América Latina y en Colombia en particular, el as-
censo y consolidacién de los movimientos indigenas estuvo determinado por el
contexto histérico y cultural de cada pueblo, lo cual incidi6 en la puesta en mar-
cha de diferentes formas de lucha. En el caso colombiano, mientras en la zona
andina la poblacion indigena se organizo para la movilizaciéon con el objetivo de
recuperar sus tierras, buscar el reconocimiento de sus autoridades, la recupera-
cion cultural y consolidar el dominio sobre sus antiguos resguardos coloniales;
entre los pueblos de regiones periféricas, como en el caso de la Orinoquia, fue
necesario enfrentarse a su explotacion por parte de las empresas de economia
de enclave y a los procesos de asimilacion cultural forzada gracias al control de
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la educacién por parte de misiones catolicas y protestantes, encargadas de ad-
ministrar a las poblaciones en los denominados «territorios de mision» (Correa
2011; Calle 2016). Por lo tanto, la resistencia indigena en tierras bajas se enfo-
c6 en enfrentar la colonizacién y despojo de su territorio y la expansion de la
frontera agricola a través de una alianza con el Estado para el reconocimiento
de sus territorios y sus autoridades (Caviedes 2011). En varias regiones del pais
emergieron diversas organizaciones que se convirtieron en actores politicos que
empezaron a demandar del Estado la solucién a sus reivindicaciones.

En Colombia, durante la vigencia de la reforma agraria, entre 1962 y 1972,
las regiones de mayor concentracion de la propiedad de la tierra se mantuvie-
ron casi intactas, sin embargo, los territorios indigenas de la Amazonia y el
Orinoquia fueron considerados territorios ‘baldios’ y titulados a campesinos co-
lonos (Caviedes 2009). Asimismo, el Instituto Colombiano de Reforma Agraria
(INCORA) impulsé un proyecto de delimitacion de tierras baldfas con el carac-
ter legal de reservas indigenas entre 1967 y 1980 en el marco de la ley 135/61%
Este periodo es clave para entender la gestion actual de los territorios sikuani
pues se delimita legalmente lo que hoy les corresponde como tierras de resguar-
do (Calle 2017b). Como asevera el historiador sikuani Hermes Gaitan, a partir
de este momento su pueblo comienza a incorporarse de manera progresiva y
acelerada en logicas econdmicas ajenas que desfiguraron su historia ancestral y
sus dinamicas de relacionamiento sociocultural (Gaitan 2019: 17). Es por esto
por lo que, la politica de reservas cumplié una doble funcién, pues ofrecié una
proteccion relativa a las tierras indigenas de la colonizacion y a su vez permitio
un mayor control estatal de los territorios indigenas y sus poblaciones (Calle
2016; 2017b)°.

Desde la perspectiva sikuani, el proyecto de adjudicacion de reservas fue una
oportunidad para defenderse del despojo al que estaban siendo sometidos y por
lo tanto mas que una imposicioén estatal se interpreta en parte como un logro
politico frente a los hacendados que les habian usurpado sus tierras a través de la
violencia para la implementacion de la ganaderfa extensiva (Gémez 1991; Calle
2016, 2017b). Aunque, por otro lado, también consideran que las tierras adjudi-
cadas fueron insuficientes y por lo tanto implicaron una significativa reduccioén
del territorio ancestral sikuani (Calle 2017b; Gaitan 2019). Gaitan (2019) asevera
que la delimitacion territorial implicé cambios en los espacios de produccion de

2 Corresponde al Instituto Colombiano de la Reforma Agraria, segin lo previsto en el literal a)
del Articulo 3° de la Ley 135 de 1961: «Administrar a nombre del Estado las tierras baldias
de propiedad nacional, adjudicatlas o constituir reservas y adelantar colonizaciones sobre
ellas, de acuerdo con las normas vigentesy.

3 Entre 1968 y 1980 fueron adjudicadas siete (7) reservas indigenas en el actual Municipio de
Puerto Gaitan.En el caso particular del hoy Resguardo Wacoyo, se asignaron 8.257 hectareas
mediante la resolucion 100 de 1974. Para entonces habitaban allf 239 personas agrupadas
en 41 familias y asentadas en tres comunidades:Walabd, Corocito y Yopalito. De ahi que a la
reserva y afios mas tarde al resguardo se les llame Wacoyo.
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los pueblos indigenas orinoceses, dando lugar a una nueva mentalidad de uso
sobre el territorio por lo que coincidimos en que una de las transformaciones
evidentes e identificadas por los propios sikuani fue el cambio de nocién de
propiedad de la tierra y sus usos. Que los sikuani habiten actualmente dentro
de esos cercamientos, hoy resguardos legalizados, y los reivindiquen como su
territorio, nos ayuda a entender como la territorializaciéon del Estado influy6 en
la constitucion de las territorialidades sikuani del presente (Calle 2017b).

La territorializacion estatal de las reservas en la década de 1970 determind
la manera en que las nuevas generaciones de sikuani empezaron a definir su te-
rritorialidad y por lo tanto la gobernanza del territorio y la defensa de sus dere-
chos territoriales. La construccion del territorio, por lo tanto, significo para los
sikuani como para otros pueblos indigenas del pais, un proceso de afirmacion
politica frente a la institucionalidad, pero también un proceso de diferenciacién
frente a otros grupos sociales, que empieza con la delimitaciéon de un dominio
territorial en el cual pueden ejercer soberanfa, poder y autonomia (Herrefio
2004). En el imaginario de algunos de los mas jévenes, el territorio se limita a lo
que esta encerrado en los limites juridicos del resguardo, aunque en los ultimos
afios algunos lideres jovenes han empezado a preocuparse por conocer mejor la
historia de su pueblo y de su propio territorio.

Durante la década del 1980 Colombia atravesé por uno de los momentos
mas diffciles de su historia por el ascenso al poder politico estatal, la emergencia
del narcotrafico y de grupos paramilitares, como también el fortalecimiento
de los grupos guerrilleros. Todo esto acompafiado de una incompetencia por
parte de los gobiernos nacionales en la garantia de los derechos y libertades
fundamentales para la ciudadanfa colombiana®. Al agotatse la efectividad de la
represion como instrumento para mantener el statu quo, el antiguo régimen
bipartidista se vio obligado a crear un ambiente de apertura politica hacia sec-
tores histéricamente marginalizados de la participacion y fue en este contexto
que el movimiento indigena aproveché estas condiciones para hacerse visible
(Caviedes 2011). Es por esto por lo que durante esta década se fortalecieron
los movimientos indigenas como sujeto politico (Gros 1991; Houghton, Villa
2004) abriéndose asi una nueva fase en la historia indigena de Colombia (Villa
2011).

En este contexto de expansion del movimiento indigena se puso en evidencia
la necesidad de fortalecer los lazos entre las diferentes organizaciones regiona-
les que venian creandose desde la década de 1970. Asi, del esfuerzo de este gru-
po de organizaciones indigenas que buscaban la unidad, se creé y estructuré la
Organizacion Nacional Indigena de Colombia (ONIC), haciéndose evidente la
apertura estatal hacia el reconocimiento territorial y de autonomia a los pueblos

4 De esta manera esta década se caracterizé por una crisis de legitimidad del Estado que se
materializ6 en la incapacidad de este para lograr mantener el monopolio de la fuerza frente
a los actores armados y el dominio politico sobre la fuerza publica.
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indigenas. La ONIC se constituyé como la primera y tnica apuesta concertada
y propia de los pueblos indigenas de Colombia para hacerle frente a la defensa y
proteccion de sus derechos especiales, colectivos y culturales, desde la unidad de
accion organizativa y programatica. Tras el Primer Congreso Indigena Nacional
en 1982, se adoptaron los principios de «unidad, tierra, cultura y autonomia»
buscando impulsar y coordinar mejor las luchas de las diferentes organizaciones
regionales (Unidad Indigena 1983c: 11).

Como sugiere Caviedes (2011), el movimiento indigena establecié una re-
lacién con la izquierda que molded su discurso politico con el proposito de
presionar reformas al sistema de gobierno excluyente que se habia fortalecido
durante el Frente Nacional’. Esto ultimo con el fin de abrirse un espacio de
visibilidad politica en la estructura del Estado mas que para defender procesos
de organizacién comunitaria en los territorios indigenas. La representacion de
lo indigena a nivel nacional quedé principalmente en manos de la region andina
(Caviedes 2011) y con el surgimiento de la ONIC, hubo una fuerte influencia
de la agenda politica de las organizaciones indigenas andinas sobre las organiza-
ciones de la Amazonia y Orinoquia (Calle 2016). Una de las mas controversiales
fue cuando se le sugiri6 a las organizaciones de tierras bajas, que sus pueblos
debian organizarse en cabildos como lo venian haciendo desde la colonia los
pueblos andinos. Es importante sefialar que los pueblos de tierras bajas tenfan
otro tipo de organizacion politica pues la a unidad de la comunidad estaba ba-
sada en las relaciones de parentesco que recibian su legitimidad de la autoridad
del pematakanukaenii o cacique (Calle 2016).

En este contexto ademas se solicitd6 que las reservas adjudicadas por el
INCORA fueran legalizadas como tresguardos’. Esto implico, como expon-
dré mas adelante, la subordinaciéon de las formas propias de territorialidad y
autoridad tradicional, avanzando por el camino de los procesos de homoge-
neizacion de las sociedades indigenas ademas de transformar profundamente
las formas de liderazgo y autoridad entre los sikuani (Calle 2016). Ademas, la
dindmica organizativa y politica de los pueblos indigenas del pafs, se inscribid
en un proceso de exigibilidad de derechos de los pueblos indigenas a nivel mun-
dial. Consecuentemente, mientras en Colombia los pueblos indigenas daban un
primer paso hacia la realizacién de su autonomia politica y organizativa, a nivel
internacional las minorias étnicas accedfan a espacios y escenarios de incidencia
donde lograban ser admitidos y escuchados en sus problematicas.

5 Pacto politico firmado por liberales y conservadores entre 1958 y 1974.

6 Recordemos que la ley 89 reconocia los resguardos titulados por el gobierno colonial, pero
lo hacia a nombre de los cabildos de indios. Por lo tanto, el CRIC, que originalmente se habfa
organizado en cooperativas, recuperan los cabildos y los asumen como autoridad tradicional.
Asi el cabildo entre los pueblos del cauca se consolida como el érgano articulador de las
autoridades indigenas de los diferentes resguardos (Gros 1991; Caviedes 2008c).
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Asi, durante esta década se avanzé de modo acelerado en la titulaciéon de
territorios de resguardo y de reestructuracion de los resguardos coloniales, a
la vez que se definieron politicas relativas al funcionamiento de los gobiernos
indigenas y al fortalecimiento de sus culturas (Villa 2011). Entre 1982 y 1990
se titularon la mayor parte de los resguardos indigenas del pais (cerca del 80%0),
primordialmente en la regién amazénica (Caviedes 2009)". Ante el cambio
constitucional en 1991 se dio un incremento en el nimero de resguardos cons-
tituidos con un menos numero de hectareas que en la década de 1980 donde se
formalizaron mas extensiones de tierra en una menor cantidad de resguardos
(CNTT 2020).

A pesar de esta titulacion de resguardos, es importante sefialar que la falta
de una continuidad juridica que respalde estos procesos generd una oscilacién
en la cantidad de titulaciones que se llevaron a cabo generando un importante
aumento en la cantidad de resguardos constituidos en la década de 1980 y espe-
cialmente en la de 1990, reduciendo ademas la cantidad de formalizaciones en
las dos primeras décadas del siglo XXI (CNTI 2020). Como expondré mas ade-
lante, esto evidencia la incapacidad del Estado colombiano en el cumplimiento
de la nueva constitucion en materia de derechos territoriales de los pueblos
indigenas, por lo menos en cuanto a la formalizacion de los territorios. Y es que
esta ultima no ha sido constante en el tiempo.

2. De reservas indigenas a resguardos

Como sefialé, a inicios de la década del 80 la ONIC promovié entre los
pueblos amazoénicos y orinocenses, entre ellos el sikuani, no solo la formacién
de cabildos sino también la legalizacion de las reservas indigenas como resguar-
dos a través de cursos y capacitaciones (Unidad Indigena 1983b: 15). En este
contexto se realizaron reuniones para analizar las problematicas que debian en-
frentar las organizaciones. Por ejemplo, en un encuentro que tuvo lugar el 15 de
mayo en la region de Sewa, en el departamento del Meta, se reunieron delegados
de la ONIC, profesores, dirigentes y capitanes sikuani para hablar sobre tierras,
organizacion, educacién y programas econémicos. En esta reunion se denuncié
que, a pesar de la lucha por la constitucion de las reservas indigenas, el gobierno
nacional no estaba cumpliendo con el saneamiento de estas. Por esto se puso
sobre la mesa la necesidad de constituir las reservas como resguardos indigenas

(Unidad Indigena 1983a: 7).

7 Sin embargo, en la regién Andina y la regién caribe sélo fueron reconocidos los resguardos
coloniales como resultado de las luchas de recuperacion por parte de los pueblos indigenas
de los departamentos de Cauca, Tolima, Cérdoba, Caldas y Narifio (Houghton 2008a: 86;
Caviedes 2009).
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Para el lider y sabedor sikuani Pablo Emilio Gaitan, del actual resguardo
Wacoyo en Puerto Gaitan - Meta, en el congreso en el que se decidio la creacion
de la ONIC, los sikuani comenzaron a familiarizarse con la politica de resguar-
dos. En palabras de Pablo Emilio, fue en esta reunién donde conocieron las
ventajas y desventajas de las reservas y entendieron la necesidad de enfocar la
lucha hacia su legalizaciéon como resguardos para poder obtener los titulos de
propiedad a nombre de las comunidades y dar un manejo colectivo al territorio.
Para Gaitan, esto garantizarfa a los sikuani un espacio donde poder vivir de
acuerdo con sus costumbres y a sus formas de vida (Entrevista a Pablo Emilio
Gaitan 2013 en Calle 2016). Sin embargo, la aceptacion de la figura de resguardo
implicaba también la asimilacién de del cabildo como forma de organizaciéon
politica. Los pueblos indigenas orinocenses decidieron organizarse en cabildos
como lo exigfa la ley 89 pues era la tnica opcién politica que tenfan para defen-
der sus derechos y sobre todo para defender el territorio (Entrevista a Pablo
Emilio Gaitan 2013 en Calle 20106).

A partir de 1983 varios cabildos fueron conformados en las diferentes re-
servas. La agenda politica a seguir estuvo centrada en los siguientes puntos: la
defensa de la tierra, conversion de la reserva en resguardo y el saneamiento de la
reserva; oponerse al avance de los colonos en territorios de las reservas; tomar
posesion definitiva de las tierras impulsando la avicultura y la ganaderfa; dete-
ner las ventas de tierra por parte de algunos indigenas dentro de las reservas;
estudiar algunas sanciones para quienes violan las normas internas del com-
portamiento de la comunidad (Unidad Indigena 1983b: 7). En este contexto,
desde la organizacién Unuma, que era la organizacion regional que agrupaba a
los pueblos de los departamentos del Meta y Vichada, se comenzo6 a promover
la creacion de cabildos y solicitar la legalizacion de las reservas por resguardos.
En Unidad Indigena se publicaron comunicados de Unuma en los que explican
su decision:

[...] Los indigenas de los Llanos, nos hemos organizado en la Organizacién Si-
kuani de los Llanos Orientales. Antes éramos némadas, y toda la inmensidad de
los Llanos nos pertenecia, era nuestra madre. Ahora las comunidades indigenas
estamos arrinconadas y luchamos por cambiar las reservas que existen por Res-
guardos, y luego formar Cabildos, pero es necesario reformarlos. Las comunida-
des llaneras, nos visitamos para intercambiar formas de organizacion, luchamos
por nuestra cultura, por la educacién, por hacernos conocedores de nuestros de-

rechos juridicos [...] (Unidad Indigena 1983c: 11).

De esa forma vemos que la legalizacién de los resguardos fue una reivindi-
cacion de la poblacién indigena. Desde las organizaciones indigenas andinas
se formo a aquellos pueblos que no vivian en resguardos sobre lo que este
significaba y también sobre la importancia de tener un cabildo para poder ad-
ministrarlo como lo exigian las leyes colombianas. Los sikuani asumieron el
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resguardo como modelo territorial no porque fuera lo adecuado para su pueblo
o porque partiera de sus particularidades culturales sino porque era la opcién
mas clara en términos de la lucha por el territorio. El instrumento politico que
empleaban todos los movimientos indigenas del pais era la defensa de la ley 89
que como sefialé amparaba juridicamente al cabildo como gobierno indigena y
al resguardo como entidad territorial.

Asi, el Gobierno Nacional ordené que en lo sucesivo se constituyesen solo
resguardos y se revisara el proceso anterior, para convertir las reservas indige-
nas en resguardos. Esto se reafirmé con la ley 160 de 1994. En consecuencia,
la categoria de reserva indigena desaparecié. Este proceso de reconversion de
las reservas a resguardos, es decir, de la propiedad provisional a la propiedad
plena, llevé a derogar el decreto 2117 de 1969 mediante decreto 2164 de 1995,
reglamentario de la ley 160 en lo concerniente a la constitucién, ampliacion re-
estructuracion y saneamiento de resguardos indigenas (Arango, Sanchez 2000).

Entre 1983 y 1999 se legalizaron nueve resguardos dentro de la jurisdiccion
del municipio de Puerto Gaitan. Estos tienen un area de 883.000 hectareas que
se encuentran en el suroriente de la zona donde termina la sabana y empieza
la selva. Para efectos administrativos, la organizacién Unuma dividio el territo-
rio en tres zonas: la zona Se/va, los del sur que se ubican en las cabeceras del
rio Uva y entre el rio Tillabd y el Teviare que comprende los resguardos de El
Tigre y Alto Unuma; la zona Planas, comprende los resguardos de Awaliba,
Vencedor Piriri, Domo Planas, Walianae, Iwiwi; y la zona Mefa, comprende los
resguardos de Corosal Tapaojo y en el que realicé el trabajo de campo mas
prolongado, resguardo Wacoyo. Este ultimo fue legalizado en 1992, tiene una
extension de 8.050 hectareas y para entonces contaba con 490 personas y 91 fa-
milias que vivian en las comunidades de Corocito, Yopalito y Walabd. Algunos
de los resguardos resultan estrechos para el numero de poblacién, por ejemplo,
si comparamos las dimensiones de Wacoyo (8.050 hectareas) con el de Unuma
Meta (150.000 hectareas) o el de Iwiwi (2.000 hectareas); en aquellos con menos
tierras es inviable el ejercicio de muchas de las actividades culturales sikuani.

En el momento de legalizacion de los resguardos no se corrigieron los erro-
res que se habfan comedido cuando se delimit6 el territorio para la adjudicacion
de reservas indigenas. En ambos casos se impone la vision antropocéntrica so-
bre la biocéntrica por lo que de nuevo hay un desconocimiento de la territoria-
lidad ancestral sikuani pues los pueblos quedaron reducidos a las delimitaciones
estatales. La forma en que fueron adelantados los estudios socioeconémicos
para la adjudicacion de estos territorios evidencia el desconocimiento de la cul-
tura sikuani, de sus necesidades reales de tierras aptas para la agricultura, caza,
pesca, pero también del mandato ancestral pues en varios casos se dejaron por
fuera de las tierras delimitadas los territorios ancestrales y sitios sagrados que
actualmente son objeto de reclamacién por parte de las comunidades.
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El discurso manejado desde las instituciones del Estado es que se beneficié a
las comunidades con grandes cantidades de tierra, pero no tiene en cuenta que
un alto porcentaje de las tierras adjudicadas son suelos pobres, serranfas confor-
madas por piedra y gravilla o sabanas de suelos acidos, que exigen de tecnologia
y recursos para hacerlas productivas. La disposicion real de suelos aptos para
la agricultura es escasa y si tenemos en cuenta el aumento de la poblacion, la
demanda se acelera y las familias se ven obligadas a resembrar en sitios donde
no han dejado recuperar el suelo, lo que genera una situacion critica que pone
en peligro la subsistencia del pueblo (ONIC 2013).

Los lideres sikuani de Wacoyo perciben la legalizacién del resguardo como
un logro politico de su pueblo, por lo que suelen rememorar la lucha del pueblo
por el territorio y se interpreta como una batalla ganada. Sin embargo, no ha
habido una transmision de estos relatos a las nuevas generaciones. Como sefialé,
las nuevas generaciones no tienen una conciencia histérica sobre las causas de
por qué hoy habitan ese territorio, ven el resguardo como algo natural. Como
asevera Hermes Gaitan, a causa de la desarticulacién comunitaria y del acelera-
do cambio de las formas de vida ancestral, la brecha generacional entre los ma-
yores, portadores del saber propio, y, los jévenes, es mucho mas amplia y hay un
fuerte desinterés por parte de los segundos por mantener vivas las costumbres.
Es por esto por lo que el trabajo que realizan jévenes como el propio Hermes es
fundamental. Como el mismo arguye, escribir y narrar la historia de su pueblo
es un ejercicio de reparacion cultural (Gaitan 2019). Por otra parte, les ayuda a
comprender las coyunturas historicas que han incidido en la gestion que hacen
los sikuani del territorio en la actualidad y las nuevas disputas y negociaciones
a las que deben enfrentase con el avance del modelo agroindustrial en la region
de la mano de politicas neoliberales.

3. Derechos territoriales frente a las reformas neolibera-
les y el conflicto armado

Como sefalé en el apartado anterior, en el marco de la creaciéon de la
Organizacion Nacional Indigena de Colombia (ONIC) se inici6 un proceso de
apertura estatal hacia el reconocimiento territorial y de autonomia de los pue-
blos indigenas. Para Caviedes (2011), el nacimiento de la ONIC en 1982 defini6é
el camino de visibilizacién del movimiento indigena vy, por lo tanto, dio lugar
a una nueva fase en la historia indigena de Colombia ademas de abrir espacios
para la participacion politica en la Asamblea Nacional Constituyente.

Colombia no fue el Gnico pafs en el que los movimientos indigenas se hi-
cieron visibles. Este proceso de emergencia también ocurrié en paises como
Ecuador, México y Bolivia. En toda la regién se aplicaron una serie de innova-
ciones normativas que transformaron la relacién entre los Estados de América
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Latina y los pueblos indigenas. Las reformas constitucionales y cambios insti-
tucionales realizados entre finales del siglo XX y principios del XXI fueron el
resultado de las movilizaciones populares, asi como de la incorporaciéon de de-
mandas de reconocimiento de identidades culturales y derechos especiales que
se presentaron como una manera de consolidar la legitimidad de la democracia
a partir de la ampliaciéon de su representatividad. Varios pafses latinoamericanos
se definieron constitucionalmente como pluriétnicos, pluriculturales, multiétni-
cos, multiculturales, plurinacionales.

En Colombia, el movimiento indigena logro fortalecerse al adoptar una pos-
tura que no solo buscaba una reivindicacion identitaria, sino un cambio profun-
do tanto en lo politico como en lo social en el pais (Laurent 2005). Esto implico
defender el ejercicio de la autonomia por parte de los pueblos indigenas frente
a la institucionalidad estatal y a la sociedad mayoritaria, concretandose para ello
en la demarcacion de areas territoriales en las cuales los pueblos podrian desa-
rrollar sus planes de vida. La articulaciéon de los movimientos indigenas a un
proyecto de naciéon multiétnica hizo que lograran una visibilidad nacional y un
papel protagénico en una década de cambios profundos como fue la de 1980 y
principios de 1990 (Gros 1991; Laurent 2005; Caviedes 2011). Por otra parte, el
pragmatismo del Estado colombiano, el cual se encontraba en un contexto de
crisis de eficiencia y legitimidad que podia aliviar, apoyando la adhesion de los
grupos culturales minoritarios al proyecto nacional y, de paso, delegar funciones
a las autoridades locales que descongestionaran un enorme aparato burocratico
centralizado (Laurent 2005). Asi, la Constitucion de 1991 propuso hacer de
Colombia un pais mas inclusivo, multicultural y pluriétnico, por lo que se instau-
raron diversos mecanismos de participacion, entre ellos la consulta previa, que
prometia a sectores de la poblacién histéricamente excluidos, como los pueblos
indigenas y las comunidades negras, una voz en el desarrollo del pafs (Lopera
Mesa, Dover 2013).

Las reformas politicas del afio 1991 constituyeron una ruptura con respecto
al modo en que se concebia a los pueblos indigenas, sus organizaciones, sus
autoridades y sus territorios en el ordenamiento politico y administrativo de
la nacién. Como resultado de este proceso, los pueblos indigenas llegaron con
reconocimiento nacional a la Asamblea Constituyente, y muchas de sus reivin-
dicaciones fueron adscritas en el cuerpo mismo de la Carta Magna. Por lo tanto,
como asevera Caviedes (2009), para entender la situacion de los territorios indi-
genas en Colombia es importante tener en cuenta las reformas constitucionales
de la década de los noventa.

Sin embargo, el Estado colombiano no sélo reconocié su diversidad cultu-
ral; también reformé el régimen econémico, laboral y social, plegaindose a los
dictados de instituciones monetarias internacionales e imponiendo un proyecto
de Estado neoliberal (Chaves Zambrano 2009). Las politicas de apertura eco-
némica, privatizacion e integracion regional, propias del modelo neoliberal, se
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convierten por primera vez en normas constitucionales en 1991 (Ahumada
1998). De esta forma la multiculturalizaciéon y neoliberalizacion del Estado, se
dan de manera simultanea, correlaciéon que Hale (2002; 2005) denominé como
‘multiculturalismo neoliberal’. Por lo tanto, el Estado reconoce derechos cul-
turales y a su vez administra la etnicidad de los pueblos sujetos de estos dere-
chos para que sus reivindicaciones no entorpezcan el modelo de desarrollo
econémico seguido por el modelo de gobernanza neoliberal (Gros 2010; Hale
2005) y manteniéndolas dentro los limites compatibles con la logica del ‘multi-
culturalismo neoliberal’. Consecuentemente existe una estrecha relacion entre
el reconocimiento de derechos diferenciales y la consolidacién del neolibera-
lismo (Hale 2002; Comaroftf, Comaroff 2009; Bocarejo 2011) y como sugiere
Caviedes (2009) la Constitucién Politica de Colombia reconoce los derechos de
los pueblos indigenas y, al mismo tiempo, busca utilizarlos en pro de la agenda
politica neoliberal.

Por ende, mientras que el Estado colombiano reconocié algunos derechos
politicos y territoriales a los pueblos indigenas y demas grupos étnicos, agencid
una politica de dependencia que en la practica limita la posibilidad de construc-
cién de espacios de autonomia en lo cultural y econémico y por lo tanto tam-
bién en el manejo territorial (Villa 2011). Esto resulta de la distancia que existe
entre el reconocimiento de derechos culturales y la negacion del control sobre
los recursos necesarios para que estos derechos puedan ser garantizados y ejer-
cidos. En el multiculturalismo neoliberal se da una cooptacion o domesticacion
de la alteridad como resultado de la diferenciacion entre el ‘indio permitido’,
como categoria sociopolitica, y el ‘indio insolente” (Hale 2004).

Aunque para autores como Gros (1991) y Laurent (2005) la Constitucion
del 91 fue un gran logro para el movimiento indigena, después de 30 afios del
reconocimiento de derechos, el balance resulta precario. Como ya lo habia va-
ticinado el antropologo Luis Guillermo Vasco (2002), el Estado colombiano,
‘triunfador’ en el reconocimiento de los derechos indigenas, en la formulacion
de las politicas para estos pueblos y en la titulaciéon de sus territorios, es a la
vez modelo sobre la forma como se agencia una politica de dependencia que,
en la practica, restringio la posibilidad de construccion de espacios de autono-
mia en lo cultural, en lo econémico y en el manejo del territorio. En esta linea
Constitucion Politica de 1991, instaurd practicas de estatalidad entre los gobier-
nos indigenas que han perfeccionado la presencia del estado en sus territorios
(Chaves, Hoyos 2011).

Esto ultimo se hace evidente en el marco juridico que acompafia la manera
en que los resguardos indigenas se articulan al Estado pues estos y sus gobier-
nos estan subordinados a los gobiernos municipales lo que permite que los
intereses del Estado entren a formar parte del orden social y politico de los
resguardos indigenas por lo que se desvanece la linea que aparentemente los
separaba (Chaves, Hoyos 2011). Es por esto que muchos autores sefialan que
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durante la década del noventa el movimiento indigena vivié cambios significa-
tivos que condujeron a un debilitamiento de la movilizacién por la instrumen-
tacizacion que hizo el Estado del movimiento indigena (Padilla 1996; Vasco
2002; Gros 1991; Houghton, Villa 2005; Houghton 2008a; Houghton 2008b;
Caviedes 2009).

En cuanto al desarrollo, los resguardos indigenas como entidades territoria-
les no son una prioridad para los gobiernos de turno por lo que las politicas
de fomento a la produccién, o a la innovacién tecnoldgica son practicamente
inexistentes como tampoco la garantia de condiciones para su reproduccion en
lo econémico y lo cultural. Lo cierto es que la Constituciéon reconoce algunos
derechos de los pueblos, pero los gobiernos tanto nacionales, departamentales
como municipales, no han estado dispuestos a reconocer los derechos territo-
riales. Esto es posible pues la propia Constituciéon no reconoce la propiedad
colectiva indigena sobre el subsuelo o el espacio aéreo, por lo que el Estado
puede seguir ejerciendo control sobre los territorios indigenas al administrar los
recursos naturales que existen dentro de los resguardos (Vasco 2002; Caviedes
2009).

Adicionalmente, a pesar de que las leyes del Estado Colombiano garantiza-
ban parcialmente a los pueblos indigenas el derecho a un territorio colectivo en
el que las autoridades indigenas ejercian soberania, con el auge de la economia
del narcotrafico, el surgimiento de nuevos grupos armados, la presencia de mul-
tinacionales y la consecuente intensificacion del conflicto armado, se produjo
una articulaciéon de los pueblos indigenas a las dinamicas del narcotrafico y
otras economias extractivas, como también a la guerra. Segun un estudio rea-
lizado por la Organizaciéon Nacional Indigena de Colombia (ONIC), el Alto
Comisionado de la Naciones Unidas para los Refugiados (ACNUR), y la Red
de Solidaridad Social (RSS), la presencia del conflicto armado en los territorios
indigenas esta relacionada con la expansion del narcotrafico, el uso de los te-
rritorios indigenas como zonas de refugio y la inversiéon de grandes capitales
(Arango, Sanchez 2000).

Aunque el significado de la guerra se puede diferenciar segiin regiones y con-
textos histéricos, es posible advertir que su tnica légica es la imposicion del mo-
delo de desarrollo, que se asocia al control de las materias primas disponibles en
los territorios indigenas, a la expansion de la frontera agricola, o a la politica es-
tatal minero-energética Villa (2011). Los actores armados no dejaron de ejercer
control territorial con su presencia en aquellos territorios que los indigenas es-
peraban serfan reconocidos por el Estado (Houghton, Villa 2004). Este control
es tanto mayor cuanto mas se desarrollan politicas favorables al neoliberalismo,
donde la nueva relacién entre indigenas y Estado parece ser menos importante
que la negociacion directa con grandes empresas privadas por la extraccion de
recursos naturales en los territorios indigenas (Caviedes 2008).
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En el caso de los resguardos indigenas ubicados en el municipio de Puerto
Gaitan, fue significativa la presencia del grupo paramilitar de las Autodefensas
del Meta y Vichada. Este grupo tuvo el control de la region desde su constitu-
cion en 1994 hasta su desmovilizacién en agosto de 2005. La presencia parami-
litar en la region puede ser analizada como un proceso de colonizacién armada
acompafiado de un discurso sobre el desarrollo basado en la expansion de las
agroindustrias en tierras consideradas como subutilizadas, en detrimento de las
agriculturas y horticulturas campesinas e indigenas (Nafiez, Calle 2022). Estas
medidas ignoraron la complicidad entre paramilitares y empresarios agrarios
con el pretexto de desarrollar econémicamente la region (Grajales 2017: 95).

4. Extractivismo, agroindustria y la ampliacion del terri-
torio como imposibilidad

Desde el ano 2001, el gobierno colombiano empezé a implementar el pro-
yecto de convertir la Orinoquia en un polo de desarrollo agricola, petrolero
y minero. Lo anterior ha ocasionado cambios drasticos en la tenencia, uso y
cobertura del suelo, asi como la llegada de empresarios de otras partes del pais,
lo que ha transformado el ordenamiento social y productivo de la region (La
Rota-Aguilera, Salcedo 2016). Por otra parte, el impulso que se ha dado en
los ultimos afios al sector agroindustrial, la industria petrolera, la minerfa y la
infraestructura, muestra un vinculo claro entre la violencia paramilitar y el lla-
mado ‘desarrollo’ de la economia regional y nacional (Nafiez, Calle 2017). Por
lo tanto, el conflicto social y armado ha ido de la mano de una contrarreforma
agraria a nivel nacional, promovida desde por el Estado y empresarios naciona-
les e internacionales, y ejecutada por grupos paramilitares en colaboracién con
la fuerza publica (Tenthoff 2008).

En este contexto ademas se generaron leyes que se ajustaban a esta nue-
va configuracion territorial. Tal vez el mas importante fue el Estatuto de
Desarrollo Rural de 2006 a través del cual se legalizaron millones de hectareas
de tierras que los paramilitares habian despojado. Ademas, las politicas guber-
namentales de desarrollo se han orientado a concesionar amplios territorios
indigenas a empresas multinacionales, lo que ha generado grandes inversiones
para la adecuacion de suelos y el desarrollo de obras de infraestructura como
carreteras y el suministro de energfa eléctrica. LLos gobiernos disponen de los
territorios indigenas en los que hay materias primas para explotar el control ar-
mado resulta el camino mas facil para garantizar a las empresas su ingreso a los
territorios (Nafiez, Calle 2017). De esta forma la frontera agricola se expande
por la presion de las zonas que el gobierno identifica como potenciales para el
establecimiento de cultivos para la producciéon de agrocombustibles y para la
explotacion petrolera (Villa 2011).
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Es por esto por lo que a pesar de la legalizacion de los resguardos el pueblo
sikuani sigue enfrentandose a la imposibilidad de recuperar su territorio ances-
tral a través de la ampliacién de estos. Una de las razones principales es que mu-
chas de estas empresas se han ubicado en las inmediaciones de los resguardos
indigenas superponiendo sus actividades con el territorio de las comunidades.
Actualmente el resguardo Wacoyo colinda con las haciendas Las Delicias, Santa
Isabel, Casuna, Bramadero y La Toyota, como con la empresa agroindustrial
Aliar S.A., la estacién de explotacion petrolera a cargo de la empresa espafiola
CEPSA, la empresa Mavalle, dedicada a la explotacion de caucho y los asenta-
mientos de Santa Barbara y Wasipati- dos asentamientos de desplazados por
conflicto armado reubicados por el Estado en el afio 2000 (Calle 2017).

Probablemente la presencia de la empresa Fazenda Aliar S.A. es la que mas
ha obstruido la ampliacién del resguardo Wacoyo y por lo tanto la recupera-
ciéon de parte de su territorio ancestral. Los predios de la empresa Aliar S.A.
comprenden 16.000 hectareas ubicadas en la vereda La Cristalina. Estas se en-
cuentran destinadas en su totalidad a los cultivos de maiz y soja, a la industria
porcicola y avicola a gran escala. Esto ha intervenido de manera drastica el pai-
saje, entendido como un proceso en movimiento que hace a los seres humanos
y a su vez esta hecho por ellos (Ingold 1993; Mendoza 2019) y no simplemente
como un objeto. Los sikuani explican como su transito por el territorio ahora se
encuentra obstaculizado por grandes extensiones de monocultivos que impiden
su libre movimiento.

Con la llegada de la empresa a la region, el territorio sikuani ha experimenta-
do una nueva fragmentacioén que impide a sus habitantes nativos el acceso a ni-
chos ecoldgicos y sitios sagrados que son fuente de vida para las comunidades,
creando asi verticalidades y generando desequilibrios en el acceso comunal al
territorio (Romero 2018). Esto se hace evidente en el paisaje pues como sefialé
uno de los comuneros en una de las asambleas a las que asist{ durante una de
mis estancias de campo, ;cémo vamos a ampliar el resguardo o a continuar con
nuestras actividades culturales si estamos rodeados de maiz? (Notas diario de
campo 2010).

Como sugiere Mendoza (2019),

las estructuras sociales, las significaciones simbolicas, las actividades productivas y
las relaciones de poder desempenan un papel crucial en los procesos de configu-
racion de los paisajes a lo largo del tiempo, es decir, el paisaje no es solo ‘natural’,
sino social, politico, heterogéneo y cualitativo.

Ademas de las alteraciones paisajisticas, la presencia de la empresa agudizo
los problemas sociales y ambientales de manera exponencial pues ha generado
procesos de desarticulacién comunitaria pero también de desarmonizacion de
las relaciones culturales (Calle 2017a; Gaitan 2019). Por lo tanto, ha incidido
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drasticamente en la transformacién de la practica propia de produccién y en
la desfiguracion de pricticas comunitarias como el unuma® y el wakena’ pues
las relaciones sociales de intercambio y redistribucion se han monetizado (Calle
2016; 2017a; Gaitan 2019).

Asimismo, el traspaso de mano de obra barata al cuerpo productivo agroin-
dustrial ha quebrado y fisurado notablemente la autonomia territorial indigena.
Muchas de las familias que habitan el resguardo basan su sustento familiar en
la recoleccion del maiz. En la época de cosecha, después de que pasan las ma-
quinas recolectoras, los duefios de los cultivos dejan que los indigenas entren
a ‘repelar’. Segun afirmaron los habitantes de Wacoyo, es el tnico trabajo que
ha salido en los ultimos meses y muchas familias cuentan con la venta de ese
maiz para el sustento familiar (Calle 2017a). De esta forma, los habitantes del
resguardo son sometidos a nuevas formas de relacion capitalista en el marco de
un modelo de desarrollo rural que privilegia la agroindustria, convirtiéndolos en
trabajadores de los proyectos agroindustriales que se implementan en su terri-
torio ancestral. Esto ha generado una relacion de dependencia con la empresa
pues muchos de los comuneros indigenas ven en esta proletarizacién una opor-
tunidad para conseguir ingresos que les permitan cubrir sus necesidades basicas.

5. Consideraciones finales

Como he argumentado a lo largo del articulo, desde mi analisis la legaliza-
cion de resguardos fue un logro politico del pueblo sikuani pero, también fue
un logro del Estado que finalmente consiguié asentar a esos pueblos errantes
que habian intentado doblegar desde tiempos coloniales. De esta forma, al igual
que con la politica de reservas indigenas, en la legalizaciéon de resguardos en la
Orinoquia, las disposiciones Estatales son reguladas, y acomodadas por las po-
blaciones locales y aquellas necesidades urgentes que aseguran su supervivencia
politica y econémica. En este proceso de dominacion, la politica de resguardos
indigenas, que originalmente venia impulsada por el Estado a través de la ley
89 de 1890, fue aceptada, apropiada y resignificada por los pueblos indigenas
andinos que impusieron su agenda politica a otros pueblos indigenas en los
que estas formas de territorialidad no existian. Asf, los sikuani se apropiaron de
la lucha por los resguardos que venian implementando los pueblos indigenas
andinos.

Como en el caso de las reservas, una vez mas, asumen nociones ajenas como
la propiedad privada y los titulos de propiedad territorial, asi como la asimilacion
de una conciencia ciudadana al exigirle al Estado central el cumplimiento de sus
derechos a través de vias administrativas y juridicas y de las instituciones del

8  Trabajo comunitario.
9 Actividad de reciprocidad comunitaria en la que se reparten y comparten alimentos.
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Estado. A pesar de la reforma constitucional en 1991, la violacién y no garantia
de los derechos de los pueblos indigenas por parte del Estado Colombiano
han generado dos tipos de respuesta por parte de los pueblos: la movilizacién
social y la accion judicial a través de las acciones de tutela que han llegado a la
Corte Constitucional para el amparo de derechos fundamentales y colectivos.
Como sefialé, el pueblo de Wacoyo ha iniciado procesos para la ampliaciéon de
su resguardo a fin de recuperar su territorio ancestral sin resultados favorables.
El no reconocimiento de la territorialidad ancestral sikuani como la de otros
pueblos indigenas del pais, esta relacionada con la falta de voluntad politica de
los gobiernos nacionales y los intereses econémicos, pero también con la repro-
duccién de una visién antropocéntrica de la naturaleza.

Los gobiernos defienden esta vision a través de la construccion de narrativas
y discursos que alimentan imaginarios que justifican la ocupacion y la gestion
de los territorios ancestrales indigenas para luego favorecer la implementacién
del modelo de desarrollo agroindustrial. Esto tltimo posibilita saltarse el orden
constitucional, en cuanto al derecho de las comunidades indigenas sobre los
territorios colectivos, pues consideran que, aunque la legislacién para minorfas
étnicas protege su cultura y formas de vida, esta no puede convertirse en un
obstaculo para el desarrollo de proyectos de inversion empresarial.

Asimismo, hay una privatizacion de los bienes comunes al controlar los mo-
vimientos que los sikuani realizan dentro del territorio (Romero 2018). Como
mecanismo de administraciones de la poblacién, las empresas que hacen pre-
sencia en el territorio comenzaron a carnetizar a los habitantes del resguardo
para controlar la movilidad de las personas que se trasladan por el territorio
fragmentandolo ain mas e impidiendo que se reproduzcan las relaciones fluidas
que los pobladores indigenas han intentado mantener con los diferentes entor-
nos naturales como cafos, lagunas, rios y sabanas, a pesar del despojo de gran
parte de su territorio ancestral.

Por lo tanto, vemos como en el caso del pueblo sikuani el derecho colectivo
de propiedad sobre el territorio se ve truncado por un contexto marcado por
relaciones desiguales entre las elites politicas y los pueblos indigenas, en el que
la reconfiguracién del territorio, tiene profundos efectos sobre la vida de las
comunidades al limitar su acceso a la tierra y al territorio, pero ademas al ad-
ministrar y limitar sus formas de sustento y de acceso a los recursos necesarios
para su reproducciéon material y cultural. No obstante, la lucha persiste pues los
mayores sikuani mantienen la memoria del despojo al que fueron sometidos y
algunos jovenes estan siguiendo la estela de este mandato ancestral. Por ello
seguiran reivindicando el reconocimiento de su territorio ancestral pues para
los sikuani hace parte del espacio vital necesario para su reproduccion cultural
y supervivencia como pueblo.



230 I popoli indigeni e i loro diritti in America Latina

Bibliografia

C. AHUMADA (1998), E/ modelo neoliberal y su impacto en la sociedad colombiana, Bogota:
El Ancora Editores.

R. ArANGO, E. SANCHEZ (20006), Los Pueblos Indigenas de Colombia en el Umbral del
Nuevo Milenio, ACNUR, Departamento Nacional de Planeaciéon de Colombia.

J. Arias, A. Caiwcepo (2017), Etnografias e historias de despojo: Una introduccion, en
“Revista Colombiana de Antropologia”, 53 (1), pp. 7-22.

D. Bocargjo (2011), Dos paradojas del multiculturalismo colombiano: la espacializacion de la
diferencia indigena y su aislamiento politico, en “Revista Colombiana de Antropologia”,

47 (2), pp. 98-121.
L. CaLLe (20106), La insaciable bisqueda de El Dorado: procesos hegemonicos y dispositivos

de dominacion en un pueblo sikunani de la orinoquia colombiana. [Tesis], Universidad
Complutense de Madrid.

L. CaLLE (2017a), Empresas, recursos econdmicos y gobienros indigenas: una aproximacion al
estudio de las redes clientelares en un resguardo indigena en la Altillanura colombiana, en
“Universitas Humanistica”, (84), pp. 171-199.

L. CaLLe (2017b), Entre la Violencia, la colonizacion y la adjudicacion de reservas.
Relatos sienanis sobre el abandono, el despojo y la recuperacion del territorio, en “Revista

Colombiana de Antroologia”, 53 (1), pp. 91-122.

M. Caviepgs (2008), Informe de Avance de Investigacion. Liderazgo indigena en Colombia:
tdentidades y antagonismos. 1982 a 1996, Bogota: Ensayo presentado para el Curso:
Seminario de Tesis. Doctorado en Historia, Universidad Nacional de Colombia
(sin publicar).

M. CavieDES (2009), Los pueblos indigenas, sus territorios tradicionales y las nuevas formas
de despojo del capital, en “;Continuidad o Desembrujo? La seguridad democratica
insiste y la democracia resiste”. Serie el Embrujo. Plataforma Colombiana de
Derechos Humanos, Democracia y Desarrollo, Bogota: Ediciones Antropos, pp.
198-211,  http://www.justiciaporcolombia.otg/sites/justiciaporcolombia.org/
files/u2/Libro_embrujo_WEB.pdf.

M. Caviepes (2011), Oro a cambio de Espejos: Discurso hegemonico y contra-hegemonico
en el movimiento indigena en Colombia, 1982-1996, Bogota: Tesis de Doctorado en
Historia, Universidad Nacional de Colombia.

M. CHaves, M. ZAMBRANO (2009), Desafios a la nacion multicultural. Una mirada
comparativa sobre la reindianizacion y el mestizaje en Colombia, en C. MARTINEZ NOVO
(ed.), Repensando los Movimientos Indigenas, Quito: Flacso Ecuador, pp. 215-245.

CNTI (2018), Derechos Territoriales de los Pueblos Indigenas. Defender los territorios es
defender la vida, Bogota: Secretaria Técnica Indigena de la Comision Nacional de
Territorios Indigenas.

CNTI (2020), Informe Estado Actual de las Solicitudes de Formalizacion de Territorios
Indigenas 2019, Bogota: Secretarfa Técnica Indigena de la Comision Nacional de
Territorios Indigenas.



Delaadjudicacion de reservas indigenas alalegalizacion y ampliacion de resguardos 231

J. ComarorF, J. CoMAROFF (2009), Ethnicity Ine., Chicago: University of Chicago
Press.

E. CorreA (2011), Autonomia de la Diferencia entre Indigenas de la Amazonia y de los Andes
de Colombia, en ].-P. CHAUMELL, O. Espmnosa DE RIvERO, M. CORNEJO CHAPARRO
(eds.), Por donde hay soplo, Lima: Instituto Francés de Estudios Andinos, UMIFIRE
17, CNRS/MAEE, pp. 325-353.

A. EscoBAr (2015), Territorios de diferencia: la ontologia politica de los «derechos al territorio,
en “Cuadrenos de Antropologia Social”, (41), pp. 25-38.

H. GarrAN (2019), Reconfignracion de las dimdmicas econdmicas y socioculturales en el pueblo
sikuani de puerto Gaitan-Meta 1970-2019, Bogota: Universidad Externado de
Colombia.

J. Grajares (2017), Gobernar en Medio de la Violencia. Estado y Paramilitarismo en
Colombia, Bogota: Editorial Unversidad del Rosario.

C. Gros (1991), Colombia Indigena. Identidad cultural y cambio social, Bogota: Fondo
Editorial CEREC.

C. Gros (2010), Nacion, identidad y wviolencia: el desafio latinoamericano, Bogota,
Universidad Nacional de Colombia-Universidad de Los Andes.

C.R. HaLe (2002), Does Multiculturalism Menance? Governance, Cultural Rights and the
Politics of Identity in Guatemala, en “Journal of Latin Américan Studies”, 34, pp.
485-524.

C.R. HaLe (2004), Rethinking Indigenous Politics in the Era of the Indio Permitido’, en
“NCLA Report on the Americas”, 2 (38), pp.16-21.

C.R. HALE (2005), Neoliberal Multiculturalism: The Remaking of Cultural Rights and Racial
Domzinance in Central Ameérea, en “Political and Legal Anthropology Review”, 1
(28), pp. 10-28.

A. HERRENO (2004), Evolucion politica y legal del concepto de territorio ancestral indigena en
Colombia, en “El Otro Derecho”, 31-32, pp. 247-272.

J. HouGHTOoN (200842), Desterritorializacion y pueblos indigenas, en J. HouGHTON (ed.), La
Tierra conrtra la muerte. Conflictos territoriales de los pueblos indigenas en colombia, Bogota:

Centro de Cooperacion al Indigena, CECOIN, pp. 15-55.

J. HoucHroN (2008b), Estrategia petrolera en los territorios indigenas, en . HOUGHTON
(ed.), La Tierra contra la muerte. Conflictos territoriales de los pueblos indigenas en Colombia,

Bogota: Centro de Cooperacion al Indigena, CECOIN, pp. 279-311.

J. HouGhHToN, W. ViLLA (2004), Violencia Politica contra los Pueblos Indigenas en Colombia.
1974-2004, Bogota: CECOIN.

T. INGLOD (1993), The Temporality of the Landscape, en “World Archaeology”, 25 (2),
pp.152-174.

M. LA RoTA-AGUILERA, L. SALCEDO (2016), La Altillanura: desafios y posibilidades
del ordenamiento territorial en la nueva frontera agricola colombiana, en Desencuentros
Territoriales. Caracterizacion de los conflictos en las Region de la Altillanura, Putumayo y
Montes Maria, Bogota: Instituto Colombiano de Antropologia e Historia.



232 I popoli indigeni e i loro diritti in America Latina

V. LAurReNT (2005), Comunidades indigenas, espacios politicos y movilizacion electoral en
Colombia, 1990-1990. Motivaciones, campos de accion e impactos, Bogota: Intituto
Colombiano de Antropologia e Historia ICANH, Instituto Francés de Estudios
Andinos IFEA.

G. Lorera, R. Dover (2013), Consulta Previa, cindadanias diferenciadas y conflicto
socioambiental, en “Boletin de Antropologia Universidad de Antioquia”, 28 (45),
pp. 76-103.

A. MENDOZA (2019), Ontologias del agua y relaciones de poder en torno al paisaje hidrico
en el territorio indigena mazahna del estado de México, en “Revista Colombiana de

Antropologia”; 55 (1), pp. 91-118.

J. NaRez, L. Cawie (2017), Conflicto armado e implementacion del extractivismo como
modelo de desarrollo: un estudio de caso en la altillanura colombiana, en “Congreso El
Extractivismo en América Latina: Dimensiones Econémicas, Sociales, Politicas

y Culturales”, Sevilla: Universidad de Sevilla, pp. 311-325.

J. Naxez, L. Cauie (2022), Territorializacion, control y acaparamiento de  tierras
para la implementacion de un modelo agroindustrial en la Altillanura colombiana, en

“Geopolitica(s). Revista de estudios sobre espacio y poder”, 13 (1), pp. 147-173.

Onic (2013), Plan de Salvagnarda Sikunani de los 1Llanos Orientales de Colombia.
Departamentos de Aranca, Guainia, Meta y 1 ichada, Villavicencio: Convenio N° 113
de 2012 entre el Ministerio del Interior y la Organizaciéon Nacional Indigena de
Colombia.

M. RoMERO (2018), A/ borde de la ansencia: aproximaciones a la ecoregion de la Orinoguia
a partir del acaparamiento y la disputa por la tierra. Una mirada a la profundidad Sikuant,
Bogota: Universidad Externado de Colombia.

M. TentHOFYF (2008), E/ Urabd: donde el Desarrollo Alternativo se confunde con intereses
econdmicos y la reinsercion del paramilitarismo, en “Transnational Institut. Informe
sobre politicas de drogas”, 27.

UNIDAD INDIGENA (1983a), Sicuani: Unuma no es una persona, representa una idea, en
“Unidad Indigena”, 9 (64), p. 7.

UNIDAD INDIGENA (1983b), La eleccion del Primer Cabildo en los lanos Orientales, en
“Unidad Indigena”, 9 (65), p. 7.

UNIDAD INDIGENA (1983c), Luchas actuales en Colombia, en “Unidad Indigena”, 9 (65),
p. 11.

P. VARGAS SARMIENTO (2016), Historias de Territorialidades en Colombia. Biocentrismo y
Antropocentrismo, Bogota: Patricia Vargas Sarmiento ed.

L. Vasco (2002), Entre Selva y Pdramo. Viviendo y pensando la lucha india, Bogota:
Instituto Colombiano de Antropologia e Historia, ICANH.

W. ViLLa (2011), E/ movimiento social indigena colombiano: entre antonomia y dependencia,

en A. BETANCUR (ed.), Movimientos indigenas en América Latina: Resistencia y nuevos
modelos de integracion, Dinamarca: IWGIA-Serie Debates.



