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Sumitra: EL PUEBLO A\\'A‘]UN Y EL ESTADO PERUANO HAN SIDO PROTAGONISTAS DE UNA
SERIE DE CONFLICTOS QUE LLEGARON A SU PUNTO MAS VIOLENTO EN JUNIO DEL 2009.
ESTE CONFLICTO TUVO UN FUERTE IMPACTO EN LA AGENDA PUBLICA PERUANA Y EN LAS
SOCIEDADES A\\"AjUN, CONSTITUYENDO UN PUNTO DE PARTIDA PARA LA RECONFIGURA-
CION DEL IMAGINARIO SOBRE LA AMAZONL\, ASI COMO PARA LA REDEFINICION DE LA
IDENTIDAD A\\)\jﬁN. EN ESTE ARTICULO SE PROPONE PROBLEMATIZAR EL LUGAR DE LA
MEMORIA DEL BAGUAZO EN LOS TESTIMONIOS DE j()VENRS A\\Z—\‘]UN QUE ACTUALMENTE
VIVEN Y/ O ESTUDIAN EN LIMA, CON EL PROPOSITO DE ESTABLECER UNA RELACION ENTRE
EL RECUERDO DEL CONFLICTO Y LA REDEFINICION DE LA IDENTIDAD AWAJUN Y LOS PLANES
DE VIDA COLECTIVA A FUTURO. CONOCER EL RECUERDO DEL CONFLICTO DE BAGUA PER-
MITIRA RECONSTRUIR MEMORIAS ALTERNATIVAS AL DISCURSO OFICIAL DIFUNDIDO POR EL
APARATO ESTATAL Y LEGITIMADO POR LOS MEDIOS DE COMUNICACION QUE OFRECIERON
UN TRATAMIENTO PARCIALIZADO DE LA INFORMACION RESPECTO AL CONFLICTO. PERTE-
NECIENTES A LA GENERACION POST-BAGUAZ(), LOS JOVENES AWAJUN ENTREVISTADOS SE
ENFRENTAN A LOS RETOS DE LA EDUCACION SUPERIOR Y LA VIDA EN LlMA, ADEMAS DE SER
PORTADORES DE UNA MEMORIA Y UNA IDENTIDAD AWAJUN CONSTRUIDAS O REDEFINIDAS A
TRAVES DEL RECUERDO Y EL OLVIDO DE LOS SUCESOS OCURRIDOS EN EL 2009.
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CONSTRUCCION
DEL BAGUAZO
COMO HECHO
HISTORICO

Muchas son las historias que pueden ser contadas
acerca del Baguazo. Una de ellas es el discurso en
busqueda de la “verdad” que se trasmiti6 a través de
los informes del Ciongreso de la Republica, en el que
se tratd de reconstruir el conflicto para buscar res-
ponsables y ofrecer explicaciones a los hechos ocurri-
dos. Otro es también el discurso de politicos, incluido
el ex presidente Alan Garcia en sus diversas decla-
raciones y en su articulo “El sindrome del perro del
hortelano”, en el que se trata de justificar el conflicto
catalogando de “salvajes” a los indigenas que acu-
dieron al Paro Amazénico®. Como sefala Espinosa
(2009c¢), los indigenas son considerados “salvajes
que se oponen al progreso” o indigenas “buen sal-
vaje” que por su ignorancia son faciles de manipular.
Como senala Greene (2009), “salvajizar” al indigena
o describirlo como alguien ignorante ha sido y es una
justificacién para la colonizacion y para la opresion.
En este sentido, el discurso del Gobierno sobre el
Baguazo fue el de un suceso generado por indigenas
que obstaculizan el progreso del pais pues no dejan
que sus recursos sean aprovechados para la inversion.
Esta vision del indigena como salvaje o manipulado
es la justificacion ideolégica que respaldé los decretos
legislativos que desataron el Baguazo y forma parte
de una politica estructural del Estado que configura
la manera cémo se relacionan los gobiernos con las
comunidades nativas.

Los medios de comunicacién también jugaron un rol
importante en la reconstruccién histérica del Bagua-

z0 y tuvieron un impacto importante en la agenda
publica y en los imaginarios que se construyeron
sobre la identidad awajun. Fueron dos las represen-
taciones sobre el Baguazo que se mostraron en los
medios de comunicacién nacional. La construccién
del Baguazo presentado como un hecho aislado, en
el que la prensa no presenta los procesos histéricos
anteriores ni las demandas del pueblo awajun que
tienen sus inicios desde la creacion de la Ley de Co-
munidades Campesinas en la época de Velasco y la
criminalizacion de la protesta en el que se acusa a los
awajun de violentistas y a los policias de defensores
de la patria. Sin embargo, pese a ello, la amplia co-
bertura sobre las movilizaciones indigenas del 2008 y
2009 tuvieron el efecto de que muchos sectores socia-
les peruanos reconocieran la agencia social y politica
de los pueblos amazénicos y los problemas que exis-
ten en la Amazonia (Espinosa 2009b).

EL PROBLEMA
DE LA MEMORIA:
OLVIDO, SILENCIO
Y MEMORIA
SUBTERRANEA

Las historias oficiales sobre el Baguazo se han cons-
truido en base a la memoria de los actores con ma-
yor poder politico. Sin embargo, existe también una
memoria alterna sobre el conflicto de aquellos que
fueron parte de este enfrentamiento o fueron testi-
gos indirectos desde sus comunidades. Pero, por otro
lado, también estan los recuerdos de los jévenes awa-
jun que no participaron en esta movilizacion pero
que conocen algunos sucesos del conflicto por sus fa-

? El gobierno de Alan Garcia pretende presentar a los indigenas como personas extremistas y salvajes a través de un spot que

circula a nivel nacional. En junio del 2015, al cumplirse 6 afos del conflicto, Garcia vuelve a colocar este video en su cuenta de

twitter, acusando al partido de Humala de “azuzar” a los “nativos” a la violencia. Puede verse la nota en: http://elcomercio.pe/

politica/actualidad/alan-garcia-baguazo-fue-crimen-paramilitar-humalistas-noticia-1816762. Para Greene (2009), es paradéjico

que la imagen del nativo no contactado que quisieron proyectar la prensa y el Gobierno a través de las declaraciones del entonces

presidente y del spot del Ministerio del Interior , no haya correspondido a la realidad pues muchos de los manifestantes indigenas

que fueron a las protestas tenian una apariencia muy ajena al del indigena estereotipado.
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miliares, por los medios de comunicacién y también
por las declaraciones que dieron los representantes
del Gobierno en ese entonces.

Para estos jovenes no resulta sencillo hablar sobre el
Baguazo. Lla memoria representa un problema en
tanto es una posibilidad de cuestionar la identidad
y problematizar una situacion que los ha afectado
tanto colectiva como individualmente. No se pre-
tende que estos jovenes recuerden el Baguazo como
un proceso historico lineal, lo mas importante son
las experiencias, emociones y autopercepciones que
genera el recuerdo de ciertos episodios de este con-
flicto, mas que saber si los hechos que narran fue-
ron ciertos o no. Este articulo contrapone la visién
histérica del Baguazo descrita en la primera seccion
con las narraciones de los recuerdos no lineales de
los jévenes awajun, los cuales inician sus relatos con
silencios, con dificultades para evocar los sucesos y
con versiones similares y también distintas a lo que
publicamente se conoce. Este articulo, por tanto,
propone describir como recuerdan el conflicto de-
nominado “Baguazo” los jovenes awajin que actual-
mente viven y/o estudian en Lima, con el proposito
de problematizar el lugar de la memoria, asi como
establecer una relacion entre el recuerdo del conflic-
to y la redefiniciéon de la identidad amazoénica y los
planes de vida colectiva a futuro.

Para este proposito, se entrevistd a cuatro jovenes
awajun que viven actualmente en los distritos lime-
fios de Mi Pert y Chosica®. Estos jovenes no estu-
vieron en Lima cuando sucedié el Baguazo. Tres
estuvieron en sus comunidades y s6lo uno de ellos
estuvo en otra provincia, por lo cual se asume que el
recuerdo debiese ser desde una experiencia cercana
al conflicto. Estos jovenes provienen de las comuni-
dades de Duship, Yamayakat (Bagua) y Huampami

(Cenepa). Sus fuentes de informacion son, principal-
mente, las narraciones de sus padres, de personas de
sus comunidades y las noticias que pasaban en esos
momentos en la radio o en la television.

Estos jovenes awajin empiezan sus historias senalan-
do que no saben o no recuerdan lo que ha sucedido.
Los recuerdos son inicialmente difusos, mencionan
que eran pequeios y que no estaban al tanto de lo
que sucedia. Sin embargo, a medida que van narran-
do como sucedi6 el Baguazo, brindan informacién
sobre las demandas de los awajin y el nivel de afecta-
cién para la comunidad. Tras pequefios silencios co-
mienzan a contar lo que ellos conocen del conflicto:

A ver, qué debe ser; no sabria decirte. . .no tengo la menor
wdea” (José, 17 afios).

“Hubo un problema (...) recuerdo algo como un suceso ex-
trafio, hubo muertos y su_familia estaban llorando, sabian
que no los tban a recuperar;, que los habian dejado a sus
hyos (...) eso nomas recuerdo” (Maria, 17 aflos).

El silencio y el olvido son formas fundamentales para
redefinir la identidad individual y colectiva. Para
no ser definidos por los hechos violentos de los que
estuvieron indirecta o directamente involucrados, o
simplemente para reconstruirse a si mismos. Como
sefiala Pollak (2006), el silencio y el olvido son ocasio-
nados por la angustia de no encontrar oyentes o por
temor a represalias. El silencio puede ser, también,
una forma de canalizar frustraciones frente a hechos
sociales violentos que han ocasionado un quiebre
social o, simplemente, maneras de hacer respetar el
duelo y el derecho a la privacidad de lo que se con-
sidera no puede compartirse. El silencio es muchas
veces una muestra de resistencia ante la impotencia
de revertir los discursos “oficiales”, siendo, otras ve-

* Maria: estudiante universitaria, mujer, 17 afios. Lleg6 a Lima en mayo del 2015 para estudiar en una universidad privada como

beneficiaria de Beca 18. Es de Duship, sus padres son awajin, actualmente viven alld; Freddy: estudiante de instituto, hombre, 23

anos. Llegd a Lima en el 2010 para estudiar una carrera técnica; José: estudiante universitario, hombre, 17 afios. Lleg6 a Lima

en mayo del 2015, actualmente es beneficiario de Beca 18; Odalis: joven con secundaria completa, mujer, 18 anos. Estd en Lima

desde el 2010, ha estudiado toda su secundaria en un colegio nacional, actualmente no se encuentra estudiando pero espera

estudiar una carrera técnica para ser chef.
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ces, una muestra de resistencia frente a un recuerdo
traumatico que no quiere ser generacionalmente
trasmitido (Pollak 2006).

La desconfianza y el temor a ser juzgados por los he-
chos ocurridos, también podrian ser determinantes
del silencio. Existe una necesidad de olvidar o de no
hablar del conflicto al ser un suceso delicado que se-
nalan no puede compartirse:

‘No. No sé nada porque nosotros estamos prohi-
bidos de estar hablando, silo se veia que tban va-
rias personas (...) No estaba al tanto, cuando preguntaba
solo nos decia que habia conflicto en Bagua. A mi papa le
pregunté y me dijo que sélo habia conflicto” (Odalis, 18
afos*).

El silenciamiento de la memoria se da de padres a
hijos pero también de personas mayores a los mas
jovenes. Esta prohibicion de hablar sobre el Baguazo
tiene diversas funciones, una de las cuales podria ser
el dejar de trasmitir la memoria por temor, por ne-
cesidad de reparacién o simplemente por desligarse
del recuerdo:

“Los profesores me contaban que eso sucede. Nos dyeron que
cuando venga un sefior que no le hablemos. Teniamos medo.
No querian que se enteren de ese problema que nosotros lte-
nemos, que ese problema que pasé sélo quede entre paisanos
(..) Tenemos una pena que no podemos con-
tarle a nadie, si me preguntan personas que no conozco
bien no podria hablar de esas cosas (Maria, 17 afios).

Como senalan algunos de los entrevistados, muchos
de los awajin han sido acusados de portar armas y
de matar a policias, por lo cual se considera que es
mejor no hablar sobre lo sucedido para protegerse de
lo que otros podrian decir de ellos. Por otro lado, las
dificultades o bloqueos que puedan surgir a lo largo
de una entrevista no necesariamente pueden ser re-
sultado de vacios en la memoria, sino de la reflexion
de la utilidad de hablar y trasmitir el pasado (Pollak
2006). Como se vera mas adelante, olvidar o silen-

ciar el discurso sobre el conflicto podria constituirse
como una herramienta para la construccion de un
futuro esperanzador ajeno a los hechos violentos.

DEFENDER LA VIDA
Y EL TERRITORIO
COMO PRIMERA
FILOSOFIA DEL
AWAJUN

Todos los relatos coinciden en sefialar como prin-
cipal motivo del conflicto el peligro que corria el
territorio frente a la invasiéon de empresas extran-
jeras que contaminarian los rios y los recursos de
los awajun’. Asimismo, al percibirse una invasion
extranjera como peligro para el territorio awajin,
el Baguazo se recuerda, contrariamente a las na-
rrativas oficiales del Estado, como un suceso de
defensa, no como una situacion en la cual los Gni-
cos atacantes fueron los indigenas:

“No he participado pero tengo algunas ideas. Mds que
lodo _fue por proteger nuestro territorio, no me
gustaria otro paro, ahi si wriamos con toda fuerza. Si
vamos a hacer va a ser diferente, proteger nuestra Ama-
zonta, que nos dejen vivir. (Freddy, 23 afios).

“Era sobre todo defendiendo la tierra, la mineria
queria entrar pero ellos (los awayin) no querian porque
tha a contaminar el rio, no querian (...) Los awayin
no quieren porque contamina, trae enfermedades que
no podrian curarse, afecta la pesca en el rio Marafion.
(Odalis, 18 aiios)

“Principalmente sucedid por defender su pueblo para
que no haya contaminacion por parte de extranjeros, de em-
presas”. (José, 17 anios)

? Es importante sefialar que en Junio del 2009 la entrevistada se encontraba en Trujillo, motivo por el cual, probablemente su

papa no quiso preocuparla contandole sobre el conflicto. Sin embargo, durante la entrevista, Odalis sefiala que cuando volvi6 a

su comunidad quiso saber sobre lo sucedido y su papa no quiso contarle, nuevamente, lo que habia pasado.

°Los entrevistados sefialan que la amenaza externa que ponia en peligro al territorio eran empresas extranjeras, a excepcion de

Maria (17 afios), quien senala que Ollanta Humala vendi6 el agua y el territorio.
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De esta manera, se percibe que hubo un enfrenta-
miento entre los policias como representantes del
Estado y los awajun que luchaban en defensa de
sus territorios. Ademas se recuerda como un evento
doloroso que trajo como consecuencia la muerte de
indigenas awajin y wampis:

“Yo creo que esa accion (matanza) fue en defensa
propia. Si disparan nos va a mata;, asi que fue en defen-
sa propa, st nos quedamos alrds nos matan. Fue reaccion,
una defensa (...) Cuando se atacaban entre policias, la
gente regresaba y traian mds gente de mi pueblo. Sufrieron
bastante” (Freddy, 23 afos)

“Recuerdo que hubo enfrentamiento entre
los hermanos. Entre los policias y los awajin y huam-
bisas en Bagua (...) Termind con bastantes muertos, mu-
rieron awajin y huambisas. Los mataron los policias, ellos
tenian armas. En un video salié que los policias disparaban
desde helicopteros™. (José Luis, 17 afios).

Para los awajtn, la relacién que mantienen con el
espacio geografico va mas alla de la naturaleza como
fuente de recursos. Como senalan Surrallés y Gar-
cia (2004), el territorio indigena es la consolidacion de
un tejido singular y especifico de vinculos sociales entre
las personas, las sociedades y los diferentes elementos
que la componen y que se vinculan en un espacio de-
terminado. En ese sentido, los indigenas mantienen
una vision del hombre y la naturaleza compartiendo
relaciones de reciprocidad y respeto mutuo. Como mas
adelante podra leerse, algunos de los aspectos para vivir
bien para los jovenes awajun corresponden, entre otras
cosas, a practicas relacionadas al territorio que cumplen
una funcién social como mitayar, pescar, y mantener
tradiciones. Mitayar y pescar van mas alla de ser activi-
dades para ¢l consumo, son también formas de mante-
ner la vida en grupo y de relacionarse con su territorio.
Mitayar es uno de los rituales colectivos que define el ser
awajun. Si el territorio se viese afectado por la contami-
naciéon de empresas extranjeras, tal como sefialan los
jovenes entrevistados, las actividades que configuran
la identidad awajun se verian vulneradas.

Asimismo, se perciben las politicas del Estado como
homogéneas: no es importante quién haya sido el
presidente, pues sus agendas son continuistas e indis-
tinguibles.

“Un sefior me contaba que Ollanta nos ha vendido
a Amazonas a_Jaén, por gemplo agua, olro. . .que le-
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nemos, a nuestra zona, el lerreno que lenemos mucho, eso
nomds me acuerdo™. (Maria, 17 afios)

“El gobierno gana mads, prometen y prome-
ten, lo unico que hacen es explotar, a las finales
se olvidan de las promesas. Van a las comunidades, cuando
llegan al gobierno ni siquiera se acuerdan™ (Odalis, 18
anos).

La imprecision histérica es reveladora de como el
discurso construido a partir de la memoria del con-
flicto ayuda a construir o definir la identidad étnica
awajun y su relacién con el Estado desde la diferen-
cia. Como senala Todorov (2002b: 208) “el uso ade-
cuado de la memoria es el que sirve a una causa, no
el que se limita a reproducir el pasado”.

A diferencia de los discursos oficiales en los que se
senalaba a los indigenas como conspiradores para
desestabilizar el crecimiento econémico producto de
la injerencia de otros paises como Venezuela, para
Maria, la conspiracion no viene desde los indigenas,
sino desde el Estado:

“(...) Queriamos defender nuestro pueblo.
Se enfrentaron mus paisanos contra gente de otro sitio, con
policias de Lima pero nos decian que eran contratados por
olro pais, las sefioras de otros pueblos contaban, veian en las
noticias” (Maria, 17 aiios).

Asi, se construyen relatos propios y diversas a par-
tir de las fuentes mas cercanas, como fueron, en este
caso, los padres y la comunidad. El hecho de percibir
al Estado como aliado del enemigo conlleva a mante-
ner una actitud de suspicacia frente a los que se pre-
sentan como quienes podrian “vender” el territorio y
poner en riesgo la vida de los awajun.

MEMORIA COMO
ELEMENTO PARA
REAFIRMARLA
IDENTIDAD AWAJUN

Una de las funciones que cumple la memoria es
darle sentido al pasado y reconstruir hechos difici-
les para poder reparar sucesos que no deberian vol-



ver a suceder. Otra de sus funciones importantes es
construir identidad (Halbwachs 1968). Como sefiala
Halbwachs (1968), la memoria tiene la funcién social
de consolidar la configuraciéon identitaria particular,
entendida como el “nosotros” operante sobre el cual
se funda la vida social. Recordar otorga a los suje-
tos la capacidad de dar sentido al pasado y de poder
redefinir su identidad colectiva. En este sentido, la
referencia al pasado sirve para mantener la cohesion
de los grupos y las instituciones que componen una

sociedad (Pollak 2006).

Los jovenes awajin redefinen su identidad a partir
del recuerdo, principalmente, del Baguazo como un
hecho que los llevo a defender la vida y el territorio.
Este recuerdo selectivo es trasmitido por los padres,
quienes trasladan a los hijos las historias que estan
asociadas a la identidad como guerreros que prote-
gen la vida y territorio: “(...) Queriamos defender nuestro
pueblo. Se enfrentaron mis paisanos contra gente de otro sitio,
(Marta, 17 afios). En este sentido, las dos principales
funciones de la memoria es defender las fronteras de
lo que un grupo tiene en comun y mantener la cohe-
sion interna (Pollak 2006).

La construccion de la identidad guerrera de los awa-
jun se ha ido reafirmando con el recuerdo de los su-
cesos historicos que han modificado la relaciéon que
mantienen los awajun con el Estado. Desde la guerra
con Ecuador, en la cual eran héroes, la percepcion
de traicion por la concesion de territorio para la
minera Afrodita y, finalmente, las legislaciones que
facultaban las inversiones extranjeras en sus territo-
rios que culminaron en uno de los conflictos socia-
les mas fuertes de la historia peruana. Estos eventos
histéricos los definen como un pueblo guerrero que
ha estado en una lucha constante por la proteccion
de sus territorios. Esto es lo que los caracteriza y de
lo cual ellos se sienten orgullosos: “Ser awajin me en-
orgullece bastante, tengo un dialecto que hablo y escribo, vivo
Jeliz como awajin” (Freddy, 25 anios). Como sefiala Vega
(2014), compartir este pasado comun y la conciencia
de pertenecer a un mismo pucblo son elementos que
contintian vigentes en la ciudad.

La relaciéon que existe entre los awajin y su territo-
rio como espacio que configura su identidad es un
discurso que resalta en los relatos. La lucha frente al
Estado y el reclamo del derecho histérico que tienen
frente a sus territorios se ven expresados en el orgu-
llo que sienten de ser un pueblo con identidad. La

memoria del conflicto define como ellos mismos se
perciben. Por un lado, existe el orgullo de sentirse
awajun: “Tengo una cultura bonita que debo respetar; mostrar
lo que soy” (Maria, 17 afios). Los procesos de desarraigo
llevan también a una busqueda renovada de raices,
de un sentido de pertenencia a una comunidad, que
se manifiesta como una necesidad y un derecho hu-
mano (Jelin 2005). Por otro lado, existe la necesidad
de marcar una diferencia entre el ser el awajun tra-
dicional y el awajin que se encuentra viviendo en
Lima, habiendo un reconocimiento de las caracteris-
ticas del ser awajun como el sujeto que se encuentra
anexado al territorio y que habla la lengua originaria:

(¢1e sientes awajin?) “A veces no, porque llevo
mds costumbres de mestizos, a veces si, pero no
56 mucho las costumbres, hablo pero no escribo en awajin®

(Odalis, 18 afios).

Los niveles de involucramiento y de afectacion que
perciben a raiz del conflicto es también un elemento
que facilita el recuerdo. Por un lado, estan los jovenes
que—con dudas—sefialan que el Baguazo les im-
porta porque los ha afectado personalmente vy, sobre
todo, porque ha afectado su identidad awajin y el
territorio:

“No me tmportaba (el Baguazo), bueno, no es que no me
umportd, después me vmportd mds, algunas conversaciones
st me umportaban, como que me decian exageradamente,
de muchas cosas aparte de eso, que no deben ser tratados
ast. Ein st me importd bastante porque yo al momento que
aprendo algo tengo que defender a mi nacion o a
mi pueblo, donde yo provengo” (José, 17 afios)

“Si me ha afectado, pensaba que nos iban a botar
de donde vivimos, que iban a entrar a nues-
tro pueblo y nos iban a llevar como emplea-
dos” (Maria, 17 afios).

Por otro lado, se encuentran los jovenes que sefia-
lan que el Baguazo no les ha afectado pues no han
estado involucrados directamente. Como puede ob-
servarse en la manifestacion de Odalis, se percibe un
distanciamiento entre ella y el ser awajin: “No me
ha afectado (el Baguazo) porque no lo he vivido,
a los awajin en general si porque hubo masacre (Odalis, 18
anos).

Las identidades y tradiciones culturales se han re-
creado en el tiempo. Los procesos de modernizacién
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y escolarizacion podrian conducir a la desaparicién
de las lenguas y costumbres de los pueblos indigenas
en medida que la posibilidad de aculturacién se ace-
lere con la expansion de la globalizacion (Espinosa
2009a), sin embargo, el estar lejos de sus territorios
no les hace perder su identidad, por el contrario, si-
guen mostrandose orgullosos de lo que son. De esta
manera, la identidad awajin se forma a partir de
como ellos se sienten y como construyen su identidad
actual y personal utilizando las imagenes que poseen

del pasado (Todorov 2002a).

MEMORIA COMO
HERRAMIENTA
PARA PENSAR EL
FUTURO

Para los jovenes que participaron en esta investigacion,
un awajin requiere tener una buena educacion, dine-
ro, salud, ser profesional, comprensiéon con la familia y
pareja, no avergonzarse de ser awajun, que los pedidos
que se hace al gobierno se cumplan, que empresas no
contaminen el rio Marafién, que el producto que ven-
den se venda al precio que debe ser; mantener costum-
bres: su manera de ser, de tratar bien, hacer grupo para
mitayar®, pescar y vender. Fl discurso de proteccién del
territorio que se construye a partir del recuerdo de los
jovenes awajin sobre el conflicto corresponde con es-
tos planes de vida. Se recuerda la defensa del territorio
como originada por las demandas politicas como la no
contaminacion de rios y el pedido de cumplir promesas
por parte del gobierno. El discurso de defensa del terri-
torio que se resalta en los recuerdos del Baguazo podria
verse alimentado con la necesidad de mantener las cos-
tumbres tradicionales awajun para vivir bien. En este
sentido, los planes de vida corresponden con el discurso
de lucha por la preservacion del territorio y de la vida
de los awajun que es trasmitida a través de la memoria
de los padres y que es uno de los principales motivos de
movilizacién indigena que se recuerda.

Si bien el recuerdo del conflicto se relaciona con los
planes de vida que mencionan los jovenes awajun,
existen partes de la historia del Baguazo que no se
necesitan recordar o que no necesitan ser trasmiti-
das generacionalmente pues estarian interfiriendo en
los planes a futuro, ademas que estarian denotando
que aun es necesario un proceso de asimilacion de
los sucesos violentos para que éstos puedan ser repa-
rados por quienes son los que trasmiten la memoria:
los padres. Olvidar o no estar interesados en conocer
algunos de los sucesos que ocurrieron en el Baguazo
es también una manera de dejar de ser encasillados
como “salvajes opuestos al progreso”. Entonces, revertir la
vision de indigenas que no quieren el desarrollo es posible a
través de las metas de vida moderna como tener edu-
caciéon y ser profesional. Las nuevas perspectivas a
futuro les permiten alejarse del recuerdo del conflicto
para una mejor vida: ahora para ellos ser waimaku es
ser profesional’. Como senala Brown (1984: 29) antes
para ser waimaku “cada persona tenia que adquirir
su poder espiritual a través de sus propios esfuerzos
y luego traducir éste en poder politico demostran-
do braveza y habilidad de liderazgo”. Actualmente
este poder espiritual de guerrero visionario se logra
a través del conocimiento que otorga la educacion
formal, lo cual les permite ayudar a sus comunida-
des, ser lideres y quizas acceder a la vida politica para
la defensa del territorio. De esta manera, las metas
modernas resignifican la construccién de lo que es
ser el guerrero que defiende el territorio. De manera
similar a lo sucedido con los indigenas en la época del
caucho, los jévenes awajun vy, sobre todo, sus padres,
optan por sellar la memoria, de modo que sea posible
curar el pasado pensando unicamente en el futuro.
El proceso se asemeja al encontrado por Echeverri
(2010) entre los Muinane del Putumayo, quienes eli-
gen sellar el “canasto de las tinieblas™ para depositar
en un “canasto de vida” las semillas del futuro que
permitiran dejar atras los peligrosos recuerdos de
violencia.

Recuperar el pasado es un derecho legitimo que no
debe convertirse en un deber: seria cruel forzar a al-
guien a recordar los acontecimientos mas dolorosos
de su pasado, pues también existe el derecho al olvi-

¢ Cazar animales para la alimentaciéon o comercio.

"Dina Ananco, joven awajin-wampis miembro del Centro Amazonico de Antropologia y Aplicacién Practica (CAAP), sefiala

que en la actualidad es waimaku aquel que tiene educacion y que, por tanto, obtiene la “vision” a través del conocimiento aca-

démico formal.
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do (Todorov 2002b). Sin embargo, el hecho que los
jovenes hayan tenido la voluntad de conocer lo que
sucedio en el Baguazo, hace necesario que los padres
pasen por un proceso de reparacion, a fin de repen-
sar lo que significo el conflicto desde su la identidad
awajun y como esto afecté los planes de vida para el
futuro de ellos y sus familias.

Los padres esperan que los hijos valoren la cultura y
el idioma de sus pueblos, que conozcan y aprendan
valores como el respeto, la disciplina y el sacrificio
para superarse y ser mejores (Vega 2014). Ellos de-
searian que sus hijos, que ahora tienen la posibilidad
de ser profesionales, se sientan orgullosos de su iden-
tidad y protejan sus territorios a través del conoci-
miento que les brinda la educacion formal: sus voces
serian escuchadas través del poder que les otorga el
mundo académico. De hecho, ya existen muchos
jovenes indigenas que son reconocidos por defen-
der el territorio desde su trabajo profesional, siendo
representantes de sus pueblos lejos del escenario de
las protestas o movilizaciones sociales. La represen-
tacion politica se ha vuelto una forma necesaria de
lucha para la visibilizacién de las demandas de los
pucblos indigenas amazonicos, lo cual es reconocido
por una de las jévenes awajun entrevistadas:

“El Apu se fue a Bagua a comunicar;, él soluciond pero no sé
muy bien. Entonces hasta ahora estdn reclamando. Nosotros
tenemos un congresista que se llama Eduardo que también
estd reclamando. Eduardo decta que no se puede, que se iba
a dejar porque era una solo” (Maria, 17 afios).

Las nuevas necesidades de la realidad indigena
obligan al grupo social a poner en discusion las
caracteristicas de la figura del guerrero poderoso y
a buscar, en la nueva generacion, otras formas de
autoridad y sabiduria (Romio 2014). Los patrones
culturales tradicionales de los pueblos indigenas
amazonicos se transforman y reinterpretan en nue-
vos contextos historicos y sociales (Espinosa 2009a).
La defensa del territorio como elemento importante
de la identidad awajin, conlleva a que las formas de
resguardarla puedan cambiar en funciéon a las de-
mandas modernas.

CONCLUSIONES:
LOS USOS DEL
RECUERDO Y EL
OLVIDO

El Baguazo es recordado por los jévenes awajiun que
residen en Lima como un evento ocasionado por
la intromisién de empresas foraneas que ponian en
riesgo los recursos y el territorio indigena. Por este
motivo, era necesario, segun las narraciones de es-
tos cuatro jovenes, que el pueblo awajun defendie-
ra sus territorios y se enfrentase con los policias que
llegaban armados. Esto ocasioné muertos, heridos,
ninos huérfanos y sufrimiento para los awajin pero
también un compromiso con la defensa de su iden-
tidad. Sin embargo, no todos los sucesos del Bagua-
zo logran ser recordados. Esto se puede atribuir a la
necesidad de sellar la trasmision de ciertos episodios
de la memoria del conflicto es dado que la omisiéon
de informacién o el silencio les permite reparar he-
chos violentos que podrian afectar los planes de vida
a futuro. Por tanto, se recuerda el pasado mientras
contribuya a fortalecer la identidad indigena de re-
sistencia o permita construir planes de vida para un
mejor futuro.

La memoria del Baguazo cumple dos funciones prin-
cipales. En primer lugar, la de ser un elemento que
permite redefinir la identidad awajin guerrera desde
el recuerdo del conflicto como protecciéon del terri-
torio y, en segundo lugar, ser fuente para definir los
planes de vida para construir un futuro alejado de
recuerdos violentos. La identidad se redefine a través
de la seleccion del recuerdo de los sucesos del conflic-
to como un evento de proteccién del territorio, por
lo cual se veria reinventada no sélo por el proceso de
vivir en Lima, sino también por las memorias tan-
to subterraneas como oficiales del Baguazo que han
configurado la manera en como estos jovenes awa-
jan se perciben a si mismos como individuos y como
miembros de un pueblo indigena. m
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