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En su nombre hemos estudiado. El proceso de
estudios universitarios de los jovenes indigenas
amazonicos en la UNMSM, 1999-20061

Eduardo Ruiz Urpeque?2

Preliminares

Adiferencia de algunas aproximaciones, aveces de conjunto3y otras veces parciales4,
en las que no aparecen los diversos actores, lanuestrapretende recoger lasvisiones del
“acceso "de jovenes indigenas mediante una modalidad diferenciada que laUniversidad
Nacional Mayor de San Marcos (UNMSM) generd en 1998 y que se inicié en 1999.

1 El presente texto constituye tanto un resumen como una puesta a punto de los argumentos
desarrollados en el informe final de una investigacion financiada por la Fundacion Ford a través de
programa Investigacién para una Mejor Educacién (IME) del Grupo de Anélisis para el Desarrollo
(GRADE). El autor agradece en primer lugar la direccién y la paciencia de Martin Benavides,
especialmente por las sucesivas prérrogas. Asimismo, al antropdlogo jesuita James Regan M., por su
asesoria y su guia. También agradece los comentarios del lector anénimo de GRADE, asi como las
acuciosas anotaciones y comentarios de Oscar Espinosa de Rivero, del Instituto de Eticay Desarrollo
de la Universidad Antonio Ruiz de Montoya. Versiones previas de este texto fueron presentadas al
Seminario de Investigacion Educativa Peruana (junio de 2007) y a la Mesa de Educacién del XVIII
Seminario Anual del CIES (diciembre de 2007) y fueron comentadas por Zenén Depaz y por Patricia
Salas y José Rodriguez, respectivamente. Sin duda, todos estos comentarios han ayudado a subsanar
vacios y errores. Lo que aln quede sin aclarar es, sin duda, responsabilidad de su autor. Ninguna de las
opiniones vertidas en el texto involucran ni a GRADE, ni a IME, ni a la Fundacion Ford, ni al Instituto
de Etica y Desarrollo de la Universidad Antonio Ruiz de Montoya.

2 Educador e investigador, Instituto de Eticay Desarrollo, Universidad Jesuita Antonio Ruiz de Montoya.
Correo electrénico: eruiz@uarm.edu.pe.Agradezco la asistencia de Maclovio Olivares Tarrillo en
el transcurso de la investigacion y el apoyo del socidlogo Vladimir Soto Céndor en el analisis de la
informacidn de entrevistas y grupos de discusion.

3 Me refiero a los textos de Eduardo Chirinos y Margarita Zegarra (2004) y al de Frederica Barclay (2006).

4 Porejemplo, textos redactados dentro de las organizaciones indigenas (revista VozIndigena, 1983, 1991,
1993) o por investigadores y profesores (Tejada, ed., 2005; Cortez, 1999, 2005; Espinosa, 2007; Rosales,
2007; Tejada, 2006; Burga, 2006 y 2007).
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Hemos considerado el proceso desde su inicio hasta el afio 2006, tomando en cuenta
a aquellos estudiantes que iniciaron y continuaron sus estudios este Gltimo afio.

Como severapor las respuestas de los jefesy las opinionesy opciones de los
estudiantes, lalimitacion del proceso al acceso sin considerar lapermanenciay sus
dificultades y la posterior insercidn laboral siguen constituyendo los mas graves
problemas. De alli el titulo que adoptamos, que, en vez de sugerir una suerte de
determinacién, mas bien sugiere una tensidn irresuelta en este proceso. Tension
que espero restituir a través de los analisis y comentarios.

El texto esta dividido en cuatro grandes secciones. En la primera abordamos
las consideraciones respecto de la metodologia, la poblacion, el enfoque y las
restricciones de la investigacion (1). En la segunda examinamos los procesos y los
términos del debate (2). En latercera analizamos la informacidn, centrandonos en
los actores principales: los estudiantes (3), sus comunidades (4) y la Universidad
(5). El tltimo analisis retoma la accion del Estado respecto de los pueblos indige-
nasy las posibilidades que ofrece el Acuerdo Nacional para las politicas de Estado
que vinculen equidad e interculturalidad (6). Cerramos esta seccién presentando
nuestras conclusiones (7). Por Gltimo, adjuntamos la lista de entrevistas (8), la
bibliografia (9) y cuatro anexos.

1. Propuestay metodologia

Ha animado esta investigacidn la conviccion de que seguir el proceso de estudios
superiores de los jovenes indigenas peruanos de laAmazonia en la UNMSM desde
la perspectiva de la equidad permitiria, a su vez, auscultar el tipo de relacién que
establecemos los no indigenas con ellos en el espacio de la cultura (interculturali-
dad) y pensar ambas perspectivas, equidad e interculturalidad, como solidarias.

De las maltiples preguntas que nos propusiéramos responder es, sin duda, la
mas amplia y lamas directa la que arroja luz sobre nuestra conviccion inicial:

¢Qué se quiere lograr con las acciones de acceso a la educacion superior de
miembros de comunidades indigenas de laAmazonia peruana?

La pregunta supone diversas finalidades: ¢se busca la equidad, el acceso a
la educacién superior, se valora la diferencia cultural (etnicidad)? A cada una de
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estas le corresponderia un actor especifico: Estado, universidad, pueblo indigena,
respectivamentes

Supuesta lapresencia de este tipo de actores y suvinculacién con finalidades,
la metodologia preferida en esta investigacion fue la cualitativa. Por esta razon,
recurrimos al método interpretativo-fenomenoldgico, pues nos permitia combinar
las entrevistas semipautadas a profundidad con las observaciones (observacién
participante y participante como observador)6y algunos documentos y material
audiovisual.

El trabajo supuso dos escenarios distintos: en Lima, con los estudiantes y las
autoridades y profesores de la UNMSM,y en comunidades, con los jefes de estas.

Para ubicar a los estudiantes utilizamos, en principio, la técnica de red o
encadenamiento significativo. De la lista total de estudiantes de pregrado que esta-
blecimos, entrevistamos a 56 pertenecientes a 10de los 11 pueblos con estudiantes
en UNMSM. Concentramos nuestros esfuerzos en los estudiantes de pueblos que
poseian mayor poblacién en la universidad al momento de nuestra investigacion,
esto es,Awajun (yWampis),Ashaninkay Shipibo-Conibo: 55 estudiantes, de los que
entrevistamos a 48 (véanse anexos 1y 2).

Con los estudiantes de pregrado (anexo 1)y los egresados (anexo 3) tuvimos
entrevistas personales a profundidad no grabadas de marzo ajulio de 2007. Antes,
de octubre de 2006 a enero de 2007, mantuvimos conversaciones, personales o
grupales, o entrevistas exploratorias y abiertas. Aunque las entrevistas cara a cara
han sido lanorma, con unos pocos estudiantes y egresados conversamos por chat,
por correo electrénico o por teléfono. Hubo ademéas dos grupos de discusion y

5 Los actores especificados y la correspondencia establecida suponen una simplificacién, como se vera
de inmediato en la exposicién. Por ejemplo, las acciones referidas a la equidad deben plantearse desde
la sociedad civil, en especial en el espacio de las politicas sociales (véanse Béjar, 2007;Anderson, 1994;
Schuldt, 2005; Sagasti, Iguifiiz y Schuldt, 1999); la educacién superior descansa, ademas, de launiversidad,
en los institutos superiores tecnoldgicos y pedagégicos (véase DCU 2006); la etnicidad no esta referida
solo alos pueblos indigenas de laAmazonia, sino también a los “campesinos”de la costa y lasierra, a los
afroperuanos (véanse Espinosa, 2003; Benavides,Torero y Valdivia, 2006).

6 Porejemplo, en las visitas a comunidades y en las respectivas entrevistas con los jefes de comunidades,
especialistas de lasunidades de gestion educativa local (UGEL) o de las direcciones regionales de educacion
(DRE),durante los grupos de discusion (focus groups) y algunos otros eventos,como la celebracion del
aniversario de laAsociacion Indigena de Estudiantes Universitarios de laAmazonia Peruana (AAUPI), abril
de 2007, 0 en alguna otra reunién social o de estudios en que pudimos o se nos permitié participar.
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un conversatorio que permitieron contrastar opiniones y posibilidades (véase la
seccion Entrevistas).

El trabajo en las comunidades de los pueblos Awajan, Wampis, Ashaninka y
Shipibo (anexo 4) configurd dos circunstancias diversas: en las de los dos prime-
ros, se prefirié la reunion colectivay hubo predominio del uso del idioma verna-
culo y la necesidad de traducir nuestras preguntas y explicarselas al estudiante
que nos acompafiaba. Esto fue asi incluso en el caso excepcional de Tutino (rio
Cenepa), donde el apu nos respondid en castellano. En las comunidades de los
otros dos pueblos las circunstancias fueron distintas, pues el uso del castellano
fue mayoritario y laposibilidad de repreguntar nos dio mayores posibilidades para
repreguntar. Pero en ambos casos la comunicacidn con los estudiantes que nos
acompariaron era fluida, de maneratal que el sentido de las preguntas fue aclarado
con anticipacion.

2. Los procesos y los términos en debate

Hemos hablado de finalidades y actores: las finalidades dependen de los actores que
interactdan, no pudiendo estudiarse de manera separada. Lapregunta es, entonces,
¢cudl es el modo de interaccidn entre estos diversos actores?

En lo que sigue iremos sefialando el modo de interaccion de manera tal que
los fines (equidad, etnicidad, interculturalidad) se vayan aclarando progresivamente
y se inserten en los procesos de relacion de los actores (Estado, pueblos indigenas
amazonicos y universidad).

2.1. Proceso social y politico contemporaneo y equidad

La equidad no esta referida solo a los pobres, sino a la relacion entre este seg-
mento y todos los otros. El primer esfuerzo, entonces, debe reconstruir el tipo de
relacion en la sociedad peruana contemporanea. Solo después insertaremos las
consideraciones sobre la equidad en este proceso, lo que nos permitird reconocer
sus posibilidades y limitaciones.

Aunque en lasociedad peruana actual podemos encontrar una mayor concien-
cia de igualdad, subsiste latendencia a la jerarquizacion generalizada que mantiene



En SU NOMBRE HEMOS ESTUDIADO. E1 PROCESO DE ESTUDIOS UNIVERSITARIOS. 213

la fragmentacion social. Esto se refleja en la busqueda de mayor participacion de
parte de los subalternos que, sin embargo, no logra audiencia en las élites (politicas,
sociales, econdmicas o empresariales, intelectuales).

Esto se puede explicar tanto porque los mecanismos de mediacién politica
no funcionan dado el colapso de los partidos politicos en ladécada de 1990 como
porque solo los grupos que pueden movilizar medios y recursos logran audiencia,
lo que asuvez explicaria laregresividad en el gasto social y su desvinculacion con
la equidad. A esto habria que sumar la debilidad o fragmentacion entre las élites
empresariales, las que se dividieron en la década de 1990 entre los empresarios
“ganadores”del proceso de reformas (mineros, exportadores, grupos financieros),
vinculados como socios minoritarios al capital transnacional, y los “perdedores”
(industriales y comerciantes), atados al reducido mercado interno?.

En este dificil y complejo panorama, las acciones pro equidad en el campo
especifico de laeducacidn superior universitaria de jévenes indigenas amazdnicos
(“accion afirmativa”; Diaz-Romero 2005a-d, 2006a-b) enfrentan singulares retos
referidos a su viabilidad, su eficacia y sus consecuencias.

En tanto vincula la situacion de los pobres con las de los deméas segmentos
de la sociedad, la equidad es tanto una meta o fin como un conjunto de procedi-
mientos que persiguen “la ampliacidn de capacidades de las personas™y “la rede-
finicion de [sus] derechos”.En tal sentido, es una nocién global que articula las
diversas estructuras (social, institucional, normativa, juridica, cultural e ideoldgica)
con la situacidn, condicion, oportunidades y accesos de los sujetos, individuales
o colectivos, “articulacion que determina el grado de desarrollo de capacidades”
(Plaza, 1998: 276, 275).

¢Cual es el rol del Estado y cual el de la sociedad civil?

Desde el Estado, esta articulacion deberia ser cuidada a través de la politica
social y de sus nexos con la politica econémica8, a través, por ejemplo, de las po-
liticas de empleo o de acceso a la seguridad social universal. Sin embargo, seria
equivocado pensar que las prioridades en politica social (por ejemplo, en los

7  Retomamos los anélisis de Portocarrero, 1993 y 2005; Tanaka, 2005a y 2005b; Figueroa, 2002; Durand, 2004.

8 Nosetrata,en consecuencia, deprogramas de alivio a lapobreza o programas sociales, sino de servicios
sociales (salud, educacion, nutricion).Véanse lostextos de Jeanine Anderson (1994),Héctor Béjar (2007),
Sagasti, Iguifiiz y Schuldt (1999) y J. Schuldt (2005).
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Ilamados servicios sociales: educacion, salud, alimentacion) se establecen, o debe-
rian establecerse, solo desde el Estado. La historia de los logros en este terreno en
diversos escenarios geograficos y culturales muestra que las prioridades se estable-
cieron por la fuerza de las reivindicaciones desde la sociedad civil y el equilibrio
de fuerzas entre mayorias y minorias, ricos y pobres, empresarios y trabajadores,
sociedad civil y Estado.

El problema en la situacion actual es ;como y desde ddnde pensar esta
articulacion?, ;cémo pensarla, ademas, desde las preocupaciones de los pueblos
indigenas peruanos y desde su proceso de acceso a la educacién superior?

Siguiendo la sugerencia de Tanaka, se podria abordar a partir de la inclusion
de latematica indigenay desde los gobiernos locales (municipalidades distritales
y provinciales) y regionales.

No hablamos de movimiento indigena, pues este es anterior y se nutrié de la
accion de activistas e investigadoresy de las propias caracteristicas culturales de cada
uno de los pueblos indigenas. Hablamos de temaética indigena, que fue incluidaen la
Constitucion de 1993 (de manera directa o retomando articulos y formulaciones de
la Constitucién de 1979 sobre recursos naturales, medio ambiente, &reas naturales
protegidas,Amazonia, comunidades campesinas y nativas, tierras, etc.; articulos 1; 2,
n. 19; 66-69; 88-89) y en la agenda del desarrollo nacional por presion de los orga-
nismos internacionales. Tampoco hablamos de politica publica indigenista, al menos
explicita, porque, en realidad, existen solo algunas acciones y propuestas inorganicas
referidas a o que influyen en comunidades indigenas (educacidn bilingle, titulacion
de tierras, carreteras, etc.; Oliart, 2002; Meentzen, 2007; AN, 2006b)9.

No existe, en consecuencia, espacio suficiente —ni legal ni social— para
reivindicaciones colectivas (diversidad cultural, lenguas originarias, educacion
intracultural, territorios indigenas amplios y continuos), sino mas bien individua-
lizadas. Es decir, centradas en los individuos que acceden a la educacion superior
y en el logro de su profesionalizacidn sin atender necesariamente a la calidad de
esta ni a laarticulacidn con las necesidades y los desafios de sus pueblos (Barclay,

9 Estas acciones y propuestas configurarian, de manera méas o menos implicita segln la época, tres
proyectos politicos frente a la poblacion indigena desde la Conquista en adelante: mantenerla tal cual
(Colonia),asimilarla por completo (siglo XIX),integrarla conservando su cultura (desde mediados del
siglo XX) (Marzal, 1993, 1995, 2004).
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2006; Ruiz, 2008). Esta imposibilidad establece, a suvez, una nueva limitacion: este
tipo de intervenciones mantienen la‘promesa”de igualdad en contextos en que la
equidad no guia las acciones del Estado y la sociedad civil, en su conjunto, aparece
disgregada para luchar por su consecucion, con lo que introducen la sospecha de
“la reproduccion consciente de una misma estructura”(Oyata, 2003: 352).

En parte, estas limitaciones pueden superarse através de laactuacidny laclari-
dad de metas que puedan fijar,en primer lugar, los propios pueblos indigenas a través
de sus comunidades en relacion con las municipalidades distritales y provinciales y
luego con sus respectivos gobiernos regionales, espacio en el que podrian actuar los
profesionales y egresados indigenas (Tejada, ed. 2005)10. En segundo lugar, vendria
la coordinacion con las organizaciones indigenas (locales y regionales, nacionales
e internacionales) cuya capacidad de coordinacion y presencia en los medios es
mucho mayor que lade las comunidades;aunque deberia reforzarse su relacion con
las bases (G1; C; E2; vease Chirif, 1990b y 2005; Smith, 1996;Varese, 1996).

Esta es claramente una opcion por procesos de demanda desde la base que
necesitan fortalecimiento y que deben ir ascendiendo hacia las élites locales y re-
gionales, con agendas que no coinciden con las de los pueblos indigenas. Este seria
un primer paso. El segundo, no necesariamente posterior y que puede ser asumido
por las organizaciones indigenas nacionales o supranacionales —Confederacion de
Nacionalidades de laAmazonia Peruana (Conap),Asociacion Interétnica de Desarrollo
de la Selva Peruana (Aidesep), Coordinadora de las Organizaciones Indigenas de la
CuencaAmazdnica (Coica)—,seria colocar estas demandas en laagenda nacional. Es
decir, ante las élites nacionales (empresariales, sociales, politicas, intelectuales).

Tanto en uno como en otro paso, el problema se encuentra estavez en la debi-
lidad de las élites nacionales, parte de ellas ya transnacionalizadas, o en laposibilidad

10 Hacia 2004 Julio Davila Pufio habia investigado varias municipalidades entre distritales y provinciales
(en la selva norte y central) con gobierno indigena y encontraba importantes logros indigenas en el
terreno politico por medio de la organizacion del Movimiento Indigena de laAmazonia Peruana (MIAP,
1996 y 1998) o através de algunos partidos politicos tradicionales (2002). Lamayor parte de problemas
se dieron a causa del insuficiente conocimiento, tanto de los procesos administrativos como de las
restricciones legales (Davila, 2005: 8ss, 65ss). Habria que afiadir las sucesivas alcaldias indigenas en el
distrito de Iparia,de mayoria shipibo-conibo,y los intentos infructuosos por lograr laalcaldia en el distrito
de Masisea, de mayoria mestiza (ambos en la provincia de Coronel Portillo, Ucayali); asi como los casos
de alcaldes indigenas en varios distritos de la provincia de Datem del Marafién en Loreto (entrevistas
y conversaciones con estudiantes shipibos de la UNMSM durante 2007 y exposicion de José Alvarado,
en el grupo de descentralizacién del Acuerdo Nacional,octubre de 2007).
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de transmitir las demandas o posibilidades de un segmento de las élites a otro. ;Qué
capacidad posee, por ejemplo, la élite intelectual para plantear sus propuestas de cam-
bio, con qué segmento de la élite politica o econdmica dialoga? (Tanaka, 2005b).

Quedan en pie, entonces, los problemas referidos a la estructura econémica.
¢Cudl es el rol del mercado y cudles las determinaciones del modelo econémico
en relacion con los pueblos y las comunidades indigenas?

2.2. Etnicidad, mercado y modelo econémico

No solo el mercado, sino también el Estado, ha influido en los pueblos indigenas.
Sin embargo, ha sido mas persistente la presencia y la influencia de agentes del
mercado (aventureros, caucheros, comerciantes, patrones, madereros, petroleras,
etc.) y evidente la ausencia del Estado, a no ser por su empefio por integrarla via
el mercado y de legislar sobre la region.

Gran parte de los estudios sobre los pueblos indigenas de laAmazonia han
buscado reconstruir el pensamiento y las costumbres “tradicionales”. Este sesgo
ha impedido el analisis del cambio social y cultural, sea directo (por medio de
colonos, comerciantes, misioneros, antropélogos, etc.) o indirecto (por medio de
otros pueblos vecinos, aliados o enemigos).Y esto a pesar de que existe suficiente
documentacion sobre las transformaciones en las dos primeras olas de cambio: la
del “encuentro colonialy la de la“expansién capitalista”republicanall

Hoy estariamos en la tercera ola de cambios a causa del actual “proceso de
globalizacion”, cuyo inicio puede fecharse en la cuenca amazénica a inicios de la
década de 198012

1 Retomo las ideas de Fernando Santos, 1996. En otro texto anota cdémo el proceso de colonizacién de las
tierras de los pueblos indigenas ha supuesto la imagen de agrupaciones (las comunidades indigenas)
dispersasy con territorios segmentados, que no restituye procesos histéricos de intercambio,pacificos
o violentos, a gran escala (Santos, 1992).

122 Aunque tal fecha podria muy bien retroceder hacia mediados de la década de 1960, cuando comenzaron
a gestarse las primeras instituciones modernas entre los pueblos indigenas amazonicos que cristalizaron
hacia fines de la misma década, como el Congreso Amuesha (Yanesha) en 1969, o en la década siguiente,
como el Congreso Campa (Ashéaninka), luego Central de Comunidades Nativas de la Selva Central (Ceconsec,
1973), o el Consejo Aguaruna y Huambisa (CAH, 1977) (Smith, 1996; Santos y Barclay, 2004, 2005, 2007;
Chirif, 2005). Esel momento en que comienzan a fluir los desembolsos de cooperacién internacional que
ahondan cambios que el ILV habia impulsado desde fines de la década de 1940y principios de la década
de 1950 mediante el sistema de informantes y clientes (Stoll, 1985; Smith, 1996).
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La globalizacion supone un triple proceso, econdmico, cultural y comunica-
cionall3 sustentado en “la compresién del tiempo y del espacio”(David Harvey), a
causa del desarrollo de las tecnologias de la informacién y la comunicacién y de
los medios de transporte (Huber, 2002: 10).

Laintegracion de los pueblos indigenas, en distintos momentos y de diversos
modos, al mercado no constituye una novedad. Ella est4 en la mayor y més rapida
incorporacion a través, paraddjicamente, de la reivindicacion por el territorio
indigena (Chirif y Garcia Hierro, 2007) y por la urgencia del dinero y los cam-
bios en los patrones de consumol En esta dindmica se inscriben los multiples
proyectos de desarrollo, administrados o no por los propios comuneros, tanto
estatales como privados que —sin embargo— tienden a romper con la ldgica de
la reciprocidad 5

El mantenimiento de esta légica de lareciprocidad es una de las caracteristicas
culturales que se han mantenido entre los pueblos indigenas amazdnicos,aunque no
solo entre ellos. Dependiendo de los grupos culturales a los que se pertenece, existe
determinado tipo de caracteristicas culturales que mantienen su actualidad.

Entre los awajunes, o los jibaros, en general, subsiste lalogica de apropiacion
del poder, lo que les ha permitido agruparse y defenderse frente a amenazas ex-
ternas, como en el caso de la conformacion del CAH y la alianza de las cuencas
del Marafién, Cenepa, Nieva, Santiago y Dominguza; ser los que mas han profesio-
nalizado a sus jovenes o incorporado a sus lideres o dirigentes en puestos de la

B Retomo aqui las distinciones que propone Oscar Espinosa, asi como sus apuntes sobre los cambios
entre los pueblos indigenas amazénicos (2006).

U Sinembargo,esta aproximacion puede pecar de optimistay poco realista,pues,como indica Eduardo Morén
(2006), el efecto de una mayor apertura de la economia nacional sobre el crecimiento econémico “est4
condicionado a laexistencia de reformas complementarias”,como las referidas a laigualdad de oportunidades
de beneficiarse de este proceso de globalizacién medida a través de la indicadores que tengan influencia
en lacapacidad productiva (electricidad, telefonfa movil, carreteras, por ejemplo). Un somero anélisis arroja
que varios departamentos (Amazonas, Huancavelica, entre otros) “no son parte del proceso”.

15 En su articulo “El don que hiere”, Richard Smith ha retomado este espinoso problema y explica el
fracaso de muchos de los proyectos por la colisién entre laldgica acumulativa del mercado y la l6gica
del don reciproco que persiste en las comunidades indigenas. La l6gica del don reciproco supone,por
ejemplo, la posibilidad de que el administrador indigena pueda distribuir a discrecion los fondos del
proyecto entre sus familiares, lo que aumenta su prestigio y le asegura ayuda cuando lo requiera, pero
no la devolucién del dinero entregado (Smith,2002; E1). Este tipo de situaciones pueden explicar,por
ejemplo, las criticas de miembros de una familia o de determinada zona respecto de miembros de otras
familias poderosas o reconocidas (E5, E1).
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administracion estatallgaunque estatendencia bien explicaria larapida involucion
de sus organizaciones (Santos y Barclay, 2007).

Entre los pueblos arahuacos (Ashaninka, Yanesha, Matsigenka, Kakinte, Yine,
etc.) subsistirian “el repudio de la endoguerra™y la‘“proclividad a establecer alian-
zas politicas con grupos linglisticamente afines”o, incluso, distintos. Esto les ha
permitido enfrentar la accion del MRTA mediante una alianza entre Apatyawaka
NampitsiAshaninka Pichis (ANAP)y la Federacion de Comunidades NativasYanesha
(Feconaya), a pesar de que ambas organizaciones pertenecian a confederaciones
indigenas rivales como Aidesep y Conap (Santos y Barclay, 2005: xxv, XXxiv).

Los shipibo-conibos, que pertenecen al conjunto Pano (junto con los shetebos,
mayorunas, cashinahuas, etc.), han vivido un proceso histdrico que ha ocasionado
cambios en su ubicacién (los shipibosy shetebos pasaron de ser semirriberefios a
riberefios) y cierta “fusion étnica”17,de estos dos pueblos con los conibos, sus anti-
guos enemigos. Los shipibosy los shetebos comenzaron a asentarse en las riberas
del Ucayali —antes ocupadas por los conibos— hacia fines del siglo XVIIl, lo que
provocé cambios en sus patrones de asentamiento pues adoptaron patrones pro-
pios de los conibos: en el siglo XIX eran mas grandes que aquellos de mantuvieron
en los rios tributarios del Ucayali. Para 1970 los asentamientos shipibo-conibos
tenian aproximadamente 200 habitantes A principios de 1990 muchos poseian mas
de 1,000 habitantes y hoy varias comunidades, del medio y alto Ucayali, sobrepasan
los 1,500 o 2,000 habitantes (Santos y Barclay, 1998: xxiii; E29, E31).

¥ Caso de la Comision Nacional de Pueblos Andinos y Amazénicos (Conapa), que luego fue rebautizada
como el Instituto Nacional de Desarrollo de PueblosAndinos,Amazénicos yAfroperuano (Indepa). Fueron
awajunes algunos de los lideres que propiciaron la creacién de laAsociacion Interétnica de Desarrollo
de la Selva Peruana (Aidesep) en 1980, antes Coordinadora de Comunidades Nativas de la Selva Peruana
(Coconasep) y de la Coordinadora Indigena de la CuencaAmazénica (Coica) en 1984. En estos lideres
tuvo influencia la segunda reunién de Barbados realizada en 1977 (véanse Chirif, 2005; Morin, 1998).
El r4pido salto a la escena nacional e internacional ha conducido, por un lado, al establecimiento de
un discurso de orgullo étnico asentado en la nacionalidad (ser peruano y aguaruna) y,por otro lado, al
progresivo alejamiento de las bases sociales del movimiento indigena (Montoya, 1998).

17 Esta suerte de fusidn parece no ser total, pues Santos y Barclay (1998: xxi) indican que “a pesar de
ser conocidos y de aceptar como etnénimo el término shipibo-conibo, mucha gente al interior del
conjunto se sigue autoidentificando como shipibo, setebo o conibo”.Tournon (2002: 138-139) habla
de etnofusidn, pues es muy dificil distinguir individuos de los tres grupos, aunque indica que “ahora la
identidad depende de la localizacidon™, pues se llama conibo al que viene del alto Ucayali y shipibo al
que viene del medio Ucayali (2002: 139).
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Tanto laglobalizacidn cultural (que corresponderia a la llamada posmoderni-
dady sureivindicacién de ladiferenciay ladiversidad) como comunicacional (trans-
porte rapido, mayor comercializacion a escala internacional, acceso simultaneo a
mayor cantidad y diversidad de informacion) suponen mas bien oportunidades
que los propios pueblos indigenas han sabido aprovechar: para los ashaninkas de
Marankiari Bajo, por ejemplo, Internet ha supuesto una herramienta que les ha
permitido conseguir donaciones o contactarse con personas que pueden financiar
sus proyectos de desarrollo asi como presentar su cultura al mundo. Los shipibo-
conibos han establecido redes por medio de laradiofonia, lo que les “ha permitido
afianzar [su] identidad [...] a lo largo de las Ultimas décadas”(Espinosa, 2006).

Como se observa, la etnicidad no esté restringida a la autoadscripcion y a
la dicotomia en relacién que supone (Barth, 1976). Considera también el reco-
nocimiento de determinadas caracteristicas culturales (en este caso, segun el
observador). La persistencia de la diferencia cultural en contextos y con actores
cambiantes plantea la dificultad de definir la etnicidad més alla de caracteristicas
sefialadas por el observador o la teoria antropologica (véase Stein, 2003).

Otro aspecto que se desprende de lo revisado hasta aqui es que, dados los
procesos de integraciony de persistencia identitaria a través de los cambios socia-
les y culturales entre los pueblos indigenas de la selvaldno es posible establecer
un dualismo excesivo entre los sectores tradicionales (indigenas) y los sectores
modernos u occidentalizados (mestizos, blancos) que no permitiera pensar en una
articulacidn desde las necesidades y proyectos de los propios pueblos indigenas
(Montoya, 2005; Montoya Uriarte, 2002)19

B Fernando Santos (1990;véanse Santos, 1996; Santos y Barclay, 2002, para Loreto) realiza un andlisis de tres
casos de pueblos indigenas (Awajin, Ashéninka, Kukama-Kukamiria) que intenta desterrar la falacia de
que hace falta integrarlos a la sociedad nacional. Otro tanto hace Alberto Chirif (1990a), quien presenta
el poco conocimiento que se poseia (hacia 1989) de los procesos en curso. En textos maés recientes
tanto Santos (1996, y prélogo en Chirify Garcia Hierro, 2007) como Chirify Garcia (2007) insisten en
que, para decirlo en términos de Santos (2007: 16), ser indigena es una “una forma de ser”y no “una
forma de estar”,en tanto la reivindicacion del territorio ancestral (véase Smith, 1983) ha ocultado los
procesos de urbanizacion progresiva y de migracion de indigenas amazonicos a las ciudades y empujé
el proceso de integracion a la comunidad nacional.

19 Adolfo Figueroa (2002) supone agentes guiados solo por lalégica de la maximizacion del propio interés.
Sin embargo, el abandono de ladicotomia hecho/valor en lapropuesta de Amartya K. Sen supone también
el abandono de esta visién maximalista del propio interés (Sen, 1992, Putnam, 2004), lo que permite
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¢Como se engarza lo anterior con nuestro modelo econémico?

El nuestro es un modelo “mineral”o primario exportador (Schuldt, 2005), y
el aprovechamiento de las oportunidades que proporcionan las exportaciones de
bienes primarios (minerales, petroleo, agroexportaciones) pasa por fijarse tanto
en factores econdmicos como en bases sociopoliticas y culturales.

El primer factor es de caracter econémico y se refiere a la posibilidad de
transvases intersectoriales, interregionales e intersegmentales de los ingresos. El
segundo factor posee un caracter sociopolitico y cultural y vincula la competen-
cia que impulsa la dindmica del desarrollo con el nivel y calidad de la educacién
dirigidas a la innovacién productiva. El tercer factor estéa ligado a cambios en el
poder politico (desoligarquizacion), que induce el cambio social. El cuarto factor se
refiere al poder soberano de autodeterminacion, en politica de comercio exterior
y en politicas de desarrollo interno (Schuldt, 2005: 35, 36, 38).

Se han producido cambios, contradictorios, referidos al tercer y cuarto as-
pectos (Tanaka, 2005a y 2005b). Este Gltimo, ademas, aparece ligado de manera
problematica con el primero en tanto las empresas multi o transnacionales guian
cadavez con mayor fuerza los destinos nacionales en materia econémica e, incluso,
politica (Durand, 2004: 441, 447-448, 453).

Esta es una nueva mirada a la problematica de la equidad, pero desde la
preocupacion explicita por la redistribucién, que ademas plantea nuevamente la
importancia de la educacion.

2.3. Educacion universitaria, pertinenciay paradigmas epistemologicos

¢Como pensar la problematica de la etnicidad y la equidad en el &mbito de la
educacion? Pensamos que una posibilidad de respuesta debera estar centrada en
la busqueda de pertinenciay en los cambios de los paradigmas epistemoldgicos
en educacion.

pensar en agentes de cambio populares o de base,junto a aquellos desde el Estado o la élite empresarial.
G. Rochabrin (2007 [1978]: 273), comentando el libro Clases, Estadoy nacién, de Julio Cotler, afirma
que en el Per( “no es posible construir la nacion desde el Estado;vale decir desde arriba”, siendo la otra
opcién —desde abajo— aun posible; dicotomia que hay que salvar pues muchos de los problemas, por
ejemplo socioambientalesy productivos,necesitan de laaccion directa de un Estado fuerte y del concurso
de empresarios comprometidos con los cambios y las demandas de las bases (véase Tanaka, 2005a).
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Sin embargo, ambas posibilidades estan condicionadas por los procesos de
desestructuracion y regresion del gasto social en educacion superior: para 1995
el gasto consistio en 1,868 nuevos soles (802 délares) y para el afio 2004 este fue
de 2,645 nuevos soles por alumno (806 ddlares) (DCU, 2006: 104, 101).

Una situacion de este tipo conspira contra dos de los logros de la universi-
dad publica: su contribucidn a lademocratizacion promoviendo el ascenso social
mediante laformacion de cuadros calificados (equidad) y la generacion de conoci-
miento en areas de valor estratégico, como las de ciencias bésicasy latecnologia de
punta, que exigen alta inversion en capacitacion y logistica (DCU, 2006: 35, 36).

La regresion del gasto en educacién universitaria no permite adecuar
ningdn tipo de estructura (académica, administrativa) a posibilidades que
demanden mayor gasto2) Es més, estas medidas fiscales son parte de la explica-
cion de la mayor demanda de educacion universitaria privada. Hemos pasado
de una sola universidad privada hasta antes de 1920 (Pontificia Universidad
Catolica del Peru) a un total de 56 para diciembre de 2006, sobre un total de
91 universidades (Direccion de Estadisticas, ANR, 2006a y 2006b; Villasante,
2007: 3; CCRU, 2005a).

La mayor oferta en educacion superior universitaria ha contribuido al dete-
rioro de la calidad académica, tanto como el aumento creciente de la politizacion
de la universidad, la consolidacion del “repliegue de las clases medias del &mbito
universitario publico” (DCU, 2006: 57, 76, 77)2Lly un evidente desfase “entre la
oferta profesional de las universidades y las necesidades y posibilidades del pais,
tanto en lo que se refiere al mercado laboral como en lo que atafie a su pertinencia
para el desarrollo”.En relacion con lo Gltimo, las cinco carreras mas ofertadas son
Contabilidad, Administracion, Educacidn (inicial, primaria'y secundaria), Derecho
y Enfermeria. Todas con alto grado de saturacion y “de débil proyeccién estratégi-

2D Esel caso del ingreso de los estudiantes indigenas amazénicos en la universidad publica,y en la de la
UNMSM en especial. Estos problemas en el presupuesto explican, al menos en parte, la negativa de
la universidad para implementar una propuesta de trabajo elaborada por profesionales que tenian
conocimiento de larealidad amazonicay sabian de las dificultades existentes y que fuera a consideracion
luego de un proceso de consulta (E1, E7, E8, E6).

2l Es el caso de la creacion en esta década de nueve universidades privadas (siete en Lima, dos en
provincias). De entre ellas, algunas de las mas importantes hoy dia, como las del Pacifico, de Limay
Cayetano Heredia.
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7

ca en cuanto a la posibilidad de articular una base cientifico tecnoldgica propia
(DCU, 2006: 60, 80-81,84).

Dados los problemas de presupuesto, las universidades dedican poco espa-
cio a la investigacion. En el caso del Per( eso tiene consecuencias graves: nuestra
diversidad fisica, bioldgica o cultural es objeto de preocupacidn sistematica de la
universidad. Es mas, las tasas de titulacion en éreas de ciencias exactas y naturales
(2.7%) y en ciencias agricolas (3.6%) son muy bajas frente a areas de ciencias
médicas (19.1%) y ciencias sociales (57.3%) (DCU, 2006: 80, 81, 84-88). Ademas,
lainversidn nacional en investigacion y desarrollo (I1+D) es minima: solo 0,3% del
PBI en 1980, 0,08% en 1999 y 0,1% en 2002 (ismodes, 2006: 104, 79).

Un problema adicional a la pertinencia es de los referentes epistemoldgicos
sobre los que se asienta la educacion superior. Es decir, es necesario un cambio de
visién que permita “un efectivo acercamiento y recuperacion del rico imaginario y
el bagaje de saberes presente en nuestra sociedad multicultural”(DCU, 2006: 72).

Elingreso de los saberes y del tema indigena, por fin, en launiversidad podria
ser uno de los asuntos claves sobre los que podria darse lablUsqueda de una nueva
reforma universitaria2 Tal como afirm6 Zendén Depaz (E12), la introduccidn de
la cuestion cultural o intercultural, como parte de la reforma universitaria que se
propugna, “seria un indicador clave del grado de profundidad de esa reforma [...]
[pues] toca el terreno [...] de la orientacion epistémica de la universidad pasando
por el reconocimiento de las culturas originales, del aporte que puedan contener
en términos de saber”.

Ahorabien, laprofundidad se mide por el hecho de que en este caso el terreno
epistémico y el terreno de la exclusion se tocan: la exclusion social se funda, jus-
tamente, en el entendido de que “las dotaciones iniciales de capital fisico y capital
humano en lapoblacidn aborigen [...] seran inferiores a la del resto de la poblacion,
[esto es] sus dotaciones de capital humano seran insuficientes para utilizar latecno-
logia que existe en el sector capitalista”(Figueroa, 2002: 20).Abandonar lavision en
exceso dualistapermite aquilatar los procesos de integracion, a muy diversos niveles
es cierto, y la significacion de los cambios socioculturales que otorgan importancia

2 Losotros asuntos o temas serfan laexistencia de una politica nacional referida a la educacidn superior,que
bien podria incluir propuestas referidas a la investigacion en general (ismodes, 2006); de un ente nacional
que guie el proceso y evite latendencia que lleva de la autonomia al autismo (E12; DCU, 2006).
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de laeducacion extraescolar (pares, medios de comunicacion, paisanos’que migran
para estudiary regresan temporalmente, etc.) en laadquisicion de nuevas habilidades
(comunicativas, tecnoldgicas, incluso imaginativas, etc.).

Elproblema es que, tanto del lado de los activos politicos como de los activos
culturales, larelacién entre los miembros de las sociedades indigenas con los demas
miembros de la estructura social (trabajadores asalariados, clases medias, élites) se
asienta en el PerG en ladiscriminacion racial y étnica. Por tanto, introducir un tema
como el de los aportes de los pueblos indigenas en el ambito de la universidad y
por medio de latecnologia del sector capitalista significaria abrir un resquicio en
este tipo de relacion.

En este sentido, el ingreso de los jovenes estudiantes indigenas a las uni-
versidades nacionales puede significar el intento de ruptura con este proceso
de discriminacion. Hablamos de posibilidad, pues en la practica no ha sido asi:
los problemas vy dificultades surgidos en el proceso parecen haber ahondado
prejuicios arraigados respecto de las capacidades de los jovenes indigenas (Te-
jada, ed., 2005; E7, E10). Ademas, muchas de las dificultades se han atribuido a
problemas culturales cuando pueden deberse mas bien a problemas escolares
(E11; Benavides 2007).

2.4. Interculturalidad, equidad y politica publica

Es necesario tener a la vista este panorama de modo tal que se pueda prevery
medir el real impacto del tipo de acciones afirmativas de las que hablamos.

Propongo lainterculturalidad como “una” estrategia para superar este impasse.
Sin embargo, es solo una estrategiay debe pensarse en didlogo con la equidad. Las
razones son mdaltiples.

En el caso de la equidad habria que reforzar la perspectiva colectiva, por un
lado, y reforzar los lazos entre actores de base y élites regionales y nacionales, por
otro lado.Ambas posibilidades invitan a la consideracion de la relevancia de la in-
terculturalidad en lavida nacional. Pero, ademas, esta no seria posible sin el acceso
arecursos (econémicos, materiales) de manera que una solaversion del mundo no
disfrute ella solade los ‘“recursos para difundir su prestigio y desarrollarse ”(ZUfiga
y Ansion, 1997: 16), con lo que refuerzan la necesidad de la equidad. Ambos fines
deben pensarse como codeterminados.
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Interculturalidad posee dos sentidos solidarios: en tanto proceso e ideal. En
efecto, el término nacid en América Latina “a partir del andlisis de las relaciones
entre indigenas y no-indigenas”hacia inicios de la década de 1970 (Lo6pez, 2001:
2-3; Degregori, 2000: 59). Estas relaciones, que supusieron “una larga historia
de contactos, intercambios y puentes tendidos a pesar de las desigualdades de
riqgueza y poder entre las diferentes culturas”, llevaron a imaginar la posibilidad
de “eliminar la desigualdad en los intercambios, mas no los intercambios mismos
[...]”(Degregori, 2000: 60). Incluso en el escenario de la globalizacidn, a través del
juego de fuerzas entre cosmopoliticas hegemonicas (FMI, OMC, tratados de libre
comercio) y locales (ONG, organizaciones y federaciones indigenas), esta busqueda
se ha mantenido (Garcia Canclini, 2006: 116).

Si entendemos como interculturalidad la posibilidad de que, en el proceso
de intercambio o de contacto, las culturas de vinculen de manera simétrica e
igualitaria, en los diversos 6rdenes de lavida de una nacién o en la relacion entre
estas, asumimos la interculturalidad no solo como una propuesta normativa si no
también como politica publica, en tanto supone el de equidad.

En este caso, ;qué y como debemos definir o entender la cultura? ; Debemos
prestar mas atencién a lo que permanece o a lo que cambia? Se trata, no hay que
olvidarlo, de procesos de inter-cambio.Y estos se ubican al nivel de los sujetos
sociales inmersos en tales procesos, quienes integran, seleccionandolos, contenidos,
artefactos y valores distintos ateniendo a los mecanismos de evaluacion, jerarquiza-
cién, seleccidn, depuracion y disposicion propios (Fuenzalida, 1992: 10, 11, 12).

Esta vision implica una ruptura con la idea jerarquizada de cultura, aquella
que diferencia entre la cultura superiory la cultura popular (Portocarrero, 2004:
293-300; véase Sobrevilla, 1996), de manera que, por ejemplo, se hace mas proble-
matica la distincion entre artesaniay arte (Sobrevilla, 1992: 292, 293-295). Cultura
seria, entonces:

“[...] el conjunto de procesos sociales de produccion, circulaciony consumo
de la significacion en la vida social”(Garcia Canclini, 2006: 34).

Por tanto, en alguno de los momentos del proceso interesa comprender las
funcionalidades que forman laidea de vida buena de una cultura, pues estas pueden
variar de una cultura a otra, pues interesa la libertad que las personas poseen para
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realizarlas (Sen, 1999: 3). Esta aqui presupuesta una invitacion a lavida democratica
en tanto necesita del consenso y este se logra mediante la “discusidn publica y
comprensién y aceptacion democraticas”(Sen, 1992: 49).

Entonces, el enfoque clave es el que hace entender que en nuestro pais
la equidad supone o necesita la interculturalidad por ser la Gnica manera, en la
gestion publica, de lograr la democracia. En ese sentido tiene que hacer frente a
la persistencia de las jerarquias socioculturales en tanto estas imposibilitan la de-
mocracia, pues consideran a los subalternos como incapaces de dialogar (Fleury,
2006: 82), a las distancias producto del reciente proceso de desestructuracion de
las relaciones entre Estado y sociedady al reto de laredistribucion en el contexto
de la transnacionalizacién de nuestra economia.

En consecuencia, uno de los pasos que la planificacion intercultural debera
dar serd el referido a la necesidad de entender y vivir el pais como multicultural.
Este paso esté referido a la educacidn vista como pedagogia (paidos-gogein: con-
duccidn del nifio), es decir, no solo a la educacion formal sino también a la que se
da a través de los medios de comunicaciony entre los pares (socializacion secun-
daria) y ala crianza (socializacion primaria; véase CNE, 2007,y Portocarrero, 1993).
Uno de los puntos débiles de las acciones en nuestro medio es latendencia a la
sectorializacién de las politicas. Como se observa, no se trata, en este caso, solo de
las directrices sino de la inversién (gastos de capital) del Ministerio de Educacién,
del de Economia, del de Transportes y Comunicaciones e, incluso, del Ministerio
de la Mujery Desarrollo Humano.

3.  En su nombre hemos estudiado

¢Estan presentes estos procesos, problemas y posibilidades en el caso de los es-
tudiantes indigenas amazoénicos de la UNMSM? Nuestro andlisis muestra que si 'y
de manera aguda tanto en la percepcidn de si mismos como en sus opciones y
decisiones. También lo estan en el caso de sus jefes de comunidad23

2 Para lapresente seccion, hemos seleccionado solo algunos aspectos y temas y los hemos contrastado
con nuestras observaciones. Del mismo modo procedemos en el caso de los jefes y familiares y en las
entrevistas con las autoridades y algunos profesores de la UNMSM.
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3.1. Los “contenidos” de la identidad

Una primera tensién esta dada por aquellos rasgos que definen la adscripcién y
la autoadscripcion.

En general, todos los estudiantes se identifican como indigenas. Esto a pesar
de que, en diferentes oportunidades han exteriorizado los estigmas que su con-
dicién supone: las connotaciones negativas de la palabra “indio”, la verbalizacion
del racismo y el etnocentrismo, el juego con las categorias “indigena”, “nativo”y
“aborigen”, etc.

Sin embargo, tanto por el proceso de mestizaje como por el de colonizacion
de las tierras indigenas, subsiste cierta diferenciacion entre los estudiantes, pues
para ellos no basta con laascendencia o la autoadscripcion. Son necesarias ademas
otras “caracteristicas”.

Para los estudiantes indigenas, son esenciales caracteristicas como la ascen-
dencia o el parentesco, la lengua e incluso lavida en comunidad.

Paravarios de los estudiantes awajunes y ashaninkas de la UNMSM, asi como
para algunos shipibos de laUNMSMYy La Cantuta, el paso por la ciudad o el estudio
secundario enteramente en castellano no ha supuesto el abandono de la lengua ni
la centralidad otorgada a esta. Como me dijo enfaticamente un estudiante ashaninka
de la UNMSM refiriéndose a la lengua: “;El padre entiende y el hijo no?”. Para él,
por ejemplo, no es suficiente la explicacion de que un ashaninka puede perder el
idioma por haber vivido en la ciudad, pues también él ha vivido y estudiado en la
ciudady, sin embargo, manejay quiere su idioma24.

De la misma manera, varios estudiantes awajunes se han referido a otros, a
quienes consideran awajin también, como habiendo perdido parte de lo que son
por no hablar “el idioma”o “el dialecto”.Cuando yo preguntaba o comentaba a un
estudiante awajun de linglistica acerca de algunos otros que también estudiaban
con él siempre me respondia: “Ah, si, pero no saben hablar el idioma”.

24 Los estudiantes y egresados ashaninkas,por ejemplo, desestimaron las diferencias que suelen hacerse
entre ashéninka (campa riberefio), ashéninka (campa pajonalino) y ashaninka del Apurucayali
(Ucayali), pues todos son un mismo pueblo y se trata més bien de variantes o dialectos al interior
de la misma lengua.
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Otra caracteristica es el parentesco o la ascendencia: poseer alguno de los
padres indigenas es un elemento esencial que se suma al de la lengua. Los estu-
diantes shipibos me comentaron del caso de un nifio “mestizo”(no shipibo, nawa)
que habia sido criado desde que naci6 entre los shipibos, pero a quien —a pesar
de poseer costumbres e idioma shipibo—no se consideraba shipibo, era un “nawa
non axeaka”A

También una estudiante nomatsiguenga me sugirié lo mismo: dejar de ser
nomatsiguenga tiene que ver con no recordar de donde viene uno, no interesarse
por las costumbres de su pueblo y no usar la lengua.Y esto a pesar de que ellano
se considera a si misma nomatsiguenga neta (de ambos padres de lamisma sangre)
sino més bien “cruzada”.

Estas afirmaciones de los estudiantes revelan, en cierto sentido, caracteristicas
que sefialan limites. Pero no son las Gnicas que se presentan.

Los awajunes recurren a episodios de su historia para manifestar su orgullo,
como que jamas fueron vencidos por algin pueblo, ni siquiera por los espafioles.
Algunos reconocen en las actitudes de sus paisanos’aquella caracteristica cultural
jibaro que los hace proclives al enfrentamiento, por razones tan disimiles como los
celos, rencores entre familias, prestigio ante los demés comuneros, etc.

Varios estudiantes shipibos que provienen del Alto Ucayali (colonia Caco,
Runuya) se reconocen mas bien como conibos que como shipibo-conibos.

Un estudiante shawi me recordaba que antiguamente su pueblo y los awajin
se habian enfrentado a consecuencia de las incursiones de los awajunes en terri-
torio shawi para raptar a sus mujeres, reconocidas como muy bellas.

La historia del propio pueblo, entonces, sirve también como “recurso”para
afirmar laidentidad y lapertenencia. Lautilizacién de diversos contenidos (lengua,
vida comunal, historia, etc.) indica que la identificacién se usa también para dife-
renciarse, podriamos decir, al interior del mismo conjunto y parece estar aludiendo,
mas bien, al avanzado proceso de mestizaje y de cambios sociales y culturales.

5 Segun un investigador shipibo, la pertenencia al pueblo shipibo la daria el padre, esto es, un nifio de
padre shipibo y madre mestiza seria considerado shipibo, pero el hijo de padre mestizo y madre shipibo
serfa considerado como nawa (E35).
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3.2. Las opiniones y decisiones de los estudiantes

La mayoria de estudiantes entiende que ha asumido una deuda con sus pueblos,
pues “en sunombre hemos estudiado”.Pero la conciencia de esta deuda marca de
diversas maneras sus opciones.

En general, todos afirman que buscaran la forma de retribuir esta posibilidad
(C). Lagran mayoria baraja opciones que podrian considerarse conflictivas. Es decir,
reconocen ladeuda que han adquirido con sus pueblos, pero sienten la necesidad
de permanecer en la ciudad, lejos de sus comunidades, por diversas razones:

(1) (a) Porque en sus comunidades no hay posibilidad de ejercer su profesion
y (b) porque es econémicamente poco rentable regresar a las comunidades.

(2) (c) Porque es mejor permanecer en Limay desde aqui o desde donde
se esté se puede trabajar a favor de la comunidad o (d) ir proponiendo cambios
a favor de las comunidades, cuidando de mantener el lazo y la comunicacion con
ellas para mantenerlas informadas de las decisiones que las afectan.

En este aspecto, como en los demas, no hay distincion que hacer acerca de las
especialidades de los jovenes estudiantes indigenas: pertenecen tanto a la Lingdistica,
como a laAdministracion, al Periodismo, al Derecho, a la Ingenieria Industrial o a la
Odontologia. Tampoco referidas a pueblo de origen: encontramos aqui estudiantes
awajunes, shipibos, ashaninkas, wampises, kukamas, cacataibos y shawis.

Aqui, como en las otras dos opciones, conviene reparar en algunos matices:
la mayoria de estudiantes prefiere la Gltima (2d) o la segunda (1b) opcién como
explicacién de su decisidon de permanecer en Lima. Estas opciones tienen la
peculiaridad de insinuar una relacion o un lazo que se puede mantener a pesar
de la distancia.

Si uno comienza a considerar los casos por separado tiene que proponer
algunas consideraciones.

A dos de los estudiantes awajunes los hemos ubicado aqui, pues pese a su
explicita afirmacién de querer regresar y trabajar con o en su comunidad en di-
versas situaciones desestimaron esa opcion “ES que Si Uno Se pone a pensar, /para
qué va a regresar si alla no tiene como trabajar y desarrollarse?”, afirmo uno de
ellos en una oportunidad.
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Un estudiante shipibo permanece en este rubro a pesar de que en una segunda
entrevista apuntd que habiavisto como una de las ramas de su especialidad podia
ayudarlo atrabajar en lazonarural de suregiony a aplicar sus conocimientos en la
ONG que esta fundando. Sus primeras afirmaciones fueron muy fuertes. Dijo que
“no queria regresar a Pucallpa para no terminar como mototaxista”.

Una segunda tendencia es aquella segin la cual los estudiantes indican como
mejor opcion permanecer en Lima, especializarse, buscar una beca al extranjero.
La mayoria de estos estudiantes posee planes personales y/o familiares.

¢Queda por completo descartado para este grupo el regreso y/o trabajo con
sus comunidades? La respuesta es que para ellos esta posibilidad nunca queda
descartada, pero es muy dificil de cumplir por sus expectativas de trabajo, sueldo,
especializacion o “progreso personal”.

Dos estudiantes, uno awajin y otro kukama, fueron enfaticos en su negativa
a volver. El estudiante kukama afirmé que llegar a Lima habia sido “un avance™y
que regresar “seria retroceder”:como le gusta la pintura, siente que quizé solo en
Lima podria sobrevivir dedicado a ella. Sumeta mayor, sin embargo, es una beca
para Franciay vivir de su arte.

Latercera tendencia, menos perceptible, agrupa a los estudiantes indigenas
que han afirmado su disposicion paratrabajar con o en sus comunidades.En general,
tenemos aqui a una mayoria de estudiantes awajunes de diversas especialidades
(Educacién, Economia, Administracion de Negocios Internacionales e Ingenieria
de Sistemas). Otros tres estudiantes (ashaninka el primero, wampis el segundo y
shipibo el tercero) tienen la misma opinion.

Un estudiante awajun de Negocios Internacionales, por ejemplo, ha abando-
nado por un afio los estudios. Se encuentra en Santa Maria de Nievaimpulsando un
negocio de piscigranjas con su familia: como es imposible comercializar el pescado
directamente con las comunidades awajunes o wampises por carencia de dinero, su
propuesta es que Pronaa o alguna otra institucion estatal que provee de alimentos
a las comunidades le compre estos pescados y evite entregar pescado enlatado.

Los periodos de vacaciones suponen momentos especialmente dificiles
para los estudiantes: ¢iran a sus comunidades, tendran los medios para iry volver?
¢Se quedaran en Lima a buscar algin trabajo? De conseguir trabajo, ;regresaran
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a estudiar o dejaran los estudios por un tiempo? En parte, las oportunidades de
trabajo y las areas en las que puedan desempefiarse influiran sobre las decisiones
puntuales (quedarse en Lima, visitar sus comunidades) o de mayor consecuencia
(mantenerse o no en la universidad, separar vacante y dedicarse a trabajar, llevar
pocos cursos para que haya mas tiempo libre para los trabajos eventuales, etc.).
Este tipo de actividades y decisiones explican parcialmente laprolongacion de los
estudios en launiversidad. También apuntan en lamisma direccion los problemas de
comprensién en matematicay del discurso en clase y de los materiales de lectura.
Como explicaban ellos, la educacidn en los colegios de los que vienen es “muy
baja”, lo que les impedia estar a la par de los demas estudiantes, pero los mismos
estudiantes, por lo menos aquellos que mantienen el uso de la lengua originaria,
tienen conciencia de las deficiencias del aprendizaje del castellanoy el logro de un
bilinguismo suficiente: “nos ensefian en castellano, no nos ensefian el castellano”,
afirmo un estudiante awajun (C)26

Otras circunstancias que influyen en las decisiones acerca de la continua-
cion de los estudios estan referidas a la ayuda que puedan recibir de sus padres
o familiares: la mayoria de estudiantes proviene de familias en las que los padres,
algin hermano o familiar posee algun ingreso (fijo 0 no) y se desempefian como
profesores o directores de escuelas bilingles, especialistas de las unidades de ges-
tion educativa local (UGEL), asesores o dirigentes, etc.Aunque estas circunstancias
pueden implicar algun tipo de ayuda, esta no necesariamente y no siempre se
concreta. Otros, en cambio, no poseen ningun tipo de ayuday no tienen siquiera la
posibilidad de conseguir por si mismos una habitacion o dinero para lainscripcion
0 para los materiales y trabajos de los cursos.

En este aspecto en particular hay que resaltar larelacién que algunos pocos
jévenes han mantenido con algunas ONG que les han facilitado becas (como
CARE PerU, a través del Programa Frontera Selva) o puestos de trabajo (Centro
Amazénico de Antropologiay Aplicacion Préctica, Caaap) o incluso organizaciones
indigenas (Conap, Aidesep) que los han reclutado por algin tiempo o de forma
permanente.

2% Un estudiante shipibo del tltimo ciclo de la especialidad Educacion Bilinglie Intercultural (EBI) de La
Cantuta mencion6 que ellos no se iban a hacer tanto problema con el asunto de la lengua, pues una
suerte de acuerdo al que habian llegado era que iban a ensefiar solo en shipibo.
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En relacion con estas dltimas, las opiniones de los jovenes son negativas
porque, afirman, entregan becas o ayudas segun les conviene, los alejan por celos
0 mantienen una relacion conflictiva con ellos, afirmaciones que Barclay (2006)
comparte. Algunos estudiantes incluso piensan que el modo en que las organiza-
ciones indigenas funcionan no contribuye al “desarrollo”de sus comunidades: se
dedican a acompafiar al enfermo cuando de lo que se trata es de ayudar a sanarlo.
Esta misma percepcion la mantienen los egresados de la UNMSM.

Resulta ilustrativo aqui detenerse un momento en las opciones y decisiones
de estos ultimos, pues pueden mostrar latendencia del proceso: efectivamente, la
mayoria de los que hemos entrevistado (awajunes, wampisis, shipibos, ashaninkas;
véase Anexo 2) trabaja en Limay algunos alternan su trabajo entre Limay otras
ciudades (Pucallpa, Satipo) y lo hacen en instituciones vinculadas al tema indigena
0 en proyectos que involucran a sus pueblos o al tema indigena.

El problema de la insercion laboral es un tema algido: la evaluacion y la
posterior propuesta surgida el afio 2003 en la UNMSM hacia frente a este aspecto
no contemplado cuando se propuso la modalidad de ingreso. Varios de los estu-
diantes y egresados mencionaron que este proyecto les pertenecia pero que su
desarrollo (el Proyecto Pueblos Indigenas y Desarrollo Sostenible, resultado del
convenio entre la UNMSM y la Universidad de Saskatchewan, de Canadd), habia
optado por dejarlos de lado y apoyar solo a los que habian ingresado el 2006 y ya
sin considerar la posibilidad de insercion laboral de los egresados en sus regiones
de origen, que era lo que proponia el proyecto original (véase Tejada, ed., 2005 y
2006). Més bien este proyecto se ha concentrado en el aspecto de acceso de jove-
nes indigenas, no solo de laAmazonia sino también de la sierra, a las universidades.
Ademas, ha optado por celebrar acuerdos o convenios con las universidades en
provincia que permitan el ingreso de estudiantes indigenas en ciudades cercanas
a sus comunidades (E36).

4. Los pueblos indigenas y sus esperanzas
El andlisis de las respuestas de los jefes de las comunidades ashaninkas y shipibos

revela que los contenidos son similares a los propuestos por los apus awajunes y
wampisis, aunque con énfasis distintos. Por esta razon, introduciremos los comen-
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tarios de los jefes ashaninkas y shipibos en el esquema de las respuestas de los
jefes awajunes y wampisis, de manera que se pueda ver sus puntos de conexion
y de diferencia.

4.1. El amor al pueblo y el camino del “desarrollo”

Que los jovenes regresen y que contribuyan al desarrollo de la comunidad son los
pedidos recurrentes en lamayoria de las respuestas de los jefes y familiares de los es-
tudiantes y de los comuneros en general.Tal como dijera un comunero wampisZr.

“[...] Después de haber estudiado [...] los jovenespueden regresar a su pueblo,
aunque lapaga es poca [..]por amor a supueblo”(E24).T1.

¢Qué significado podemos darle a esta Gltima expresion? De hecho, no esta
expresando una obligacion, pero si una posibilidad e incluso un deseo, tal como
lo expresara el apu de San Pablo:

“Los que estudian para ingenieros o doctores, cuando terminen su carrera
creemos que van aregresar a su pueblo, queremosjovenes que quieran regresar
a supueblo”(E33).T2.

Es maés, parece estar expresando un deseo que puede no coincidir con la
realidad. Por esa razon, se expresa como una “esperanza”en el retorno (E22) e
incluso se aduce como una de las razones para no regresar la inexistencia del
apoyo de las autoridades (E25).

Sin embargo, también se piensa en las caracteristicas morales o personales
del estudiante. De ahi las afirmaciones de Roberto Justo:

“Si, con esta autoridad esperamos conversar, para ver si hay un joven no so-
brado, con buenos modales, con buen pensamiento para decirle que [lo] apoye,
para que regrese a trabajar con supueblo”(E20).T4.

27 Recuérdese que en las comunidades Awajun y Wampis la mayoria de las reuniones fueron colectivas.
Al final de cada texto, incluimos la letra T seguida de un nimero que indica cada texto que hemos ido
citando. En caso de que un texto se vuelva a citar en otra parte se reenviara a este usando esta notacion.
Mantenemos la numeracion del informe original que considera todos los textos, de ahi que haya salto
en algunos tramos.Todos los énfasis son mios y estan marcados con cursivas. Entodo otro caso se hara
una advertencia explicita en el texto mismo. La letra seguida de un nimero indica la entrevista y los
datos minimos de estas [las entrevistas] listados al final del texto.
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Contodo, estaes latnicavez en que escuchamos de un apu unaafirmacion de
este tipo. Lamayoria de respuestas coinciden en apuntar que, dejada a su eleccién,
los jovenes deberian regresar. Es mas, se sugiere que la fortaleza respecto al papel
de los profesionales se adquirird si se actGa en conjunto, “como awajin”(E20).

¢Como evallan y refieren este punto los jefes de las comunidades ashaninka
y shipibo?

Las posiciones de los jefes de Marankiari Bajo (valle del Perené, en Chacha-
mayo) y de San Francisco (Yarinacocha, Pucallpa) son las que mas resaltan. Sin
embargo, distan de ser las Unicas y poseen acentos distintos a las propuestas por
los jefes awajunes y wampisis, en tanto sostienen que la iniciativa para atraer a
los jévenes debe corresponder a las comunidades, implementando ademas algin
tipo de medida.

Asi, el koshi de la colonia Caco exhibe con orgullo el logro de cuatro niveles
educativos (inicial, primaria, secundariay superior tecnolégico) e indica que estan
*buscando laparte intelectual”,sugiriendo el apoyo de los que han salido a estudiar
“para complementar en nuestro instituto superior tecnolégico y al mismo tiempo
ellos vayan como profesor en esta institucion superior [...]”(E31).T6.

La comunidad Ashaninka Marankiari Bajo ha sido laprimera comunidad indi-
gena que establecid un convenio con una universidad publica, la Universidad José
Faustino Sanchez Carrion de Huacho, en 1997, para la formacion de sus jovenes.
Este convenio permitié el acceso de treinta jovenes a distintas carreras (Conta-
bilidad, Administracidn, Ingenieria). La finalidad era que “que estos alumnos [...]
regresen a la comunidady empezar a trabajarpara ver un cambio dentro de
lapoblacién [...]”(E26).

Sin embargo, surgieron dificultades a causa de que muchos jévenes no
terminaron la carreray porque no apoyaban a la comunidad. El jefe cree que la
motivacion de esta actitud es fundamentalmente econémica: “Ellos lo ven asi, si
me pagan tanto yo apoyo”.El apoyo que interesa es el de los conocimientos que
permiten el “avance en el desarrollo de la comunidad”(E26).

Laopcion de contribuir con el conocimiento y estar trabajando en otra parte
es un matiz importante: no supone el regreso de los profesionales, pero si el manteni-

miento del vinculo con su comunidad, pues esté donde esté“sigue siendo indigena”
y que el “trabajo debe ser ambos, tanto el pueblo y tanto la ciudad”(E13).
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Pero se presenta esta salida como posibilidad, en parte, porque se sabe que no
ha existido hasta hora una actitud en esa direccion: poco antes el propio Miqueas
Sanchoma habia mencionado repetidas veces que “nosotros, como dirigentes,
muchas veces tenemos la esperanza todavia a nuestros jovenes de regresar a
supueblo a cooperar con sus conocimientos”(E13).

La disyuntiva entre salida y regreso preocupa también al jebari de Samaria,
Elias Rivera Charette, quien menciona que es una preocupaciéon compartida por
los propios comuneros:

“[Es] nuestro deseo de que en las comunidades de que los que egresan nue-
vamente impacten en las comunidades, vuelvan. [...] alla se truncan, se quedan,
se olvidan las mismas costumbres, el mismo idioma, ahi se quedan; [necesitamos]
unos jévenes que valganpues en su misma comunidad [...]”(E28).T10.

¢Cuéles son las acciones de las propias comunidades? Mencionamos las
acciones en el caso de Marankiari Bajo y las propuestas del jefe de la colonia
Caco. Este tipo de acciones aparece también en las reflexiones del koshi de San
Francisco, Juan Agustin.

Las opiniones de jefe de San Francisco refieren la importancia de los profe-
sionales en tanto “ellos van apoder con mejor vision, mas técnicamente contribuir
todos los conocimientos que han adquirido en la universidad durante cinco o seis
afios de la carrera”(E29).

Sin embargo, su visidn es compleja porque sabe que ademas del deseo de
ayudar intervienen otros factores, incluidos en ellos las acciones de las propias
comunidades para atraer a sus jovenes profesionales:

“Eso si, soy realista, siempre discutimos: ‘Oiga, t quieres traer a un hijo pro-
fesional ala comunidad. ;Haspreparadoya elambientepara que cuando venga
pueda venir a trabajar?’.‘Siempre decimos no’[...] También esté la otra realidad,
la otra realidad de que los chicos que, por supuesto, aparte que las organizaciones
y los lideres no los motivan, ellos terminan y no quieren venir, prefieren quedarse
en la ciudad.Algunos se casan con una mestizay se quedan...También hay disputas
entre las organizaciones [Aidesep, Conap]”(E29).T12.

¢Qué puede significar en este contexto preparar el ambiente? Como en el
caso de Marankiari Bajo, las acciones desde la comunidad son variadas: organi-
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zar a los jovenes para que vuelvan a sentir orgullo de su cultura (Asociacién de
Jévenes Shipibos de San Francisco), organizar a la comunidad de mas de 2,000
habitantes en comités (de camucameros, de ceramica, de piscigranjas, de artesanas
del campo ferial, de cafia, de pifién blanco, etc.). Todo este esfuerzo se resume
en una idea central:

“¢Por qué he llegado hasta ahi? Porque si no tenemos, si no formamos my-
pes o microempresas dentro de la comunidad, ;c6mo vamos a traer a esos chicos
profesionales?”(E29).T13.

Desde el reclamo de los jefes awajunes hasta las propuestas de los jefes
ashaninkas y shipibos hemos transitado con matices evidentes. En las opiniones
de los jefes ashaninkas y shipibos se averigua actitudes méas proactivas y dirigidas
a lareinsercidn de los jévenes en sus comunidades: pero en todos los jefes y co-
muneros de estos cuatro pueblos se evidencia el mismo pedido de regreso de sus
profesionales para trabajar a favor del desarrollo de la comunidad.

Y este problema o preocupacion sefialavisiones de cambio o modernizacién
a largo plazo: “;Qué queremos a 20, 25 afios 0 mas?”(E26) o como “modelo de desa-
rrollo sostenible”(E29). Procesos en lo que se reserva el rol futuro de conductores
o lideres a los profesionales (E33, E26, E29).

Esta ubicacion en el futuro del rol de los profesionales puede ser interpre-
tada de varias maneras: por el alejamiento fisico, cultural y emocional que salir
a estudiar supone (E29, E28, E13) o porque se entiende que no basta con ser
profesional para guiar a la comunidad, si no que la experiencia adquirida y la
edad influyen (E20).

4.2. Pero no tienen practica: la esperanza es la educacion

Durante las entrevistas con los jefes de las comunidades, hicimos una pregunta
acerca de larelacion entre educacion universitaria de sus jévenes y contribucion
a la cultura propia o la cultura “tradicional”.Como apuntamos, la imagen que nos
entregan los estudios antropoldgicos dista de la que presentan estos pueblos de
laAmazonia.

Aparte de la influencia del mercado y del rol mas bien distante del Estado,
habria que reconocer lainfluencia de la escuela en los cambios dentro de las co-



236 Eduardo Ruiz trpeque

munidades nativas. Los mismos comuneros poseen conciencia de estos cambios
y lo dejan entrever:

‘“Ahora los profesores nos dicen que no debemos olvidar nuestra costumbre,
pero no tienenpractica, solamente como teoria nos dicen eso, [...] si decimos sin
conocer hablamos en vano [...]”(E20).T20.

Como indicd José René Espejo, los padres e, incluso, los abuelos*“son producto
de la escuela”(E15).

De alli lainsistencia, durante lavisitaa Nuevo Kanan, del profesor Gabriel Ma-
yan en el papel de los ancianos para evitar “que nos olvidemos de nuestra cultura”.
Quiza no ensefiando en las escuelas, pero si creando “una escuela o un instituto
de cultura, donde deben ensefiar esos ancianos y los que tengan interés pueden
estudiar en esa escuela o instituto. Nos olvidamos nuestra cultura. Lainfluencia de
educacion occidental y de religion [es fuerte]”(E21). T24.

En este caso, se establece una suerte de sintesis que quisiéramos resaltar: estas
reflexiones del profesor Mayan se inscriben en sus preocupaciones personales por
mantener las practicas culturales tradicionales. Es mitayero, se ha casado con su
prima cruzada al modo tradicional, bebe masato, convida un poco de venado del
monte, ha levantado su casa como lo hacian los abuelos, etc. Sefialaba que hay que
procurar el conocimiento de latécnica moderna. Una consola de videojuegos, con
bateria, con nifios jugando alrededory varios DVD de peliculas acompafié nuestra
charla. El profesor afirmo, ante nuestra mirada insistente en los videojuegos, “que
los nifios necesitan también”.

Pero no solo se trata de la escuela, sino también de las sucesivas olas de
evangelizacion propiciadas por el Instituto Lingistico deVerano (ILV)y las iglesias
que las siguieron. Huabal, por ejemplo, es una comunidad evangélica en su mayor
parte. Mientras tanto, en Wampami, los mormones y las religiosas catélicas se dis-
putan alos comuneros.Marankiari Bajo es una comunidad adventista, con colonos
venidos de todos lados y dos escuelas, una privada adventista (Eben Ezer) y otra
estatal. San Francisco y Santa Clara fueron evangelizadas por los franciscanos al
inicio, pero hoy lalglesia catdlica ha cerrado sutemplo, pues existen varias iglesias
evangélicas y un renacer del shamanismo y latoma de ayahuascay el recurso a la
medicina tradicional.
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En dltima instancia, se trata de los cambios producidos por el sistema de
titulacion y los nuevos patrones de asentamiento. En Wampami, Miguel Espejo
nos explicd que los mismos comuneros son en parte responsables de la escasez
del ungurahui por la necesidad de conseguir alimentos y cada vez en mayor
cantidad. La escasez de esta fruta influye a su vez en la escasez de algunas aves
(los tayus o wacharos). Ademas, ya no se encuentran peces en los rios ni en las
cochas y para conseguir carne de monte hay que alejarse a veces hasta dos dias
de la comunidad.

Sin embargo, la educacion sigue afirmandose como una salida, no solo la
educacion formal, sino los conocimientos de la ciudad:

‘No podemos vivir como vivian nuestros ancestros. Como ahora los jove-
nes salen a estudiar, necesitamos jovenes que sepan las costumbres de la ciudad
[pero/tanto] como awajin”(E20).T25.

Eljefe se refiere tanto a laobligacion de saber costumbres citadinas y awajunes,
a lavez, como alos awajunes como colectividad. Es decir, conocer las costumbres
de la ciudad desde la identidad awajun, para no perder lafuerza como colectividad.
Estas dos dimensiones no aparecen divorciadas.

Esta afirmacion de la colectividad aparecié también en las afirmaciones del
apu de Chingamar: las diferencias mas evidentes entre un awajin y un mestizo
son la lengua, las costumbres y la ascendencia (“nato entre awajunes”).

¢Podemos interpretar estas diferencias o espacios entre lapractica social mis-
may el discurso que laacompafia como lanecesidad de verbalizar una sintesis? En
cada comunidad visitada hay a la mano teléfonos rurales satelitales que funcionan
con celdas solares o con electricidad. En varias hay acceso a la electricidad, a la
television, a Internet (Wampami, Puerto Galilea, San Francisco, Marankiari Bajo).
Es mas, pienso que algunas de las respuestas de los jefes de comunidades pueden
ser leidas en clave de esta sintesis. Asi, ante la pregunta que le hiciera al jebari
de Samaria respecto a qué aspectos de la cultura eran los que los jévenes debian
mantener en la comunidad o saliendo de ella, me respondid:

“Creo que en primer lugar esta lo nuestro. Los restos también pueden estar
complementando, las costumbres que pueden aprender,pero eso no quiere decir
que se va a entregarse en su totalidad. Lo primero es lo nuestro, de nuestros
ancestros, de donde hayamos nacido. Creo que es eso”(E28).T26.
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La mencion de la complementariedad y del hecho de que una parte, la
mas esencial, tiene que estar reservada a lo propio, sin excluir lo ajeno, remiten
a esa sintesis.

El koshi de colonia Caco, Pedro Benancino, realiza una propuesta similar:

“Tenemos la educacién de Occidente, que ha traido las costumbres de otros
paises [...] Ellos [los jovenes] se adaptan a esoy quieren vivir como los occidentales.
Esta bien que aprendan, [...] pero que no se olviden de su origen”(E31).T30.

Estamos ante un proceso de interculturalizacion en marcha, sobre el que hay
concienciay en el que se estiman lo positivo de ambas contribuciones (shipibo y
occidental o ashaninkay occidental, por ejemplo).

Laeducacion es un elemento clave: antes la educacion basicay ahoratambién
la educacion superior.

Sobre esta Gltima, se generaron opiniones diversas, pero insisten en laimposi-
bilidad de hacerlo a causa de la falta de recursos econdmicos, en razén de lo cual se
proponen alternativas como el caso de este comunero de Huabal (rio Santiago):

“[..] [las] instituciones provinciales y distritalesy las ONG pudieran dar plata
0 meter la plata en educacion para sacar a los jovenes, [...] porque la esperanza
es la educacion. Los jovenes una vez ya han recibido educacidn alta,podemos
utilizar aqui’(E24).T32.

Véase cOmo se operativiza la necesidad de educacion superior en relacion
con las necesidades de la zona. Este mismo comunero propuso como tareas en
que podian ayudarlos los jovenes las de las reivindicaciones territoriales, la explo-
tacion petrolifera, etc.

Sin embargo, hemos visto como los logros educativos significan de alguna
manera el alejamiento de los jévenes de las comunidades. En realidad, este proce-
so se ha iniciado antes, con la misma educacidn secundariay es probable que el
acceso a la universidad lo profundice.

Es posible que ante esta constatacién del alejamiento haya surgido la idea de
que los jévenes deban ser formados en instituciones o indigenas o interculturales.
Es mas, se piensa que la formacion “fuera”del propio pueblo “es nuestra propia
destruccion”y que los logros apuntaran a “un desarrollo humano personalizado,
pero no para desarrollo social”’(E14).T39.



En SU NOMBRE HEMOS ESTUDIADO. E1 PROCESO DE ESTUDIOS UNIVERSITARIOS. 239

Frente a lo primero ha surgido la idea de un instituto universitario en Nieva
(E14).También existen los planes para el funcionamiento de una universidad arawak
cerca a Satipo (E32) y el funcionamiento oficial desde 2005 de la Universidad
Nacional Intercultural de laAmazonia (UNIA), en una parte del terreno ocupado
por el ILVB(E18, E5). Pero ;qué hace que una universidad pueda ser denominada
indigena o intercultural? ¢;Lapresencia de estudiantes indigenas, la centralidad de
latradicion de cada pueblo, la utilizacion de métodos distintos de aprendizaje, la
recuperacion del conocimiento ‘“tradicional™ ¢(No es mejor y mas consecuente
tratar de interculturalizar las universidades ya existentes?

Sobre lo segundo, permanecen varias interrogantes. ¢A quién beneficiara,
en Ultima instancia, la profesionalizacion de los jovenes indigenas? ¢Aellos como
individuos o a sus pueblos? ¢Podria leerse la insistencia en el regreso, en el com-
promiso, en el no olvido, en la guia como una invitacion a la colectivizacion de
las oportunidades? La pregunta es, entonces: ;como responder a ambas metas, las
individuales y las colectivas?

5. UNMSM, la coyunturay los cambios

¢Como surgio esta modalidad en la UNMSM? ;Qué cambios ha sufrido y como se
piensa el proceso desde el interior de esta universidad? ¢Existen en ellapuntos de
encuentro con las tensiones que viven los estudiantes y los pedidos de sus jefes
de comunidad?

5.1. Lamodalidad de ingreso y sus cambios

Lacoyuntura en 1999, tras haberse firmado el tratado de paz entre el Perlly Ecuador
(octubre de 1998), fue el pretexto para el surgimiento de la modalidad de acceso
diferenciado en la UNMSM, bien sea desde una propuesta antigua que circulaba
en la UNMSM (E8), bien sea por sugerencia de dirigentes indigenas que poseian
varios joévenes estudiando o con intencion de hacerlo en las universidades y que
deseaban que estos culminaran o iniciaran sus estudios (E11).

2B Otra parte del terreno es ocupado por el Instituto Superior Pedag6gico Publico Bilingiie de
Yarinacocha (Isppby).
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Debe recordarse que la Universidad estaba intervenida en esa épocay que
actuaba dirigida por una comision interventora. Es probable que en laadopcion
de esta modalidad haya influido el afan reeleccionista de Fujimoriy su necesidad
de ganar la voluntad de los jovenes, lo que explica que no se haya cuidado de
una asignacidn presupuestal ad hoc. Es decir, sugiere pero no financia (E6) ni
tampoco obliga.

Por esa razén, también, se rebajaron los derechos del examen de admision
y se elevo el nimero de vacantes, razon por la que se alcanz6 la cifra récord
de casi 60 mil postulantes en 1999 (E6)2Aparte de esta coyuntura, es preciso
entender que launiversidad en el Per( durante la década de 1990 sufri6 un gran
debilitamiento30.

En una u otra posibilidad, la apertura de la Modalidad de Ingreso Aborigenes
Amazonicos (MIAA) en 1998 fue una decisidon administrativa, que fue propuesta
mediante Resolucién Rectoral 06837-CR-98-16-11-98, articulo 53, aprobada en el
Reglamento General de Admision del afio siguiente.

Por ser una propuesta resuelta apresuradamente, no tuvo en cuenta las
opiniones y propuestas de diferentes profesores y especialistas que manejaban y
entendian la realidad de la selvay de las comunidades de las que provenian mu-
chos de los jévenes en relacion con medidas urgentes de acompafiamiento y de
nivelacion de conocimientos para que pudieran hacer frente a las exigencias de la
vida universitaria (E1, E8, E9, E12, E7). En este sentido, creemos que esta modalidad
nacié con,y mantiene, “una serie de deficiencias en su concepcioén y aplicacion”
(Tejada, 2005: 13; E10).

Asi, el proceso estuvo librado a las decisiones que las autoridades de cada
facultad (decanos, jefes de departamentos o escuelas) o los propios profesores
tomaban en relacion con los problemas, dificultades y promesas de los estudiantes.

M Estamisma circunstancia parece explicar larapida creacion de la Universidad Nacional Intercultural de
laAmazonia (UNIA) en 1999 a solo dos afios de iniciados los trdmites (Ley 27250 del 30 de diciembre
de 1999) (E5, E18, E29; Espinosa, 2007: 11).

P Esto se puede ver en las leyes y normas referidas a la oferta y responsabilidad del Estado frente a las
Universidades son: D.L. 739, que elimina latesis de bachillerato; Ley 26439, que crea el Consejo Nacional
para laAutorizacion de Funcionamiento de Universidades (Conafu); D. L 882, que incentiva la inversion
privada en la educacion; Ley 25203, de creacion de Fondo Especial de Desarrollo Universitario (Fedu).
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De alli que cada afio habia que decidir y discutir en los consejos de facultad o
en cada departamento qué nimero de vacantes iban a ser destinados para esta
modalidad (E34, E7, E9).

Esto explica que la provision de vacantes para este tipo de ingreso variara
sensiblemente de 1999 a 2006 (véase Cuadro 1). Desde el afio 2000 las escuelas
y facultades de areas médicas (Medicina, Enfermeria, Farmacia y Bioquimica),
de ciencias (Biologiay Quimica) y de ingenierias (de Sistemas e Informatica, de
Mecanica de Fluidos, Quimica) o han cerrado o han estrechado las posibilida-
des de ingreso por esta modalidad, aduciendo las deficiencias y problemas que
presentaban los estudiantes.

La modalidad misma ha variado: al inicio los jévenes postulaban entre ellos
y su puntaje podia ser el minimo o incluso cero e ingresaban, siempre y cuando
cubrieran las vacantes propuestas por la escuela elegida. Hasta el afio 2006 quienes
ingresaban por esta modalidad de Amazonia necesitaban un puntaje minimo de
60 y competian entre ellos.

Desde el 2007, los postulantes de esta modalidad rinden una prueba ge-
neral y estan obligados a obtener 360 puntos como minimo para ingresar a la
universidad (E1).

Cuadro 1. Vacantes, postulantes e ingresantes ala
Modalidad de Ingreso Aborigenes Amazonicos (MIAA)

Afio Vacantes Postulantes Ingresantes
1999 118 13 a
2000 oo 72
2001 28 3 16
2002 15 S1k 14
2003 2 64 2
2004 2 68 2
2005 17 3 1
2006 24 A 13
Total 38 518 20
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5.2. Laevaluacion del proceso y el proyecto

Laprimera evaluacién del proceso fue fortuita, pues se dio como resultado de una
evaluacion anual rutinaria que la Comision de Gestion de la Oficina General de
Bienestar Universitario (OGBU) inici6 a fines de julio de 2003. Esta evaluacion de la
OGBU evidencio que la mayoria de estudiantes indigenas que permanecian en las
residencias3de laUNMSM tenian problemas académicos y de adaptacion. Ladeci-
sion fue, entonces, que 16 de los estudiantes desalojaran las residencias,y aquellos
que se mantuvieran y tuvieran problemas recibieran cartas de amonestacion.

Tomando la iniciativa, varios representantes de los estudiantes amazonicos
decidieron reunirse con el Comité de la OGBU (10 de agosto de 2003) y expresar
sus opiniones:

“Todos decian, de una forma u otra, que la sociedad occidental no los com-
prendia, que ellos dificilmente entendian a los profesores, que tenian problemas
de comprension y lectoescritura, que las autoridades no los escuchaban, que se
sentian abandonados [...]”(Tejada 2005: 11-12).

Desde entonces los estudiantes se han organizado en laAsociacion Amazonica
Universitaria de Pueblos Indigenas (AAUPI), que agrupa a estudiantes de la UNMSM
y de LaCantuta. Existe también la Coordinadora Indigena de Estudiantes Ashaninkas
del Perené (CIDEARP), muchos de sus miembros pertenecen también a laAAUPI.

En estas circunstancias, y luego de la evaluacion, surgio el “Proyecto de forma-
cion de profesionales y lideres indigenas amazonicos para el desarrollo sostenido
de las comunidades nativas y de la regién amazdénica”, que propuso un trabajo
entre universidad, comunidades y gobiernos locales, via convenios, y plante6 la
necesidad de insertarlos en el mercado laboral en sus propias regiones, pero pre-
viendo la reformulacion y acondicionamiento de los curriculos a las necesidades
de laAmazonia (Tejada, ed., 2005: 90, 95, 96-97).

3l LaUniversidad posee dos residencias: una ubicada en lamisma Ciudad Universitaria,en laque,para julio
de 2003, vivian 46 estudiantes indigenas amazonicos; otra, ubicada en el centro de Lima (Julio C.Tello,
en avenida Grau), cerca de la Facultad de Medicina de San Fernando (donde funcionan las carreras de
areas médicas: Medicina, Enfermeria, Farmacia y Bioquimica, Terapia Fisica, etc.), en la que vivian 34
estudiantes indigenas amazonicos. El total de estudiantes indigenas amazénicos en la UNMSM era de
174 (Tejada, 2005: 10), aunque el nimero total de ingresantes, hacia agosto de 2003, fue de 204 segun
la Oficina Central de Admision (OCA).
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5.3. UNMSM vy los pueblos indigenas

Manuel Burga indic6 que la UNMSM posee una tradicion, previa a este modalidad,
de trabajo con indigenas. Segun él, laUNMSM “es la Ginica universidad que se puede
preciar de tener en su planilla a indigenas”.Mencion6 el trabajo con ElenaValera
y su esposo, Roldan Pineda (shipibo), con Victor Churay (bora), con Enrique y
Luis Casanto (ash&ninkas)3 Esta relacion se ha debido al trabajo del Seminario de
Historia Rural Andina, dirigido antes por el historiador Pablo Macera33

En relacion con el proceso de los estudiantes indigenas, la intencién es que
los jovenes regresen a sus lugares y que se vuelvan promotores culturales de su
propia cultura, “de su propia diferencia”. Es decir, sean factores de desarrollo en
sus propias comunidades. Por ejemplo, introduciendo elementos tecnoldgicos
Gtiles a sus comunidades.

Curiosamente, esta es la referencia mas explicita al regreso y a la posibilidad
de colectivizacién de los logros de los jovenes estudiantes, que coincide con gran
parte de las esperanzas de los jefesy comuneros de los pueblos de los estudiantes
sanmarquinos. El gran problema estd en pensar cudles serian los mecanismos o
los medios méas adecuados y mas eficaces para lograr este doble cometido, pues
el problema es que quienes salen de las comunidades raramente regresan. ¢Qué
sentido tendria hacerlo si las opciones y los horizontes cambian?34 Sin embargo,
puede que laafirmacion de su pertenencia aun pueblo determinado no se diluya
y que preocupaciones por el vigor de la propia lengua (por experiencias propias
0 ajenas de pérdida o negacion) o la pobreza de sus comunidades permanezcan.

2 Ensudiscurso inaugural del I Encuentro de Estudiantes IndigenasAmazénicos de laUNMSM (19-20de setiembre
de 2003),Burga menciona también a estos artistas e intelectuales indigenas (Burga, 2005: 21-22).

B También deberia incluirse en esta lista a otros investigadores y artistas indigenas, como al profesor
Lauriano Rios Cairuna, quien publicé bajo los auspicios del Seminario de Historia Rural Andina un texto
dedicado a estudiar los disefios shipibo-conibo, o a Lastenia Canayo.

3 Por lo demas, una atenta observacion y verificacion de las redes a las que recurren los estudiantes en
Lima,por ejemplo,permite saber que sus familias (padres, madres, hermanos) y /o familiares cercanos
(tios, primos, sobrinos) estan ya en Lima,bien sea antes de que ellos llegaran aqui a causa de su ingreso
a las universidades o bien luego de este mismo ingreso y como consecuencia de él. Este mismo
proceso se repite para el caso de los jovenes ashaninkas, awajunes, shipibos, cacataibos; aunque el
caso mas publicitado sea el de lacomunidad shipibo establecida en el mercado de Cantagallo (Rimac),
por el hecho mismo de que eligieron establecerse en conjunto y no de manera dispersa,como en el
caso de los awajunes y los ashaninkas (quienes han buscado domicilios particulares en distritos tan
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Aunque, en general, Burga piensa que estas acciones afirmativas son positivas,
cree también que necesitan ampliarse al conjunto de la Universidad. Se muestra
critico de los procesos en cuanto ellos no deben fomentar minusvalia y necesitan
ser complementados con desarrollo paralelo en las comunidades, pues “de lo
contrario no habria posibilidad de didlogo intercultural”. Esto ultimo me parece
clave, porque Burga presenta una vision completa del proceso referido no solo a
la educacidn o a la educacion superior, sino al desarrollo social y econémico de
laAmazonia como regidn y del Per( como nacion3

Volviendo al campo estricto de la educacion superior, Burga piensa que tiene
que darse un archipiélago de acciones, como fomentar los estudios hacia fuera por
medio de becas, proceso que debe ser fomentado por el mismo Estado, que ademas
suponga lapromocidn del retorno de los estudiantes que salen al exterior.

Gustavo Solis Fonseca profundiza estas reflexiones y avanza mucho maés alla.
El piensa que la UNMSM es, ahora, una muestra del Perd de todas las sangres, de
todos los pueblos, de todas las lenguas (E8; véase Solis Fonseca, 2006).

Sus preocupaciones son también mas circunscritas y mas antiguas. Son
mas circunscritas en tanto refieren la busqueda de la promocién de estudian-
tes indigenas como un medio para estudiar y analizar con mayor rapidez sus
idiomas. Son mas antiguas, pues afirmo la existencia de proyectos de la década
de 1980 que preveian el ingreso de jévenes indigenas. Las razones para este
tipo de proyectos poseen una base que atiende tanto a la equidad como a la
interculturalidad:

diversos como LaVictoria,Jesus Maria, Ventanilla, Cercado de Lima, San Martin de Porres o SanJuan de
Lurigancho). Incluso debe tenerse en cuenta que algunos de los estudiantes o egresados (awajunes,
shipibos, cashibos) habian ya estado en Lima durante sus estudios secundarios o se habian establecido
en esta ciudad antes de la apertura de los procesos de admision diferenciados en la UNMSM y en La
Cantuta o habian estudiado o trabajado en otras ciudades del interior como Yurimaguas, Santa Maria
de Nieva, Yarinacocha, La Merced, Satipo (estudiantes y egresados awajunes, jeberos, shawis, shipibos,
ashaninkas, nomatsiguengas, etc.).

3H Segun lguifiiz, larelacion habitual que se establece entre educacién y desarrollo, o de manera restringida
entre educacion e ingreso, es equivocada, es decir,no va en direccion de aquella a este sino en sentido
contrario, esto es, que deberia asegurarse un mayor ingreso y “politicas econémicas que permitan
crecimientos econémicos sostenidos, y que, a su vez, faciliten una valoraciéon econdmica superior de
la educacion recibida. La respuesta mas inmediata a la reducida recompensa a la educacion no esta en
la educacion, estd en la economia”(lguifiiz, 2002: 105).
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“La cuestion de la desigualdad como consecuencia de la discriminacion
por favorecer oprivilegiar una determinada perspectiva cultural en contra
de la posibilidad de miembros de otras culturas, eso nos interesaba més; y el
convencimiento de que en determinadas disciplinas ellos quedan conjunta-
mente mejores”.

Estas disciplinas serian, por ejemplo, la ecologia amazodnica, la descripcion
de su lengua materna, la defensa nacional, etc. (E8).

5.4. Institucionalizar el proceso y aprovechar la potencialidad

El analisis de las entrevistas a dos profesoras de Linglistica que han acompafiado
el proceso desde sus inicios (E7, E9) muestra que habia conciencia de las falencias
del proceso y del potencial que se perdiay de las acciones para hacerles frente.

Maria Cortez encontrd (basandose en laprocedencia de los jovenes de comu-
nidades, con educacién bilingiie en primaria, con buen uso de su lenguay apego
hacia ella, con padres autoidentificados como indigenas) en los estudiantes “una
fuerte identidad”(E7; véase Cortez, 1999 y 2005).

El problema fundamental, desde su punto de vista, era,y €s, “cOmo se esta
respondiendo a esta identidad de los jovenes, asimismo, qué respuesta se le esta
dando”. Sus reflexiones apuntan a la ausencia de las culturas indigenas en la uni-
versidad y a sus consecuencias en relacion con la identidad de los jovenes:

“De repente le va a mostrar un mundo que le va a quebrar. [...] Bueno, él
[el estudiante] va a decir: ‘Me dijeron que yo debia seguir hablando mi lengua, o
siento que debia seguir hablando mi lengua, fortaleciendo mi cultura, mi relacion
con mis padres, con mi medio ambiente y con mi comunidad. Sin embargo, aca
no me miro, no miro mi cultura en la universidad, no veo que las lenguas indige-
nas, que mi lengua indigena, sean importantes. Entonces, mejor, no me identifico

como indigena.

También menciond la actitud negativa de los demés estudiantes frente a
los estudiantes amazonicos. A estas consideraciones individuales, pero también
grupales en cuanto al parecer han afectado a buena cantidad de ellos, Cortez
agrega consideraciones institucionales, en dos sentidos: primero, porque la UN-
MSM como institucion no hizo caso a las propuestas de nivelacion planteadas
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por el Centro de Investigaciones en Linguistica Aplicada (CILA) ni planificé el
seguimiento del proceso:

‘No hay todo un programa que pueda acoger toda la potencialidad que
traen los estudiantes indigenas, [...] En esta facultad [Letras y Ciencias Humanas]
se me nombro para hacer un seguimiento, pero en otras facultades no habia ese
seguimiento®y, entonces, qué pasa, que aca mismo dentro de las especialidades,
los consejos de facultad ya no querian que haya méas vacantes, [...] y en esta facul-
tad por ejemplo [Letras y Ciencias Humanas] solamente se deja vacante para la
escuela de Linguistica”.

Segundo, porque las mismas organizaciones indigenas (Aidesep, Conap) que
habian sido advertidas de las dificultades no asumieron como tarea la institucio-
nalizacién del proceso:

‘“Pero ahi creo que hubo un problema. No se hizo binomio, trinomio, no
sé, entre la universidad y organizaciones indigenas. Individualmente llamamos la
atencion a las organizaciones indigenas a favor, que ellos tendrian que asumir en
concordancia con nosotros ese reto [...] Debemos sentarnos a conversar los de San
Marcos con los de las organizaciones indigenas, no sé, representantes de padres
de familia, los que ustedes quieran, para decir, bueno en el afio 2007 queremos
pedir tales vacantes. Entonces, cuantas vacantes, no solamente para Lingdiistica,
para Educacién, para Matematicas, para lo que se necesite para las comunidades
y entonces decir coOmo va a ser ese ingreso, si San Marcos todavia mantiene ese
ingreso, pues que San Marcos lo organice de la mejor manera, o sea, tiene que
haber una exigencia" (E7).

Sin embargo, las afirmaciones de la profesora Cortez no deben entenderse
solo en clave institucional. En esto Gltimo coincide con Guillermo Naco Rosas.
Segun él, tanto la Universidad como las organizaciones indigenas deberian, en
conjunto, evaluar e institucionalizar el proceso, considerando laexperiencia como
una suerte de piloto (E32).

Acoger la potencialidad de los estudiantes indigenas tiene que ver mas con
una propuesta implicita de interculturalizacidon de la UNMSM que exige algin

¥ Unaestudiante awajun de Enfermeriay otra cacataibo de Derecho mencionaron incluso haber sabido de
laresolucion rectoral sobre el seguimiento, pero que en ninguna de sus especialidades se concretd.
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tipo de adecuacién institucional por mas minima que sea (el seguimiento que
menciona), que con solo lograr mas vacantes. Incluso la afirmacion de que las or-
ganizaciones indigenas o las familias debian terciar en el proceso y exigir vacantes
seguln sus necesidades apunta en lamismadirecciony supone, ademas, el derecho
de reclamar por un bien publico.

Ahora bien, acoger toda su potencialidad sefialaria mas radicalmente, también,
la posibilidad de recuperar lariqueza en términos de saber que poseen, todavia3’,
los pueblos indigenas a través de sus jovenes, o0 de manera directa entre sus co-
muneros, en relacion, por ejemplo, con temas tan actuales como el cuidado del
ambiente, la deforestacidn, los bienes comunes (bosques, lagos, rios), la lengua 'y
los sistemas de parentesco, las plantas medicinales y su taxonomia, los procesos
de parto, etc.

Lo cierto es que tanto ahora frente a los estudiantes amazo6nicos como antes
frente a los estudiantes quechuay aimara, la UNMSM no posee una propuesta ar-
ticulada que recupere la diversidad cultural. Resulta congruente, por ello, que se
nos hablara del jefe del departamento de Lingiiistica (para el 2007) de la Facultad
de Letras, aimarahablante, como el claro ejemplo de quien ha logrado el éxito
en una situacion adversa y sin politica alguna de accién afirmativa (E34; véase
Montoya, 2007).

6. El Estado peruano, la Amazoniay las comunidades nativas

En el presente acapite dilucidaremos el proceso de integracion de laAmazonia
a la sociedad nacional. Aclararemos las lineas mayores que aparecen dibujadas.
En especial, las referidas al proceso de articulacion por medio de la colonizacion
(Martinez, 1990 [1976]; Smith, 1983; Belaunde, 1994 [1959]; Santos y Barclay,
1995 y 2002).

37 Paraconjurar cualquier alegato romantico por el conocimiento tradicional“ancestral” habria que recordar
los problemas referidos al manejo del bosque y sus recursos que mencionaron algunos comunerosy
jefes (E20 y Miguel Espejo, E15, E28, E35) y que se documentan en las investigaciones (véanse, por
ejemplo, Smith, 2002; Burga Cabrera, 2005).
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6.1. Comunidades nativas y proceso colonizador

En realidad, las comunidades nativas se constituyeron en un proceso desde fines
de ladécada de 1940, pero con mayor fuerza desde la introduccidn y la consolida-
cion de la escuela publica, hacia inicios y mediados de la década de 1950, por lo
menos en lazona del valle del Perené o en la cuenca del Palcazu, entre los pueblos
Yanesha y Ashaninka (Santos y Barclay, 1995: 257-258).

También en Loreto, y en base a las leyes de Reforma Agraria promulgadas
durante el primer gobierno de Fernando Belaunde en 1964 y por el Gobierno
Militar en 1969, se desintegraron los fundosy se formaron asentamientos indepen-
dientes, caserios de riberefios o0 comunidades nativas (Santos y Barclay, 2002: 371).
Este proceso estuvo inmerso en un proceso previo y posterior de colonizacion
promovido por el Estado peruano (Smith, 1983).

Entonces, durante la década de 1960y a inicios de la de 1970, este proceso
continud y se consolidé, de manera tal que laley de comunidades nativas promul-
gada por el Gobierno Revolucionario de las Fuerzas Armadas en junio de 1974 (D.
L. 20653), sanciond un proceso ya en curso.

¢Qué fuerzas, qué actores y con qué finalidad actuaban en este proceso de
constitucidn de las comunidades nativas y de los asentamientos de colonos? Richard
Smith ha recuperado la imagen del “vacio amazénico”que debe ser conquistado,
colonizado y explotado en beneficio del pais para explicar este proceso. Las pro-
puestas fundamentales “eran que laeconomiade laregion amazénica debia basarse
en la agricultura y la ganaderia, y que su produccidn debia estar principalmente
orientada a abastecer a los crecientes mercados urbanos de la costa” (Santos y
Barclay, 2002: 279). Estamos aqui ante una nueva imagen, complementaria de la
anterior, que entendia a laAmazonia como “despensa del Perd”,imagen que co-
menz6 aformarse en la década de 1940y que el presidente Belaunde popularizé,
acompafandola de un plan de conquista que consistia en combinar la construccion
de un carreteraa lo largo de los flancos orientales de losAndes con un esquemade
vias de penetracién que apoyaran los asentamientos de campesinos pobres, con
agroindustrias e industrias extractivas (Belaunde, 1994 [1959]; Smith, 1983: 13).

Un problema clave era “la capacidad de la base ecoldgica de la region para
sustentar el tipo de desarrollo imaginado por el gobierno ”(Smith, 1983: 84), la cual
no era suficiente pues el costo de degradacion ambiental a largo plazo es mucho
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mayor que los beneficios econémicos logrados a corto plazo. Este problema es
comun atodos los procesos de colonizacion en diferentes zonas de la selva.

Asi, Héctor Martinez concluye que, en los cinco casos que ilustran su analisis
(Jenaro Herrera, Marichin-rio Yavari, Pichari, Saispampa y Tingo Maria-Tocache-
Campanilla), se muestra:

“[...] fehacientemente [...] un origen sumamente diverso y confirman nuestro
aserto sobre la ausencia de una politica definida y concreta al respecto. Sefialan
ademas que no estan insertos en determinada metodologia o en un minimo de
requisitos de determinada indole para su incepcion. En todo caso, dependen sen-
cillamente de la existencia de tierras que puedan tener o no determinada aptitud
agricola, pecuaria o forestal y llenar cierta capacidad de uso, pues tal o cual requisito
esta librado al azar”(Martinez, 1990 [1976]: 67).

Estal el dafio ambiental en este tipo de acciones que Santosy Barclay insisten
en que “debe serincorporado alos célculos de factibilidad y evaluacién econémica
de los proyectos de colonizacion [..] en tanto costo econdémico real”(Santos y
Barclay, 1995: 228).

En este proceso, se ha dado un paso més a partir de la promulgacién de la
Ley 28852 (del 26 de julio de 2006), Ley de Promocion de la Inversion en Refo-
restacion y Agroforesteria, que utiliza la figura de las concesiones forestales frente
a la posibilidad de laventa de tierras. Esta Gltima posibilidad la utiliza el Proyecto
Ley 840 (del 28 de diciembre de 2006), que incluso propone laventa de 40,000 a
60,000 hectareas de tierras eriazasy con aptitud forestal y que pretende modificar
la Ley 28852.

En esta misma direccion se han presentado dos nuevos proyectos ley: el
1770 (del 23 de octubre de 2007) y, su sustituto, el 1900, que pretende entregar al
Organismo de Formalizacion de la Propiedad Informal (Cofopri) las competencias
para el saneamiento fisico y legal de las tierras de selvay ceja de selva; el 1992 (de
diciembre de 2007), que buscan modificar laLey 26505, Ley deTierras, que pretende
facilitar laparcelacion de los territorios comunales entre comuneros posesionarios
y la libre transferencia de la propiedad comunal al mercado inmobiliario.

Estos proyectos han generado oposicién por sus posibles consecuencias:
porque no queda claro si las tierras se dedicaran a reforestacion o a cultivos para
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biocombustibles o para transgénicos, promoviendo el aumento de la deforesta-
cion y la pérdida de diversidad bioldgica. Es mas, la gran pregunta es: ;por qué
no se trabaja con campesinos y nativos para reforestar, ofreciéndoles asesoria y
créditos y mas bien se busca privatizar y parcelar los terrenos de comunidades
campesinas y nativas?33

6.2. Las politicas de Estado del Acuerdo Nacional

En estas circunstancias, es preferible apuntar hacia politicas de consenso y de largo
plazo como las propuestas por el Acuerdo Nacional (AN) suscritas el 22 dejulio
del 2002, Son, ademas, propuestas de politica que han sido suscritas por el actual
gobierno aprista (www.acuerdonacional.gob.pe,agosto de 2007).

Por ultimo, el Acuerdo Nacional tiene la virtud de reunir en un solo foro a
lideres politicos, empresariales, de la sociedad civil, a los representantes de los
gobiernos regionales, incluidos los de laAmazonia.

Ahora bien, en la evaluacién de los avances en relacion a los 4 objetivos y 31
politicas que el propio organismo ha hecho (AN, 2006) se presentan posibilidades
en las que deberian reconocerse los gobiernos regionales amazadnicos.

Me refiero, por ejemplo, a las politicas décima (reduccién de la pobreza),
undécima (promocién de la igualdad de oportunidades sin discriminacion) y
duodécima (acceso universal a una educacién publica gratuita y de calidad y
promociény defensa de la culturay el deporte) del segundo objetivo (equidad y
justicia social); o a la decimonovena (desarrollo sostenible y gestion ambiental)
y vigésima (el desarrollo de la cienciay latecnologia) politicas, dentro del tercer
gran objetivo (competitividad del pais).

Asi, ladécima politica (AN [s.f.]:46-59) considera nueve politicas especificas.
De ellas, las que nos parecen més importantes son las referidas a (a) laproduccion,
el desarrollo empresarial local y el empleo; (b) el fortalecimiento de las capacidades
locales de gestion en el acceso a la informacidn, la capacitacion, la transferencia

3B Veéase el comentario de Alberto Chirif (“Pert: laley de laselvay labateria pesada contras las comunidades”,
del 28 de febrero de 2008) en el portal de los Servicios en Comunicacién Intercultural (Servindi),
http://www .servindi.org/archivo/2008/3518.Consulta: 29 de febrero de 2008.
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tecnoldgica y el crédito; (c) planes integrales de desarrollo local y regional con
inversion privada que supongan la ejecucion de proyectos de infraestructura lo-
gisticay productiva; (d) el incremento de la inversion social en educacion y salud;
(e) el pleno ejercicio de la ciudadania; (g) el desarrollo institucional, la eficacia, la
equidad y latransparencia del Estado en el uso de recursos publicos y programas
sociales (acceso a la informacién, denuncias, veedurias ciudadanas, evaluacion del
impacto y de los usuarios) y (h) ejercicio de derechos y acceso a justicia.

La duodécima politica considera, de manera explicita y amplia, propuestas
referidas a la etnicidad y las comunidades indigenas, que encontrabamos implicitas
en la décima politica en las referencias de las metas e indicadores urbano-rurales
que atravesaban casi todas sus politicas especificas, en especial las politicas (a) y
(c) (véase AN [s.1.]:46-49, 51-54).

Las politicas especificas dentro de laduodécima politica del AN que interesa
resaltar son: (a) acceso a la educacion inicial integral en nifios y nifias de 0 a 5 afios
atendiendo ladiversidad étnico-cultural y sociolingtistica del pais; (b) eliminacion
de las brechas de calidad entre educacién publica y privada y entre educacién
rural y urbana “para fomentar la equidad en el acceso a oportunidades” (AN [s.
f.]: 68); (c) fortalecimiento de la carrera magisterial; (e) profundizar educacion
cientifica y el uso de nuevas tecnologias; (f) mejorar la calidad de la educacidn
superior publica; (h) erradicacion del analfabetismo en clave de necesidades de
zonas urbano-marginales y rurales; (i) recursos para la reforma educativa y (n)
fomento y afianzamiento de la educacion bilingiie “en un contexto intercultural
(sic)”(EBI) (AN [s.f.]: 75).

El texto no ofrece informacion sobre las politicas (e) y (), pero se puede
incluir aqui la propuesta del Consejo Nacional de Educaciéon (CNE) de un pro-
yecto educativo nacional al 2021 (PEN) (CNE, 2007), aprobado tanto por el Foro
del Acuerdo Nacional como desarrollo de esta duodécima politica como por el
gobierno actual (Resolucién Suprema 001-2007-ED, del 6 de enero de 2007).

Ciertamente es ya un avance considerar en una sola propuesta tanto la edu-
cacidn béasica como la educacidn superior tal como han hecho el ANy el CNE,
porque permite pensar en un sistema educativo nacional. Es mas, el quinto objetivo
estratégico del PEN (CNE, 2007: 45-46) presenta cuatro politicas que retoman las
del ANy las amplian:
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» Universidades generadoras de ciencia e innovacion tecnoldgica.
» Formacion profesional como educacién permanente.
» Acreditacion como medio para lograr la mejora de la calidad.

 Sistema de educacién superior que respete particularidades y articule y
potencie alauniversidady a los institutos de formacion profesional ‘y los
vincule creativamente con las necesidades de desarrollo local, regional y
nacional”(CNE, 2007: 46).

Las politicas especificas de la decimonovena pueden vincularse explicita-
mente con aquellas propuestas por la décima politica, en especial las politicas (a)
fortalecimiento de la gestién ambiental; (b) participacion responsable e informada
del sector privado y la sociedad civil; (d) aplicacion de instrumentos de gestion
ambiental y (e) incorporacion en las cuentas nacionales lavalorizacién de laoferta
de recursos naturales y ambientales, la degradacion ambiental y la internalizacion
de los costos ambientales (AN [s.f.]: 147-149).

Tres politicas especificas que me interesa sefialar son las referidas a (h) el
reconocimiento y defensa del conocimiento y cultura tradicionales indigenas; (j)
el fortalecimiento de la educacion y la investigacién ambiental y (n) el desarrollo
de una estrategia nacional de comercio y ambiente (AN [s.f.]: 151, 153, 155).

Lavigésimapolitica, al igual que laanterior politica, posee politicas especifi-
cas ambiciosas: (a) mayores recursos para la formacion de capacidades humanas,
la investigacién cientifica, la mejora de la infraestructura de investigacion y la
innovacidn tecnoldgica; (b) elevacion del nivel de investigacion cientificay el
desarrollo tecnoldgico y (c) formacion de recursos humanos altamente califi-
cados en los sectores productivos més promisorios para la economia nacional
(AN [s.f.]: 156-158).

Puede verse que las propuestas del Acuerdo Nacional se vinculan en parte
a los cambios que hemos expuesto en la segunda, como en su insistencia en que
el desarrollo nacional y local estd vinculado al fortalecimiento de la inversién
en investigacion y desarrollo, el aumento del gasto publico en educacién, la
mejora de la calidad de la educacién superior y la revision de su pertinenciay
patrones epistemoldgicos y los cambios en el proceso econdmico o el modelo
economico. Varias de las politicas del Acuerdo Nacional sefialan esa misma ruta.
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Incluso sefialan conciencia respecto de la necesidad de articular desarrollo
local y regional con desarrollo nacional. Es mas, vinculan esta articulacion con
el fortalecimiento de los actores locales y regionales de la sociedad civil y de la
empresa privada y con la necesidad de didlogo y consenso en temas cruciales
como los medioambientales.

Pero muchas veces las metas especificas y sus indicadores centran su eva-
luacién en la dacién de normativas y en cantidades que no ofrecen posibilidad
de medir impactos de estas. Esto es palpable en la diferencia que existe entre las
politicas especificas de cada una de las politicas de Estado referidas a las zonas
rurales o los pueblos indigenas y la evaluacion que ofrece el propio Acuerdo
Nacional (2006).

Esto ha dado pie aque los propios presidentes regionales de la selvaplanteen
cambios o adiciones a las politicas del Acuerdo Nacional.

6.3. Acuerdo Nacional y Amazonia

La pagina electronica del Acuerdo Nacional de agosto de 2007 presentaba la
reunion descentralizada en Chachapoyas (Amazonas), en la que los presidentes
de las regiones de laAmazonia insistieron en la elaboraciony aprobacién de una
trigésimo segunda politica de Estado del AN dedicada a laAmazoniay que ya habian
solicitado por medio del Consejo Intergubernamental de la Amazonia (CIAM)3®,
en marzo de 2007.

Yendo un poco mas allg, los presidentes de laAmazonia propusieron el desa-
rrollo de una imagen del pais asociada a laAmazonia (“Peru, pais amazdnico”), en
el entendido de que casi el 70% del territorio nacional es amazénico y que varios
departamentos han sido considerados en el pasado como una sola regién. El Foro

P Este consejo fue creado por los presidentes de los gobiernos regionales de laAmazonia el 16 de marzo
de 2007, en lquitos. En la declaracién que surgi6 de ese encuentro (Declaracion de Iquitos), el segundo
acuerdo consistia en integrar a los gobiernos regionales de Amazonas, San Martin, Loreto, Ucayali y
Madre de Dios en el Consejo Intergubernamental de laAmazonia (CIAM),que estaria compuesto por un
representante de cada uno de los gobiernos regionales,un representante de Instituto de Investigaciones
de laAmazonia Peruana (I1AP) y un representante del Consejo Nacional del Ambiente (Conam). En la
actualidad, una secretaria técnica de este consejo funciona en Lima, en la sede del Gobierno Regional
de Loreto (Magdalena) y esta formada porVictor Galarreta, LeonidasVélez y un representante del IIAP
(Carmen Vildoso Chirinos, comunicacién personal).
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del Acuerdo Nacional quedé en elaborar algin producto ad hoc, que fue llamado
Proyecto Nacional para laAmazonia.

Este pedido resulta peculiar si se tiene en cuenta que varias de las politicas
analizadas, y algunas otras (como laterceray lavigésimo tercera) estan vinculadas
alaAmazonia. Una explicacion es que los propios presidentes regionales entienden
que laimagen del Pert como pais inclinado al Pacificoy centrado en la costa deberia
cambiar; también puede barajarse como posibilidad la necesidad de contar con
politicas especificas para un area de lanacidn que necesita un tratamiento especial
tanto por sus caracteristicas fisicas, como por su delicado equilibrio ecoldgico,
por las politicas de colonizacién que se han practicado en ella o por la dispersa
distribucion de la poblacion.

Antes de cerrar esta parte referida al Acuerdo Nacional, quisiera apuntar
algunas cuestiones sobre la accion, o posibilidad de accién, del Foro del Acuerdo
Nacional40.

El Foro del Acuerdo Nacional es la instancia decisoria. Pero al interior del
AN existen diversos grupos de trabajo, como el de descentralizacidn. Estos gru-
pos elaboran planteamientos y hacen propuestas para el foro4l Los documentos
de estas propuestas tienen un nivel de difusién mas alla del espacio del foro (e
independientemente de que el foro los llegue a aprobar o no), con lo que estos
grupos de trabajo pueden contribuir aformar opinion sobre diversos temas, entre
ellos los propuestos por los presidentes del CIAM.

El Acuerdo Nacional se ha comprometido (es un acuerdo de una sesion
realizada en Chachapoyas) a aprobar un plan para el desarrollo sostenible de la
Amazonia.Ahi se incorporarian cuestiones como las vinculadas a los pueblos y los
estudiantes indigenas o a una politica de fronteras.

Ahora bien, de aprobarse un plan o accidn determinados al interior del Foro
del Acuerdo Nacional, no existe garantia de que estos se concreten ni de que se

4 Las anotaciones que siguen se basan en diversas comunicaciones personales, telefénicas y por correo
electrénico mantenidas con Carmen Vildoso Chirinos, de la secretaria técnica del Acuerdo Nacional,
durante agosto y setiembre de 2007.

4 Aunque otras instituciones pueden hacer llegar propuestas sea a los grupos de trabajo o directamente
al Foro del Acuerdo Nacional.
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haga seguimiento. Esto significa que el poder disuasivo y su capacidad para con-
cretar politicas o acciones son relativos. Segin Carmen Vildoso, existen “ejemplos
de fracaso total, de fracaso parcial como también de éxitos”.

7. A modo de conclusiones

Aunque existen algunos puntos de encuentro entre las preocupaciones en la
Universidad y entre los jefes de las comunidades de los estudiantes, en los estu-
diantes mismos y en las propuestas del Acuerdo Nacional —por ejemplo, en la
posibilidad del regreso y del fortalecimiento del desarrollo local—, no ha habido
dialogo entre los actores.

Incluso en el caso en que hubo mayor ocasion para coordinar esfuerzos y
establecer criterios comunes, esto es, el contacto entre la UNMSMy las organiza-
ciones indigenas (Conap, Aidesep), estos no se concretaron.

Si bien la posibilidad de regreso se ha planteado hasta cierto punto como
“necesaria”,no existen mecanismos ni canales concretos por medio de los cuales
esta se pueda concretar. Laexcepcion es lapropuesta del proyecto del afio 2003 en
laque laidea era que los egresados se insertasen en la estructura de los gobiernos
regionales. Interpretamos esta posibilidad como una bdsqueda de equidad.

Ahora bien, laidea del regreso como tal posee sus matices. Mientras los jefes
awajunes y wampises refieren un regreso personal, saben que este no siempre
se ha dado y que no es féacil que se concrete. En ese sentido, las opiniones de
los jefes ashaninkas y shipibos establecen una posibilidad de acercamiento y de
guia que no necesariamente suponga el regreso fisico de los jovenes, pero si el
mantenimiento del vinculo.

Hemos interpretado esta nueva posibilidad como una blsqueda de la colectivi-
zacion del logro de acceso ala educacidn universitariay de las posibilidades que abre
a los estudiantes. Una lectura de este tipo apunta més bien a la interculturalidad.

La preocupacion por la interculturalidad estaria presente en la UNMSM,
aunque de manera fragmentaria, en las preocupaciones de algunos profesores
(especialmente de Linguistica y Antropologia) y autoridades. Pero sus propias
opiniones dejan ver que no existe una propuesta clara de la Universidad en este
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punto. Lapresencia de los estudiantes ha sido vista como una oportunidad en esta
direccion, pero hasta ahora desaprovechada.

Habria que pensar, entonces, que la falta de una perspectiva intercultural es
una consecuencia de que el proceso se pensara solo en términos de acceso a la
Universidad, y que ello impidié que se tomaran en consideracion los problemas
referidos a los estudios y la insercion laboral.

De alli que los estudiantes, aunque no pierdan de vista a sus comunidades,
no logren articular espacios ni estrategias que les permitan establecer el vinculo
entre sus logros y la bisqueda de “desarrollo”de sus pueblos de origen.

Sinembargo, los objetivos y las politicas del Acuerdo Nacional y los objetivos
del proyecto educativo lanzado por el Consejo Nacional de Educacién apuntan en
esta direccion. Ahora bien, el tipo de relacidn actual entre el Estado y los pobres
rurales (entre los que estan los pueblos indigenas amazdnicos) nos sitda en un
contexto poco propicio para pensar politicas y acciones con criterios de equidad
y de interculturalidad. La basqueda, entonces, deberia concentrarse en opciones
que surjan desde los actores locales y logren audiencia en las élites empresariales
y politicas.
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8. Entrevistas

El James REGAN MAINVILLE, antropologo, coordinador de la Maestria de
Estudios Amazdnicos, Facultad de Ciencias Sociales de laUNMSM, investigador del
Caaap (innumerables oportunidades de setiembre de 2006 a febrero de 2008).

E2 Richard CHASE SMITH, antrop6logo y lingiista, director ejecutivo de
Instituto del Bien Comun (IBC), ex director de OXFAMAmMmeérica (20 de setiembre
de 2006, 4 de noviembre de 2006)

E3 Frederica BARCLAY REY DE CASTRO, antrop6loga e historiadora, con-
sultora, profesora de la Pontificia Universidad Cat6lica del Pert (23 de noviembre
de 2006 y posteriores comunicaciones por correo electronico).

E4 Margarita BENAVIDES, antrop6loga, investigadora del Instituto del Bien
Comun (IBC), (8 de noviembre de 2006).

E5 Oscar ESPINOSA DE RIVERO, antropélogo vy filosofo, investigador y
subdirector del Instituto de Eticay Desarrollo de la Universidad Antonio Ruiz de
Montoya (multiples oportunidades de marzo de 2007 a enero de 2008).

E6 Manuel BURGA DIAZ, historiador, ex rector de la UNMSM de 2001 a
2006 (15 de noviembre de 2006, 7 de julio de 2007).

E7 Maria CORTEZ MONDRAGON, lingiiista y educadora, profesora de la
UNMSM (6 de junio de 2007, 17 de junio de 2007).

E8 Gustavo SOLIS FONSECA, lingiiista, investigador del Centro de Investi-
gaciones en LingiisticaAplicada (CILA), de la UNMSM, ex secretario general de la
UNMSM de 2001 a 2006 (17 de noviembre de 2006).

E9 ElsaVILCHEZJIMENEZ, lingiiista, directora del Centro de Investigaciones
en LingiisticaAplicada (CILA), de la UNMSM, integrante del grupo de trabajo del
Programa de Formacion en Educacidn Intercultural Bilingtie (PROEIB), que funciona
en la Universidad Mayor de San Simoén (Cochabamba, Bolivia) (17 de noviembre
de 2006, 21 de marzo de 2007).

E10 Luis TEJADARIPALDA, soci6logo e investigador, ex director de la Oficina
Técnica del Estudiante (OTE) (5 de junio de 2007).
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E1l César SARASARA ANDREA, presidente de la Confederacion de Na-
cionalidades de laAmazonia Peruana (Conap) (22 de junio de 2007, 24 de junio
de 2007).

E12 Zendn DEPAZ, filosofo e investigador, ex director de la Direccion de
Coordinacién Universitaria, del Ministerio de Educacion (3 de noviembre de 2006
y posteriores conversaciones personales).

E13 Miqueas SANCHOMA MORALES, coordinador de Central de Comunida-
des Nativas de la Selva Central (Ceconsec) y vicejefe de Pucharini (Chanchamayo)
(13 de febrero de 2007).

E14 Roman SHAJIAN SAKEIAT, Nieva (Condorcanqui, Amazonas), ex vice-
presidente de Aidesep, director de Gestion Institucional de laUGEL Condorcanqui
(16 de enero de 2007).

E15 José René ESPEJOTIWI, Bagua Chica (Amazonas), especialista EBI UGEL
Condorcanqui (7 de enero de 2007).

E16 Amanda SUAREZ SEBASTIAN, Satipo (Junin), especialista EBI UGEL
Satipo (14 de febrero de 2007).

E17 Alzayda CALDERON DIAZ, Satipo (Junin), especialista EBI UGEL La
Merced (La Merced, 15 de febrero de 2007; Satipo, 23 de junio de 2007).

E18 Luis MARQUEZ, Yarinacocha (Coronel Portillo, Ucayali), ex director
del Superior Pedagdgico Publico Bilingtie de Yarinacocha (Isppby), ex especialista
UGEL (2005-2006) (2 de marzo de 2007).

E19 Calixto RODRIGUEZ,Yarinacocha (Coronel Portillo, Pucallpa), especia-
lista EBI DRE Ucayali (2 de marzo de 2007).

E20 Roberto JUSTO, apu de Wampami (rio Cenepa), directiva de la comu-
nidad y algunos comuneros (10 de enero de 2007).

E21 Juan MAYANTSAMAIJEN, secretario de Nuevo Kanan (rio Cenepa), y el
profesor Gabriel Mayan (11 de enero de 2007).

E22 Andrés JINTASH ESAMAT, apu de Tutino (rio Cenepa), parte de la di-
rectiva y algunos comuneros adultos y jévenes (11 de enero de 2007).
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E23 Pedro SHAWAG M., apu de Chingamar (rio Marafién), parte de ladirec-
tivay algunos comuneros (13 de enero de 2007).

E24 Cornelio TENTESH,viceapu de Huabal (rio Santiago), en reunién colecti-
va con comuneros jévenes y adultos, hombres y mujeres (14 de enero de 2007).

E25 Rogelio SUGKA, nuevo apu de Puerto Galilea (rio Santiago), en asamblea
comunal y con presencia del alcalde del distrito de rio Santiago Segundo Flores
(15 de enero de 2007)

E26 Osbaldo ROSAS RODRIGUEZ,jebari de Marankiari Bajo (Chanchamayo),
y Sixto SALCEDO SALCEDO, secretario de Educacion (12 de febrero de 2007).

E27 Jorge PAREDES QUINCHOCREjebari de SanJer6nimo (Chanchamayo)
(12 de febrero de 2007).

E28 Elias RIVERA CHARETTE,jebari de Samaria (Mazamari, Satipo) (14 de
febrero de 2007, 24 de junio de 2007).

E29 Juan AGUSTIN FERNANDEZ, koshi de San Francisco de Yarinacocha
(Coronel Portillo, Pucallpa) (27 de febrero de 2007).

E30 Marcos HUAYTAVASQUEZ, koshi de Santa Clara (Yarinacocha) (28 de
febrero de 2007).

E31 Pedro BENANCINO, koshi de colonia Caco (lparia, Coronel Portillo)
(28 de febrero de 2007).

E32 Guillermo NACO ROSAS, coordinador de la Asociacion Regional de
Pueblos Indigenas de la Selva Central (ARPI-SC) (Satipo, 15 de marzo de 2007).

E33 SimonTIWITAAN, apu de San Pablo (rio Marafion), en reunion colectiva
(9 de enero de 2007).

E34 Marco MARTOS CARRERA, decano de Letras de laUNMSM, presidente
de laAcademia Peruana de la Lengua (3 de julio de 2007).

E35 Lauriano RIOS CAIRUNA, profesor bilingiie egresado del Programa de
Formacion de Maestros Bilinglies de laAmazonia Peruana (Formabiap), investiga-
dor shipibo de la historiay latradicion cultural de su pueblo, Yarinacocha (28 de
febrero de 2007) y posteriores conversaciones en Lima (inicios de 2008).
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E36 Norka MOYA SOLIS, abogada, coordinadora del Proyecto Pueblos Indi-
genas y Desarrollo Sostenible (Lima, 17 de noviembre de 2006).

Gl Primer grupo de discusién con seis estudiantes (cinco awajunes,
un wampis) de la UNMSM y un postulante awajun (Pando, 5 de noviembre de
2006).

G2 Segundo grupo de discusion con 22 estudiantes de la UNMSM y 4
estudiantes de La Cantuta (Universidad Ruiz de Montoya, 22 de abril de 2007).

C Conversatorio, con 13 estudiantes de la UNMSM, 5 de La Cantuta, 7
egresados de la UNMSM, un ex becario de Aidesep y un estudiante machiguenga
de un instituto pedagdgico en Lima. Con la presencia y comentarios de J. Regan,
R. Smithy ENeciosup (Universidad Ruiz de Montoya, 21 de julio de 2007).
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AnNexos

1. Total de estudiantes registrados y entrevistados

Total estudiantes UNMSM

Pueblo indigena Registrados Entrevistados
Awajln 32 29
Wampis 4 3
Ashaninka 1] 9
Shipibo 8 |
Cocama 4 2

Otros pueblos 9 6

Total 68 56
Porcentaje 100 82.35

2. Estudiantes de otros pueblos en la UNMSM

Estudiantes otrospueblos

Pueblo indigena Registrados Entrevistados
Cocama 4 2

Shawi 2 2
Nomatsiguenga 2 1
Jeberos 2 1
Yanesha 1 1
Cacataibo 1 1
Harakmbut 1 0

Total 13 8
Porcentaje 19.12 61.54

3. Egresados registrados y entrevistados

Egresados UNMSM

Pueblo indigena Registrados Entrevistados
Awajln 7 3
Wampis 2 2
Ashaninka 8 5
Shipibo 2 2
Cocama 1 0
Total 20 12

Porcentaje 100 60
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4. Pueblo, nimero de comunidades visitadas y soporte de las entrevistas

Pueblo indigena Sector Numero de comunidades Voz/video Papel
., Rio Marafion 2 1 1
Angjn Rio Cenepa 3 3 0
Wanpis Rio Santiago 2 2 0
Ashéninka . 3 3 0
Satipo 1 1 0
Yarinacocha 2 2 0
Shipibo Medio Ucayali 1 1 0
Iparia 1 1 0
Total 15 14 1

Nota: la entrevista con el jefe, algunos miembros de la directivay comuneros de Chingamar, rio Marafion, fue solo verbal,
sin registro en video, pero si fotografico.
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