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INTRODUCCION

INTRODUCCION
EXPERIENCIAS Y NARRATIVAS DE VIOLENCIA:

EL ESTADO INDIO Y LA COMUNIDAD SIKH

“Conmocioén en el mundo por el asesinato de la primera ministra india. El asesinato de Indira
Gandhi por miembros de su guardia sumerge a la India en la mayor crisis politica de su historia.
Una llamada anénima reivindica el crimen en nombre de los sijs [sic],* secta religiosa enfrentada
al Gobierno.” Este fue el encabezado que el periodico espafiol ElI Pais, publicd el 1° de
noviembre de 1984, un dia después del asesinato. Encabezados similares circularon dentro y
fuera de India.

Era la primera vez que sucedia un hecho de esa magnitud en contra de un Primer Ministro
en la joven democracia india.? En los medios de comunicacién nacionales e internacionales no
cesaron los analisis e interpretaciones de este hecho. Se explic6 como una “revancha” de la
comunidad sikh por la entrada del ejército indio en junio de ese afio al Templo Dorado en
Amritsar (el corazon del sikhismo).? La noticia sobre la muerte de la “Madre de India” no lleg6
sola, al dia siguiente aparecieron encabezados diciendo que se habia “desatado la violencia en
Delhi y los sikhs eran quemados en las calles”.* Hasta este momento habia sido la peor ola de
violencia después de la provocada por la Particion entre India y Pakistdn en 1947. “La nacion
conmocionada contuvo su aliento”.

¢Coémo se pueden entender estos sucesos y su violencia? Este periodo ha sido
ampliamente estudiado desde diferentes areas de conocimiento. No solamente se ha tratado de
esclarecer el conflicto que surgi6 entre Indira Gandhi y las elites politicas sikh, sino las razones
por las cuales aparecieron en India nuevas movilizaciones de todo tipo. Si bien este fendmeno

surge desde la década de 1950, es durante la década de 1980 que se considera se genero un parte

! Los medios de comunicacion espafioles castellanizan de esta manera la palabra sikh.

2 El primer asesinato politico fue la muerte de Mahatma Gandhi el 30 de enero de 1948 a manos de un hindi
ortodoxo. Akbar, M.J., “Religion, Life and Death”, Sunday, 11-24 de noviembre de 1984, p. 56. El segundo gran
asesinato seria el del hijo de Indira Gandhi: Rajiv, ocurrido el 21 de mayo de 1992.

® Se puede escuchar por ejemplo la entrevista que Richard Kershaw de la BBC le realiza a Mark Tully, su
corresponsal en India: Grabacion radiofénica, BBC, http://news.bbc.co.uk/2/hi/8572250.stm, Consultada en agosto
de 2010.

* Idem., The Times of India, 2 de noviembre de 1984, entre otras.

® Ghose, Sagarika, “The Real Indira Gandhi”, Documental CNN,
http://www.youtube.com/watch?v=70P1BMBeWAQ, Parte 1, consultado 10 de agosto de 2010.
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aguas. Tanto las mujeres, los campesinos, los dalits, los grupos tribales, asi como las
conformaciones étnicas y regionales levantaron diversas demandas por reconocimiento politico y
cultural que cuestionaron directamente las premisas en las que se habia construido al Estado-
nacion indio.

Cientificos politicos como Atul Kohli, entre otros, han percibido esta situacion como
“una crisis de gobernabilidad” o “una erosion en las instituciones como anomalia dentro de la
democracia india”.® Achin Vanaik, lo caracteriza como una “crisis de legitimidad del Estado” "y
Bhabani Sengupta como un fenémeno en donde “el Estado crecid y las naciones se
deterioraron”.® Estas visiones resaltan un proceso de crisis en la legitimidad del Estado en
general y del “sistema del Partido del Congreso”,” en particular. También muestran el
surgimiento de problemas entre el “gobierno central”™™® y los estados a falta de una politica
federal méas acabada y un incremento en la centralizacion del poder. El enfoque de estos estudios
es la problematica vista desde el Estado o el sistema politico.

El presente trabajo intenta estudiar al Estado desde otra perspectiva complementaria a los
estudios antes citados: encontrar al Estado por medio de las précticas que conduce en la vida
cotidiana y las experiencias que éstas generan en la gente. Siguiendo el planteamiento de nuevos
trabajos sobre etnografia del Estado, propongo verlo no como una totalidad estatica, sino como
una entidad en constante cambio, y a través de la multiplicidad de sus formas, analizar sus
alcances y procesos vinculados con la sociedad y no apartado de ella.** Me interesa encontrar al
Estado en sus manifestaciones: mitologias de poder, rutinas politicas y sobre todo en sus

practicas violentas en la cotidianeidad de las personas.? Esto contribuiria a una reconsideracion

® Ver Kohli, Atul, “Interpreting India’s Democracy: A State-Society Framework”, en Kohli, Atul (ed.), India’s
Democracy. An Analysis of Changing State-Society Relations, New Jersey, Princeton Univeristy Press, 1990, p. 3.
"Vanaik, Achin, The Painful Transition-Burgeois Democracy in India, Londres y Nueva York, Verso, 1990, p. 102.
Citado por Nigam, Aditya, The Insurrection of Little Selves. The Crisis of Secular-Nationalism in India, Nueva
Delhi, Oxford University Press, 2006, p. 89.

® Sengupta, Bhabani, India-Problems of Governance, Delhi, Konark Publishers Pvt. Ltd, 1996, p. 36. Citado por
Nigam, Aditya, The Insurrection of Little Selves, op. cit., p. 89.

° partido del Congreso es el partido dominante en India.

1% Esta es la forma en que se le llama al gobierno federal o nacional en India.

! Trabajos como Hansen, Thomas Blom y Finn Stepputat, States of Imagination. Ethnographic Explorations of the
Postcolonial State, Durham y London, Duke University Press, 2001; Gupta, Akhil, “Blurred Boundaries: The
Discourse of Corruption, the Culture of Politics, and the Imagined State”, American Ethnologist, Vol. 22, No. 2,
Mayo 1995, pp. 372-402; Tarlo, Emma, Unsettling Memories. Narratives of India’s ‘Emergency’, Delhi, Permanent
Black, 2003; Sharma, Aradhana y Akhil Gupta (eds.), Anthropology of the State. A Reader, Oxford, Blackwell
Publishing, 2006, entre otros.

12 Hansen y Stepputat, States of Imagination, op. cit., p. 3.
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de la relacion entre el Estado, la nacidn, y las diferencias culturales. Y dentro de esta interaccion
encontrar la serie de reconstrucciones que tiene el individuo sobre su identidad y su ciudadania.

El conflicto entre Indira Gandhi y la elite politica sikh (durante los periodos de gobierno
de la Primer Ministro entre 1966-1977 y 1980-1984), ofrece elementos para poder realizar un
estudio de esta naturaleza, y ademas me permite estudiar a la comunidad bajo los mismos
términos: como una entidad con una naturaleza fluida, contingente, heterogénea, con practicas
hegemonicas al interior, y en constate interaccion con el Estado, cuyas problematicas reflejan
muchas de las tensiones dentro del Estado-nacion, que afectan y modifican las percepciones del
individuo.

Por un lado, esta tesis habla de politicas culturales, a las cuales Peter Jackson define
como “el dominio en donde los significados son construidos y negociados, y en donde las
relaciones de dominacion y subordinacién son definidas y disputadas”.® Es en este espacio de
negociacion en el que el Estado y la comunidad se encuentran. En él se cre6 en India un
ambiente de incertidumbre, miedo y desconfianza, que definio esta negociacién. En este contexto
es que se conforma una cultura politica en la cual “el patrén particular de orientacion hacia la

accion politica™*

es la violencia. No es de sorprender, que las diversas formas de identidad y
comunidad se articularon a través de la violencia como parte de la historia de la nacién.

Por otro lado, este trabajo se enfoca justamente en esos momentos de violencia. En este
sentido, comparto el interés de la antrop6loga Emma Tarlo,* quien nos urge a abrir nuevas areas
de investigacion y de estudios que exploren —entre otras cosas—, la relacion dindmica entre
momentos de desorden y momentos de calma. Tarlo se incorpora de esta manera en los estudios
etnograficos del Estado. Para ella una nueva visién es necesaria porque la violencia y el desorden
son parte integral de las vidas de muchas naciones modernas. El hecho de que Estado-naciones
como India y Pakistan nacieran a partir de momentos de extrema violencia que acompafiaron a la
Particion, es una prueba del potencial transformador de los eventos. Ya que es a partir de su
nacimiento y producto de la violencia que estos Estados construyeron un ideal nacional

contrapuesto entre si, que definid claramente su ethos y la relacion entre ellos. Ademas, es

13 Jackson, Peter, “The Cultural Politics of Masculinity: Towards a Social Geography”, Transactions of the Institute
of British Geographers, New Series, Vol. 16, No. 2, 1991, p. 200.

1 Asi definen Almond y Verba en un inicio el significado del concepto de cultura politica. Ver Almond, Gabriel A.
y Sidney Verba, The Civic Culture. Political Attitudes and Democracy in Five Nations, California, Sage
Publications, 1989 (1963), p. 14.

1> Tarlo, Emma, Unsettling Memories. op. cit., p. 6.



INTRODUCCION

necesario reescribir los eventos tomando en cuenta a la poblacion que los vivio, sus narrativas y
concepciones de si mismos frente a las autoridades de su comunidad y del Estado.®

Veena Das es otra de las autoras importantes quien enfatiza la necesidad de realizar una
nueva etnografia que considere de forma distinta lo que ella llama critical events o eventos
criticos en relacion con el individuo quien pasa por tales momentos. Bajo la vision de Das, el
estudio de eventos traumaticos o criticos son aquellos que traen nuevas formas de accion y
motivan nuevas formaciones sociales y politicas.’” Justamente a través del andlisis de tres
momentos insertos en el conflicto entre Indira Gandhi y los sikhs, nos acercaremos a las
narrativas, politicas y acciones que los originaron; las modificaciones en la identidad y
ciudadania de las personas que los vivieron; asi como las nuevas formas de accién que trajeron
consigo. Cabe sefialar que utilizaré evento y momento para referirme a los hechos criticos que se
vivieron relacionados al conflicto antes mencionado. Por evento se entendera a lo largo de este
trabajo un acontecimiento, suceso o0 hecho; mientras que por momento se utilizara como
“periodo de duracion indeterminada en que se hace cierta cosa o sucede algo.”18

El primer momento se refiere a la entrada del ejército indio (denominada Operacién
Bluestar'®) al Templo Dorado de Amritsar el 4 junio de 1984. En el enfrentamiento entre el
movimiento militante alojado ahi y dirigido por Jarnail Singh Bhindranwale® y el ejército indio,
murieron alrededor de 1600 civiles®* que se encontraban en una celebracion religiosa. El
segundo momento que considero en este trabajo son los llamados disturbios (riots) que tuvieron
lugar en Delhi durante tres dias después de que dos guardias sikh, asesinan a Indira Gandhi el 31
de octubre de 1984. Durante los disturbios, se estima que murieron 3 mil hombres sikh, muchos
golpeados y otros quemados vivos. El tercer momento sucede a lo largo de cerca de quince
afios (entre 1984 y finales de la década de 1990), en los cuales el gobierno central promulgo
diversas leyes al interior del estado de Panjab, autorizando a la policia a detener, apresar y

disparar a toda persona que resultara “sospechosa” de ser terrorista. Muchos de estos sikhs

' Ibid.

" Das, Veena, Critical Events. An Anthropological Perspective on Contemporary India, Delhi, Oxford University
Press, 1995, p. 6

'8 Definiciones tomadas de evento y momentodel Pequefio Larousse Ilustrado, México, Barcelona, Paris, Buenos
Aires, 2007, p. 430 y p. 687.

9 Blue Star, Bluestar o Estrella Azul. Generalmente se utiliza como un concepto, por lo cual se han unido las dos
palabras. En este trabajo doctoral se utilizara de esta manera.

0 Dirigente del movimiento militante sikh, que més tarde es acusado de la realizacion de eventos terroristas.

21 Como se vera en los proximos capitulos las cifras de muertos en cada uno de los momentos varia y existen
diferentes estimados tanto oficiales como no oficiales.



INTRODUCCION

carecian de alguna relacion con la militancia, y el resultado fue un aproximado de 25 mil
victimas —entre militantes, civiles inocentes muertos por la policia o por militantes y policias que
perdieron la vida en un enfrentamiento—. En este trabajo considero a este largo periodo de casi
quince afios como un evento, debido a que la gente que los vivid, fue marcada por la constante
presencia de violencia, cuyas caracteristicas en cada caso individual, tuvo un patron similar.
Podria también nombrarse como una coyuntura.

Este trabajo argumenta que dentro de la comunidad se presentan las mismas
contradicciones y tensiones que se presentan en el Estado-nacion. La busqueda de una
homogenizacion cultural, un solo origen, una historia y una lengua en comun reafirmados por
momentos de crisis y violencia, y la necesidad de identificar héroes, villanos y enemigos para
diferenciarse de otros son elementos que la comunidad comparte con el Estado. Ambos &mbitos
buscan transmitir estas construcciones de forma efectiva a través de diversos medios de
comunicacion, y en este sentido Veena Das tiene razén al afirmar que “la comunidad también
coloniza la vida y el mundo del individuo, en la misma manera en que el Estado coloniza la vida
y el mundo de la comunidad.”®® Sin embargo, el proceso es moldeado por resistencias
manifestadas por aquellos grupos que no se sientan representados.

En la analogia que propone Das, el Estado crea narrativas nacionales y
homogeneizadoras, cuenta con el monopolio de la ley y de la fuerza legitima, y con ello alcanza
una integridad territorial, todos los anteriores elementos que buscan concretar al Estado-nacion.
De la misma manera, ciertos grupos al interior de la comunidad construyen una historia que
intenta sea homogénea y comun; son capaces de elaborar una constitucion alternativa y un
sistema legal; pero al no tener el monopolio de la fuerza, utilizan la violencia a través de actos
militantes con la intencién de controlar aspectos no solo dentro de la comunidad sino también
fuera de la misma. Las elites dominantes tanto de la comunidad como las del Estado, no siempre
logran establecer sus narrativas como Unicas y mucho menos que sean aceptadas por todos los
miembros.

De esta manera un segundo argumento que defiende esta tesis es que el Estado, en
muchas ocasiones, ha utilizado el control hegemonico y de no conseguirlo, el violento, ambos

como politicas frente a la manifestacion de la diferencia en India, lo cual se ha convertido en un

%2 Todas las subsecuentes citas han sido traducidas del inglés o del panjabi al espafiol por la autora. Das, Veena,
Critical Events. An Anthropological Perspective on Contemporary India, Delhi, Oxford University Press, 1995, p.
16.
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ingrediente de la cultura politica. Algunas comunidades también han utilizado la misma préactica
para dirimir sus diferencias al interior. La experiencia de la violencia, entonces, ha intervenido
para modificar no solo narrativas sino también el sentido de identidad y de pertenencia de un
ciudadano, creando nuevas construcciones y representaciones de si mismo y de otros.

Los tres momentos analizados en este trabajo son acontecimientos en los cuales ciertas
decisiones del gobierno de India afectaron directamente a la comunidad sikh; pero a la vez las
acciones y medidas de los lideres sikhs modificaron las subsecuentes politicas del Estado. Asi
pues, existe una responsabilidad mutua sobre la violencia que se origind, por accién u omision.
Es este dialogo el que me interesa analizar en cada uno de los eventos, que aungue tienen una
dindmica propia, un conflicto en particular, y una serie de actores, de victimas y de villanos, se
encuentran relacionados entre si por una sucesion de causa y efecto.

Para el trabajo, recopilé los discursos tanto oficiales pertenecientes al Estado como
aquellos hegemonicos que circulan en la comunidad, asi como las voces de la gente comdn, para
ver qué nos dicen sobre los eventos que estudio y sobre la relacién que guardan los ciudadanos y
el Estado. También quiero indagar en las transformaciones que estos eventos provocaron, sin
Ilegar a hacer totalizaciones. Parto de la afirmacion de que estos eventos crearon redefiniciones
sociales, culturales y politicas no s6lo dentro de la comunidad sikh, sino también en el Estado-
nacion indio. Esas son las reconfiguraciones de las que me ocupareé a lo largo del trabajo.

Tanto la experiencia como su narrativa son elementos fundamentales a lo largo de este
trabajo. La palabra narrativa “proviene del sanscrito gna o del latin gnarus, que significa lo
conocido, lo que se conoce, una historia contada por uno.”?* Como Jean Clandinin y Michael
Connelly afirman, la narrativa es la mejor herramienta por medio de la cual se representa y se
puede entender a la experiencia, de hecho en su argumento enfatizan que la experiencia ocurre de
forma narrativa.?* Para estos autores, la investigacion cualitativa utiliza el estudio de la narrativa
como método y fendmeno. Esta investigacion involucra la reconstruccion de la experiencia de las

personas tanto en relacién con el otro como dentro de un grupo social.®® En este sentido, “la

2 Ritter, Harry, Dictionary of Concepts in History, Nueva York, Greenwood Press, 1986, p. 279.

2 Clandinin, D. Jean y F. Michael Connelly, Narrative Inquiry. Experience and Story in Qualitative Research, San
Francisco, Jossey-Bass Publishers, 2000, p. 18.

% Clandinin, D. Jean (edit.), Handbook of Narrative Inquiry. Mapping a Methodology, Londres, Nueva Delhi, Sage
Publications, 2000, p. 5.



INTRODUCCION

gente moldea sus vidas cotidianas a través de historias de lo que son y lo que son los otros, e
interpretan su pasado basados en estas historias.”?

La experiencia es pues “la percepcion subjetiva de un sujeto sobre eventos que
interpreta. [...] la experiencia se convierte en parte de la vida y la historia del individuo.”?’
Ademas es una categoria por medio de la cual es posible observar la interaccion entre el “sujeto”
y el “objeto” o mejor dicho, entre el sujeto y su mundo. En palabras del tedrico de la experiencia
John Dewey, “en la experiencia, las cosas y los eventos que pertenecen al mundo, fisico y social,
son transformados a través del contexto humano en el que entran, mientras que una persona es
transformada y desarrollada a través de la interaccion con las cosas externas a si misma.”?

Teniendo esto en cuenta, me interesa articular las narrativas de la experiencia y las
percepciones de la gente que vivid estos eventos violentos, ya que éstas son personas cuyas vidas
fueron trastocadas por politicas y decisiones tanto del Estado como de sus lideres (reconocidos
como tales o no). Sus narrativas se encuentran generalmente excluidas de las narrativas
hegeménicas, inclusive de aquellas de victimizacién. En este sentido, me parece importante
retomar la visién ahondada en los textos que Jeffrey Olick recopil6 en States of Memory,?® en
donde se muestra cdmo la memoria no es ni unitaria ni estatica; no importa que tan poderosas
sean las fuerzas que buscan imponerse, existen siempre subnarrativas, periodos de transicion y
luchas sobre el dominio de ciertas narrativas. Los individuos o grupos que construyen una
memoria especifica, no siempre tienen éxito en implantar las imagenes que quieren cimentar en
las personas y en la forma en que ellos querian. Los actores sociales participan creando
memorias— a través de sus redes de entendimiento —en formas en que no fueron planeadas.
Como afirma Olick, la posicion de la memoria en un momento dado depende no s6lo de sus
significados y sus manipulaciones sino también en las trayectorias complejas que la memoria

crea en el tiempo. Son estas subnarrativas sobre los eventos las que me interesa rescatar.

Nacién, Estado y diferencias culturales
Es de conocimiento comdn que los Estado-nacion son de reciente origen —empezando en el s.

XVIII—. El soci6logo T.K. Oommen afirma, sin embargo, que por mucho tiempo los grupos

% Ibid., p. 37

%7 Seymour-Smith, Charlotte, Dictionary of Anthropology, Boston, G.K. Hall & Co, 1986, p. 107.

%8 Citado en Ibid., p. 39

# En Olick, Jeffrey K (ed.), States of Memory, Continuities, Conflicts and Transformations in National
Retrospective, Durham, Londres, Duke University Press, 2003.
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humanos constituian naciones, como un conjunto de personas unidas por caracteristicas que
compartian desde el nacimiento: antepasados comunes, territorio, historia, lengua, religion,
forma de vida, u otros atributos que los miembros de los grupos tenfan desde nacimiento.*
Seguln él, es claro que el concepto de nacion era esencialmente cultural en contenido aunque
encapsulara una variedad de atributos, que variaban en importancia de un grupo a otro. Sin
embargo, en el momento en que las naciones comenzaron a constituir Estados como entidades
politicas en Europa occidental, siguieron la mdxima “una nacion-un Estado” y una nueva
formacion dio origen al termino Estado-nacién.®*

Este autor advierte que frecuentemente los estudios pierden de vista los procesos por
medio de los cuales se conforman naciones y Estados. Muchas veces estos procesos hacen que
una nacién conforme un Estado. Pero también, un Estado destruya una o varias naciones, para
intentar crear una comtin.*? Hoy en dia existen una variedad de conformaciones en el mundo que
vinculan a estas dos entidades, cada una con una trayectoria particular. Indudablemente, hay una
necesidad por mantener cercanos al Estado y la nacion, ya que las dificultades surgen
precisamente cuando existe en un Estado, una multiplicidad de naciones y un grupo dominante
tratando de establecer una sola nacion como la mas importante. Este es el caso de India.

La compulsion por definir a India como una nacion tiene qué ver en gran medida con la
presencia de la colonia britanica y sus articulaciones conceptuales, de hecho es un producto
colonial. Los administradores coloniales veian a India como algo muy alejado de las naciones
europeas: la diversidad de culturas y lenguas hacia que India fuera una expresion geografica
lejana a la consolidacién de una nacién.®* Como reaccién a estas orientaciones, la elite india,
urbana, educada y moderna que llevé el movimiento de liberacion, comenz6 a construir una
“idea de India”,** como una comunidad politica, “una unidad en la cima y una pluralidad en la

parte de abajo”.*® Al principio no fue clara esta idea, ni su definicién, porque en la cima también

% Oommen, T.K., State and Society in India. Studies in Nation-building, Nueva Delhi, Sage Publications, 1990, p.
31. La literature al respecto es muy extensa para ser citada aqui. Aunque se deben mencionar los trabajos de Partha
Chatterjee’s Nationalist Thought and the Colonial World: A Derivative Discourse, Londres, Zed Books, 1986; y The
Nation and its Fragments: Colonial and Postcolonial Histories, Princeton, Princeton University Press, 1993, por su
importancia en el tema.

1 Oommen, T.K., State and Society in India..., op.cit., p. 31.

%2 Idem.

¥ Oommen, T.K., “Conceptualizing Nation and Nationality in South Asia”, en Sharma, S.L. y T.K. Oommen,
National and National Identity in South Asia, Nueva Delhi, Orient Longman Private Limited, 2000, p. 1.

* Khilnani, Sunil, The Idea of India, Nueva Delhi, Penguin Books, 1997, p. 1.

% A. K. Ramanujan citado por ibid., p. 6.
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existia una pluralidad de visiones. Oommen distingue siete formas en las cuales la nacion se ha
definido en el subcontinente indio:

1. Como una entidad civilizacional antigua; 2. Por la composicion cultural; 3. Como entidad

politica; 4. Como entidad religiosa; 5. Como entidad geogréfica/territorial con un ethos cultural

especifico; 6. Como una coleccion de entidades linguisticas y 7; como una unidad de grandes y

pequefias naciones.*

Evidentemente, estas conceptualizaciones no surgieron en este orden: algunas han coexistido y
siguen compitiendo por su legitimidad. Las primeras dos, dice Oommen, tuvieron vigencia antes
de la Independencia y Particion de India (1947), las ultimas cuatro han sido conceptualizaciones
en un periodo pos-particion, y la cuarta ha tenido un importante espacio, desde entonces hasta
nuestros dfas.®’

Después de la Independencia, la elite nacionalista fue dominada por la vision de
Jawaharlal Nehru, conocida como nacionalismo secular. Para negociar con su diferencia y tratar
de mantenerse por encima de las problematicas de religion, lengua, casta y comunidad,® India se
convirtid en una sola idea y concepto: “unidad en la diversidad”. Esta vision no buscaba la
disolucidn de las diversas identidades en una india, pero si la supremacia de esta identidad india
sobre las demas. Una unidad basada en el territorio soberano y una historia en comin concebida
como la historia de la civilizacion antigua del Valle del Indo vinculada al hinduismo, y la
urgencia de una unificacion politica.

La historia de la ‘Independencia de India’ también es la historia de la idea moderna del
Estado, entendido bajo su concepcién tradicional como territorio, instituciones y sociedad, asi
como el coordinador de una serie de valores democraticos.* La tolerancia religiosa a través del
nacionalismo secular, no significa una simple separacion de la religién y la politica, sino una
idea de un Estado neutral que arbitra entre las comunidades; que busca el desarrollo econémico
para combatir la pobreza; y el establecimiento de un pluralismo cultural.*°

La formula Sarva Dharma Sam-bhava (“dejar que todas las religiones prosperen™), es la

piedra angular de la variante india del secularismo, lo cual se ha convertido en el principio que

% Oommen, T.K., “Conceptualizing Nation and Nationality in South Asia”, op.cit., p. 1.
37
Idem.
% Nigam, Aditya, The Insurrection of Little Selves. The Crisis of Secular-Nationalism in India, Nueva Delhi, 20086,
Oxford University Press, p. 15.
% Khilnani, Sunil, The Idea of India, op. cit., pp. 3-4.
“0 1 dem.
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guia la democracia representativa, y ha dado al Estado Indio su caracter mayoritario. La herencia
colonial de organizar la politica bajo lineas basadas en la comunidad, ha resultado en que el voto
universal, en muchas ocasiones, se convierta en una competencia en la que se moviliza a las
comunidades por votos.** En la percepcion de las ‘minorias’, la comunidad mayoritaria, en este
caso la hindd, es la que ha conseguido mayor representacion,*> manteniendo al margen del poder
politico a partidos de otras comunidades. En otras palabras, “la ideologia moderna de igualdad y
de participacion total conduce a una homogeneizacién de la sociedad”,* como Charles Taylor
comenta sobre el dilema Hegeliano de la democracia moderna. En este sentido, el lenguaje
nacional desarrollado por la elite politica india —la linea central de la cultura dominante de la
nacion— es esencialmente hinda. Como afirma Oommen, “el verdadero problema es que
aquellos en el ‘centro’ [refiriéndose al gobierno central]** no creen que los intereses de la
‘nacion’ estan a salvo en las manos de aquellos de la periferia”.*

Gurharpal Singh observa que ha habido una negacion a aceptar la idea de que han
existido y existen en verdad divisiones étnicas* en la sociedad india. Existe en el imaginario una
persistente “sabiduria convencional” articulada en metaforas y clichés como: “unidad en la
diversidad”, “la nacién en construccion”, y hasta hablar de una “civilizacion unica”, frases que
tienen como ingrediente principal al hinduismo. Esta tradicidn religiosa es concebida como
plural, no violenta, tolerante y motor inclusive, de la diversidad. De hecho es de uso comun la

vision que plantea al hinduismo como la base de una auto regulacion de los conflictos, que

*! Una discussion detallada del papel de las castas y las comunidades en la politica se puede encontrar en: Ishita
Banerjee-Dube, “Introduction: Questions of Caste”, en I. Banerjee-Dube, Caste in Politucs, New Delhi, Oxford
University Press, 2008, pp. Xv-Xiv.

%2 Upadhyay, Prakash C., “The Politics of Indian Secularism” (Panfleto), Nueva Delhi, Critical Quest, 2007 (1992),
p. 4.

*% Citado por Nigam, Aditya, The Insurrection of Little Selves..., op. cit., p. 10, de Taylor, Charles, Hegel, Reino
Unido, Cambridge University Press, 1975, p. 327.

* A lo largo de este trabajo doctoral se utilizard constantemente el concepto de ‘centro’, el cual en India se entiende
con dos connotaciones, como la cultura dominante o como el gobierno federal.

> Oommen, T. K., State and Society in India..., op.cit., p. 47

*® Los grupos étnicos son definidos como aquellos grupos con una cultura diferente a la de la mayoria en un espacio
especifico, los cuales se sienten unidos entre si por vinculos comunes como raza, nacionalidad, cultura, lengua o
religion. Estos aspectos pueden variar o enfatizarse unos méas qué otros. La etnicidad es el estado o la pertenencia a
un grupo étnico y como bien me hizo ver el Dr. David Lorenzen en sus comentarios, 1o més importante es la
autoidentificacion del grupo, mas que los atributos especificos del mismo. Citado por Chauhan, Ramesh, Punjab and
the Nationality Question in India, Nueva Delhi, Deep and Deep Publications, 1995, p. 25. Para T. K. Oommen, la
etnicidad surge precisamente en la interaccién de diferentes grupos de personas, como producto de una conquista,
colonizacién o inmigracién. Esta etnicidad y los sentimientos que hace aflorar implica una dislocacion del territorio,
pais, region o nacion aquello que se considera como propio. Ibid., p. 33
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sostiene una “anarquia funcional” y un Estado secular.*’ Bajo esta visién se piensa que los
conflictos étnicos que surgieron en India, son el producto de una “perversion politica”, una
consecuencia de la desaparicion de los valores Nehruvianos. Los procesos de centralizacion, des
institucionalizacién, desmantelamiento politico y la corrupcién que sugirieron después de la
muerte de Nehru y principalmente durante los periodos en que gobernd Indira Gandhi, serian el
origen de esta perversion.

Sin embargo, el periodo de Nehru presenta diversos problemas que no ayudaron a una
mayor integracion de las diferencias. Quiza el construir una nacion después de la independencia
y particion del subcontinente, justifique algunas de sus practicas pero sin duda, no ayudaron, a
largo plazo, a construir un Estado multicultural mas solido. Gurharpal Singh argumenta que
durante el periodo de Nehru, el hinduismo funciond como una metaetnicidad en la nacion
india,*® porque la unidad civilizacional que se buscé resaltar estaba codificada por mitos hindues,
simbolos e imaginarios vinculados al hinduismo. Para este autor, al analizar el periodo de Nehru,
puede observarse que impuso su figura como jefe de la nacién; favorecio a lideres con una
posicion fuerte en las regiones para que no permitieran faccionalismos; y establecio medidas
hacia una asimilacion cultural, més que una integracion.*® Ademés, se hicieron distinciones entre
comunidades linguisticas, y comunidades religiosas y de casta. Mientras que las diferencias
lingiiisticas se vieron como menos “peligrosas”, las diferencias religiosas y de casta se vieron

como contrarias por completo al ideal de nacién.™

“La Crisis en el Panjab”

La década de 1980 marco el inicio de una serie de nuevos movimientos en India con
reivindicaciones sociales. La erupcion de reafirmaciones de castas y comunidades, las demandas
de las mujeres, los campesinos, los dalits, los grupos tribales y las etnicidades, caracterizaron
este periodo. Surgieron muchas tensiones en torno a la demarcacion de fronteras no sélo entre
regiones (las nuevas delimitaciones provinciales basadas en la lengua) sino también sobre la

utilizacion de recursos naturales y las ansiedades politicas de las distintas comunidades y castas.

*" Singh, Gurharpal, Ethnic conflict in India: A Case-Study of Punjab, Londres, Macmillan Press, 2000, p. 37
“lbid., p. 41.

“ Idem.

%0 Upadhyay, Prakash C., “The Politics of Indian Secularism”, op. cit., p. 4.
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Estas problematicas cuestionaron directamente el proyecto nehruviano y la conformacion del
Estado-nacion.

La “crisis” fue interpretada desde diversos enfoques, y se dieron debates intensos sobre el
secularismo, el desarrollo, la democracia, la nacion, la comunidad y la identidad, entre los
intelectuales y politicos, interesados en comprender lo que estaba sucediendo con los
movimientos sociales que aparecieron. Uno de los conflictos que cuestion6 directamente a la
nacion India, fue el llamado “Problema del Panjab” o “Crisis en el Panjab”.

Segun Surinder Jodhka, los primero trabajos que trataron de explicar el conflicto entre
Indira Gandhi y la elite politica sikh, estuvieron guiados por explicaciones parciales que eran
ofrecidas sin un andlisis minucioso o estudio de los procesos actuales en el Punjab. Eran el
resultado de esquemas amplios o perspectivas de procesos politicos en general.>! El tema fue
visto como un “problema” en el proceso de construccion nacional, una consecuencia de
manipulacion de elites, o un aspecto tipico de una joven democracia como India.

Jodhka sefiala también que los trabajos sobre el conflicto entre Indira Gandhi y la
comunidad sikh ofrecen tres explicaciones principales para entender ‘la crisis’. La primera basa
la explicacion en el comunalismo, en donde se enfatiza que los lideres sikhs utilizan la idea de
una unidad comunitaria basada en la fe precisamente porque los sikhs no comparten intereses en
comun. La segunda, muestra la presencia de una élite que manipula aspectos de la comunidad,
para satisfacer su propio interés. En esta explicacion la gente aparece como ‘pasiva’ y sin
voluntad; completamente manipulable. Finalmente, muchos trabajos enfatizan el papel
determinante de las tensiones generadas por causas econémicas en el Punjab que trajo consigo la
llamada Revolucién Verde.*

Estos acercamientos no solamente perciben divisiones o tensiones como resultados de
factores externos, sino también reducen sus explicaciones a un aspecto determinante como la
economia, la cultura o la religion, dejando a lado otros elementos importantes. Ademas
concentran su atencion en el Estado o las elites, desestimando los procesos en curso que estan
teniendo lugar en la relacién entre el Estado y la sociedad, y dentro de la sociedad misma.>®

Finalmente, pasan por alto elementos como las construcciones de las imégenes étnicas y sus

*' En Jodhka, Surinder S., ¢ “Crises’ of the 1980s and Changing Agenda of ‘Punjab Studies’. A survey of Some
Recent Research”, Economic and Political Weekly, February 8, 1997, p. 273.

%2 |dem.

% |dem.
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representaciones en ciertos contextos. Trabajos mas recientes han buscado abrir nuevos caminos
al entendimiento y aproximacion de este periodo en India. Estos estudios toman una perspectiva
mas amplia y exploran las voces de la gente y la cercania entre la sociedad y el Estado, analizan
el discurso del movimiento de Bhindranwale o las voces de las victimas tanto del Estado como
de la militancia, aportando un mayor acercamiento al movimiento y la sociedad punjabi.

Este trabajo doctoral toma en cuenta los enfoques recientes, los cuales han buscado
rescatar la importancia de lo local y las voces de la gente en los Estudios sobre el Punjab, e
intenta ir mas alla para construir una etnografia tanto del Estado como de la comunidad. Estoy
consciente de que esta perspectiva, me ha llevado a prestar méas atencion a las narrativas y los
discursos, que a las presiones internas y externas que tuvieron Indira Gandhi y el gobierno

central.

El Estado y su Etnografia

Timothy Mitchell® identifica dos enfoques principales en el estudio del Estado dentro de la
ciencia politica estadounidense: el enfoque sistémico, el cual enfatiza la dificultad para demarcar
las fronteras del Estado y aboga por abandonar la categoria de Estado y sustituirla por una que
méas amplia como “el sistema politico”; y el enfoque estatista que observa al Estado como una
institucién consolidada y distinta a la sociedad. Generalmente es considerado como un actor
unitario y autbnomo que posee la autoridad suprema para regular a la poblacion dentro de un
territorio.

Los primeros intentos para alcanzar una conceptualizacion del Estado han generado una
serie de definiciones limitadas en donde las aproximaciones se centran Unicamente en esta
entidad como elemento explicativo, completamente autdnomo, cuyas acciones no pueden ser
determinadas por las fuerzas sociales. En afios recientes, estas nociones han sido cuestionadas
por diversos autores, quienes no consideran al Estado como una entidad dada y no cuestionada.
Estudiosos como Akhil Gupta ven al Estado como una institucion que es también moldeada por
otras entidades, y que se define e influye en el terreno de otras instituciones, esferas o actores

para que funcionen.>

> Mitchell, Timothy, “Society, Economy and the State Efect”, en Sharma y Gupta (eds.), Anthropology of the State.
A Reader, Oxford, Blackwell Publishing, 2006, pp. 169-186.
% Gupta, Akhil, Op.Cit., 2006, p. 8.
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Trabajos como los de Thomas Hansen y Finn Stepputat®® han sugerido la necesidad de
repensar la nocién de Estado: dejar de verlo en términos ahistoricos como algo estatico y sin
movilidad, reducido a sus funciones més bésicas delineadas por Weber. Tales funcionales
abarcan el monopolio de la violencia en un territorio determinado; la proteccion de las fronteras
y la soberania; y la gobernabilidad sobre una poblacion especifica dentro de un territorio. Hansen
y Stepputat plantean la necesidad de desnaturalizar al Estado y aproximarse a él, su politica, y las
nociones de autoridad en forma empirica. La propuesta central es encontrar al Estado a través de
sus practicas, mitologias de poder, rutinas no politicas o aquellas imposiciones violentas en su
relacion con la sociedad, para examinar las formas en que el Estado busca hacerse real o tangible
en la vida diaria de la sociedad a través de simbolos, textos, iconografia, rituales, prosa,
categorias y perspectivas. También buscan localizar los espacios etnogréficos fuera o dentro de
las fronteras entre sociedad y Estado, en donde ambos mantienen una interaccion constante.

En este sentido, los estudios mencionados se basan en las proposiciones de Michael
Foucault acerca del poder, el gobierno, la autoridad, y sus efectos; en particular, las técnicas y las

racionalidades del poder y el poder gubernamental.”’

En primer lugar, Foucault concibe al poder
en términos de ‘estructura de acciones’ orientando las acciones de otros. Ve al gobierno del
Estado como una modalidad para el ejercicio del poder, interesado en afectar y controlar las
acciones y la conducta de los individuos. El poder, en este sentido, se manifiesta a traves de
diversos discursos, técnicas, politicas y procedimientos, los cuales naturalmente generan
resistencias y evasiones como un componente esencial en la interaccién humana.®® De hecho, no
habria relaciones de poder sin éstas resistencias. Las resistencias, a su vez, provocan
modificaciones en las técnicas de poder, bajo las cuales ocurren nuevas formas de resistencia y
evasion.” Mi estudio analizar4 esta interaccion y negociacion constante en la vida cotidiana del
Estado y la sociedad. Foucault sefiala también que aunque en la tarea principal del gobierno para

controlar a la poblacion, las agencias del Estado aparecen como un solo set de instrumentos del

*® Hansen y Stepputat, op. cit., p. 1.
> Hindess, Barry, Discourses of Power: From Hobbes to Foucault, Oxford, Blackwell Publishers, 1996, p. 20.
58 B
Ibid., p. 99-100.
* Ibid., p. 101.
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gobierno, sus agentes son parte de la poblacién a ser gobernada.®® Esto en su conjunto lo llama
“governmentalization” (“gubernamentalidad”).®

Akhil Gupta se une a estas tendencias y problematiza la relacion del Estado y la nacién,
asi como la forma en que se han construido teorfas sobre estas categorias.®?> Advierte que la
amalgama Estado-nacién se ha unido en una forma en donde su vinculacién aparece como algo
natural: Estado, nacion y Estado-nacion son utilizados de forma intercambiable e inseparable.
Menciona que generalmente las teorias del Estado llevan implicita las nociones de la nacion,
aunque existe un silencio sobre cuestiones de diferencia cultural.®® Para Gupta, es importante
investigar los aspectos ideologicos y materiales que influyen la construccion del Estado, y
entender cémo se conforma y se diferencia el Estado de otras formas institucionales, para
apreciar los efectos de esta construccion en la operacion y difusion del poder hacia la sociedad.

El Estado entonces no es algo distinto y alejado de otras formas institucionales, sino es
parte de éstas, en las que habitan las relaciones como la familia, la sociedad civil, y los
dispositivos como la economia.®* Ademas, Gupta firma la necesidad de analizar la construccion
discursiva y las percepciones locales del Estado a través de las formas de cultura popular, como
los periddicos y la television. La antropologia, en este sentido, ofrece un mejor acercamiento a la
construccién social del Estado y sus fronteras, es decir, cdmo las personas perciben al Estado, y
cdémo el Estado se manifiesta en sus vidas diarias, y modifica sus entendimientos por medio de la
interaccion diaria con los procesos y trabajadores estatales. Ademas puede llevarnos a observar
el papel que juega la diferencia cultural en la formacion y deformacion de las politicas del
Estado.®

Este trabajo busca subsanar esos vacios que sefiala Gupta, pero intenta extender sus
sugerencias y captar las representaciones del Estado, por medio de las cuales, la sociedad
adquiere una serie de aprendizajes sobre esta entidad. En particular, me baso en la afirmacién de

Gupta que: “es en el reino de la representacion en donde se produce el discurso explicito del

% Ipid., p. 112.

8! Existen una serie de términos que encierran conceptos particulares, los cuales muchas veces es imposible traducir
en una sola palabra. En algunos libros en espaiiol este concepto ha aparecido como “gubernamentalidad”.

62 Gupta, Akhil, “Blurred Boundaries: The Discourse of Corruption, the Culture of Politics, and the Imagined State”,
American Ethnologist, Vol. 22, No. 2, Mayo 1995, pp. 372-402.

% Sharma, Aradhana y Akhil Gupta, “Introduction: Rethinking Theories of the State in an Age of Globalization”, en
Sharma y Gupta (eds.), Anthropology of the State. A Reader, Oxford, Blackwell Publishing, 2006, p. 7.

* Ibid., p. 8-9.

% Hindess, Barry, Discourses of Power..., op. cit., p. 9.
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Estado. Las representaciones y las interpretaciones del Estado en la cultura pablica modifican las
percepciones sobre la naturaleza del Estado”.®® Los discursos, rituales, celebraciones,
conmemoraciones, reportes, noticias, elecciones, procedimientos burocraticos, y demas, no
solamente generan representaciones e interacciones con el Estado, sino también moldean las

percepciones de las personas y determinan sus acciones y la forma de vincularse con su realidad.

Comunidad, evento y Antropologia

¢ Qué significa ser parte de un grupo especifico? ;Qué es lo que hace a un individuo pertenecer o
no pertenecer a ese grupo? Esas son algunas de las cuestiones que intenta esbozar este trabajo
utilizando la etnografia como herramienta. Parto de la idea de que el objeto de la investigacion
etnografica es “el de descubrir el conocimiento cultural que las personas guardan, como lo
utilizan en la interaccién social y las consecuencias de su utilizacion [para] combinar la vision de
alguien gue se encuentra dentro del grupo con la de alguien que viene de fuera y para describir
una estructura social.”®’ Para este tipo de estudios, el trabajo de campo es sumamente
importante: complementa la memoria histdrica contenida en los archivos, los documentos
oficiales y la bibliografia secundaria, para brindar un mejor entendimiento.

La antropdloga Veena Das cita a Marc Augé en sus trabajos para argumentar que la
“antropologia siempre ha sido una antropologia del aqui y ahora.”®® Esto no significa que se deba
trabajar con sujetos u objetos necesariamente cercanos, sino que sugiere un proceso de intimidad
con el objeto de trabajo. Como afirma Das, el aqui es la sociedad en la que el antropdlogo ha
viajado y vivido, mientras el ahora es un espacio privilegiado dado al presente® y la cercanfa con
esa sociedad. Esta es la riqueza del trabajo etnogréafico, el cual considero como una oportunidad
para superar las distancias que nos separan del comprender al otro y su experiencia. La cercania
construye vinculos intelectuales y afectivos entre el estudioso y las personas con las que se
trabaja, y cambia la forma de ver al mundo.

La comunidad ha sido una entidad de estudio a la cual se le ha visto desde distintos

angulos. Saurabh Dube opina que frecuentemente se ha proyectado la comunidad como

% Sharma y Gupta, “Introduction”..., op. cit., p. 18.

%" Massey Alexander, “ ‘The way we do things around here’: The Culture of Ethnography”, Ensayo presentado en
Ehnography and Education Conference, Oxford University Department of Education Studies (OUDES), 7-8
Septiembre, 1998, p. 7.

% Das, Veena, Critical Events..., op. cit., p.2

% Ibid., p. 3
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una entidad inevitable, anacrénica, con vinculos consolidados [...]; que conlleva costumbres

afiejas y tradiciones primordiales; que tienden hacia consensos en sus expresiones; y que en

términos generales, se opone a la modernidad.”
Algunas veces, a las comunidades ademas se le separa y distingue de la sociedad por
considerarse menos “racionales”; y en algunas otras, al enfatizarse su caracter primordialista
como el sitio de la tradicion cultural y la identidad, se le entiende por ejemplo como las
“unidades auténticas de la organizacién social en India.”"

Dube nos muestra también las grandes contribuciones que han hecho los estudios
etnogréficos e histdricos aplicados al estudio de las comunidades. “No sélo se han enfocado ‘en
los componentes simbolicos de la consciencia comunitaria’, sino también en ‘la naturaleza
simbolica de la idea de comunidad en si misma’, especialmente expresada en formulaciones
sobre sus fronteras.’? El énfasis que se le ha dado a la construccién simbélica de la comunidad,
dice Dube, ha estado acompafiado por mayores intentos por enfatizar su heterogeneidad. Este
ejercicio ha llevado a conocer los distintos significados que sus propios miembros construyen,
incluyendo la simbolizacion que realizan y la construccién de fronteras que levantan entre si. A
su vez, estas lineas han permitido trazar el sitio que adquiere la comunidad en una amplia
variedad de procesos de poder, asi como sus divisiones internas.”

De esta manera es posible acercarse a las interacciones, negociaciones, resistencias,
procesos y divisiones de una comunidad, no s6lo a su interior sino en la vinculacion con el
Estado, a través del estudio de eventos especificos. Segun Michael Foucault, el evento ha sido
poco estimado dentro de los acercamientos histéricos,’* debido a que hay una tendencia a
favorecer grandes procesos transformadores. Foucault nos invita a trabajar en lo que llama
‘eventalization’,” para “[hacer] visible la singularidad en lugares en los cuales hay una tentacion
a invocar la constante historica, el trato inmediato antropoldgico o la obviedad que impone

uniformidad a todo.””® Con esta idea busca mostrar que las cosas no son tan evidentes, tan

® Dube, Saurabh, “Introduction. Anthropology, History, Historical Anthropology”, en Dube, Saurabh (edit.),
Historical Anthropology, Nueva Delhi, Oxford University Press, 2007, p. 40.

™ Jodhka, Surinder S., “Community and Identities. Interrogating Contemporary Discourses on India”, Economic and
Political Weekly, 9 de octubre de 1999, p. 2958.

2 1dem.

 Ibid., p. 41.

™ Foucault, Michael, “Eventalization”, en Burchell, Graham, Gordon, Colin y Peter Miller, The Foucault Effect.
Studies in Governmentality, Chicago, University of Chicago Press, 1991, p. 76.

" Este es otro término-concepto dificil de traducir al espafiol.

"® Foucault, Michael, “Eventalization”, op. cit., p. 76
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necesarias, para que ocurrieran de esa manera; es fundamental redescubrir conexiones,
encuentros, etcétera, para analizar al evento de acuerdo a sus multiples procesos.’” Siguiendo este
énfasis de Focault, me interesa analizar aquellos eventos criticos, los que crean nuevas formas de
accién y motivan nuevas formas sociales y politicas.”® Como advierte Veena Das, el realizar una
descripcion de estos eventos, ayuda a efectuar una incision en las instituciones, grupos o

entidades, para conocer sus implicaciones y negociaciones entre si, durante el analisis.”

Miedo, violencia y sus distintos nombres

Aqui, me gustaria introducir un elemento importante que utilizo en el analisis de eventos criticos.
En la relacién entre la comunidad y el Estado, la aparicién de miedos es frecuente. Miedos con
fundamento o sin él, que establecen un lenguaje especifico por medio del cual, estas entidades
interactian. Corey Robin nos dice que el miedo politico (un elemento que aparecerd en cada
capitulo de esta tesis), lo entiende como “el temor de la gente a que su bienestar colectivo resulte
perjudicado —miedo al terrorismo, panico ante el crimen, ansiedad sobre la descomposicion
moral—, o bien la intimidacién de hombres y mujeres por el gobierno o algunos grupos.”® Para
Robin, el miedo es importante porque tiene amplias repercusiones, tanto en el desarrollo de las
politicas publicas especificas creadas para combatir el miedo y la creacion de leyes que lo
suprime, como en la construccion de nuevos grupos de poder y el rechazo de otros.

La presencia del miedo “agudiza el estado de experiencia; acelera nuestra percepcion
como ninguna otra emocion.”®® En los capitulos de esta tesis observaremos la operacion del
miedo politico como una cultura y un lenguaje dentro del conflicto entre la comunidad sikh e
Indira Gandhi, es decir la aparicion de un discurso del miedo como intermediario. Asi como la
forma en que los grupos e instituciones lo definieron, establecieron categorizaciones, y
aprovecharon algunas amenazas reales para magnificarlo. De esta manera las acciones y la
violencia que se utilizan para combatir la amenaza que crea el miedo, son legitimadas. Las

definiciones que se construyen, son de miedo y odio, hacia el otro, las cuales, como

™ Idem.

"® Das, Veena, Critical Events..., 0p. Cit., 1995, p. 6

™ |dem.

% Robin, Corey, El miedo. Historia de una idea politica, México, Fondo de Cultura Econémica, 2009, p. 15.
& Ipid., p. 16

8 Ibid., p. 18.
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observaremos aparecen en las narrativas dominantes que se establecen desde el Estado hacia la
comunidad y desde los grupos dominantes de una comunidad, hacia el Estado.

Estas narrativas favorecen la aparicion de mas violencia. Al tratar de comprender la
violencia que vivieron muchas personas que entrevisté, encontré que existe una gran dificultad
para escribir sobre ella, acercarse a su significado y conceptualizarla. Para Gyanendra Pandey

la historia de la violencia queda fijada en la escritura de la historiografia de la India moderna

como aberracion y ausencia. Aberracion en el sentido de que se aborda la violencia como algo

alejado del curso general de la historia india, su forma distorsionada, su momento excepcional: de
ninguna manera la historia “real” de la India. Ausencia —Y aqui la observacion se aplica con méas
vigor a un campo mas amplio que el de la historia de la India—, porque el discurso histérico ha
tenido grandes dificultades para captar y representar el momento de la violencia. La “historia” de
la violencia es, por ello, casi siempre acerca del contexto —acerca de todo lo que sucede

alrededor de la violencia. La propia violencia se considera como “conocida”. Sus contornos y

caracter sencillamente se dan por sentados: no hay necesidad de investigar sus formas.*

La violencia que vivieron los sikhs ha tenido el trato de aberracion y de ausencia. Sin
duda fue un marcador para entender la llamada “violencia comunal” y el papel de la sociedad

1,3 asi como el prototipo para futuros incidentes de violencia y su tratamiento. Se presenta

civi
como algo excepcional, como lo fue el momento de la Particion, porque estos eventos trastocan
el curso de la vida de las personas que los experimentan. Sin embargo, presenta una gran
ausencia en cuanto a estudios precisamente sobre la experiencia de estas personas, debido a que
el simple proceso de nombrar a la violencia ha propuesto un gran reto y es dificil su
conceptualizacion. No precisamente porque nos falten palabras para describir, sino por el tejido
de elementos involucrados. El nudo que conforman los diferentes actores sociales en cualquier
evento de violencia colectiva es en extremo complejo y hace dificil determinar si un evento debe

ser categorizado como “sectario”, “comunal” o si ha sido apoyado por el Estado.® Las texturas

que observaremos a lo largo de los capitulos, hablan de estas complejidades.

% Pandey, Gyanendra, “In Defense of the Fragment: Writing about Hindu-Muslim Riots in India Today”,
Representations, No. 37, Numero especial: “Imperial Fantasies and Postcolonial Histories”, invierno, 1992, p. 27.

# Das, Veena, Life and Words. Violence and the Descent into the Ordinary, Nueva Delhi, Oxford University Press,
2006, p. 205.

% |dem.
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Identidad y memoria

Memoria en comun es un elemento clave en la consolidacion de la identidad y el sentido de
pertenencia. Los individuos necesitan constantemente sentirse identificados con un grupo o
grupos. La serie de vivencias en comun, la nocion de pertenencia desde los ancestros, una
historia, un territorio, y una lengua crea confianza en el individuo y un sentimiento de seguridad,
en relacion a y contra el otro distinto. La memoria y la identidad no son elementos fijos, sino
representaciones o construcciones de la realidad que estan constantemente modificandose a
través de la negociacion al interior de una comunidad o grupo.

En el debate historiografico, la memoria ha sido vista como un elemento problematico, al
cual debe tratarsele con cuidado en un estudio serio, ya que se cuestiona constantemente su
veracidad. De forma reciente, ha adquirido importancia y las criticas a su utilizacion estan siendo
modificadas. Si bien la historia provee de herramientas de comprobacion sobre sucesos
histdricos, la memoria esta cubierta de un terreno al cual la historia no ha podido incursionar, el
de las experiencias. De esta manera la memoria contribuye significativamente a la tarea de la
historia.

En el presente trabajo la memoria tiene un espacio importante como elemento en la
construccién de identidad, como parte de la reconstruccion discursiva de un evento traumatico, y
como técnica a utilizar con fines determinados (como la busqueda de homogeneizacion vy
establecimiento de elementos comunes). Tanto la comunidad sikh como el Estado-nacion indio
han fomentado una memoria colectiva a partir de eventos historicos que crean una cohesion y
una pertenencia especial. Esta memoria colectiva no solo es construida por las elites en el poder
—memoria institucionalizada—, sino que también proviene de la propia comunidad —memoria
popular—, por lo que esta constantemente reconfigurandose y cambiando con el tiempo. Estas
reconfiguraciones plantean qué se debe mantener en la memoria y de qué forma, y que debe ser
olvidado, las cuales repercuten en la identidad de la comunidad.

En eventos dificiles, como los que exploro en este trabajo, “el trauma traec consSigo
rompimientos en la memoria que quiebran la continuidad con el pasado, de esta manera coloca a
la identidad en cuestién al punto de quiebre”.®® Este tipo de eventos modifican no sélo al

individuo que los vive sino a las personas involucradas—perpetradores, colaboradores— vy a las

8 |_aCapra, Dominick, History and Memory after Auschwitz, Ithaca, Cornell University, 1998, p. 9.
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generaciones posteriores, a partir de como los hechos sean superados, expresados, desaparecidos
0 negados.

Sin duda, la comunidad y el Estado tienen la necesidad de crear sitios de memoria®’ que
permitan la conmemoracion de ciertos hechos para no ser olvidados. La conmemoracion se
dedica no solo a evitar la repeticion de un evento trdgico —como es el caso de hechos
violentos—, sino también para que estén presentes en la comunidad y fortalezcan su unién. Estos
sitios de la memoria son lugares en los cuales se alberga el trauma. Un problema que aparece
vinculado a estos sitios es que el Estado-nacion y la comunidad estdn construyendo
constantemente memorias sobre esto eventos completamente incompatibles.

88 a5 también un “sitio de la memoria”. Mientras

Para este trabajo el “terreno etnografico
Emma Tarlo abord6 el espacio burocratico en el cual se encontraban los artefactos del Estado o
papeles oficiales (0 papeles o documentos de verdad) que estudié como su terreno etnogréfico,
para Pierre Nora, todos aquellos sitios que contienen la memoria, archivos, documentos,
monumentos, y museos constituyen ese ‘terreno’. De esta manera no sélo son importantes por su

contenido si no por las circunstancias que envuelven su formacion, construccion y consumo.

Destinos y Aterrizajes
Durante la estancia de investigacion que realicé en India en 2008, tuve suerte al encontrar a
Manpreet Singh, sikh y veterinario de profesién que se convirtié desde el segundo dia de mi
Ilegada a Amritsar en el intermediario que me hacia tanta falta, sin él hubiera sido casi imposible
acercarme, como lo hice, a los pueblos y a las personas. Manpreet es una parte crucial en este
estudio porque en mi trabajo etnografico ha sido esa “persona dentro de la comunidad cuya
vision” ha contribuido con la mia para consolidar este estudio. Es interesante el desarrollo que su
pensamiento y opiniones tuvieron al exponerse siendo sikh, a las entrevistas en las que me
acompafio.

En India pude recopilar material bibliogréafico, trabajo de archivo y un amplio conjunto de
notas periodisticas, asi como un total de noventa entrevistas (que lamentablemente no pude

incluir en su totalidad en este trabajo), en diversos pueblos y ciudades del estado de Panjab y en

¥ Ibid., p. 10, Nora Pierre, Realms of Memory, Nueva York, Columbia University Press, 1996, tres volimenes.
8 Tarlo, Emma, Unsettling Memories.., op. cit., p. 9.
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Delhi, sobre todo en aquellas colonias en las que se encuentran los asentamientos de sikhs
afectados por estos eventos de violencia.

Trabajé en los acervos de las siguientes instituciones: Jawaharlal Nehru University,
Nueva Delhi; Nehru Museum and Library, Nueva Delhi; National Institute of Panjab Studies,
Nueva Delhi; los archivos del Delhi Sikh Gurdwara Management Committee, Nueva Delhi,
Khalsa College, Nueva Delhi; Panjab University en Chandigarh; State Library, Chandigarh;
Bhai Khan Singh Nabha Library, Punjabi University en Patiala; Punjab State Archives, Patiala;
State Library, Patiala; Dr. Ganda Singh Personal Library, Patiala; Guru Nanak Dev University
en Amritsar; y en la Sikh Reference Library, Templo Dorado en Amritsar. En estas bibliotecas y
archivos me interesé por recopilar textos de autores indios (sikhs y no sikhs) sobre los eventos
que trabajo, asi como aquellas obras de autores extranjeros. No s6lo recopilé trabajos
académicos, también obtuve algunas obras que contenian ensayos, poemas o cuentos producto de
la reflexién y la emocion producida por los eventos de mi estudio. La mayor parte de este
material esta en ingleés.

Una vez en Amritsar encontré las nuevas publicaciones que ex militantes o victimas de la
persecucion en el Panjab estan produciendo en panjabi. Esta tarea es relativamente reciente, ya
que antes del 2000 estaban completamente prohibidas por el Estado y eran perseguidas. Sin
embargo, durante el periodo de persecucion en el Panjab existian algunas revistas y libros que se
distribuian de forma secreta, aunque lamentablemente no pude encontrar estos textos, utilicé
algunas de las nuevas publicaciones para analizar su narrativa.

Encontré revistas periddicas en Panjabi, que aparecen desde el 2005, especializadas en
discutir los tres eventos que estoy estudiando. En ellas la tendencia es destacar la tradicion de
martirio del sikhismo, a través de las historias de las victimas y los shahids. Esta nueva ola de
publicaciones como era de esperarse, contiene una linea de pensamiento basada en los discursos
de Bhindranwale, la ideologia de Dam Dami Taksal (organizacion ortodoxa sikh) y la depuracion
del sikhismo a partir de los valores Khalsa.

En mi investigacion encontré que entre las comunidades religiosas en India, los sikhs
tienen una gran conciencia de su identidad cultural y buscan constantemente su preservacion.
Han desarrollado un especial interés por rescatar su pasado bajo términos cientificos modernos.
Se puede afirmar que este interés tomd relevancia después de la crisis de los ochenta y se

extendio rapidamente al extranjero. Los estudios sobre el sikhismo, su historia y en especial el
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conflicto con Indira Gandhi dieron trabajo a varios especialistas en las universidades. Es notorio
el surgimiento y desarrollo de universidades sikh y centros académicos dedicados al sikhismo,
por lo que encontré varios libros y algunas publicaciones periddicas. Las tendencias que siguen
fueron muy variadas, desde las lineas ortodoxas que defienden al movimiento de Bhindranwale y
el sikhismo, hasta las moderadas que tratan de hacer un analisis mucho mas neutral y autocritico.
También se encuentran los acercamientos de académicos extranjeros, mucho mas rigurosos y
fiables por no encontrarse inmersos en algun tipo de interés o bajo la presion de las autoridades
sikh. Estas narrativas acadéemicas contrastan con aquellas de los ex militantes en formas muy
interesantes.

Al llegar a India me propuse recopilar material que me ayudara a encontrar las diferencias
en cuanto a informacion se refiere entre los periddicos en inglés, de aquellos publicados en
panjabi o hindi. Lamentablemente en las hemerotecas de las universidades del Panjab tenian los
periddicos pero las notas sobre los eventos que estudio aparecian en blanco. Esto fue producto
del control sobre la informacién que tuvo lugar en los ochentas y noventas. En la Guru Nanak
Dev University, localicé recortes de las noticias censuradas en el Panjab en microfilm, pero me
fue imposible trabajar en ellos porque el proyector no funcionaba. Finalmente, ya en Nueva
Delhi en la tltima fase de mi estancia, localicé algunos recortes en el Khalsa College.

Al platearme la realizacion de este trabajo de investigacion utilizando la metodologia
etnogréfica, las entrevistas y mi papel de observador-participante se convirtieron en la parte
central de mi estancia en India, sobre todo el énfasis que las nuevas etnografias dan a la
importancia de escuchar y de encontrar las diversas voces. En un principio propuse la realizacién
de entrevistas a familias que hubieran sido victimas directas de la Operacion Bluestar o la
persecucion de sikhs en Delhi. Mi intencidn era conocer la vision de estos eventos en las
distintas generaciones dentro de una familia y asi las formas de transmision de la memoria, la
narrativa, las imagenes sobre el Estado y la pertenencia tanto a la comunidad como a la nacion.
Desde las primeras entrevistas me di cuenta que seria imposible trabajar de manera generacional
y con cada miembro de la familia porque muchas de estas familias habian sido desintegradas. En
la mayoria de los casos tuve acceso solo a las viudas y muchas de ellas me negaron la posibilidad
de entrevistar a sus hijos. Debido a esto tuve que reconsiderar mi concepcién de familia y la
forma de realizar las entrevistas, ya que como veremos, algunas fueron individuales y otras

grupales.
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En este trabajo considero como familia tanto a la nuclear: padre, madre, hijos, y
posiblemente familia extendida (abuelos y tios), asi como a las nuevas configuraciones que
surgieron precisamente después de los eventos criticos de los que trata esta tesis. En estas
familias tuve acceso algunas veces solo a las viudas, otras solo a los huérfanos de padre. En
ambos casos la realizacion de una estructura de preguntas especificas me ayudd a conocer la
realidad de la familia a través de la percepcion de uno de sus miembros.

La convivencia con Manpreet Singh y su familia, me llevd a pensar en que seria mas
representativo para mi investigacion no sélo trabajar con familias victimas de estos eventos, sino
también con familias que no hubieran tenido una experiencia dolorosa directa. El resultado me
permitié hacer una comparacion entre la narrativa y los cambios en la identidad de una victima y
de una no victima vinculados a un mismo evento, asi como encontrar las diferencias entre la
percepcion de los sikh que viven en el Panjab sobre la persecucion en Delhi y la vision de los
sikh que viven en Delhi sobre los eventos ocurridos en el Panjab.

En cuanto al tipo de entrevistas que conduje, realicé tanto entrevistas formales como
informales, es decir, en el primero de los casos hice una cita, expliqué los motivos de mi
investigacién, contaba con una serie de preguntas escritas generales en las que me apoyaba como
guia y pedi autorizacion para grabar la entrevista. En el segundo de los casos, fueron entrevistas
casuales, sin una cita, en las que no realicé grabacion alguna pero me apoyé mas tarde en los
apuntes del diario que llevé durante toda la estancia de investigacion. La mayor parte de las
entrevistas que realicé fueron a profundidad o cualitativas, pasé varias horas (entre una y cuatro
horas) con o las personas y en muchos casos hasta dias.

Las preguntas que estructuré me ayudaron a dirigir de forma tematica las entrevistas.
Primero indagaba sobre cuestiones de su religion, su vida como sikh, las instituciones sikh y sus
nociones sobre la organizacion, administracion y politica del SGPC y del DSGMC; después
preguntaba por la experiencia personal en alguno de los eventos al que la persona haya estado
vinculado directa o indirectamente y su opinidn sobre los otros dos momentos; mas tarde, hacia
preguntas sobre su percepcion del Estado y cdmo se percibia en India y en su comunidad.
Dependiendo de la persona, el nivel social y el grado de estudios, las preguntas podian ser
directas o conducia la entrevista de tal forma que pudiera obtener la vision de la persona sobre

cada uno de los temas, sin hacer preguntas muy complejas.

24



INTRODUCCION

Como parte del trabajo etnografico me parecio importante vivir en las casas de algunas de
las familias con las que trabajé. Esta fue una experiencia Unica, que no s6lo me permitid
profundizar en las ideas y recuerdos que me expresaron, sino en la manera de vivir su religion en
la vida cotidiana. También traté a lo largo de esta tesis, de expresar mi propia experiencia
después de estos ejercicios en el campo de trabajo.

La Introduccidn delinea los énfasis y argumentos del trabajo. EI Capitulo I recorre los
momentos claves en el pasado historico del sikhismo, en los cuales personajes, grupos o
instituciones contribuyeron a la consolidacion de la comunidad e imprimieron en ella elementos
con los que hoy, los sikhs se identifican. En especial se describen aquellos eventos que
propiciaron las demandas de los lideres politicos sikh en el Panjab y el desarrollo del conflicto
con la Primer Ministro Indira Gandhi.

Los tres siguientes capitulos tienen estructuras un tanto similares. En cada uno describo lo
que sucedio en cada evento; hablo de las narrativas dominantes sobre el mismo y la construccion
de miedos, de villanos, héroes o martires; de aquellos sitios de memoria que guardan estas
narrativas; para finalmente mostrar las subnarrativas de las personas que los vivieron de cerca,
fueron victimas o0 no de estos eventos de violencia. Estas entrevistas son producto muchas veces
de la interaccion por varios dias en las familias y en las comunidades en las que vivi y nos
muestran las apropiaciones, rechazos y resistencias no sélo de las ideas, sino también de las
acciones que llevaron a cabo el Estado y las elites de la comunidad. Cada entrevista habla de la
constante conformacion de la experiencia, de la identidad, de la pertenencia y negociacion dentro
de la comunidad y con el Estado. Nos muestran ese tejido estrecho en la vida cotidiana y las
formas que adquiere.

De esta manera el Capitulo 1l habla sobre el movimiento militante de Jarnail Singh
Bhindranwale y la entrada del ejército al Templo Dorando en Amritsar; el Capitulo 111 sobre los
pogromos de 1984 sucedidos en Delhi; y finalmente el Capitulo 1V sobre la persecucion de sikhs
en el Panjab que dur6 mas de diez afios. Dentro de las conclusiones inclui la serie de elementos
que existen en comun entre los capitulos, a la par de la singularidad de cada evento, la diversidad
de identidades que encontre, las percepciones que se tienen sobre el Estado y la comunidad, asi

como los grandes ausentes aun en los estudios etnograficos.
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CaApPiTULO |

LOS SIKHS: IDENTIDAD, CONTINUIDAD Y TRANSFORMACION

La identidad sikh, como cualquier identidad religiosa, étnica, nacional o lingiistica, no es una
categoria inalterable o constante, aunque la literatura sikh y las narrativas de sus elites en
distintos momentos de la historia, se hayan esforzado por resaltar su primordialidad. A simple
vista, algunos de sus simbolos fisicos hacen que la identificacion de un hombre sikh sea
inmediata, lo que llevaria a pensar que es una comunidad bien delimitada. Un turbante, la barba
larga, una pulsera y una pequefia daga son los elementos mas visibles, aunque no todos los
porten. A lo largo del tiempo, esta comunidad ha tomado distintas formas a partir del contexto,
de la variedad de influencias culturales, de las relaciones con otras comunidades y sus grupos al
interior. Los sikhs hoy en dia son una comunidad social y una comunidad religiosa que, durante
cinco siglos de historia, en diversos momentos han intentado distinguirse de un otro, interno o
externo, principalmente hacia fuera con el hinduismo y el islam para definir quiénes son. Sin
embargo, a la par de un constante proceso de delimitacion hacia el exterior que les provee de
elementos de identificacion entre si, han surgido divisiones al interior que impiden verla como
una comunidad homogénea y es que el sikhismo normativo, por un lado, construye una forma de
ser sikh, mientras que la o las practicas de la gente nos muestran varias caras.” “Las identidades
colectivas no existen en forma pura o fija, sino que se forjan con base en una multiplicidad de
elementos interrelacionados susceptibles de modificacion en el curso del tiempo™. Es
precisamente esta multiplicidad de elementos los que unen y dividen a dicha comunidad,
moldeandola constantemente y modificando sus atributos y fronteras. La comunidad sikh es,
pues, producto de un complejo proceso histérico. Harjot Oberoi, en este sentido, plantea que para
acercarse al estudio de la identidad religiosa se debe considerar:

[no] solamente las creencias formales que distinguen a un grupo de personas y que los guian para

concebirse a si mismos distintos del resto de la poblacion. Sino también me refiero de igual

manera al proceso histérico en su conjunto por el cual una comunidad cohesionada de creyentes

! McLeod, W. Hew, Sikhism, Londres, Penguin Books, 1997, p. xxii.
%2 Devalle, Susana, “Etnicidad e identidades: usos, deformaciones y realidades”, en Identidad y etnicidad:
continuidad y cambio, México, El Colegio de México, 2002, p. 22.
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es producida, consolidada y reproducida a través de la fusién de textos, mitos, simbolos y

rituales.?

El presente capitulo no pretende ser un compendio de historia sikh. Busca, por otro lado,
explorar aquellos momentos en su largo recorrido histérico en que personajes, grupos o
instituciones contribuyeron a la consolidacion de esta comunidad e imprimieron en ella diversos
elementos con los que hoy en dia, los sikhs se identifican. Si bien es imposible describir con
exactitud qué es ser sikh, ya que, como se vera, no existe una homogeneidad dentro de esta
comunidad, lo que se busca explorar es como la mezcla de diversos elementos como la religion,
las tradiciones, la composicion de casta, la lengua, la ideologia militar y la politica, proveen de
significado y de unién al mismo tiempo que crean division. Esto con la intencion, por un lado, de
comprender aspectos importantes dentro del sikhismo y, por otro, de observar como estos
aspectos se vinculan con los momentos de violencia, su narrativa y reinterpretacion, de los que
trata esta tesis. Especialmente se describiran los eventos que dieron cabida a las demandas de los
lideres politicos sikh del Panjab.

El sikhismo es una religién muy joven, fundada a finales del s. XV* por Guru Nanak
(1469-1539),> pero que ha logrado reunir a un gran nimero de adeptos concentrados
principalmente en el estado nortefio de India, conocido como Panjab® o “Tierra de los Cinco
Rios” y, por esta razon, comparten una cultura panjabi con el resto de las religiones que aqui
habitan. Esta region sumamente fértil es importante, no sélo porque vio el nacimiento de esta
nueva fe, sino también porque ha sido participe de su desarrollo en el tiempo (casi todos sus
sitios sagrados se concentran aqui, tanto en el lado pakistani como en el indio) y su dindmica
cultural y socio-econémica ha sido una influencia determinante en la comunidad sikh.

El Panjab ha vivido una compleja historia de desmembramientos y recomposiciones, no
solo territoriales, sino también poblacionales y por siglos ha sido el escenario de una constante
confluencia de pueblos y culturas. Lo que los sikhs en la actualidad reclaman como su tierra
natal, no siempre fue lo que conocemos hoy en dia. La historia del periodo védico es también la

® Oberoi, Harjot, The Construction of Religious Boundaries. Culture, Identity and Diversity in the Sikh Tradition,
Delhi, Oxford University Press, 1997, p. 4.

* Varias referencias marcan el afio de la revelacién o iluminacion de Guru Nanak (en 1499) como la fundacion del
sikhismo. Ver Singh, Khushwant, A History of the Sikhs, Nueva Delhi, India, 1999, Vol. 1, p. 33.

®> McLeod, W.H., 1997, p. 3.

® En la mayoria de los libros y referencias sobre esta provincia se utiliza el término Punjab, sin embargo, la
transliteracion correcta es Panjab (del farsi panj: cinco y ab: agua), aunque ambas formas son utilizadas
indistintamente y ambas son aceptadas, en esta tesis se utilizara Panjab y su gentilicio panjabi.
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temprana historia de una region ampliada del Panjab de hoy. Las constantes incursiones de
invasores entraron y se establecieron en este territorio.” Persas, griegos, distintos imperios
hinddes, turcos, afganos, arabes, mogoles y britanicos, jugaron mdultiples papeles en el Panjab.
De estas migraciones no podia esperarse mas que un mosaico racial y de casta bastante
heterogéneo.

Dentro de los diversos cambios que vivio esta region, la mayor parte del tiempo los sikhs
han sido un grupo minoritario. Aunque constituyeron un Imperio entre 1799-1849, una minoria
sikh gobernaba a una mayoria musulmana. Al caer el Imperio sikh ante los britanicos, éstos
anexaron los territorios que lo comprendian y se convirtieron en “la altima piedra de la corona
britanica”. En el censo britanico de 1921, los sikhs representaban en esta region sélo el 11% de
la poblacion, sin embargo su posicién era privilegiada ya que poseian la mitad de las tierras de
cultivo.® En 1936 los britanicos unieron a cuarenta estados principados en lo que se conoci6
como The Punjab States Agency (la Agencia de Estados de Punjab), una unidad administrativa
que facilitaba la organizacién de estos territorios y sus principes.

Mas tarde en 1947, esta region fue el terreno de division y conformacion de fronteras de
las nuevas naciones independientes de Pakistan e India, separando al Panjab en una provincia
pakistani con mayoria musulmana y otra india con mayoria hindu, en la cual los sikhs
comenzaron a reconstituir su posicion politica. Con esta nueva conformacién en India
poscolonial el gobierno central tomé dos pasos importantes de redefinicion de fronteras. En el
primero aquellos estados principados de la colonia en esta region fueron unidos en un solo
estado, en el cual se incluyeron a Patiala, Nabha, Jind, Faridkot, Kapurthala y Kalasa, asi como a
los estados de Malerkota y Nalagarh® para formar en 1948, lo que se conocié como Patiala y la
Unién de los Estados del Este de Panjab (PEPSU por sus siglas en inglés).’® Como jefe de
gobierno tomd el poder un sikh aristdcrata y el Presidente de la India nombr6 al Maharaja de
Patiala como gobernador y se establecié ésta ciudad como la capital del estado. En esta
conformacién la mitad de la poblacion era sikh y la otra mitad hindu. Por otro lado, también se
delimitd otro estado a partir de un grupo de distritos de mayoria sikh conocido simplemente
como el Panjab compuesto por Hoshiarpur, Jullundur, Ludhiana, Ferospur, Amritsar y

" Bedi, Sohinder S., Folklore of Punjab, Nueva Delhi, India, National Book Trust, 2006, p. 3.

® Singh, Khushwant, A History of the Sikhs, Volume 2: 1838-1988, Nueva Delhi, Oxford University Press, 1999
(1977), p. 294.

° Grewal, J.S., The Sikhs of the Punjab, Nueva York, Cambridge University Press, 1990, p. 184.

19 patiala and East Punjab States Union.
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Gurdaspur. Para los lideres politicos sikh, la union de ambos estados era lo unico que les faltaba
para lograr su anhelo: conformar un estado con mayoria sikh. Esto sucedié hasta 1956 cuando el
Panjab asimilé al estado de PEPSU, el cual fue declarado de habla hindi y panjabi (escrito en
gurmukhi).

El segundo paso del gobierno central fue que ante el reclamo de los sikhs por la
delimitacion de fronteras bajo lineas linguisticas (durante la década de 1960), establecié un
estado de habla oficial panjabi en el que finalmente los sikhs formaron una mayoria con apenas
un pequefio margen (56%) cuya capital (hasta la fecha) es Chandigarh. Actualmente se calculan
alrededor de 21 millones de sikhs en el mundo (19.2 millones en India,** apenas el 1.9% de la
poblacién total en este pais®* y 2.2 millones repartidos en el mundo®®), y es una de las diez
religiones mas grandes, superando en nimero, por ejemplo, al judaismo.'* EI 76% de sikhs en
India se concentra en los estados de Panjab y Haryana, aunque también hay un importante
numero en los estados vecinos de Rajasthan y Himachal Pradesh.

A pesar de que afirmo que la definicion identitaria convive con la diversidad dentro de la
comunidad, que la heterogeneidad es una constante y que es complicado definir con exactitud a
un sikh, es necesario hacer un esfuerzo por tratar de aproximarnos a entender sus elementos mas
generales, sin que esto signifiqgue un compendio definitivo o0 una definicion exacta. De esta
manera, consideramos que un sikh es “aquel devoto o discipulo que venera a los diez Gurus del
sikhismo y aprende el camino de liberacién que éstos proclamaron”.™ En siglos pasados,
aquellos que manifestaban su adhesién a las ensefianzas de Guru Nanak y sus sucesores,
constitufan una comunidad conocida como Nanak Panth,® que hoy en dia sélo se le conoce

como el Panth, palabra que puede traducirse como camino (un sistema de creencia espirituales) o

1 Census of India 2001, http://www.censusindia.gov.in/Census_Data_2001/India_at_glance/religion.aspx, Registrar
General & Census Commissioner, India, consultado en diciembre de 2009.

12 Central Intelligence Agency, Gobierno de Estado Unidos de América, The World Factbook,
https://www.cia.gov/library/publications/the-world-factbook/geos/in.html, consultado en octubre de 2010.
Informacion del Censo de India de 2001.

13 paniker, Agustin, Los Sikhs. Historia, identidad y religién, Barcelona, Espafia, Editorial Kairés, 2007, p. 15. En
1985 los sikhs eran alrededor de 16 millones en todo el mundo, de los cuales 14 millones vivian en el Panjab y areas
adyacentes, un millén en el resto de India y un millén en el extranjero. Cifras de McLeod, W. H, Historical
Dictionary of Sikhism, Nueva Delhi, Oxford University Press, 1995, p. 166.

' La cifra de judios en el mundo se estima en 12 millones. BBC, http://www.bbc.co.uk/schools/religion/judaism/,
Reino Unido, consultada en diciembre de 20009.

1> paniker, Los Sikhs..., op. cit., p. 9.

18 panth significa “camino”. Posee el sentido de grupo, comunidad o movimiento religioso. La palabra puede ser
sinonima de sikhismo, ademas del sentido restringido de cuerpo mistico de todos los que profesan la religion sikh”.
Paniker, Los Sikhs..., op. cit., p. 336.
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como comunidad religiosa sikh. Aunque, como bien senala Harjot Oberoi, “es una suerte de
colectivo moral de creyentes [...] y la palabra no plantea exactamente una comunidad uniforme,

. .. . . .. 17
centralizada, religiosa que tenga un canon y fronteras sociales y culturales bien delimitadas”

Para Hew McLeod, ademas de la reverencia a los diez Gurus,®

es importante la
veneracién a la escritura sagrada sikh, al llamado bani'® que contiene la palabra de estos
maestros: el Adi Granth (El Primer Libro), después conocido como Guru Granth Sahib (Noble
Libro del Guru).?’ Sin embargo, debe sefialarse que si bien ocupa un sitio central, no todos los
devotos conocen su contenido y siguen sus ensefianzas. Este autor también advierte que la
practica de nam simaran o meditacion devocional del nombre divino, es un habito que la
mayoria comparte, asi como el papel que para todos tiene el gurdwara®' o templo sikh. El
gurdwara y el langar (comedor comunitario) son una expresion de los ideales basicos de equidad
y sentido anticasta manifestados por Guru Nanak y los siguientes Gurus.?

Aunque esta comunidad se conforma a fines del s. XV, es con el décimo y ultimo Guru,
Gobind Singh, en el s. XVIII, que se establecen simbolos externos de identificacion, como son
las llamadas 5 K’s: kes, que es el cabello sin cortar; kangha, un peine que lo sujeta; kacch, un
calzon corto; kara, una pulsera de metal; kirpan, una daga; ademas de practicas como el
bautismo o la ceremonia de matrimonio. Todos estos elementos buscaban consolidar una orden o
fraternidad conocida como Khalsa (puro o pura), la cual define a la ortodoxia sikh. Sin embargo,
hoy en dia no todos se cifien a esta normativa. Algunos dejan su cabello largo y utilizan el
turbante y otros no. Ademas existe una diversidad de préacticas y, por lo tanto, de sectas dentro
del sikhismo.

La historia del sikhismo ha sido objeto de diversos debates entre la “tradicion sikh”? y
aquellos estudiosos que desde la academia han tratado de separar la devocién de los hechos

historicos y sus fuentes de informacion. Aqui trataré de hacer converger ambos con la intencion

17 Oberoi, Harjot, The Construction of Religious Boundaries..., op.cit., p. 14.

'8 Guru Nanak, Guru Angad, Guru Amar Das, Guru Ram Das, Guru Arjan, Guru Hargobind, Guru Har Rai, Guru
Har Krisan, Guru Tej Bahadur, Guru Gobind Singh.

19 Abreviacion de gur-bani, asi se le conoce a las composiciones y la himnologia de los Gurus que parece en el Adi
Granth. Paniker, Los Sikhs..., op. cit., p. 328.

2 Ipid., p. 219.

! Gurdwara significa “ ‘por medio [de la gracia] del Guru’ o ‘puerta del Guru’. Nombre que reciben los templos
que albergan al Guru Granth Sahib.” 1bid., p. 331.

22 McLeod, Who is a Sikh?. The Problem of Sikh Identity, Nueva York, Oxford University Press, 1989, p. 120.

2 por “tradicion sikh” me refiero a la o las narrativas sobre la historia, filosoffa, las tradiciones y costumbres que
provienen de las autoridades sikh, conocido como Shiromani Gurdwara Prabandhak Committe (SGPC), la cuales se
han convertido en las versiones “oficiales” sobre e sikhismo, en donde predominan los valores Khalsa.
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de mostrar el origen de ciertas lineas argumentativas de las narrativas que aparecen en los
siguientes capitulos. El término “tradicidon” se utilizara, en general, en esta tesis en tres sentidos
tomando las acotaciones que hace Louis E. Fenech.?* En el primer sentido, tradicion es la forma
en que las creencias y las practicas sikhs son transmitidas. En este caso, por ejemplo, los
vehiculos de transmisién pueden ser la tradicién oral; las escrituras sagradas; la tradicion dhadi,®®
que son grupos de musicos o bardos profesionales que cantan los himnos contenidos en las
escrituras sikh, muchas veces se les considera como historiadores que ensefian los pasajes de los
Gurus o los actos heroicos de sikhs considerados shahids o martires; las representaciones
artisticas (pinturas); y, mas recientemente, los medios escritos y audiovisuales. El segundo
sentido, también se aplica a la transmision del ‘ideal’ o la ‘norma’ sikh, que se ha construido
desde la vision particular de una elite inclinada hacia los valores khalsa, bajo la reforma que
realizara el Movimiento de las Singh Sabhas (s. XIX) cuya institucion posterior representativa es
el Shiromani Gurdwara Prabhandak Committe (SGPC, la institucion que administra actualmente
los templos sikhs en el Panjab). La tradicion es, pues, una creencia o practica particular que se
plantea como algo que viene desde el pasado, que se asume como cierta, y que en general tiene
muy poco o ningun respaldo documental como evidencia, segun han mostrado historiadores
como Hew McLeod. Estas tradiciones enfatizan que encarnan una verdad inmutable proveniente
de una fuente de autoridad. Los devotos asumen que las personas (una elite, académicos sikhs,
guias o instituciones sikhs) que transmiten estas tradiciones son personas de confianza y
autoridades en la materia, estas personas son los guardianes de la “tradicion”. Finalmente, se le
llama ‘tradicion sikh’ a la religion sikh o sikhismo.?®

Hew McLeod plante6 tres problematicas que considera, deben tenerse en cuenta sobre la
historia del sikhismo:

La primera es la carencia de fuentes confiables, al menos para el historiador profesional. Mientras

que la visién popular acepta la tradicion como evidencia histérica valida, el historiador

profesional ve a la tradicion como una herramienta insatisfactoria para reconstruir el pasado. [...]

el segundo problema [es] ¢como este material (en su mayoria proveniente de la tradicion) debe

ser interpretado? [...] el tercer problema, esta relacionado al segundo e involucra al material que

2 Fenech, Louis E., Martyrdom in the Sikh Tradition. Playing the ‘Game of Love’, Nueva Delhi, Oxford University
Press, 2000.

% Tradicion panjabi del arte de los trovadores, es una representacion bardica que constituye una de las formas orales
de la épica en el Sur de Asia. Nijhawan, Michael, Dhadi Darbar. Religion, Violence, and the Performance of Sikh
History, Nueva Delhi, Oxford University Press, 2006, p. 4.

% Fenech, Louis E., Martyrdom in the Sikh Tradition, op. cit., p. 37.
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el devoto (en este caso los sikhs) consideran como sagrado. Uno entra aqui a un terreno muy

delicado.”

El trabajo de este historiador, recientemente fallecido, es reconocido por sus aportaciones a los
Estudios Sikhs, al mismo tiempo que por los debates que sus argumentos generaron,
principalmente después de 1984. La tradicion sikh ha considerado que muchas de sus ideas
degradan o restan veracidad a las fuentes sikhs y con esto se reta al sikhismo.® McLeod coloca a
las fuentes y al trabajo historico por encima de las versiones de la tradicién o de la devocion que
abren el espacio para el mito, pero al mismo tiempo trabaja con esta tradicion, sobre todo con los
Janam-sakhis que contienen un conjunto de anécdotas del primer Guru. Es dificil plantear una
depuracion sobre lo que el historiador profesional consideraria como “verdadero” de aquello que
no lo es. Sobre todo al tratarse de asuntos religiosos. Tanto el mito como la disciplina histérica
son narrativas o discursos en si mismos y el descalificar a la tradicion por completo nos impide
observar que los mitos y las versiones que vienen desde la devocion son creaciones humanas que
guardan elementos interesantes e importantes de estudio, sobre las creencias, las
representaciones y las relaciones al interior de las comunidades.

Ademaés considero que no existe una division tan tajante entre mito e historia. La mayoria
de los textos en los que se han basado los estudios sobre el sikhismo contienen una mezcla de
mito y hechos, y provienen de la transmision oral que fue esencial en India por siglos para
preservar la memoria. Al cuestionar su veracidad se cuestiona al mismo tiempo la alternativa oral
como otra via importante de la transmisién del conocimiento. La validez y la importancia tanto
de la textualidad como de la oralidad son innegables, asi como el analisis tanto del mito como de
la historia “verdadera”, el tomar en cuenta ambas vertientes enriquece cualquier aproximacion a
una comunidad.

La tradicion sikh, en especial sus elites, de forma general han querido mostrar a una
comunidad unificada, homogénea e inalterable a través del tiempo, o como lo califica Harjot
Oberoi “las historias convencionales de la evolucion sikh, tratan el surgimiento, expansion y
consolidacion del Sikhismo como una un todo unitario. Este tipo de narracion [...] busca

desvanecer las contradicciones perturbadoras y sintetizan la experiencia sikh para darle una

2" McLeod, W. Hew, Sikhism, op. cit., p. xxiii.
% \Jer McLeod, W. Hew, Discovering the Sikhs. Autobiography of a Historian, Nueva Delhi, India, Permanent
Black, 2004.
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coherencia”.”® En esta tradicién se identifican grandes etapas “evolutivas” dentro de la historia
sikh. * Sobre estas etapas, Hew Mc Leod planteé su desacuerdo con la interpretacion tradicional,
por considerar que ésta simplifica los hechos, dan énfasis a ciertos acontecimientos y dejan de
lado otros que son componentes importantes en el desarrollo de la comunidad e identidad sikh.**
Es necesario considerar no sélo el caracter religioso, siendo éste factor como la base de su
identificacion, sino también que debe tenerse en cuenta su importante componente campesino, el
desarrollo militar y politico, asi como la formacion de instituciones que han moldeado al
sikhismo. Y finalmente, como también lo sugiere Harjot Oberoi, observar las rupturas, los

diversos acercamientos, préacticas, grupos y tensiones a lo largo.*

COMUNIDAD RELIGIOSA

El sikhismo es un sistema de vida espiritual que tiene sus origenes en el fermento religioso que
tuvo lugar en India del siglo XV. Como sefiala Marian Smith,* el desarrollo que realiza Guru
Nanak (1469-1539), mistico, poeta y maestro,** se encuentra inmerso en una atmésfera de
agitacion intelectual y politica. Convivian una serie de practicas que ahora conocemos como
hinduismo e islam, que aunque no se puede afirmar que estuvieran en conflicto abierto, si se
puede decir que su interaccion motivo a nuevos debates y desarrollos espirituales.

La fuente principal de informacion sobre Guru Nanak son sus himnos o poemas
(contenidos en el Adi Granth) y las Janam-sakhis, una coleccion de textos sobre su vida, el
primero de los cuales data de 1658.° Son en general narraciones tradicionales y populares,
calificadas como “hagiografias”, es decir la leyenda y la santidad de la figura son descritas en
estos textos. Por esta razén, Hew McLeod ha cuestionado la veracidad de estas narraciones para
describir histéricamente a Nanak y los hechos que dieron origen al sikhismo. A pesar del debate
que este experto desencadend sobre el sikhismo, es necesario resaltar el valor que estas

hagiografias tienen en si mismas, como documentos que han creado un gran impacto en la

29 Oberoi, Harjot, The Construction of Religious Boundaries..., op.cit., p. 47.

%0 \/gase para su discusion: McLeod, Hew, The Evolution of the Sikh Community, Oxford, Clarendon Press, 1976, p.
3

* Ibid., p. 5.

%2 Oberoi, Harjot, The Construction of Religious Boundaries..., op.cit., p. 47.

% En Smith, Marian, “Synthesis and Other Processes in Sikhism”, American Anthropologist, New Series, Vol. 50,
No. 3, parte 1, Junio-Septiembre 1948, p. 457.

%4 paniker, Los Sikhs..., op. Cit.,p. 42,.

% McLeod, W. Hew, Sikhism, op. cit., p. 3.
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creencia popular sikh y por tal motivo han ayudado a definir una identidad entorno a estas
leyendas.

Junto a este debate surge también el sitio en que se coloca la figura del primer Guru. A
Nanak se le incluye en la corriente de misticos del Norte de India 0 movimiento Bhakti conocida
como “tradicion de los sants”.> Por el contrario, para la tradicién sikh, Nanak no es parte de la
corriente de los sants, esto le restaria el lugar, importancia y originalidad a su obra espiritual, y lo
colocaria dentro de la influencia de una corriente general y en especial de la figura mas
importante de los sants: Kabir. En este punto existe un amplio debate sobre si Nanak fundé o no
una creencia nueva y distinta, o si sélo establecié una visién propia.>” Para el devoto sikh, su
Guru recibid iluminacién de Dios (Akal Purakh) y fue s6lo un medio para ofrecer un nuevo
mensaje que no tenia iguales. Mientras que para el historiador, Nanak fue una figura més de esta
corriente y por lo tanto no cred nada nuevo. David Lorenzen asegura en este sentido que:

Dentro del contexto del norte de India, todos los sikhs y casi todos los hindles son seguidores de

la religion bhakti, pues su modo dominante de culto es de ‘devocion’ (bhakti) hacia un ser divino

[...] aunque [los sikhs] hayan establecido una identidad consciente como una religion separada de

los hindues. Exactamente como y cuando la religion sikh realizd este proceso sigue siendo objeto

de debate académico.®

Los misticos sants de esta época compartian la creencia de un Ser Supremo como un
Absoluto, concebido més alld de todo atributo fisico (nirguna), contrapuesto a la tradicion
vishnuita (hindl) que adora a un Ser Supremo con atributos (saguna), es decir se veneran
diversas imagenes que se consideran deidades. Un sikh debe creer en un unico Dios,
omnipresente y omnipotente. Nanak consideré que el poder que para él era Dios, no puede ser
definido porque Dios no tiene forma.

El objetivo final de la corriente de los sants, coincide con la mayoria de las tradiciones de
la India en las cuales se busca la liberacién (moksa, mukti) del ciclo de transmigraciones y del

estado de sufrimiento. EI camino que sugirieron fue el de la devocién amorosa y la disciplina

% El término de Sant proviene del sanscrito sat, cuyo significado es “ser”, “verdad”, “realidad”, asi se les conoce a
aquellas personas que conocen “la verdad” o que han experimentado la “realidad ultima”. A los sants también se les
considera como personas buenas o bondadosas, santos, aunque el término no esté vinculado a la palabra latina
sanctus como Agustin Péaniker bien sefiala. Paniker, Los Sikhs..., op. cit.,p. 31.

%" La discusion que encabeza W. Hew McLeod se puede encontrar en McLeod, W.H., The Sikhs, History, Religion
and Society, Nueva York, Columbia University Press, 1989, pp. 16-19.

% Lorenzen, David N., “Bhakti, comunidad y politica”, en Estudios de Asia y Africa, México, El Colegio de México,
XXXI: 2, 1996, p. 319.
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espiritual interior, alejada de rituales sociales. Para Nanak todo lo que existe en el mundo es una
expresion del Ser Eterno (Akal Purakh).*

Cualquiera que aprehenda esta presencia puede acceder a la unién mistica con Akal Purakh [...]
éste revela la verdad a quienes quieren escucharle. Su voz es la palabra (sabad) que pronuncia el
Guru, [...] los himnos (banis) del Guru-humano-que-es-Uno-con-El constituyen la voz o Palabra
de Akal Purakh. De ahi el caracter hipostatico del concepto Guru en el sikhismo, que tanto remite
al Guru Eterno como al Guru humano que ha experimentado la unicidad de Akal Purakh. El
devoto puede escuchar esa Palabra a través de la practica de la meditacidén en el Nombre (nam-
simaran), que suele tomar la forma de repeticion murmurada del nombre de Akal Purakh (nam-
japna, nam-japu) o el canto colectivo de los himnos (sabad-kirtan). De esta forma lo Divino esta
siempre presente en el corazén del devoto.®

Por otro lado, para Baldev Raj* existen diversas afirmaciones sobre las influencias
islamicas e hindues que recibi¢ el sikhismo para su formacion. Una de las mas importantes y que
tiene relevancia hoy en dia es la afirmacion que incluye al sikhismo como una fase del
renacimiento hindd.*? Esta idea dio pie para que se incluyera al sikhismo como una secta dentro
del hinduismo, en diversas narrativas dentro y fuera de la comunidad desde finales del s. XIX'y
especialmente en la constitucion de India independiente. Este hecho provocé no sélo una
profunda inconformidad de un sector de los lideres de los sikhs, sino el constante y obsesivo afan
por distinguirse del hinduismo y por platear que son una comunidad religiosa distinta.

Para Agustin Paniker es posible considerar al sikhismo como una sintesis de filosofias
anteriores en esta region, mas que un sincretismo entre hinduismo e islam.** Sin embargo, la idea
de sintesis conlleva un compendio o un resumen de dos 0 mas vertientes. Se debe considerar que
en este periodo de la historia no existian caminos espirituales bien definidos o con fronteras
concretas y pensar en un resumen de los mismos es complicado. Mas bien podriamos hablar de
que Nanak toma ideas y practicas a las cuales les da un nuevo significado, un nuevo énfasis. El
resultado y aqui si coincido con Agustin Paniker es que este Guru elabord un sistema integral

que reune filosofia y practica de forma mas coherente que los otros sants, ademéas de que se

% paniker, Los Sikhs..., op. cit.,pp. 33-35.

“lpid., p. 55-56.

! En Raj, Baldev, Minority Politics in the Punjab, Princeton, Princeton University Press, 1966.
“2 Ibid., p. 58

“3 paniker, Los Sikhs..., op. Cit.,p. 60.
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erigié como un lider espiritual como ningun otro, tal es el resultado que el sikhismo tomé forma
particular con el tiempo y convocd a un significativo nimero de devotos.

Tanto Guru Nanak, como otros sants se dieron a la tarea de criticar a la ortodoxia
islamica como a la hindd. Nanak condend abiertamente el sistema social de su época (la jerarquia
de las castas) y las desigualdades (la situacion de la mujer). Sin embargo, no llega a plantear una
revolucion social, mas bien abrié nuevas perspectivas, y se le ve como un conciliador. Inicié una
via intermedia. Su despertar, de acuerdo a sus hagiografias, tuvo lugar entre 1496 y 1499
mientras tomaba un bafio en un rio, después de su iluminacion encontro lo que la tradicién sikh
Ilama el amrit o néctar, su gran ensefianza, la base de su filosofia y el sostén de la comunidad
hoy en dia: “No existe camino hindd ni camino musulman, asi ;qué camino debo seguir? Voy a
seguir el sendero de Dios. El no es ni hindd ni musulman, y el camino que sigo es el camino de

Dios” 44

Imagen 1.- Representacion de Guru Nanak. Fotografia de la autora.

Las practicas diarias que realiza un sikh hoy en dia, se iniciaron durante la época de
Nanak. Una de sus mayores ensefianzas fue el comedor comunitario (langar), el cual tiene un
importante simbolismo. Cualquier persona no importando casta, género, situacion social o
religion comparte, a ras de suelo, los alimentos. En todo templo sikh, existe en la actualidad un
sitio como este. Para este Guru fue importante también mostrar que el estado espiritual convivia
con la conformacion de una familia. Los diez Gurus (salvo Har Krisan que murié a la edad de 8
afios) estuvieron casados y tuvieron hijos, de esta manera se descartd el camino de la
renunciacion (samnyasa) y el ascetismo como via para la expansién espiritual, por considerar
que estas practicas desvirtuaban la vida religiosa. Por el contrario, su filosofia estaba

“Citado en Paniker, Los Sikhs..., op. cit.,p. 47.
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completamente vinculada a una vida comdn, a la cotidianidad de cualquier persona,* lo que le
hizo ganar de esta manera muchos adeptos y quiza por esto la nueva fe tuvo gran aceptacion,
principalmente en grupos marginados dentro del sistema social existente para su época.

A su muerte el nmero de sus seguidores habia crecido considerablemente. En este
momento (s. XVI) empezaban a formar los principios de una organizacion religiosa: se reunia en
una satsang (congregacion de creyentes verdaderos) alrededor de un maestro, realizaban la
meditacién sabad kirtan o canto devocional en su satsang,*®.y el cuerpo completo constituia el
panth (camino, comunidad, sociedad), pero aun no respondian a la nocién identitaria sikh, su

practica era flexible y carecia de fronteras con otras practicas.

e Institucionalizacion del Guru y del Panth

Para acercarse al Ser Supremo en el sikhismo es necesaria la ayuda de un Guru o guia. Por tal
motivo, Nanak establecio la institucion del maestro y a su muerte le encomendo a uno de sus
discipulos la continuacion de su obra. La tradicién sikh predominante hoy en dia reconoce a diez
Gurus humanos: Guru Nanak (1469-1539), Guru Angad (1504-1552), Guru Amar Das (1479-
1574), Guru Ram Das (1534-1581), Guru Arjan (1563-1606), Guru Hargobind (1595-1644),
Guru Har Rai (1630-1661), Guru Har Krisan (1656-1664), Guru Tej Bahadur (1621-1675), y es
con el décimo Guru, Gobind Singh (1666-1708) que termina la figura de un Guru humano y esta
personalidad, posteriormente, recae en el libro sagrado. Conocido ahora como el Guru Granth
Sahib, el libro sagrado es la base de la devocion en la actualidad. Se puede afirmar que el
concepto del Guru es uno de los ejes del sikhismo, para la tradicion es el que rompe con la
ignorancia y la oscuridad, su tarea es la de transmitir el conocimiento sobre el Ser Supremo (Akal
Purakh) al sikh (devoto, buscador).

Esta sucesion de gurus convivié en todo momento con nuevas formaciones y lineas
distintas del camino espiritual, las cuales se enfrentaron entre si al mismo tiempo que
enriquecieron a la comunidad en su conjunto. Un ejemplo muy claro, es la primera sucesion.

Nanak le encomienda el asiento (gaddi) de autoridad a uno de sus fieles discipulos y no a alguno

** paniker, Los Sikhs..., op. cit., p. 57. Para una discusion critica sobre ascetismo y la figura del padre de familia vea:
Dube, Saurabh, Untaouchable Pasts. Religion, Identity, and Power among a Central Indian Community, Albany,
State University of New York Press, 1999; e Banerjee-Dube, Ishita Religion, Law, and Power: Tales of Time in
Eastern India, London, Anthem Press, 2007.

%8 El kirtan es uno los ejes principales de los templos sikh hoy en dia. Nanak le dio a la mésica como medio de
meditacion un lugar privilegiado.
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de sus hijos. Lahina, quien adquiriera el nombre de Guru Angad,”” es quien continda la
ensefianza. Sin embargo, el hijo mayor de Nanak, Siri Chand, reclamo ser el heredero legitimo
de la obra de su padre. De este maestro surgi6é una secta conocida como los udasis, la cual tuvo
gran relevancia en los siglos XVIII y XIX y que se caracterizé por plantear el camino ascético
para conocer a Dios.”® Otra de las grandes divisiones en el sikhismo, fue la de los llamados
minas, seguidores de Prithi Chand (el hermano mayor de Guru Arjan, quinto guru) quien disputd
la sucesion en su momento. Aunque de este grupo se sabe poco, algunas hagiografias mencionan
que los minas se consideraban los sucesores legitimos de Guru Ram Das y colocaban a Prithi
Chand como EI Guru en lugar de Hargobind, sucesor de Arjan.

A la par de las tensiones y los grupos paralelos que surgieron, en el desarrollo del Panth
se insertan importantes elementos que van consolidando a la comunidad, a pesar de sus
divisiones. Se le atribuye a Guru Angad, el establecimiento de un alfabeto. A partir de este
momento se oficializé al panjabi como la lengua de esta fe y al gurmukhi (“de la boca del Guru™)
como su escritura,”® en la actualidad esta lengua y esta escritura son parte importante de la
cultura e identidad de un sikh. Guru Amar Das se encarga de organizar e institucionalizar el
panth. EI nimero de las sangats (comunidad, asamblea o cuerpo colectivo de sikhs en una
localidad determinada), habia aumentado considerablemente y fue necesario establecer mayores
medidas locales de administracion y de direccion. Asi surgieron rituales (de nacimiento,
casamiento y muerte) y normas para su realizacion, ya que el Guru no estaria presente
fisicamente en cada una de las sangats. Estas costumbres sirvieron para fusionar a la comunidad
y disciplinar sus précticas, aunque aun las identidades son fluidas y las autodefiniciones
inexistentes.

Guru Ram Das funda la ciudad de Chak Guru o Ramdaspur, después conocida como
Amritsar. Es en este lugar en el cual Guru Arjan, el quinto Guru, concluyé la construccion del
Darbar Sahib (“Corte Divina”), el complejo que alberga el estanque sagrado y el primer
gurdwara que se construyé en el centro de ese estanque.”® En el siglo XVIII este templo es

reconstruido y adquiere el nombre de Harmandir Sahib (“Templo de Dios”), mas tarde los

" McLeod, W. Hew, Sikhism, op. cit., p. 12.
“® paniker, Los Sikhs..., op. Cit., p. 69.

“ Ibid., p. 19.

%0 paniker, Los Sikhs..., op. cit., p. 77
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britanicos lo bautizarian como Templo Dorado, cuando en el siglo XIX fue chapado en oro.™
Tanto la ciudad, como el templo son ahora el corazon del sikhismo.

Una de las aportaciones méas importantes de Guru Arjan entre 1603 a 1604 fue la
compilacion de himnos propios y de sus antecesores, la cual se convirtio en la escritura sagrada
sikh y uno de los elementos méas importantes para su identidad. Este compendio, nutrido de
diversas contribuciones, reflejo de la personalidad de la comunidad,®® se conocié como Adi
Granth, que significa “Primer Volumen” o “el Volumen Original” y se elaboré en forma de
borrador en esta época.”® Como Harjot Oberoi menciona, la produccién del Adi Granth, creé una
“comunidad textual, es decir, a un grupo de personas que centran sus actividades sociales y
religiosas alrededor de un texto, y quienes buscan ordenar su vida cotidiana en relacion cercana a
lo que prescribe el texto o lo que ellos creen que establece.”™* Aunque en el periodo de Guru
Arjan “la categoria sikh aun es flexible, problematica, y sustancialmente vacia. [...] designaba a

, . .1 5355
un grupo que ain no tenia una connotacion.”

LA TRADICION DEL MARTIRIO Y LA MILITARIZACION DE LA COMUNIDAD
J. S. Grewal, sefiala que un aspecto importante en el periodo que comprende entre 1606 a 1708,
fue la constante intromision de los emperadores mogoles Jahangir, Shah Jahan y Aurangzeb en
los asuntos de la comunidad sikh, tanto en el tema de las sucesiones como en la vida
administrativa de la comunidad. Esta constante intervencion motivd, segin Grewal, aun mas las
divisiones internas.”® El Guru y sus seguidores se vieron como una amenaza a los intereses del
imperio, no so6lo por la expansién que estaba teniendo el sikhismo, sino quiza también por las
recaudaciones que el Guru lograba obtener. De alguna manera, segin Paniker la organizacion
que tenia el Panth en este periodo funcionaba como un “Estado sombra” al gobierno mogol.57
Sin duda la persecucion y la resistencia se incorporaron en la tradicién sikh de esa época

de una forma muy particular.?® En el siglo XV11, la comunidad se militarizé como defensa contra

1 McLeod, W. Hew, Sikhism, op. cit., p. 31.

°2 Oberoi, Harjot, The Construction of Religious Boundaries., op. cit., p. 55.

> McLeod, W. Hew, Sikhism, op. cit., p. 32.

> Oberoi, Harjot, The Construction of Religious Boundaries., op. cit., p. 49.

> Ibid, p. 53.

% Grewal, J.S., The Sikhs of the Panjab, Cambridge, Cambridge University Press, 1990, p. 62.

> paniker, Los Sikhs..., op. cit., p. 81.

% Mahmood, Cynthia Keppley, Fighting for Faith and Nation. Dialogues with Sikh Militants, Philadelphia,
University of Pennsylvania Press, 1996, p. 34.
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la hostilidad de la autoridad. Sin embargo, la conceptualizacion de estos hechos viene de la
historia unificada que se relata sobre el periodo en la reforma del sikhismo que realizo el
Movimiento de las Singh Sabhas (Asociaciones Singh —Leone— que aparecen por primera vez
en 1873).%° En esta historia se plantea la aparicion del concepto de martirio y la toma de las
armas para defenderse, como definiciones ya muy claras para el sikh del siglo XVII y XVIII. Si
bien, ambos elementos se encuentran intimamente ligados y pareceria que se mantienen dentro
de la ideologia por cinco siglos; para el historiador Louis E. Fenech la construccion del concepto
de martirio, por lo menos, comienza mucho tiempo después justamente con las reformas que
inicio el Movimiento de las Singh Sabhas, y como parte de un intento por elaborar o erigir héroes
o ejemplos a seguir para una comunidad que se antojaba para la elite mucho méas homogénea.®
Lo anterior no significa que las ejecuciones de los gurus sikhs no hayan existido, sino que el
concepto de martirio aparece vinculado a estas muertes, mucho tiempo después de que
ocurrieran, como una estrategia para plantear elementos de unién, en un contexto distinto al
periodo en que ocurrieron estas muertes.

Como advierte Michael Nijhawan, es necesario prestar atencion a la interseccion entre los
intereses especificos de un grupo en cierto contexto social y politico y las representaciones
culturales para reconsiderar tanto el papel del martirio como el de la toma de las armas,
vinculados a la relacién entre el nosotros y los otros.®* A su vez son importantes los momentos
en los cuales se retoman estos ideales, se reconstruyen y transmiten, asi como la forma en que la

gente los hace suyos y los vive en la vida cotidiana.

e Localizando al shahid

La historia del martirio sikh, como la conocemos desde el s. XIX, conformada por el
Movimiento de las Singh Sabhas, inicia con Guru Arjan, el quinto Guru y el “Sefior de los
Martires”,%? quien fue encarcelado, torturado y ejecutado en 1606 por el emperador mogol
Jahangir. La tradicion asegura que fue encarcelado debido al apoyo que el Guru le brind6 al hijo

del emperador mogol para reclamar el trono de su padre, ademas de que el libro sagrado de los

> paniker, Los Sikhs..., op. cit., p. 157.

% para este autor la primera mencion que encuentra sobre un martir es hasta el siglo XVIII y mucho més claramente
en el siglo XIX, con el movimiento Singh Sabha, una institucion reformista de la cual se hablard méas adelante.
Fenech, E., Louis, Martyrdom in the Sikh Tradition., op. cit.

¢! Nijhawan, Michael, Dhadi Darbar., op. cit., p. 120.

82 Singh, Satbir, Ilustrated Martyrdom Tradition, Amritsar, Dharam Parchar Committe (SGPC), 2008, p. 5.
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sikhs comenzo a ser considerado una herejia para el islam. El emperador impuso una multa al
Guru y éste se negd a pagar porque consideré su encarcelamiento y tortura una injusticia, fue
entonces que el emperador lo condené a muerte.®® Al parecer antes de que ésta llegara ya habia
prevenido a su hijo y sucesor Hargobind, de que debia sentarse en el “trono completamente

armado”®*

ante la amenaza que constituian los mogoles. Son ampliamente conocidas en la
cultura popular sikh las torturas de las que Guru Arjan fue objeto. No solo fue forzado a sentarse
en metal caliente, sino que también fue bafiado por arena ardiente para finalmente ser sumergido
en un caldero de agua hirviendo. De esta manera se convirtié en el primer shahid (martir) sikh.®

Con esta muerte, Hargobind (su hijo y sexto Guru), inicio un proceso de militarizacion en 1606.

Imagen 2.-Representacion del martirio de Guru Arjan,
Museo del Gurdwara Bangla Sahib, Nueva Delhi. Fotografia de la autora.

Mas tarde, las autoridades mogolas hicieron martir al noveno maestro, Guru Tegh
Bahadur en 1675. Este Guru es conocido como el “protector de Hind y salvador del
hinudismo”,*® y es recordado por su constante oposicién al emperador Aurangzeb y a los rivales
que reclamaban el asiento y el titulo de Guru. Un grupo de brahmanes de la region de Cachemira
pidi6 la ayuda del Guru, ya que las autoridades mogolas exigian su conversion forzosa al islam.
Para “salvarlos”, Guru Tegh Bahadur se hizo arrestar. Las autoridades le pidieron realizara un
milagro que probase su supuesta cercania a Dios, pero él, siguiendo el pensamiento de sus
antecesores rechazo la nocién del milagro para probar la veracidad de su fe y se negd por otro

lado, a convertirse al islam, lo que le valio ser ejecutado. Para la tradicion sikh, este Guru murid

% Fenech, Louis E., “Martyrdom and the Execution of Guru Arjan in Early Sikh Sources”, Journal of the American
Oriental Society, Vol. 121, No. 1, Enero-marzo 2001, p. 20.

® McLeod, W. Hew, Sikhism, op. cit., p. 33.

% Fenech, Louis E., Martyrdom in the Sikh Tradition, op. cit., p. 36.

% Grewal, J.S., Sikh Ideology, Polity and Social Order: From Guru Nanak to Maharaja Ranjit Singh, Nueva Delhi,
Manohar, 2007, p. 128.
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defendiendo con su vida el principio de la “libertad de conciencia”, ni siquiera por su propia fe
sino por la fe de los hindGes.®

El martirio de Guru Tegh Bahadur tuvo un impacto muy importante en la historia del
Panth, ya que su hijo y sucesor, el décimo Guru Gobind Singh (1666-1708) formé en 1699 una
orden militar y un grupo de elite conocido como la orden Khalsa.®® Generalmente, en libros de
historia sikh, estos dos elementos, el martirio y la militarizacion, fueron la base para que la
naturaleza del Panth cambiar; de ser una comunidad religiosa pasé a convertirse en una
comunidad religiosa-militar pero, como veremos, esto no significo que toda la comunidad se
armara y se convirtiera en soldados. Sélo un pequefio grupo se adhirid a estos preceptos y su
extension se fue dando con el tiempo sin abarcar a toda la comunidad. Adn hoy dia, las armas se
mantienen como un simbolo que muchos respetan como tal, pero que no es portado por todos.

El término shahid (mértir) proviene del utilizado en &rabe por los musulmanes. Shahid en
singular y shuda en plural fueron en la historia pre-coranica, parte de un lenguaje legal arabe
para atestiguar, testimonio y observacion, “aquel que es testigo de la verdad”. El significado
principal dentro del Coran es éste: aquel que testifica para Allah y el Profeta Mahoma. Al
parecer, después de la expansion islamica en el siglo VI, surge una reinterpretacion y bajo el
término shahid se empieza a designar a musulmanes que cayeron en batalla y como “aquel que

testifica por su fe a través del sacrificio de su propia vida”,%® o “aquel que acepta la muerte con

coraje como prueba o testigo de su fe, teniendo éste como el sacrificio humano mas noble.””
McLeod afirma que esta palabra arabe fue originalmente introducida en panjabi para
expresar un aspecto importante de la cultura isldmica. Algunos versos de Guru Nanak muestran
familiaridad con el significado de este concepto para los musulmanes: un shahid era objeto de
devocién, pero para Guru Nanak no eran personas con ningtin grado de santidad”* y no utiliza el
término para apropiarlo al nanak panthi. Para J.S. Grewal esta categoria entré en uso mucho
tiempo después de los eventos de “martirio” en la historia sikh y aunque tiene un paralelismo con

la utilizacion que se le da en el islam, afirma que el martirio en el sikhismo es mucho més central

que en el islam, ya que en cada sitio en el que ocurrié un martirio, los sikhs erigieron un

® Ibid., p. 128 y 132.

% Fenech, Louis E., Martyrdom in the Sikh Tradition, op. cit., p. 2.

% Ipid., p. 3.

" Singh, Hakam, “The Concept of Martyrdom and Sikhism”, en Global Sikh Studies,
http://www.globalsikhstudies.net/r_link/fenech.htm, consultado en enero de 2010, p. 1.

™ Ver Grewal, J.S., Sikh Ideology, Polity and Social Order: From Guru Nanak to Maharaja Ranjit Singh, Nueva
Delhi, Manohar, 2007, p. 129.
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gurdwara, como monumento para dejar testimonio del mismo. Ademas, la concepcion que se
tiene de martirio en ambas religiones es diferente. Los sikhs no conciben el martirio como un
pase directo al paraiso, sino que se centran en la voluntad de sacrificarse como llave para la
gracia del Guru. Para Fenech, no es el resultado sino el proceso el importante.”

Para McLeod la originalidad que introdujeron los musulmanes en el Panjab se mezcl6 a
su vez con el folklore panjabi. Temas como el coraje y el sacrificio, circulaban ya en las
canciones que los dhadis o poetas que iban de pueblo en pueblo contando hazafias de grandes
héroes. Desde al menos el siglo XVIII, segln este historiador, las canciones de los trovadores,
afiadian a su repertorio el coraje y el sacrificio de varios gurus que habian muerto: Guru Arjan,
Guru Tegh Bahadur, el llamado Baba (padre) Dip Singh y una serie de otros héroes del periodo.
Asi es que se fue tejiendo envolver a estos personajes como héroes a los que se les debia honrar
su sacrificio.

Para la tradicion sikh actual el martirio ha acompafiado al sikhismo desde su origen. “La

piedra fundadora del ‘auto sacrificio’ la puso Guru Nanak™:" «

si quieres aspirar a jugar el juego
del amor [prem] ven al Panth [a la comunidad] con tu cabeza en la mano. Y una vez que des un
paso en este Panth [camino], deberds entregar tu cabeza sin dudarlo por esta causa.”’® Estas
palabras pueden tener diversos mensajes metaforicos para un devoto, desde la lucha interna para
enfrentar el egoismo y elegir el camino sikh, hasta la expresion mas clara de autosacrificio que
plante6 el décimo Guru. La tradicion continta con la afirmacion de que los maestros méas
tempranos, como Guru Angad y Guru Amar Das, consideraban que cuando se trata de defender

“la Verdad” un sikh debe enfrentarse con valentia ante cualquier eventualidad y preferir la

muerte antes de rendirse en la lucha por la justicia.”

e Localizado la martiriologia

Como muestra el estudio de Louis E. Fenech, la construccién de la concepcién de martirio como
una muerte heroica aparece concretamente a diferencia de lo que marca la tradicion, hasta finales

del siglo XVII y encuentra ya, para el siglo XVIII, narraciones de la muerte de Guru Arjan que

"2 Fenech, Louis E., Martyrdom in the Sikh Tradition, op. cit., p. 34.
" Singh, Satbir, Ilustrated Martyrdom Tradition, op. cit., p. 1.

™ |dem. y Grewal, J.S., Sikh Ideology..., op. cit., p. 127.

™ Idem.
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corresponden a las actuales.”® Este autor menciona al Bachitar Natak un texto de finales del siglo
XVII o de principios del siglo XV1II, atribuido a Guru Gobind Singh, en el cual el martirio como
concepto finalmente se concreta. El pasaje del que puede extraerse la esencia del martirio sikh,
se refiere a la ejecucion de Guru Tegh Bahadur (ocurrida en 1675) y la forma en que ofrecié su
vida por la justicia. Para Fenech es en este pasaje en el que podemos encontrar algo
completamente nuevo hasta el momento, para la tradicion sikh y del cual se desprende este valor
en el sikhismo.”’

Probablemente, segun afirma este historiador, después de la fundacion de la orden Khalsa
en 1699, se origind una necesidad por narrar las glorias de esta orden espiritual y marcial,
asociandose desde entonces a los sikh khalsa con el martirio. Aunque, Fenech aclara que aun en
los textos que analiza de este periodo no aparecen los términos martir ni martirio como tales, si
es clara la invitacion a que los sikh khalsa den su vida y se sacrifiquen en nombre del amor:

“para la proteccion del Khalsa Panth y en defensa de la rectitud (dharam) o de la justicial”.78

Imagen 3.- Representacion del martirio durante el Imperio Mogol
Gurdwara de Mehte Ana. Artista Tara Singh. Fotografia de la autora.

Aunque Guru Gobind Singh considerd la muerte de su padre dentro de las premisas del
concepto de martirio, no manifestd algo similar con respecto a la ejecucion de Guru Arjan, por lo
cual Fenech considera que aun en este periodo no se constituia completamente el pantedn de los
martires sikhs. La raz6n que da este autor tiene que ver con la naturaleza de la martiriologia,
como él la llama, ya que los martires son en gran medida creaciones de los martiriologos,

aquellos que sobreviven para contarnos acerca de la historia de “la lucha recta” y “la victoria a

® Fenech, Louis E., “Martyrdom and the Execution of Guru Arjan in Early Sikh Sources”, en Journal of the
American Oriental Society,Vol. 121, No. 1, enero-marzo 2001, p. 22.
7
Ibid., p. 25.
" Ibid., p. 29.
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través de la muerte”. La muerte de alguien en particular, nos dice Fenech, “no sélo debe ser
conocida por el martiridlogo y no solo debe afectarle a él de forma personal, sino que debe
reflejar o hacerse reflejar en los valores fundamentales de la sociedad en la cual la historia es
narrada. Este es el aspecto que determina el éxito del martiridlogo.””® El propésito de la
martiriologia no solamente es el de crear oyentes, sino sembrar en ellos el fervor a la causa por
la cual el martir muri6.%

Los primeros martiridlogos son los autores de la literatura conocida como gur-bilds,®* en
la cual manifiestan la intencion de narrar las historias de coraje, sacrificio y muerte para
fortalecer al Khalsa Panth en un tiempo de turbulencia y persecucion. En estos textos, Fenech
identifica que pasan por alto convocar la muerte de Guru Arjan como martirio. EI martirio ideal,
el cual envuelve la gloria y triunfo para la Khalsa, como lo conocemos hoy en dia, asi como la
utilizacion de la palabra shahid, se construyen segin Hew McLeod, Harjot Oberoi y Louis
Fenech por el Movimiento Reformista de las Singh Sabhas o Asambleas (sabha) de Leones
(singhs o sikhs de la orden Khalsa). La primera Asamblea se fundé en Amritsar en 1873 y la
segunda en Lahore en 1879.%2 El concepto como tal recibié “fuerza y coherencia” por este
movimiento, ya que no se encuentran estas caracteristicas en el periodo precolonial en la historia
del sikhismo.®

Para Harjot Oberoi el rol de estas Asambleas son fundamentales, ya que erigen al martirio
como un elemento central en la fe sikh.®* Este autor coloca al grupo conocido como Tat Khalsa
durante el periodo del Movimiento de las Singh Sabhas, como aquel que establecio la “identidad
Khalsa” como la tnica identidad sikh y, para tal motivo, sus miembros se dieron a la tarea de
“reescribir la historia sikh”,* que como ya se ha mencionado llega hasta nuestros dfas y es la
privilegiada por las autoridades y la elite sikh en la actualidad. Las Singh Sabhas utilizaron las
historias de los martires como pequefios textos de facil distribucion en los cuales se ensefiaba
acerca de figuras heroicas sikhs del siglo XVIII y sus valores, destacando las formas de castigo

recibidas de las autoridades, las torturas, su muerte y la templanza con la que sobrellevaron este

 Ibid., p. 30.

% |dem.

8 Relatos que narran las hazafias de Guru Hargobind y Guru Gobind Singh, muy populares durante los siglos XVII
y XVIII. Péniker, 2007, p. 331.

% paniker, Los Sikhs, op. cit., p. 156.

& Grewal, J.S., Sikh Ideology..., op. cit., p. 130.

8 Oberoi, Harjot, The Construction of Religious Boundaries, op. cit., pp. 330-331.

8 Grewal, J.S., Sikh Ideology..., op. cit., p. 130.
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trance. Como ya mencionamos los trovadores dhadi ayudaron en esta diseminacion al llevar en
sus cantos la historia oral sobre la construccion de los grandes héroes.

Las historias de los martires ofrecen a quien las considera como propias una serie de
valores y ensefianzas que deben ser emuladas para defender la fe. Los martires son victimas que
sufrieron sin siquiera “sacar un grito de dolor y que soportaron el castigo sin quejarse [...] libre
de cualquier signo de rencor, de venganza”, ® segtin afirma la tradicién y la creencia popular. El
martirio en el sikhismo se convirtié con el tiempo en un elemento méas de definicion para la
comunidad a partir de la construccion que hacen las asambleas. El shahid, para Michael
Nijhawan, es una figura que han utilizado tanto los sikhs como los musulmanes dentro de su
discurso politico desde finales del siglo XIX, como un marcador de fronteras, con la intencion de
crear una “exclusividad”, un valor moral superior de sus seguidores, a diferencia de otra
comunidad. La retérica del martirio ha definido en muchos momentos las agitaciones en las que
han estado involucradas ambas comunidades en India y han movilizado a sus miembros
alrededor del discurso del sacrificio.!” Desde entonces la representacién que se hace del
sufrimiento colectivo mantiene un discurso en el cual la victima de la historia desarrolla una
identidad basada en la pérdida y el sufrimiento. Es esta historia de victimizacion que puede ser
invocada durante cualquier lucha que se presente interna o externamente con otro grupo.®

Siguiendo estas definiciones es que los sikh Akalis®® dieron su vida en la década de 1920
por la autonomia de las gurdwaras, y plantearon a las autoridades britanicas su voluntad para
morir en el cumplimiento de un objetivo. Es desde el siglo XX con los akalis en que el
imaginario del martirio se hace més concreto en la practica.” Esta lista de martires se alimentd
también en épocas mas recientes con los eventos de los que trata esta tesis; asi Jarnail Singh
Bhindranwale se convierte desde los afios 1970, en el lider de un movimiento que retoma,
reconstruye y le da nuevo sentido tanto al concepto de martirio como a la toma de las armas. Con
estos dos ideales en mente, muchos jovenes se unieron a las filas de su movimiento. Para los
seguidores de Bhindranwale, ya no es el emperador mogol, ni el islam la amenaza para la

supervivencia del sikhismo, sino que “todos los hindues de India se mantienen en una sola

® Singh, Satbir, Ilustrated Martyrdom Tradition, op. cit., p. 3.

8 Nijhawan, Michael, Dhadi Darbar., op. cit., p. 107.

® Ibid., p. 118. Nijhawan cita a Tomislav Longinovic sobre esta idea.

8 Akali significa “seguidor del eterno”, segin Paniker hasta mediados del siglo XIX se utilizé para nombrar a
ciertas 6rdenes guerreras. Es desde principios del s. XX cuando surge el partido politico sikh Akali Dal, cuando se le
denomina a sus miembros akalis. Paniker, Los Sikhs, op. cit., p. 327.

% Nijhawan, Michael, Dhadi Darbar., op. cit., p. 109.
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plataforma para arrancarles a los sikhs su turbante”.** “El gobierno brahmén busca aniquilar a los
sikh en India, asi como lo hicieron con el budismo”.%

Como hace notar Cynthia K. Mahmood,” esta forma de martirio para los sikh del s. XX
es un arma en si misma, esta arma fue ampliamente utilizada en los eventos que describe esta
tesis. Mahmood relata la forma en que un militante khalistani (simpatizante de Bhindranwale) en
la década de los 1980, entiende el martirio. EI militante hablé de minimizar el dolor del cuerpo a
favor de lo que puede lograr la victoria sobre este dolor, mientras su propio cuerpo era torturado
por la policia panjabi.

Senti entonces la satisfaccion de saber que con la gracia del Guru fui capaz de pasar la prueba de

ser sikh. A un sikh se le pide que sea capaz de enfrentar cualquier cosa. [...] el espiritu es algo

inmortal y si este espiritu esta lleno con el amor del Guru, entonces eso da coraje y fuerza.”
El sufrimiento fisico pues, es bienvenido como una prueba de su compromiso espiritual y
convierte a cada acto de tortura en una forma de victoria ante el enemigo.” Esta es la base del
pensamiento que tuvieron muchos de los militantes involucrados en el movimiento de
Bhindranwale y de los grupos que se conformaron después de su muerte.

En este sentido es interesante hacer notar principalmente cuando observemos los eventos
de violencia que esta tesis analiza, que no todas las muertes que han sucedido en la historia del
sikhismo son catalogadas como martirio. Los diversos martiriélogos dependiendo de su contexto
histdrico y el énfasis que quieran hacer, ignoran o convierten a un sikh en martir y a su muerte en
heroica. En los siguientes capitulos observaremos como los civiles sikh que murieron dentro del
Templo Dorado durante la Operacién Bluestar, o los sikh que fueron quemados vivos en las
calles de Nueva Delhi, ambos eventos sucedidos en 1984, no son parte del pantedn de martires ni
se reclama este estatus para ellos. También mas adelante se hard un recorrido por las formas y
sitios de memoria que existen en la actualidad sobre los eventos de los que trata esta tesis, lo cual

nos ayudara a entender la utilizacién que se hace sobre estos conceptos, asi como la vision

°! Discurso de Jarnail Singh Bhindranwale, Amritsar, julio 19 1983. Se puede observar en:
http://www.youtube.com/watch?v=Y1YVv9Cj-

XL8&feature=PlayL ist&p=EAE7D6907347A213&playnext=1&playnext from=PL&index=45, consultado en
diciembre 2010.

% Entrevista con Dr. Ganda Singh, 23 de abril 2008. Ganda Singh es un escritor y poeta. En la entrevista que le
realicé, elabor6 la teoria sobre la larga e histérica intencién del hinduismo, principalmente encabezada por los
brahmanes, para desaparecer o asimilar otras tradiciones en India. Me mostré una serie de libros que a su parecer
sustentan esta teoria.

% Mahmood, Cynthia, Fighting for Faith and Nation, op. cit., p. 36.

* Ibid., p. 37.

% Idem.
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dominante de la elite sikh sobre quién es un martir y al mismo tiempo encontraremos las diversas

experiencias de la gente que los vivio, sus propias conmemoraciones y concepciones.

Imagen 4.- Representacion de martirio de sikhs durante el Imperio Mogol,
Gurdwara Mehte Ana. Artista Tara Singh. Fotografia de la autora
e Miri-Piri y consolidacion en la Khalsa
Guru Hargobind, sexto Guru, después de la violenta muerte de su padre Arjan, tomo posesion del
asiento de autoridad sikh con tan sélo once afios y adoptd una nueva politica que cambiaria la
conformacion y la identidad de lo que era ser un sikh hasta ese momento, frente a la amenaza
que represent6 el poder mogol.*® La ceremonia de iniciacién de este Guru fue un simbolo de la
tonalidad que adquiriria el Panth: levantd una espada que personificaba su funcién espiritual (o
piri) y con la otra mano tomd una espada que representaba su funcion terrenal (miri). “La
simbologia estd tomada de la cultura islamica, donde el pir representa al maestro espiritual y el
mir es el jefe o noble terrateniente. El poder terrenal y la autoridad espiritual quedaban de esta
forma indisolublemente ligados y simbolizados en el Guru”.%” Estas dos espadas se convirtieron
en un emblema para la comunidad sikh. Hoy en dia, en todo gurdwara, ondean banderas color
azafran o estandartes azules con el simbolo conocido como khanda,”® el cual es ya un

identificador sikh.

% McLeod, W.H., Who is a Sikh?, op. cit., pp. 23-24.

7 paniker, Los Sikhs, op. cit., p. 83.

% Khanda simboliza el poder universal y creativo de Dios. En el centro se encuentra la espada con doble filo que
representa el poder del creador. EI chakkar, (chakra o chakram), es un circulo, (aro o disco de metal muchas veces
utilizado como arma), es simbolo también de la continuidad. y las dos espadas de los lados es la representacion del
balance espiritual y politico del universo. Ver http://www.infoaboutsikhs.com/sikh_symbols.htm, consultado en
enero 2010.
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Imagen 5.- Exposicion itinerante de armas del periodo
de Guru Gobind Singh, Amritsar, Panjab. Fotografia de la autora.

Otro simbolo importante que se le atribuye a Guru Hargobind —aunque la informacién
sobre si su construccion fue en este periodo no es precisa—,* es la construccién del llamado
Akal Takhat o “Trono del Inmortal o del Eterno”. La edificacion resguarda el asiento de
autoridad que el Guru ocuparia y que seria la representacion del poder temporal. Este edificio se
sitlia justo frente al Harmandir Sahib, simbolo del poder espiritual. Asi, esta dualidad miri-piri
quedaba representada también espacialmente. Estos edificios junto con otras construcciones a sus
alrededores comprenden lo que ahora conocemos como el complejo del Templo Dorado en
Amritsar, el centro religioso, administrativo y politico mas importante para los sikh en la

actualidad.

Imagen 6.- Complejo del Templo Dorado.
El Akhal Takhat y Harmandir Sahib. Fotografia de la autora.

La constante de este periodo fue el inicio de los enfrentamientos armados entre los sikhs y
el Imperio Mogol. Para su resguardo y defensa, Guru Hargobind formd un pequefio grupo
armado de devotos, el cual con el tiempo crecié hasta convertirse en un ejército. De este hecho

surgio la figura del “santo y soldado” (sant-sipahi), en la cual se combinaba la espiritualidad con

% McLeod, W.H., Who is a Sikh?, op. cit., p. 24
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el valor militar. Esta fue una caracteristica del sikhismo del siglo XVIII, y ademéas de que se
comenzoé a delinear una identidad mas delimitada surgio la idea de un enemigo opresor comun:
el mogol musulman.*®

Tanto el concepto de miri-piri como el de santo-soldado son relevantes para este trabajo
porgue, como veremos en capitulos posteriores. Ambas categorias adquirieron nuevo significado
en la década de 1980 con la figura de Jarnail Singh Bhindranwale. Bajo la doctrina de miri-piri
se cobijaron todos los grupos que abogaron por la creacion de un territorio autbnomo sikh

di% se limité

(Khalistan). Ademas, el “ser un verdadero sikh”, como lo afirma Cynthia Mahmoo
a comportarse como un santo-soldado. Se concibio a la militancia como inherente a la tradicion
sikh.

Los inicios de la militarizacion de la comunidad dieron elementos de definicion e
identidad a los sikhs, pero es después de la muerte de Guru Tegh Bahadur en 1675 (bajo las
ordenes del emperador Aurangzeb) que su hijo, el décimo y ultimo maestro, Guru Gobind Singh
(1666-1708), establece una serie de simbolos y cddigos de conducta que por primera vez
delimitaron claramente las fronteras del sikhismo. Aquellos sikhs que los aceptaron formaron
parte de lo que se conoce como Khalsa (orden de los puros) establecida segun la tradicion en
1699. Para Agustin Paniker “si Guru Nanak fue el fundador de la ‘religion sikh’, Gobind fue el
padre de la ‘nacion sikh’ )% Mientras que el padre Nanak aparece generalmente en las
imagenes populares como un hombre mayor sereno, meditativo, lleno de paz, predicando su
mensaje; Guru Gobind Singh es la imagen de un héroe joven, lleno de vitalidad, armado y
coronado con un turbante y simbolos tradicionales de realeza. Las estampas populares suelen
representar a ambos como las cabezas o ejes del sikhismo en la actualidad. Destacando de esta
manera las dos naturalezas del sikhismo: la religiosa y la defensiva, més no ofensiva.

Después del origen del sikhismo, la ceremonia de fundacion de la Khalsa constituye el

evento mas importante en la historia sikh,'®

y tuvo lugar en los dias en que generalmente se
celebra el Baisakhi.'® Segun la tradicién sikh Guru Gobind Singh congregé a una multitud en la

ciudad que fund6 conocida como Anandpur, y ahi pidi6 el sacrificio de “genuinos sikh” por la

1% paniker, Los Sikhs, op. cit., p. 84.

1% Mahmood, Cynthia, Fighting for Faith and Nation, op. cit., p. 41.

192 paniker, Los Sikhs, op. cit., p. 92.

193 McLeod, W.H., Who is a Sikh?, op. cit., p. 47.

194 0 Vaisakhi, el cual se celebra el segundo mes del calendario tradicional de la India (abril-mayo) e importante
festival agricola. Ademas, se considera como el afio nuevo para los sikh. Paniker, Los Sikhs, op. cit., p. 328.
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causa del Guru. Cinco fueron los sikhs —un khatri, un jat y tres sikhs de castas bajas—,'* que

manifestaron estar dispuestos a dar su vida por el Guru. La tradicién dice que entraron a una
carpa en la cual, aparentemente Gobind Singh los decapit6. La gente se conmociond, pero como
ritual de iniciacion el Guru realizé una muerte simbélica de los conocidos como “cinco amados”
(panj piare), para que “renacieran” en su fe. Los nombres de los cinco sikhs son representativos
de los valores que la Khalsa buscaba fomentar: Daya (compasion), Dharam (deber), Himmat
(esfuerzo), Muhakam (firmeza), Sahib (honor).’®® Guru Gobind Singh, realizé también una
ceremonia de bautismo formal conocida actualmente como amrit-sanskar (“sacramento de la
ambrosia™).’®” El amrit o néctar fue bebido en cinco ocasiones de la mano del Guru y repitieron
cada vez “Waheguru ji ka Khalsa, Waheguru ji ki Fateh” (“la Khalsa pertenence a Dios, la
Victoria le pertenence a Dios™),'® frase que institucionalizé Jarnail Singh Bhindranwale como
saludo y grito de guerra entre los ortodoxos y militantes en el s. XX, la cual ain se escucha en el
Panjab.

La instauracion de la Khalsa, estableci6 muchos elementos definitorios para la
comunidad que permanecen hasta el dia de hoy. Ademas de que el devoto debe pasar por el ritual
de iniciacion (amrit, bautismo), debe aceptar el rahit (codigo de conducta y creencia) y la
utilizacion de los simbolos externos conocidos como las cinco K'’s (panj, kakke o panj hahar).*®®
Se afiadi6é también el término Singh (Ledn) después de su nombre para los hombres y Kaur
(princesa) para las mujeres.™° El que todo los miembros de la comunidad adquirieran un mismo
apellido, eliminaba por un lado, la identificacién a una casta y se fortalecia el ideal de Guru
Nanak en contra de esta division social; y por otro, se dotaba a quien portara este apellido de una
identidad comdn para la comunidad frente a las otras identidades o religiones. Para W.H. Mc
Leod, no hay duda de que las 5 K’s reflejaban los patrones culturales primordialmente de la casta

jat de la cual provenian un gran nimero de devotos.'!

195 Segin las versiones de la historia que delimita la Singh Sabha.

105 paniker, Los Sikhs, op. cit., p. 99.

97 1bid., p. 101.

1% Mahmood, Cynthia, Fighting for Faith and Nation, op. cit., p. 43.

199 | lamados asi debido a que todas estas obligaciones comienzan en panjabi con la letra k: kes (no cortarse el
cabello), kangha (utilizacion peine de madera), kara (pulsera de hierro o acero), kirpan (daga) y kachh (un par de
calzoncillos).

19 McLeod, W.H., Who is a Sikh?, op. cit., p. 53.

111 os jats eran una comunidad rural y agricola compuesta principalmente por terratenientes y campesinos. A pesar
de que la mayoria de los sikhs provenian de casta jat, los diez Gurus eran de origen khatri -casta superior a los jats-,
los cuales mantuvieron la tradicién de casarse con mujeres de su misma casta, manteniendo asi su linaje y estatus.
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El dharma o deber moral que se establecié como rahit (codigo) ha sido esencial con el
tiempo en esta nueva definicion, ya que seria este cddigo de conducta el que regiria todos los
aspectos de la vida del considerado “verdadero sikh”. En ¢l se describe la produccion y la
reproduccion de la identidad cultural de la Khalsa en la primera mitad del s. XVIII. Pero no es
sino hasta el siglo XX que un comité de expertos de forma consensuada redacta lo que seria la
version definitiva de estas reglas conocidas como el Sikh Rahit Maryada (Cédigo de Disciplina
Sikh). Harjot Oberoi, destaca los cinco temas principales de este codigo: los rituales del ciclo de
la vida, el comportamiento y los tables, las dinamicas de la trasgresion, la construccién del
espacio sagrado y aquellos elementos que definen al otro. Este autor enfatiza que los rituales que
se establecieron se convirtieron en un elemento clave en la construccion de la identidad
religiosa.'*?

Una de las implicaciones de este codigo en el periodo de Guru Gobind Singh, fue que
establecid normas y simbolos externos claramente opuestos a practicas musulmanas. Esto los
definia frente al enemigo, sobre todo en el campo de batalla. Para los sikhs de esta orden todos
los musulmanes se convirtieron en los enemigos de la Khalsa.'*® Las representaciones que se
encuentran en muchas gurdwaras describen a los mogoles o, en general, a los musulmanes como

gigantes sanguinarios que traian maldad y muerte.
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Imagen 7.- Representacion del martirio bajo el Imperio Mogol.
Gurdwara Mehte Ana. Artista: Tara Singh. Fotografia de la autora.

Para mayor analisis sobre este tema ver las ideas de McLeod, en The Evolution of The Sikh Community, op. cit., p.
36, también atribuye la toma de las armas, como un elemento tomado de esta casta, ya que era una herramienta
natural que portaban los campesinos para su defensa en la vida cotidiana.

112 Oberoi, Harjot, The Construction of Religious Boundaries., op. cit., pp. 63-65

3 McLeod, W.H., Who is a Sikh?, op. cit., p. 53.
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Dentro del mantenimiento cotidiano de las cinco K’s (ya descritas) el turbante (dastar) no
se estipuldé como un emblema de la Khalsa, sin embargo se ha convertido en el principal
distintivo fisico de un sikh en el mundo y en cierta forma la base de su identidad. Su funcién es
la de proteger y resguardar el cabello del frio o del calor, y es una especie de extension del
mismo, por lo que es tan importante como mantener el cabello largo. La utilizacion para la mujer
es opcional, en su lugar la mayoria utiliza una dupatta (una especie de rebozo con el que cubre
su cabeza). Pero como veremos, en la década de los 1980 se fomento especialmente la utilizacion
del turbante en las mujeres, aquellas que tomaron un camino mdas “ortodoxo” o que eran
militantes del movimiento de Jarnail Singh Bhindranwale, adoptaron su uso.

Se podria suponer que después de los mandatos de Guru Gobind Singh, la identidad sikh
seria mas homogenea y que la mayoria adquiriria la nueva normatividad, sin embargo esto no
sucedid. J.S. Grewal menciona que el mismo dia de la fundacion de la Khalsa en Anandpur, sélo
unos cuantos de los reunidos aceptaron el bautismo purificador y el codigo de conducta. Muy
probablemente la incorporacion a esta fraternidad se fue dando de forma paulatina, lo que puede
observarse adn en la actualidad. A pesar de esto las cinco K'’s, las ceremonias y los rituales
tienen una importancia particular méas alla de la fraternidad militar, ya que han permeado en los
sikhs por siglos (tanto para los que siguen las normas fundadas, como para los que no). Estas
practicas establecieron momentos cruciales, identificadores y costumbres para la vida individual
y colectiva. Proporcionaron orden e identidad en tiempos de incertidumbre.

Después de 1699 la comunidad podia claramente distinguir entre un “nosotros” de los
“otros”, esencialmente musulmanes. Esta identificacion no sélo se establecio hacia el exterior,
sino también dentro del Panth. Para algunos académicos™* la simbologia buscé combatir las
diferencias internas y la desarticulacion de grupos contrarios a la figura del Guru. La motivacion
fue la de terminar con las ambiguedades de la religiosidad sikh. Los seguidores de Ram Rai, Dhir
Mal, Prithi Chand y hasta los masands (recolectores de donativos que dominaban en cierta forma
amplias regiones del Panjab) fueron elementos de los cuales debia “purificarse” el Panth. Las
decisiones del décimo Guru, de esta manera, se encaminaron a homogeneizar a la comunidad y
limpiarla de los grupos considerados “heréticos” dentro del sikhismo. Asi, los iniciados bajo el
rito khalsa se comenzaron a llamar a si mismos amritdhari- sikhs (aquellos que recibieron amrit

0 bautismo), y se antepusieron a los que ellos llaman (de forma despectiva) sahajdhari-sikhs

4 Como McLeod, W. Hew, Sikhism, op.cit., p. 54.
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(“los sikhs que optan por la facilidad o el camino lento”). También surgieron aquellos que
contemplan algunos emblemas externos sin tomar el bautismo, como el cabello largo protegido
por el turbante y la barba sin afeitar, a éstos se les conoce como kesdhari-sikhs (“los que no se
cortan el cabello”). En la practica cotidiana, amritdharis y kesdharis son incluidos cuando se
habla de la orden khalsa.

La militarizacion de la comunidad se le atribuye a Guru Gobind Singh. Toda esta
conceptualizacion fue retomada por Jarnail Singh Bhindranwale y su lucha en contra del
gobierno de Indira Gandhi. Para el décimo Guru, el dharma debia ser defendido a toda costa,
inclusive con el uso de la fuerza. En un verso, al parecer de su autoria, afirma que “cuando todos
los métodos fracasan, es justo tomar la espada en mano”.'*> La guerra santa (dharam-yudh) es
justificada si se combate la opresién y se defiende la justicia. Sin embargo, era un ultimo recurso
siempre y cuando no tuviera &nimos de revancha; no fuera con la intencion de anexar un
territorio; que los guerreros combatieran por una causa justa; y que utilizaran el minimo de

Los iniciados en la orden Khalsa debian “ofrecer su

fuerza posible para alcanzar su objetivo.
cabeza” si era necesario, tal y como lo hicieran “los cinco amados”. Jarnail Singh Bhindranwale,
de la misma manera, pidié a sus militantes, basado en estas nociones, total sacrificio por la

dharam-yudh que inicio en la década de 1980, como veremos en el préximo capitulo.

e Los mislsy el Raj Sikh: hacia una comunidad politica
La tradicion afirma que antes de la muerte de Guru Gobind Singh (ocurrida en 1708), éste
estipuld que la linea de los Gurus humanos terminaba con él. Desde este momento El Guru
comprenderia dos elementos bésicos: el Guru Granth Sahib (el libro sagrado) y la Comunidad (el
Panth). Asi, durante el siglo XVIII el Panth adquiri6 un caracter diferente sin un Guru humano y
se perfilaron aun mas sus tendencias politicas, ademas de las militares. Ya para finales de este
siglo la orden Khalsa tiene una mayor consolidacion tanto en los ambitos religiosos y sociales,
como en los politicos y econémicos.™*” Para Harjot Oberoi, el incremento del poder politico de la

Khalsa inicio a la par una nueva adherencia al sikhismo. La gente mas pobre del campo, grupos

11> Citado por Péniker, Los Sikhs, op. cit., p. 117.
118 Citado por Ibid., p. 118.
17 Grewal, Jyoti, Betrayed by the State. The Anti-Sikh Pogrom of 1984, Nueva Delhi, Penguin Books, 2007, p. 23.
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urbanos con privilegios, y otros sectores que se mantuvieron en los margenes del Estado Mogol
en el Panjab respondieron al llamado que hiciera la Khalsa para cambiar sus condiciones.**®

Un aspecto importante durante esta época, que aclara Grewal, es la diferenciacion entre
los Ilamados singhs (leones) y los sikhs (alumno o discipulo). Los primeros aparecen durante el
periodo del décimo Guru y son los representantes del éxito del establecimiento de simbolos de
representacion, de formacion de un ejército y la necesidad de poder politico.

A falta de una autoridad central efectiva con la muerte del Emperador Aurangzeb en
1707, los sikhs establecieron un dominio en el Panjab. Banda Singh Bahadur (1670-1716), un
seguidor de Guru Gobind Singh, fue el que organizé uno de los mas importantes levantamientos
en contra de los mogoles en este siglo. Banda establecié un gobierno singh e instaur6 sus propias
instituciones administrativas.**® Sin embargo, la rebelién sikh cae en 1715 con la captura y
posterior ejecucién de Banda un afio después, no asi el fervor de los santos-soldados de la
Khalsa convertidos ya en rebeldes. Su lucha duré mas de cincuenta afios y de este periodo es la
leyenda Raj karega khalsa o “la Khalsa gobernara”, el cual se haria famoso como grito de guerra
y muestra el caracter politico del Panth durante este periodo. Este llamado forma parte hoy en dia
del Ardas o plegaria que se recita todos los dias por los devotos.'?

Después de la muerte de Banda, y al no haber un lider visible entre los singhs, surgieron
pequefios ejércitos que se continuaban enfrentando al poder mogol. A este periodo se le conoce
como el de los misls. Este término encierra no sélo una unidad o brigada de guerreros sikhs, sino
también el territorio conquistado por éstos. Para la segunda mitad del siglo XVI1II la tradicion
menciona a doce misls y dos confederaciones que los agrupaban. Sin tener la misma capacidad ni
los mismos recursos, cada uno de los 12 misls que se establecieron buscaron la maximizacion del
territorio. Ya para 1770, la Khalsa sikh controlaba la suba (provincia o estado) mogola del
Panjab y en su mayoria las provincias de Multan y Shahjahanabad.*?

Cuando tenian la necesidad de convertirse en una fuerza militar mas fuerte, los misls se
reunian y constituian el Dal Khalsa o Ejército de la Khalsa. Las decisiones eran tomadas de

forma colectiva frente al Guru Granth Sahib (libro sagrado) ya que el Khalsa-panth era EI Guru.

'8 Oberoi, Harjot, The Construction of Religious Boundaries., op. cit., p. 71.
119 R
Ibid., p. 71.
120 paniker, Los Sikhs, op. cit., p. 124.
121 Oberoi, Harjot, The Construction of Religious Boundaries., op. cit., p. 74.
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Sin embargo, los misls también tenian disputas entre si, la solidaridad espiritual no conllevo a la
solidaridad territorial y politica segun afirma Agustin Paniker.'*?

Los principados sikhs fundados en el siglo XVI1II permanecerian hasta el s. XIX. EI misl
més poderoso se impuso frente a los otros: su heredero Ranjit Singh (1780-1839), con s6lo
diecinueve afos, comenzd a someter territorios y absorbid alrededor de veinte misls ubicados al
Norte y al Oeste del rio Sutlej, formando asi un Estado. Ranjit Singh mantuvo un reino durante
cuarenta afos hasta su muerte en 1839. Los diez afios siguientes fue un periodo lleno de
inestabilidad. Los sikhs libraron dos guerras con los britanicos, una entre 1845y 1846, y la otra
entre 1848 y 1849. Finalmente, el reino sikh fue anexado al territorio dominado por la Compaiiia

9'123

Britanica de las Indias Orientales en 184 y la region del Panjab se convirtio en la Gltima joya

que se incorporaria a la Corona Britanica.'**

IDENTIDAD E INSTITUCIONALIZACION

e La colonia britanica y la “raza marcial”: nuevas categorizaciones

La conquista del Panjab y la subsecuente promulgacién del mandado de la Reina sobre India
producto éste Gltimo por la Revuelta de 1857, trajo cambios significativos en la vida politica-
econdmica y socio-cultural de la region. El Estado colonial después de 1858, dio pasos rapidos
para ‘conocer’ a India, para gobernarla mejor. El Estado se intereso en los impuestos sobre la
tierra, desde que queria enfrentar ‘prudentemente la controvertida reforma social’. También
requeria de conocimiento preciso sobre las divisiones internas sociales de India, para resaltar a
los aliados de los enemigos, y asi desarrollar un sistema administrativo ‘capaz de ejercer mayor
control social’.*®

Comenzando con un estudio sistematico de tenencia de la tierra, los administradores
britanicos y los académicos respetables, clasificaron a la poblacion en términos de numero y

composicion, tomando a las comunidades religiosas como base de esta enumeracion. Es aqui en

122 paniker, Los Sikhs, op. cit., p. 129.

122 McLeod, W. Hew, Sikhism, op.cit., p. 70.

124 paniker, Los Sikhs, op. cit., p. 134.

12> Bandyopadhay, Sekhar citado en Ishita Banerjee-Dube, “Introduction: Questions of Caste”, en Banerjee-Dube,
Ishita (ed.), Caste in History, New Delhi, Oxford University Press, 2008, p. 12. Ver también: Bernard Cohn,
Colonialism and its Forms of Knowledge. The British in India, Nueva Jersey, Princeton University Press, 1996, y
Nicholas Dirks, Castes of Mind. Colonialism and the Making of Modern India, Nueva Jersey, Princeton University
Press, 2001.
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donde el trabajo tanto de los acadéemicos orientalistas, como de los misionarios protestantes —
que han separado a la india ‘tradicional’, compuesta por comunidades, del occidente moderno—,
es de gran utilidad. La casta fue tomada como un fendmeno medible, clasificable de acuerdo con
criterios definidos. Aunque, como bien sefiala David Lorenzen, los censos y otras medidas, no
eran los primeros que se realizaban en el subcontinente —en gobiernos anteriores a la colonia ya
estaban presentes estos ejercicios en los cuales la identificacion de la casta, por lo menos, era
importante—; y por otro lado, las ideas y los intereses de los indios que participaron en los
primeros censos coloniales fueron determinantes en el resultado final de la institucion censual en
India,**® no se puede negar que las necesidades, disposiciones y politicas del Estado colonial
‘etnografico’, fomento6 y estabilizé a las identidades alrededor de nuevas orientaciones.

Un impacto importante de las operaciones de los censos, particularmente para el Panjab
fue la clasificacion de las castas, tribus y razas en ‘marciales’ y ‘afeminadas’, ‘criminales’ y
‘nobles’. Los soldados del Panjab que no se unieron a la causa de los rebeldes sipahis del
Ejército de Bengala —aquellos que ayudaron a la anexion del Panjab por la Compafiia en afios
anteriores—, fueron valorados por los britnicos. La region del Panjab gand un lugar
privilegiado como pieza clave para mantener el Imperio y los panjabis —categorizados como
‘raza marcial’ en estudios etnograficos— tuvieron representacion ‘desproporcionalmente alta’ en
el moderno Ejército Indio. Para 1875, casi la mitad del Ejército Britanico Indio estaba formando

127
b,

gente del Panja un hecho que alimenté la autopercepcion de los sikhs como soldados

valerosos.

e Identidad heterogéneay los vientos de reforma
En tono con los sucesos en otras partes de India, en Panjab también surgi6 una clase media en
todas las comunidades religiosas que se convirtieron en las “nuevas elites”, las cuales
comenzaron a competir en diversos ambitos tanto econdmicos y politicos como sociales. Estas
elites son las que inician una serie de reformas dentro de sus comunidades religiosas. Los mas
notables son los movimientos de Arya Samaj (fundado en 1875) y las Singh Sabhas (Asambleas
de Leones, 1873 y 1879).

126 1 orenzen, David, “Las bases sociales de la religién hindi: las relaciones entre sectas y castas”, Estudios de Asia y
Africa, México, EI Colegio de México, XL, 3, 2005, p. 608.

127 Bose, Sugata and Ayesha Jalal, Modern South Asia. History, Culture, Political Economy, London and Nueva
York, Routledge, 1998, pp. 95-96.

58



LOS SIKHS: IDENTIDAD, CONTINUIDAD Y TRANSFORMACION

A diferencia de la experiencia europea, como menciona Surinder S. Jodhka, en la que las
nuevas clases medias motivaron un proceso de secularizacion y propagaron una doctrina
individualista, en el contexto colonial de India surgieron diversas “conciencias comunitarias**®
en oposicion y, muchas veces, en resistencia a la presencia extranjera, como los valores y las
nuevas instituciones que implantaron los britdnicos. Tanto la institucion del censo, la
infraestructura carretera y ferroviaria, la prensa escrita, la educacion y las instituciones
administrativas, politicas y judiciales, estimularon la conformacion de esta conciencia
comunitaria e identitaria, que mas tarde se politizaria, ya que se conformaron comunidades mas
claras que podian estar mejor comunicadas, que recibian nuevas ideas, que comenzaron a hacer
uso de las instituciones politicas y juridicas, y que despertaron al reclamo de sus derechos.

Como se sefiala arriba, el censo colonial influy6 en la autopercepcion india, en la
autodiferenciacion y en la conformacion de sujetos politico-juridicos, ya que de forma
sistematizada e institucionalizada cada individuo debia identificarse con una cierta religion, casta
0 grupo eétnico, lo cual incrementd la conciencia de los individuo con respecto al nimero de
personas que compartian sus mismas caracteristicas, asi como la identificacion de otros grupos,
el nimero de sus miembros y ubicacion geografica. Dentro de este contexto de definicién de
fronteras es que aparecen los movimientos de reforma impulsados, por mucho, por las teorias
que destacaban a finales del s. XIX y principios del s. XX, referentes al descenso que estaban
viviendo las comunidades. Primero se percibid la decadencia de la raza indo-aria, la disminucion
en nimero de hindles y la necesidad de realizar reformas que organizaran mejor a la comunidad.
Esto sucedio de forma paralela con la comunidad sikh frente a la amenaza ya no del musulman
sino del hindd con la expansion de Arya Samaj, y en relacion al niamero de conversiones al
cristianismo. Los intelectuales de las Singh Sabhas, que empezaban a multiplicarse, percibieron
diversos peligros a su comunidad y a su expansién. De esta manera una elite tomo el papel de
representar y definir al resto, con la intencion de rescatar la verdadera esencia del hinduismo, del
sikhismo y del islam, e incrementar asi sus adeptos.

A finales del siglo XVIII y principios del s. XIX era clara ya la identidad Khalsa al
interior del Panth sikh. Sin embargo, ésta convividé a su vez con diversos grupos. Grewal

menciona que para finales del reinado de Ranjit Singh existian mas de 250 centros dirigidos por

128 Jodhka, Surinder S., “The Sikh Identity in a Historical Perpective”, en Ramakrishnayya, M. (ed.), Historical
Memories and Nation Building in India, Hyderabad, Booklinks Corporation, 2001, p. 151.
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los udasis (secta del sikhismo rival a la orden Khalsa). Cercanos a los udasis, también
convivieron los nirmalas, religiosos célibes y viajeros que expandieron el sikhismo a zonas
alejadas del Panjab. Estos dos grupos, udasis y nirmalas, son llamados de forma general
sahajdhari (sikh no iniciado en la Khalsa y que no sigue su cédigo de conducta) o nanak-
panthi.*?® McLeod menciona a su vez, el surgimiento durante este periodo de los movimientos de
los nirankari (los cuales enfatizan la espiritualidad, mas que el caracter khalsa y siguen a un guru
humano) y namdhari (que veneran Adi Granth, tienen rituales austeros, y son kesdhari);*¥ y
junto con estas manifestaciones se dio un acercamiento hacia las creencias y practicas hindties.**!
El Panth mantuvo a lo largo del tiempo una composicion de creencias y préacticas fluida que llega
hasta nuestros dias, muy a pesar de todos los movimientos que han querido homogeneizar al
Panth. El reformismo que surge en el siglo XIX, buscé distanciarse radicalmente de todas
aquellas practicas internas cercanas al hinduismo.

Harjot Oberoi describe la forma en que se consolido este reformismo. Durante el siglo
XIX la tradicion Khalsa fue sustituida en liderazgo por el movimiento Sanatan o mejor llamados
“sikhs tradicionalistas”. Los cuales consideraban que el Panth estaba compuesto por los
seguidores de los Gurus que también pertenecian a una sociedad hindd, por lo tanto habia
espacio en la comunidad para todas sus manifestaciones.’*> Este grupo de sikhs crefa que sus
rituales y creencias eran los que tenian origenes primigenios, los que mas se acercaban a la
esencia de la filosofia de Guru Nanak, en donde la tolerancia hacia toda fe era un pilar
importante. A los sanatan sikhs se les considera los fundadores originales de las Singh Sabhas, la
primera la establecieron en Amritsar en 1873. Este grupo se enfrenté a otro mucho mas radical
conocido como Tat Khalsa y cuya asociacion fue fundada en Lahore en 1879. Este grupo
manifestaba ser la representacion de los “verdaderos Khalsa” y como tales era imposible que un
sikh fuera al mismo tiempo hind( y sikh, como la visién sanatan mantenia.

Las facciones Sanatan y Tat Khalsa se enfrentaron de forma continua por la
interpretacion del sikhismo desde las Gltimas décadas del siglo XIX. Aunque tenian en comdn un
afan por reformar al sikhismo sus bases de cambio eran completamente diferentes. Segin Harjot

Oberoi “el monoteismo del Tat Khalsa, sus sentimientos iconoclastas, sus valores sociales de

129 paniker, Los Sikhs, op. cit., p. 134. p. 138.
30 McLeod, W. Hew, Sikhism, op.cit., p. 70.
B Grewal, J.S., The Sikhs of the Panjab, op. cit., p. 116.
32 McLeod, W. Hew, Sikhism, op.cit., p. 73.
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igualdad y la nocion de una identidad sikh estandarizada, no eran acordes con el politeismo, el
culto a los idolos, las distinciones de casta y la diversidad que planteaban los sikh sanatan.”'*?

De este enfrentamiento emergieron varias publicaciones que ayudaron a difundir y
conformar adeptos a una vision y a otra. Mientras que los sikhs sanatan publicaron el libro Sikh
Hindu Hain (Los sikh son hindues), en respuesta Bhai Kahan Singh, de la faccion Tat Khalsa

134 6| cual se convirtié en uno de los libros

public6: Ham Hindu Nahin (No somos Hindues),
bésicos del Movimiento de las Singh Sabhas dominado por los Tat Khalsa. En este texto se
plantea la diferencia entre las escrituras y las practicas hindies de las sikh para comprobar la
radical diferencia entre ambas creencias. Finalmente se afirma que la Sikh Quam (etnia,

comunidad o nacién)*®

es una entidad alejada completamente de lo hindu. Este libro dio pie a la
creacion de una nueva literatura, que enfatizaba el caréacter del verdadero sikh.

Para Harjot Oberoi,** la Singh Sabha dominada por la tradicién Tat Khalsa, empez6 a
ver la multiplicidad contenida en la identidad sikh, con gran hostilidad, por lo que establecié un
discurso especifico acerca del significado de ser sikh, en la basqueda por la homogeneizacién. El
triunfo definitivo del movimiento Tat Khalsa sobre el Sananta se dio en 1950 cuando los
primeros lograron establecer su vision méas acabada sobre lo que era ser sikh. Su victoria fue
coronada con la publicacion de Sikh Rahit Maryada (del cual ya se habld), este texto se convirtio
en la version mas acabada del Cddigo de Conducta para los sikhs que se mantiene de forma
oficial hasta hoy en dia.

La tradicion Tat Khalsa en menos de tres décadas proporcioné una definicion de la
identidad sikh, su institucionalizacién dentro de un contexto britanico, y mas tarde dio cabida a
la politizacién de la comunidad, con la llegada de diversas reformas politicas implantadas por los
britanicos para ofrecer canales de participacion a los indios. Dotaron a la comunidad de sus
propios textos, historias, simbolos, festividades, calendario ritual, espacios sacros y ciclos

rituales de vida.

133 Oberoi, Harjot, The Construction of Religious Boundaries., op. cit., p. 382.

3% Das, Thakur, Sikh Hindu Hain (Los sikh son hindues), panfleto, Hosiarpur, 1899. Singh, Kahan Ham Hindu
Nahin (No somos Hindues), Bhai Kahan Singh ji, Nabha, Sikhs We Are Not Hindis, Punjab Gazette, Num. 447, 30
junio 1899.

135 Este término seréa desarrollado mas ampliamente en el Capitulo 11 de esta tesis.

138 Oberoi, Harjot, The Construction of Religious Boundaries., op. cit., p. 25.

61



LOS SIKHS: IDENTIDAD, CONTINUIDAD Y TRANSFORMACION

e La construccion de una “autoridad centralizada

Las politicas britanicas de division de comunidades por lineas religiosas y su competencia
politica en la forma de electorados separados, se introdujeron inicialmente para los musulmanes
en las Reformas Morely-Minto Reforms de 1909 y més tarde fueron aplicadas a otros grupos,
abrieron la puerta para la movilizacion de los intereses de una elite sikh. Un ejemplo de esto es el
Movimiento de Reforma de los Gurdwaras (1920-1925), también conocido como el Movimiento
Akali, el cual inici6 como una batalla en contra del control de los templos que tenian sikhs
“hinduizados” como los udasis anti khalsa, y se convirtié después en una bandera de lucha en
contra de la colonia britanica y por la independencia.

El avance politico que alcanzaron los reformistas de la linea Tat Khalsa, se corond con la
obtencion del control completo del Templo Dorado en 1920. Ese mismo afio se establecié un
comité que buscaba imponer las reglas del sikhismo, velar por su cumplimiento y administrar el
templo. Este comité funciona hasta este momento como una autoridad sikh en el Panjab
Unicamente y se conoce como Shiromani Gurdwara Parbandhak Committee (SGPC). Meses mas
tarde surgi6 su brazo politico, el Shiromani Akali Dal (Ejército Etermo), cuyo objetivo fue el de
defender los intereses sikh y tener representacion politica dentro de los caminos que empezo a
abrir la autoridad britanica. Ambas instituciones son la cristalizacion de la participacion politico-
religiosa que la comunidad comenzaba a tener.

Durante toda la década de los 1920, los akalis**’ fueron ocupando cada vez més
gurdwaras, esto ocasion0 diversos enfrentamientos con la autoridad britanica, que no dudoé en
encarcelarlos.**® Muchos de estos akalis como ya mencionamos, murieron en los enfrentamientos
y se convirtieron en “martires” del sikhismo.

Después de muchas manifestaciones, en 1925 los akalis por fin lograron que se aprobara
la ley para que el SGPC controlara todos los templos. De esta manera los llamados asientos de
autoridad (takhats) estuvieron bajo el control del comité, éste cred la figura de los jathedar o
cabeza politica que controlaba los takhats. Lo cual hizo de esta nueva entidad politica una
organizacion muy poderosa. Desde entonces maneja no solo las finanzas de los templos, sino su

mantenimiento, las escuelas y editoriales sikh. Este comité tiene una organizacién interna que se

37 Nombre que reciben los miembros del Partido Politico Akali Dal.
138 paniker, Los Sikhs, op. cit., p. 182.
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renueva cada determinado tiempo.**® Los sikhs keshdhari (aquellos que mantienen el cabello sin
cortar) son los Unicos que pueden formar parte de esta decision mediante la participacion en las
elecciones y en la votacion. Se le conoce como “Parlamento sikh” porque representa la decision
de la mayoria de ese 6rgano,** lo cual no significa que represente a toda la comunidad.

Esta institucion ha sido esencial para el fortalecimiento de una identidad sikh vinculada a
la nocién Tat Khalsa. En 1945 se consensu6 dentro del comité un Unico codigo de conducta, el
Sikh Rahit Mariada, el cual se aprobd y se publicé en 1950. Con éstas medidas una Unica
identidad se fue formando a lo largo del siglo XX y es la que responde a la que caracterizd
Jarnail Singh Bhindranwale y su movimiento. Esta identidad oficial es mantenida total o
parcialmente por muchos sikh, sin embargo como se aclara a lo largo de este capitulo, existen
muchas interpretaciones y practicas al respecto, y no se puede hablar de que este comité por fin

logro la tan anhelada homogeneizacién que buscan constantemente los lideres del mismo.

IDENTIDAD: NUEVAS PERCEPCIONES
e Particion e Independencia de India

Los sikhs no siempre han sido una mayoria en la regién conocida como Panjab. Sin embargo,
desde los afios 1920 como se vio en apartados anteriores, comenzd la basqueda por consolidar
una comunidad mas homogénea e incrementar el nimero de los adeptos. Hacer una tajante
distincion del hinduismo conllevaba un proyecto de redefinicién de la identidad como grupo
étnico™ y religioso. Antes de la Particién y de la Independencia de India y Pakistan en 1947,
representaban el trece por ciento de la poblacion en este estado y s6lo el uno por ciento de la
poblacion total de India. Durante la Particion, de los cinco millones de sikhs viviendo en el
Panjab, la mitad tuvo que dejar sus casas y sus tierras por encontrarse en la parte oeste que le
corresponderia a Pakistan.

Muchos de ellos consideran que fueron los que mas perdieron en esa division, ya que

poseian tierras prosperas, que tuvieron que cambiar por terrenos mas pequefios y empezar de

39 En la actualidad es el gobierno central quien decide las fechas de las votaciones internas para renovar la
administracion del SGPC.

Y 1bid., p. 183.

1 Un grupo étnico definido por la International Ecyclopedia of the Social Science, es aquel cuya cultura es
generalmente distinta de la mayoria de la poblacién. Los miembros de ese grupo se sienten o0 son pensados como
unidos por lazos de raza, nacionalidad o cultura. Morris, H. S., “Ethnic Groups”, en Darity, William A. (ed.),
International Encyclopedia of the Social Sciences, Londres, Macmillan Social Science Library, VVol. 5, 2001, p. 167.
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nuevo en Panjab del este, el lado de la frontera que quedaria en India.'*? Esta pérdida més la
violencia que se genero durante la migracion hacia los dos lados de la nueva frontera, tuvieron
un impacto serio en las vidas de hinddes, musulmanes y sikhs. Ademas de estos despojos, los
sikhs debian acomodarse bajo las nuevas reglas por las que se regiria el recién nacido Estado-
nacion secular indio. Aquellos privilegios de los que gozaban con los britanicos desaparecieron
con la entrada de nuevas politicas, entre las que se encuentran: los asientos reservados en las
legislaturas, eliminacion de los electorados separados, y en lugar de los tratos preferenciales en
las fuerzas armadas y en servicios civiles, los sikhs debian competir con otras comunidades
basados en el mérito y no en la idea de que correspondian a una raza marcial. En algunos
distritos del Panjab formaron una mayoria pero en términos generales en esta region la mayoria
la tenian los hindues y antes de la Particidén los musulmanes.

El primer sentimiento que surgié para formar un Estado auténomo sikh se dio en este
contexto. Si los hinddes obtendrian Hindustan y los musulmanes Pakistan, ;qué obtendrian los

sikhs de la Particién y la Independencia?'*®

Ademas, ante las nuevas condiciones, mayorias y
minorias sentian que peligraban sus intereses politicos, econémicos y religiosos. Mark Tully
sefiala que desde los primeros dias de India como pais Independiente el lider del Akali Dal
conocido como Master Tara Singh, decidié que la Unica forma de prevenir que el modernismo y
el hinduismo, ahogaran al sikhismo, era demandar de forma oficial el reconocimiento de una
comunidad separada y la busqueda de una mayoria sikh dentro de un territorio en India se
convirtié en una prioridad.**

El nuevo Estado-naciéon Indio, a pesar de instaurar como lema “la unidad en la
diversidad”, no escap6 de las fuerzas que llevaron al establecimiento de una corriente dominante
econOmica, politica y cultural dentro de un contexto interno multinacional, al mismo tiempo que
se favorecié un pluralismo legal en lugar de un universalismo legal. El primero reconoce leyes
personales de las comunidades religiosas en India, mientras que el segundo estipula un cédigo

civil uniforme que rija a todos los individuos por igual.**

2 Singh, Khushwant, “Genesis of the Hindu-Sikh divide”, en Kaur, Amarjit, et al, The Punjab Story, Roli Books,
2005, p. 8.

3 1dem.

Y4 Tully, Mark y Satish Jacob, Amritsar. Mrs. Gandhi’s Last Battle, Nueva Delhi, Rupa Co., 2006 (1985), p. 39.

%5 Rudolf, Susanne y Lloyd I. Rudolph, “Living with Difference in India. Legal Pluralism and Legal Universalism
in Historical Context”, en Larson, Gerald James, Religion and Personal Law in Secular India, A Call to Judgment,
Bloomington, Indiana University Press, 2001, p. 36.
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Esta situacion cre6 en los grupos minoritarios y regionales, la percepcion de encontrarse en
los margenes de las decisiones y del poder. Para T.K. Oommen el verdadero problema fue que el

“Centro”l46

no crey6 que los intereses de la “nacion” estuvieran a salvo en las manos de aquellos
en la periferia. Este autor describe que en la construccion del Estado-nacion indio se dieron dos
procesos paralelos, uno de expansion y otro de exclusivismo de la corriente dominante: el
hinduismo, los cuales operaron en diversos niveles y afectaron dos contextos el de la religion y la
casta, y el de la lengua y la region.'* La elite politica que goberné era mayoritariamente hindu.
Ante el pluralismo religioso en India, Oommen afirma que el hinduismo se concibié como una
cobija que contenia a todas las religiones de origen indio y rechazé a través del exclusivismo
hind( a aquellas que fueran extranjeras. Un ejemplo del primer punto es la contradiccion que ha
creado la explicacion Il del Articulo 25 [2][b] de la Constitucién de la India, en la cual se admite
por un lado, que las religiones sikh, budista o jaina (las formas de vida espiritual nacidas en
India), son distintas al “hinduismo” como religion. Este aspecto ha sido pasado por algo por
aquellos lideres sikh que se han manifestado en contra de no ser considerados una religion
distinta. Sin embargo, por otro lado ante la ley estas religiones son incluidas bajo la calidad
“hind(”.**® De esta manera el hinduismo se ha convertido en una categoria legal bajo la cual se
deben regir los asuntos civiles de personas que profesen religiones de origen indio e inclusive
aquellas que queden fuera de las extranjeras (islam, cristianismo, parsi o judaismo). Esto
significa que una persona atea que rechace las leyes de casta, los Vedas y al hinduismo como
religion, serd considerada de cualquier manera “hind(” para propdsitos legales.149 El Cddigo
legal hindu en aspectos civiles se aplica por igual a estas creencias como si fueran parte del
hinduismo. Ademéas de esto los miembros de las religiones de origen extranjero como el
cristianismo y el islam, han sido percibidos como menos indios y en muchos casos hasta como
una amenaza al Estado-nacion en construccion por su calidad de “fuerefios” y por lo tanto de
personas “no confiables”.

En este sentido P.C. Upadyaya llama al secularismo indio “mayoritarismo”, el cual hace

que las minorias le teman al sistema. Entre mas se insista en la construccion nacional con tintes

1 La concepcion de “centro” tiene diversas connotaciones, se refiere en primer lugar al gobierno central o federal
en India, pero también a la posicion “central” de un grupo o partido politico, asi como a una comunidad politica y a
simbolos centrales. En la mayoria de los casos en esta tesis me referiré como “centro” o gobierno central.
Y7 Oommen, T.K., State and Society in India, op. cit., pp. 47-48.
1;‘: Baird, Robert D., Religion and Law in Independent India, Nueva Delhi, Manohar, 2005 (1993), p. 70.

Idem.
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hindles y se equipare ser indio a ser hindu, aquellos indios que no quieran ser hindues se ponen
en la posicién de ser potenciales “traidores” a la nacién, a India.*® Aunado a esto la instauracion
de un gobierno centralizador y con tendencias al control y al no reparto de poder, provocd que
surgieran tensiones y conflictos de estas periferias y convocaran a una resistencia que ha tenido

diversas manifestaciones. Este ha sido el caso de las demandas sikh en India Independiente.

e Lavinculacion de la lenguay el territorio

Para Khushwant Singh, la nocion de un estado sikh autbnomo empezd, a adquirir forma después
del anuncio hecho por el gobierno independiente de la India (encabezado por el Primer Ministro
Jawaharlal Nehru en 1953), de que se llevaria a cabo una nueva reorganizacion de estados a
partir de las fronteras de la lengua dentro de India, después de una serie de demandas al respecto
desde diversas provincias.™™* Nehru buscé evitar a toda costa que la secularidad del nuevo
Estado-nacion se opacara con peticiones basadas en la religién y solo negocié demandas que
tuvieran un lenguaje secular. Establecio de esta manera el States Reorganisation Commission (La
Comision de Reorganizaciéon de Estados), la cual recibiria propuestas y demandas de todas las
regiones de India.’®* Esta division se hizo realidad con las catorce lenguas con mayor ndmero de
hablantes, lo que no incluyo la lengua panjabi. La Comision rechazo la propuesta de un estado de
habla panjabi por considerar que esta lengua no era suficientemente distinta al hindi y que el
movimiento no tenfa el apoyo de la gente de esta region.**® El problema para el gobierno central,
fue que los sikhs dominaban la parte del estado de habla panjabi y debido a la reorganizacion, su
mayoria seria no solo en términos linglisticos, sino también religiosos. Afectado por la
experiencia de la Particion, Nehru se opuso firmemente a la creacion de un estado basado en la
conviccion religiosa. ™

Para los akalis, el hecho de no incluir al panjabi represent6 un acto de discriminacion y la
elite politica inici6 un movimiento para el establecimiento de una provincia de habla panjabi
(Panjabi Suba). Con este movimiento se inicié una confrontacion entre hinddes panjabis y sikh

panjabis. De las tres lenguas que se hablaban en esta region antes de la Particion, el urdu, hindi y

%0 Citado en Mahmood, Cynthia, Fighting for Faith and Nation, op. cit., p. 120.

51 Singh, Khushwant, “Genesis of...”, op. cit., p. 8.

2 Tully y Jacob, Amritsar, op. cit., p. 39.

53 1dem.

154 Metcalf, Barbara D. y Thomas R. Metcalf, A Concise History of India, Cambridge, Cambridge University Press,
2002, p. 237.
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el panjabi, este ultimo era el que mas se utilizaba por todas las comunidades no importando su fe
—musulmanes, hinddes y sikhs—. Los akalis plantearon que la lengua del estado fuera entonces
el panjabi pero escrito en gurmukhi, una escritura vinculada con el segundo Guru de los sikhs y
utilizada basicamente en sus escritos religiosos.

En el censo de 1961 los hindues panjabis fueron persuadidos por sus elites politicas para
declararse hablantes de hindi y de esta manera disminuir el nimero de hablantes de panjabi en
ciertas zonas, bajo el argumento de que el movimiento Panjabi Suba tenia tintes comunalistas.'>
Nehru hasta su muerte se mantuvo inflexible a aceptar una division en términos de lengua
panjabi porque también considerd la demanda como comunalista. Not6 en los akalis una
ambicidn politica por obtener un estado con mayoria sikh al cual pudieran gobernar. Concuerdo
con Mark Tully en que las elites politicas sikh olvidaron que no todos los sikhs son akalis y que
aunque asf lo fueran necesitaban también del apoyo de los hindtes panjabis.**®

Los miembros del partido politico sikh Akali Dal llevaron a cabo diversas acciones de
resistencia pasiva como ayunos e inmolacion de sus lideres. Finalmente, la Primer Ministro
Indira Gandhi recién elegida en su primer periodo de gobierno, bajo el fundamento de la lengua
y no la religion, cre6 en 1966 los estados de Haryana, Himachal y Panjab. Por primera vez los

sikhs alcanzaron a ser una mayoria con tan sélo el 56% de la poblacién en el Panjab.*’

Aunque
el Akali Dal consolidd su demanda, en la practica esta victoria no le garantiz6 el electorado sikh
y mucho menos el hindu. Obtuvieron su tierra prometida pero no gobernarla de forma natural,
por tal motivo su politica ha sido la utilizacion de movilizaciones y una narrativa de agravios que
se van acumulando para mantener el apoyo de ciertos sectores de la sociedad panjabi.'*®

La creacién de una provincia de habla panjabi, no fue acompafiada del reconocimiento de
una capital para el estado. A pesar de los deseos de los sikhs de que Amritsar se convirtiera en la
capital en sustitucion de Lahore que quedd en Pakistan, Nehru decidi6 la construccion de una
nueva ciudad para el Panjab indio—un sitio alejado de la frontera: Chandigarh. El arquitecto y
urbanista suizo-francés Charles-Edouard Jeanneret-Gris conocido como Le Corbusier, fue quien
finalmente disefia y construye la primera ciudad moderna planeada de India Independiente, entre

los afios 1952 y 1959, un proyecto que refleja la vision modernista de Nehru.

> Tully y Jacob, Amritsar, op. cit., p. 39.
% 1dem.

7 1bid., p. 43.

58 1dem.
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Una vez que se obtuvo la Panjabi Suba (Provincia Panjabi) el lider sikh conocido como
Sant Fateh Singh inicid6 un ayuno amenazando con llevarlo hasta sus Ultimas consecuencias
(posiblemente su muerte) para forzar a Indira Gandhi a que concediera la ciudad de Chandigarh
como capital de recién creado estado de Panjab. La Primer Ministro no pudo decidir si esta
ciudad seria la capital de Panjab y Haryana (con mayoria hindu), por lo cual establecio que la
ciudad seria administrada temporalmente por el gobierno central y al mismo tiempo albergaria
las asambleas legislativas y los secretariados tanto de Panjab como de Haryana.

En 1969 otro politico akali Darshan Singh Pheruman,'® llevé su demanda por
Chandigarh y la anexion de otros pueblos en el recién creado Panjab, hasta su muerte.
Encarcelado en la prision central de Amritsar junto con otros lideres sikh, ayund por 74 dias
hasta que falleci6. Para la comunidad este sikh se convirtié en un shahid més que entregaba la
vida por su fe. Sin respuesta por parte de Indira Gandhi, Sant Fateh Singh puso una pira en la
azotea de un edificio cerca del Akal Takht dentro del Templo Dorado y ofreci6 su inmolacion si
no se llegaba a un acuerdo sobre sus demandas. Indira Gandhi detuvo al lider aceptando que
Chandigarh pasara como capital de Panjab, con la condicién de que dos tahsils (unidad minima
de recoleccion de impuestos en India) Abohar y Fazilka se cedieran a Haryana. Estas dos
ciudades, la segunda capital de un distrito en Panjab, eran areas de habla panjabi pero de mayoria
hind(. Los lideres sikh no aceptaron, desde entonces Chandigarh es compartida por dos estados y
disputada constantemente a través de diversas agitaciones politicas y negociaciones, mismas que
se rompieron justo antes de la entrada del ejército al Templo Dorado en 1984.%*

e La prosperidad agricola y crisis sociopolitica
La historia de los sikhs en India Independiente, se encuentra conectada intimamente con la
historia de Indira Gandhi. A pesar de que el Panjab ha tenido constantes periodos de alternancia
politica —Partido del Congreso, Akali Dal en coalicion con el Hindu Jan Sangh Party (Partido
Hindu Jan Sangh) ahora conocido como Bharatiya Janata Party (BJP), y los periodos de mandato

9 1bid., p. 44.

1%0 Bjografia consultada en Sikh History,
http://www.sikh-history.com/sikhhist/personalities/sewadars/pheruman.html, consultado en agosto 2009.
181 Tully, Mark, Amritsar, op. cit., p. 45.
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presidencial (President’s Rule)—, ** el gobierno central durante los periodos de gobierno de
Indira Gandhi, han tenido una influencia significativa. Para dar un ejemplo la llamada
‘Revolucion Verde’ en el Panjab ha sido una consecuencia directa de las politicas de Indira
Gandhi. Al enfrentar la amenaza de la hambruna por falta de lluvias monzonicas en 1965 y 1966,
Indira Gandhi buscé incrementar la produccién alimentaria. Aplico la estrategia pionera de la
American Ford Foundation y eligio al Panjab como la region para ser implementada. Las
semillas ‘enriquecidas’, desarrolladas en México y en Filipinas, asi como en la Universidad de la
Agricultura de Ludhiana,'®® junto con un incremento en la utilizacion de fertilizantes,
insecticidas y recolectores de cosechas, trajo consigo que se incrementara la productividad
significativamente: la produccion por hectarea primero se duplicé y luego se triplicé. Muy pronto
las fabricas de harina o azlcar y los molinos no eran suficientes en el estado para procesar la
produccién de granos.*®*

Al mismo tiempo, esta prosperidad trajo consigo problemas. En la época de cosecha
empezaron a llegar trabajadores provenientes de otros estados como Uttar Predesh (UP) o de
Bihar. Algunos decidieron asentarse en Panjab y comenzaron a ser parte de las listas de
electores. De igual manera muchos sikhs comenzaron a migrar a otros paises, por lo cual el
porcentaje de sikhs comenzd a descender. Esta situacion cred alerta y temor entre la clase
politica sikh. Ademas el Akali Dal se dio cuenta de que a pesar de haber sido motor en la
creacion del estado de Panjab, en términos de poder el Partido del Congreso seguia dominando la
escena y muchos sikhs votaban por este partido.*®

Surgieron a mediados de los afios 1970 varios problemas, a pesar de que la Revolucion
Verde estaba en pleno auge, los pequefios propietarios de tierras, a medida que crecian sus
familias tuvieron que dividir sus propiedades, ocasionando que éstas fueran cada vez mas
pequefias. Las oportunidades de trabajo en el extranjero empezaron a decrecer debido a las
restricciones que imponian los diversos gobiernos y las regulaciones para proporcionar visas a
los indios. Ademas, existia en el Panjab una carencia de industrias que pudieran ofrecer

oportunidades de trabajo a las nuevas generaciones, lo cual gener6 un alarmante incremento de

162 president’s Rule o Central Rule es una disposicion utilizada en India para disolver o suspender el gobierno de un

estado, el cual pasa a un control directo del Estado Federal. El articulo constitucional en el cual se respalda el
gobierno para establecer este mandato presidencial es el 356 de la Constitucion India.

183 High-Yield Variety (HYV), Ver Purewal, Shinder, Sikh Ethnonationalism and the Political Economy of Punjab,
Nueva Delhi, Oxford University Press, 2000, p.60.

1% Singh, Khushwant, “Genesis of...”, op. cit., p. 10.

1% 1dem.
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personas con estudios pero desempleadas.'®®

Aunado a esto crecio la rivalidad y competencia
entre clases medias sikhs e hinddes. Las primeras eran propietarias de tierras y tenian una serie
de restricciones del gobierno central (tope de precios y aplicacion de impuestos) para
comercializar sus productos, y por otro lado, la clase media hindi vendia maquinaria y
fertilizantes a éstos propietarios que no tenian suficiente solvencia econdémica para cubrir los
gastos de produccion. Esta situacion los hizo endeudarse constantemente y demandar al gobierno
situacion mas equitativa.

Los politicos del Akali Dal tuvieron el olfato suficiente para reunir las necesidades mas
apremiantes de la sociedad, principalmente agricola, y con ellas demandar soluciones al gobierno
estatal, pero principalmente al central. Esta estrategia atraeria un mayor nimero de sikhs a sus
filas de simpatizantes, ademas de convocar a la union tan esperada de la comunidad, no s6lo con
demandas politicas y econdmicas, pero también religiosas. En 1973 en una reunion en la pequefia
ciudad de Anandpur Sahib,*’ los akalis aprobaron una resolucién (que lleva el nombre de la
ciudad), la cual se convirtioé en un tema controversial posteriormente y de la que existen al menos
tres versiones distintas.'®® En ella se demandaba de forma general: mayor autonomia, no sélo del
Panjab sino de los todos los estados en India; un reajuste en la division de entidades de habla
panjabi, ya que muchas fueron dadas a estados como Himachal, Haryana y Rajastha; que la
ciudad de Chandigarh se convirtiera sélo en capital del Panjab, debido a que es compartida con
el estado de Haryana; redistribucién de las aguas de los rios del Panjab que deben ser
compartidas con otros estados; entre otras demandas.

La resolucion Anandpur Sahib, aprobada y después ratificada por el Akali Dal, no recibio
mucha atencion por el gobierno central ni siquiera se habld de ella en los afios en que el Akali
Dal estaba en el poder del gobierno estatal. Es porque en este momento Indira Gandhi habia
alcanzado una gran popularidad después de la derrota de Pakistan en la guerra que sostuvo con
India y la liberacién de Bangladesh en 1971. Gand las elecciones de las asambleas estatales in

1972 y establecié ciertos controles en aquellas asambleas en las que no tuviera mayoria. En el

166 | dem.

187 lamada “la sagrada ciudad de la dicha”, es una de los lugares més sagrados para los sikhs, ligada a tradiciones y
eventos histdricos del sikhismo. Anandpur Sahib fue fundada por el noveno Guru Tegh Bahadur y es visitada por
miles de fieles cada afio debido a la festividad sikh conocida como Hola Mohalla.

1%8 Singh, Khushwant, “Genesis of...”, op. cit., p. 11.
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Panjab colocé en el cargo de Jefe de Gobierno a Giani Zail Singh (1916-1994),%°

quien seria una
de las figuras mas importantes detras del conflicto en el Panjab. Ademas de convertirse en el
operador politico de Indira Gandhi en el Panjab, se convirtio en el primer Presidente panjabi y
sikh de India justo al momento en que se llevd a cabo la Operacion Bluestar, el asesinato de
Indira Gandhi y la persecucion de sikhs en Delhi. Se le atribuye a Zail Singh la creacién de la
figura Sant Jarnail Singh Brindanwale, cuya mision era la division de los akalis en el panjab para
debilitar su poder politico y favorecer de esta manera el poder del Partido del Congreso. Como se
vera mas adelante, nadie se imaginé las dimensiones que alcanzaria Bhindranwale, tanto el
gobierno central como los akalis favorecieron sus acciones y sacaron ventajas en diversos
momentos de su figura hasta que se sali6 del alcance tanto de sus creadores como de los grupos
de elite sikh.

Durante el Estado de Emergencia o Régimen de Excepcion establecido por la Primer
Ministro Indira Gandhi el 26 de junio de 1975, los akalis mantuvieron una constante critica y
resistencia al mismo. Realizaron diversos movimientos que se oponian a esta situacion y miles
de voluntarios se ofrecieron para ser arrestados. La mayor parte de los lideres akalis pasaron el
periodo del Estado de Emergencia tras las rejas, lo cual los convirtio en victimas del sistema y
con ello atrajeron la simpatia de la gente. Poco después de levantado el Estado de Excepcidn, se
llevaron a cabo elecciones en el Panjab en las cuales los akalis, ya con un amplio grupo de
simpatizantes, ganaron en coalicion con el partido Janata y formaron gobierno en marzo de 1977.
Prakash Singh Badal se convirti en el jefe del estado de Panjab.*"

Este gobierno de coalicion Akali-Janata, s6lo duré dos afios, ya que en cuanto Indira
Gandhi regresé al poder en 1980, disolvid las legislaturas de los estados y llamé a nuevas
elecciones que estuvieran bajo su control. El Partido del Congreso gand las nuevas elecciones en
el Panjab, como era de esperarse, y se nombréd como jefe del estado a Darbara Singh.

La derrota que sufrieron los akalis, fue canalizada tratando de desestabilizar al gobierno
del Partido del Congreso a través de diferentes agitaciones politicas. Este se convirtio en el estilo

particular de la politica akali, en aquellos momentos en los cuales no tuvieorn el control del

199 Sy nombre es Zail Singh, Giani es el titulo que se les otorga a aquellos sikhs que han estudiado el libro sagrado el
Guru Granth Sahib. El término significa “el que esta educado en la tradicion religiosa”, este epiteto acompana el
nombre de quien lo recibe como si fuera parte del mismo para toda su vida. Ver biografia de Giani Zail Singh en
Sikh History,

http://www.sikh-history.com/sikhhist/personalities/zail.html

170 Singh, Khushwant, “Genesis of...”, op. cit., p. 11
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gobierno local. Su estrategia fue la de permanecer en la escena politica sefialando malos
manejos, corrupcion o falta de accion de los periodos locales de gobierno del Partido del
Congreso. En este caso, le dieron nueva vida a la Resolucion Anandpur Sahib y la convirtieron
en su bandera de demandas y de lucha. A la resolucion original le agregaron algunas otras
demandas como el restablecimiento de fronteras con los estados vecinos, una redistribucion mas
equitativa sobre las aguas de los rios Sutlej y Beas, hasta otras demandas en materia religiosa
como renombrar a un tren como Golden Temple Express, prohibir la venta de cigarros, licor y
carne en las zonas que rodean el Templo Dorado, entre otras. A esta lista Se sumaron varios actos
de agitacion politica como nahar roko (cuyo objetivo era el de bloquear el canal que vincula las
aguas del Panjab con las del rio Yamuna), el rasta roko (en el cual se bloque6 una carretera), el
kam roko (que pedia a los seguidores suspender el trabajo) y la movilizacion dharamyudh
(guerra justificada o correcta), en esta Gltima miles de jévenes voluntarios se ofrecieron para ser

arrestados durante varios dias.!’

A la par de estos actos de resistencia, crecia el movimiento
considerado fundamentalista o extremista comandado por Jarnail Singh Bhindranwale, un
predicador del correcto seguimiento de la tradicion khalsa (pura) en el sikhismo, surgido de las

filas de un seminario sikh, conocido como Damdami Taksal.

Imagen 8.- Jarnail Singh Bhindranwale, (1947-1984)'"

171 H

Ibid., p. 12
172 Never Forget 84, http://www.neverforget84.com/gallery/Sant-Jarnail-Singh/Sant-Jarnail-Singh-009.jpg.html,
pagina consultada en agosto de 2009.
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UN NUEVO MOVIMIENTO Y UN NUEVO LIDER

Se podria considerar al enfrentamiento con la secta sikh de los llamados Nirankaris el 13 de abril
de 1978 como la primera movilizacion de resistencia organizada por los seguidores de
Bhindranwale, principalmente los activistas del seminario al que pertenecia junto con miembros
de Akhand Kirtni Jatha (la tradicion sikh ortodoxa).

Los primeros nirankaris'” surgieron en el siglo XIX y su fundador es conocido como
Baba Dayal Das. Representaban un enfoque mucho més mistico al sikhismo y se distinguieron
del resto de los sikh porque mantuvieron un linaje de gurus humanos después del décimo guru,
Gobind Singh. En 1929, Baba Buta Singh dio origen a un grupo especial, los Ilamados nirankaris
santos (Sant Nirankaris Mission), y con ellos una nueva vision. Para ellos, alcanzar a dios sélo es
posible a través de Satguru (el verdadero guru, un maestro del conocimiento de dios, un guia
santo que lleve por el verdadero camino, que proporcione luz espiritual en las sombras).*”* No
s6lo reverenciaban a su guru fundador y a todos los sucesores,'” sino también agregaron sus
propias escrituras al Adi Granth.

Aunque los nirankaris se habian convertido en una secta que convivia con otros sikhs, el
sikhismo maés ortodoxo liderado ya en este momento por Jarnail Singh Bhindranwale, percibio
las creencias de los Sant Nirankaris como una herejia y una completa negacion de los mandatos
de Guru Gobind Singh. Todo aquel que no siguiera los principios khalsa no podia llamarse
verdadero sikh. Muy a pesar de esta vision, la comunidad nirankari, crecié rapidamente. Asi la
intolerancia hacia la diferencia de préacticas dentro del sikhismo, aliment6 rivalidades y propicio
la violencia.

El dia en que se enfrentaron en 1978, los Sant Nirankaris habian planeado una
convencion en Amritsar, y se celebraba paralelamente la fundacion de la Khalsa, lo cual provocé
un vendaval. Para algunos el enfrentamiento con los nirankaris fue un plan realizado a propdésito

por el gobierno central para hacer notar las divisiones dentro de la comunidad sikh, incentivar las

13 Nirankar (panjabi) proviene del sanscrito nirankara que significa “sin forma o sin atributos”. Este concepto es
utilizado por el libro sagrado de los sikhs el Guru Granth Sahib para referirse a Dios.

7 Informacién obtenida de la pagina oficial de Sant Nirankari Mission, http://www.nirankari.com/founder/,
consultada en agosto 2009.

17> Desde la formacion del Sant Nirankari Mission en 1929, el linaje de gurus ha sido el siguiente: Baba Buta Singh,
Baba Awvtar Singh, Baba Gurbachan Singh (lider en el momento del enfrentamiento con los sikhs ortodoxos
representados por Bhindranwala y muerto por ordenes de éste Gltimo), y el actual llamado Satguru baba Hardev
Singh.
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diferencias y con esto debilitar a los sikhs con motivos politicos dentro del Panjab.'”® De hecho
cualquier contacto que los lideres nirankaris tuvieran con el gobierno se convirtio en prueba de
esta conspiracion para la ortodoxia sikh. Aunque Bhindranwale no estuvo presente en la
manifestacion y enfrentamiento, si convocé a sus seguidores. AUn permanece como una
interrogante qué grupo provoco a quién, lo que resultd de este episodio fue la muerte de trece

sikhs ortodoxos y dos nirankaris.

Imagen 9.- Fotografias de los 13 cuerpos de sikhs masacrados por nirankaris.
Museo del Gurdwara Bangla Sahib, Nueva Delhi. Fotografia de la autora.

El gobierno Akali del Panjab levantd cargos a sesenta y dos nirankaris. Sin embargo,
todos fueron absueltos al poco tiempo, ya que el juez que llevo el caso encontrd que todos los
acusados habian actuado en defensa propia. Para los agraviados la absolucién de los nirankaris
fue un acto de total injusticia en el que estuvo implicado el gobierno central. Ademas, Lala Jagat
Narain editor en jefe y duefio de un grupo de periddicos conocido como Hind Samachar, se
presentd como testigo de los hechos en defensa de los nirankaris, enfatizando el apoyo de la
prensa a esta secta. Por un lado, Bhindranwale jur6 venganza iniciando asi una etapa dentro del
conflicto llena de asesinatos, y por otro, los sikhs ortodoxos iniciaron una movilizacién de
resistencia mas pacifica en contra de las acciones que ellos percibian como antisikh a nivel
nacional. Las autoridades del Akal Takht expidieron un hukamnama o carta de autoridad en la
que los sikhs recibian instrucciones para condenar al ostracismo a los Sant Nirankaris,'’” y hasta
se proclamaba que eran enemigos del Khalsa Panth'’® o comunidad de los puros. Este evento dio
la pauta a Bhindranwale para construir una narrativa particular antigobierno hindu y elabor6 los

que serian fundamentos de su retorica ante sus seguidores y los sikhs en general.

17 Mahmood, Cynthia, Fighting for Faith and Nation, op. cit., p. 78.
177 i

Ibid., p. 79.
178 Singh, Khushwant, “Genesis of...”, op. cit., p. 12
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En los siguientes afios la figura de Bhindranwale crecid, al mismo tiempo que aumento la
violencia. Se multiplicaron los asesinatos en el Panjab y pueblos vecinos, principalmente de
personas contrarias a Bhindranwale: akalis, nirankaris, hindies y hasta miembros del Partido del
Congreso.'” Estos actos se le atribuyen a su grupo y a una nueva organizacion llamada Babbar
Khalsa que surgi6 para tomar venganza por las muertes de los “shahids, 0 martires que murieron
en defensa de su fe a manos de los nirankaris”.

Los activistas del grupo Babbar Khalsa ocuparon como residencia el complejo del
Templo Dorado, ahi se refugiaban después de “impartir justicia” y “castigar” a los que
ofendieron a los sikhs. Durante este periodo se presentaron hechos deliberadamente cargados de
un simbolismo religioso-comunalista: en templos hindles aparecian cabezas de vaca o en
gurudwaras (templos sikhs) se dejaban cajas de cigarros. Estos actos alimentaron miedos,
desconfianzas, revanchas y mucha violencia. Ademés Bhindranwale motivaba a todo aquel
amritdhari, a que se convirtiera en shastradharis (portadores de armas) para defender a la gaum
(comunidad, nacién o etnia).*®

A pesar de las sospechas sobre la participacion de Bhindranwale y su grupo en los
asesinatos en el Panjab, éstos circulaban libremente en esa regién. Poco a poco se convirtid en
una fuerza que nadie queria enfrentar por lo menos en el Panjab. Bhindranwale se roded de
grupos de ‘terroristas’ bien armados que provenian de un amplio sector de jovenes sin
oportunidades de trabajo y que pertenecian a la All India Sikh Students Federation (Federacién
de Estudiantes Sikhs de toda India), y al parecer aumentaban sus conexiones con pakistanies y
naxalitas que les proveian de entrenamiento y armas. La administracion del Akali Dal se
encontraba completamente paralizada: en ningin momento sus lideres condenaron
enérgicamente estas acciones, aunque muchos miembros del Partido fueron asesinados.

Se dieron varias reuniones entre el gobierno central y los akalis para negociar sus
demandas, pero ninguna fue fructifera. En algunas ocasiones las negociaciones cayeron por
causa del gobierno, en otras por los akalis. Cuando empezaron a correrse los rumores de que el
gobierno pensaba arrestar a Bhindranwale, éste ocup0 el Akal Takht dentro del Templo Dorado y
comenzd a convertirlo en una bodega de armas de todo tipo. El silencio y la inaccion de los

lideres del SGPC y del Akali Dal permitieron que el lugar méas sagrado sikh se convirtiera en el

179 1dem.

180 Mahmood, Cynthia, Fighting for Faith and Nation, op. cit.,p. 80.
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cuartel de Bhindranwale. Tampoco el gobierno hizo mucho para evitar que se amotinaran y
armaran de esta manera. En muchas ocasiones se pudieron interceptar los cargamentos de armas
o arrestar a Bhindranwale y a sus seguidores, que no sobrepasaban los doscientos. Esta situacion
fue permitida tanto por las autoridades del Templo Dorado como por el gobierno estatal y
central '®

Los acontecimientos sucedidos en 1984 —Ila Operacion Bluestar en particular— no
pueden entenderse sin observar esta serie de eventos anteriores que muchos sikhs han percibido
como agravios, principalmente causados por el gobierno central desde la mala delimitacion del
Panjabi Suba. Estos agravios dieron origen a las demandas con las cuales diversos grupos dentro
de la elite sikh comenzaron a movilizarse politicamente. Al no encontrar soluciones, la falta de
negociacion efectiva con el gobierno central, pero especialmente la falta de voluntad para llegar
a acuerdos, llevé a que el movimiento por estas demandas fuera tomado por Bhindranwale, el ala
mas radical. La Operacidn Bluestar se mantiene como una consecuencia de estos hechos y a la
vez se convirtio en la causa de la muerte de Indira Gandhi y, con ella, la persecucion de sikhs en
Delhi, como se veré en los préximos capitulos.

En este capitulo he tratado de subrayar aquellos elementos que conforman la identidad
sikh y que se reconfiguraron a partir de los eventos de violencia que son objeto de analisis de
esta tesis. Y es en este punto donde la figura de Bhrindanwale se torna importante: sus
planteamientos politico-religiosos crearon nuevas fronteras, nuevas definiciones y nuevos
enemigos para los sikhs. Su muerte y la muerte de sus militantes incrementaron a los shahids en
el pantedn del martirio sikh, convirtiéndolos, como se vera, en los nuevos héroes para un sector

de la comunidad.

181 Singh, Khushwant, “Genesis of...”, op. cit.,14
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CapiTuLO Il
OPERACION BLUESTAR: EXPERIENCIAY NARRATIVAS

Sin duda el conflicto entre Indira Gandhi y la elite sikh* del Panjab, ha sido un parteaguas en la
vida, identidad y percepcion de la comunidad sikh en India. Después de la Operacion Bluestar se
pensé en la comunidad dentro de India en otros términos y a la vez los sikhs se percibieron de
forma distinta dentro de esta nacion. EIl principal evento critico de este conflicto fue la entrada
del ejército al Templo Dorado en Amritsar durante esta Operacion. Este evento fue, como se vio
en el capitulo anterior, resultado de una cadena de hechos desafortunados durante la década de
los setenta y principios de los ochenta, asi como de la ausencia de acuerdos entre el Panjab y el
gobierno central sobre las demandas de la elite sikh?>. A la vez la Operacién Bluestar es el
detonante para que la violencia en el Panjab aumentara y permaneciera por quince afios, Indira
Gandhi fuera asesinada y con su muerte se prendiera fuego a sikhs en Nueva Delhi.

Como ya se mencion6 en la introduccion, el miedo politico ha sido un importante
componente en la relacion que establecié el gobierno central con esta comunidad. Para Robin
Corey: “el miedo politico refuerza la distribucion del poder y los recursos de una sociedad,
influye en el discurso politico e impone politicas ptblicas,” ademas de regir “las relaciones entre
las clases altas y las clases bajas de la sociedad, y el miedo mutuo ayuda a mantener las
desigualdades del cual proviene.”® En este sentido el miedo no lleva un sentido solamente de
arriba hacia abajo, sino también de abajo hacia arriba e inclusive de forma horizontal. Muchas
veces surgen miedos y amenazas entre iguales, no es necesario tener una posicion superior o
inferior. Lo que sucede en todos los casos es que fluye un diadlogo a través del miedo que
construye percepciones y lleva a acciones en contra de algo o alguien, provocando que también
ese algo o alguien reaccionen. Las elites, tanto representantes del Estado como aquellas de la
comunidad, se convierten en los “protectores” de las entidades a las cuales pretenden representar

y son quienes determinan qué o quienes son amenazas.*

'Por elite me refiero a aquellos grupos dentro de la comunidad que cuentan con una posicién politica, intelectual o
social privilegiada, por medio de la cual influyen en diversas esferas de la comunidad y en la sociedad. Controlan a
su vez la mayor parte del poder y los recursos. Por su posicion para actuar politicamente a su favor son los mas
propensos a tomar la iniciativa de convocar miedos politicos y beneficiarse de ellos. Robin, Corey, El miedo.
Historia de una idea politica, México, Fondo de Cultura Econdmica, 2009, p. 342.

“Contenidas en la Resolucién Anandpur Sahib, de la cual se habl6 en el capitulo anterior.

® Robin, Corey, El miedo, op. cit., p. 337.

* Ibid., p. 342.
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El temor del gobierno central fue que las demandas de los sikhs generaran un efecto
domind en el cual, una peticion por mayor autonomia provocara que otros grupos con agravios
similares se organizaran para exigir su autodeterminacion y asi terminar con la estabilidad del
pais. Este miedo junto con la obsesion de que “fuerzas externas” estaban detras de las minorias,
fomentando la fragmentacion y que aprovecharian la situacion para sacar el mayor beneficio a la
inestabilidad en la que entraria el pais, fueron las ideas que motivaron el actuar del Estado para
controlar la situacion.

Esta situacion se presenta dentro de un contexto en el que existe una tensioén constante
entre la autoridad central y los gobiernos estatales. Esta tensién aumenté ain mas durante el
periodo de Indira Gandhi, en el cual buscé instaurar el poder en su persona de una forma
centralizada. El Estado, entonces concretd una serie de politicas que marginaron mas a las
comunidades y condujo a la acentuacion de las diferencias. La falta de inclusion y solucion de
demandas, y la intromision en los asuntos politicos locales, son solo algunas de estas politicas.
La elite sikh percibio este desprecio por sus demandas Yy el ser considerada no como interlocutor
con derecho a discrepar sobre las decisiones del Estado, como un acto que intentaba
desaparecerlos politicamente, cerrando asi todos los caminos de negociacion. De esta manera el
dialogo que se fomentd fue el del extremismo y la violencia.

Este capitulo muestra la forma en que el gobierno de la India ha lidiado con la crisis del
Panjab, buscando “extirpar” el “mal” mas que dar una verdadera solucidon a las demandas que
surgieron. El “problema” se ha visto como una enfermedad contagiosa que amenaza “la unidad
india”. Hasta finales de los noventa, el gobierno tuvo éxito en contener su posible contagio “para
evitar que se esparciera por todo el pais”. En el mismo sentido, la respuesta que encontraron
estas acciones fue la intensificacion del conflicto y el Estado vio concretados sus miedos.

Después de la Operacion Bluestar, algunos grupos sikhs comenzaron a hablar de
separarse de India y construyeron claramente la idea de un Khalistan. Esta idea de construir un
estado sikh aparecid por primera vez en 1946 en las discusiones del Cabinet Mission que
organizaron los britanicos para delinear lo que seria India independiente. En estas reuniones uno
de los representantes sikh, Baldev Singh definié al Estado sikh, Khalistan, consistente en “una
provincia propia [sikh] en la cual tuvieran una posicién dominante.” En India poscolonial, la

gran mayoria de la comunidad sikh se percibié cada vez mas marginada, atacada en lo mas

® Singh, Khushwant, A History of the Sikhs. Volume 2, op. cit, p. 258.
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intimo de su creencia, y vista como fuera de la nacion India, lo que estimuld que estas narrativas
fueran cada vez mas secesionistas. La Operacion Bluestar fue una accion que tenia la intencion
no solo de enviarle un mensaje a los grupos sikhs mas violentos, sino a otras comunidades dentro
de India con reclamos similares.® Para Paul Brass el gobierno central desde entonces sigui6 una
serie de reglas no escritas que guiaron su politica durante este tipo de situaciones, entre ellas que
ninguna demanda por reconocimiento “religioso” seria tomada en cuenta.’

Por otro lado, considero que esta sensacion de marginacion y sobre todo la experiencia de
la Operacién Bluestar no generaron, como se observara y como hubieran deseado las elites sikhs,
una mayor unidad dentro de la comunidad. Si bien, existe una percepcion unanime entre los
sikhs que entrevisté de desaprobacion e indignacion hacia la operacion militar en el Templo
Dorado, muchos a la vez justifican su implementacién ante un grupo extremista que se amotind
en un sitio tan sagrado para ellos. Uno de los objetivos de este capitulo es mostrar las narrativas
dominantes que fueron terreno fértil para que la decision de Indira Gandhi fuera enviar al ejército
al Templo Dorado, asi como aquellas narrativas vinculadas a este evento, tanto las que produjo el
Estado como aquellas que provienen de la elite sikh.

Es justo en medio de estos discursos y en las acciones que provocaron en donde se
encuentran las narrativas sobre la experiencia de la gente que vivio la Operacion Bluestar como
victima o como simple espectador sikh. Son estas experiencias las que han sido poco registradas
y son absorbidas en la mayoria de los casos por las narrativas dominantes tanto oficiales como de
la elite sikh.

En la investigacion de campo que realicé, logré reunir una serie de entrevistas que
muestran la variedad de visiones desde la comunidad sobre el evento, el Estado, la nacion y la
identidad, ademé&s de que exponen la memoria, la experiencia y las implicaciones para los sikhs
entrevistados. Como es imposible incluir todo el material que logré obtener, hice una seleccion
de distintas posturas dentro de la comunidad sikh. Algunos experimentaron directamente las
implicaciones de la Operacion Bluestar y otros observaron de lejos. En algunos casos, dentro de

sus descripciones es posible encontrar ecos de las narrativas dominantes, principalmente debido

® Robin, Corey, El miedo, op. cit., p. 338.

7 «]. Ninguna demanda por reconocimiento religioso seria considerada. 2. Los movimientos separatistas no serian
tomados en cuenta y por el contrario serian reprimidos con la fuerza. 3. No se darian concesiones a las demandas
politicas de algin grupo definido en términos linglisticos, regionales, o culturales. 4. No se darian concesiones
politicas a grupos culturales a menos que demostraran apoyo por las dos partes en el conflicto.” Brass, Paul R, "The
Punjab Crisis and the Unity of India", en Kohli, Atul (coord.), India’s Democracy, Princeton, Princeton University
Press, 1988, p. 170.
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a que vivieron en carne propia, ya sea las acciones del Estado o de la militancia, o porque
siguieron la prensa escrita pro militancia o pro gobierno. Muchas otras voces expresan ideas mas
neutrales, alejadas de prejuicios y de juicios preconcebidas por otros.

El enfrentamiento de Indira Gandhi con la elite sikh del Panjab y en especial la Operacion
Bluestar como evento, crearon muchas categorizaciones y nuevas identidades, las cuales
aparecen y son alimentadas por las narrativas dominantes que se muestran en este capitulo.
Surgen entonces figuras de villanos, héroes y martires. Estas categorizaciones establecen ideales
maniqueos de un buen o malo ciudadano, o de un buen o mal devoto segln el espacio en donde
se presenten. De esta manera mientras Indira Gandhi y el gobierno, para algunos ciudadanos eran
los protectores de la “unidn india” y ella la “madre de India”, para la narrativa de la elite sikh se
percibian como villanos “exterminadores de minorias” y “asesinos hindues”. Se convirtieron en
el otro agresor que como ‘“hindGies brahmanes” buscaban asimilar al sikhismo dentro del
hinduismo “como lo hicieron con el budismo hace muchos siglos™.?

Por otro, lado la figura de Bhindranwale, y su movimiento tuvieron varias caras, fueron
militantes, secesionistas, terroristas, asesinos, pero también hombres santos y sahids o martires
para muchos sikhs. Bhindranwale se gand en ciertos circulos el atributo de defensor de los
derechos de los sikhs y se considera todavia hoy en dia que murié por la defensa del sikhismo.
Este personaje se convirtio en un sahid y ciertos sitios asociados con él se convirtieron en
lugares de memoria, que guardan y fomentan estas imagenes. Este capitulo también hace un
recorrido por estos sitios en donde se aprecia una mezcla de memoria y amnesia, de dolor y
fortaleza que nos habla no s6lo de un hecho histérico, sino de la identidad de una minoria, de su

relacion con el Estado y dentro de su comunidad.

EL EVENTO

“El ejército indio lo llamoé Operacion Bluestar, pero para los sikhs fue una profanacion al templo
mas sagrado que tienen, fue un asalto a ellos y a su religion.”® Las operaciones militares
generalmente S€ espera que sean para combatir una amenaza externa, en este caso Bluestar o

Estrella azul, el nombre en clave que se le puso, fue planeada para ser ejecutada al interior de

® Entrevista con Dr. Ganda Singh, Amritsar, 23 de abril 2008.

® Tully, Mark, Programa de radio “After Blue Star. Programme 1: Survivors, soldiers and a saint”, BBC World
Service, 2004, en http://www.bbc.co.uk/religion/religions/sikhism/history/scripts/bluestara.shtml, consultado 4 de
junio de 2010.
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India en contra de grupos internos dentro de un recinto religioso. “Eran indios atacando a otros

”1% y méas aln, muchos de los soldados y el militar que planed y dirigié la Operacion,

indios
también eran sikhs, un hecho que algunas narrativas olvidan.

En todas las entrevistas que realicé, sin importar si estaban de acuerdo con Jarnail Singh
Bhindranwale o no, los sikhs expresaron el mismo sentimiento: esta operacion dejé una herida
profunda. Para algunos, no solo fue una violacion a su religiosidad sino ademas asesinaron a un
hombre considerado para algunos sikhs como “santo” (Bhindranwale), a sus seguidores y a los
peregrinos inocentes que se encontraban ese dia en el Templo. Para otros, la militancia no le dejo
otra alternativa al gobierno y los llamados terroristas fueron los que primero profanaron al
Harmandir."* Sobre la Operacion Bluestar se sabe Gnicamente lo que el gobierno ha dejado
mostrar.’> El Panjab vividé una situacién de censura muy estricta y existen pocos recuentos
neutrales."® En este apartado destacaré los momentos mas importantes que conformaron el evento
en si, mas que realizar una descripcién detallada del enfrentamiento.

Como se mostré en el capitulo anterior, la situacion en el Panjab era complicada.
Bhindranwale, por un lado, tenian paralizada la administracién del Panjab, quien se opusiera a su
figura era asesinado.* Ademas, las negociaciones de los akalis con el gobierno central estaban
completamente estancadas. En este contexto y con la idea que tenian las agencias de inteligencia

de que el movimiento recibia apoyo desde Pakistan para que Khalistan se separara de India, se

% 1dem.

! Templo Dorado.

12 Un relato sobre la Operacién se puede encontrar en el libro del Mayor que dirigié el combate: K.S. Brar,
Operation Blue Star: The Truth Story, Nueva Delhi, UBSPD, 2000 (1993). También existen algunos trabajos mas
neutrales de periodistas que estuvieron en el Panjab durante el evento, como el de Mark Tully y Satish Jacaob,
Amritsar. Mrs. Gandhi’s Last Battle, op. cit., ademas de la experiencia de personas que estuvieron dentro del
Templo.

3 Muchos periodistas nacionales y extranjeros fueron sacados del estado, supuestamente por motivos de seguridad y
quien escribia sobre lo que sucedia era expuesto al escrutinio del gobierno. Fue para mi una sorpresa encontrar
espacios en blanco en los periddicos que circulaban en Panjab. Durante varios meses, el gobierno censur6 las notas
que se refirieran a la Operacion. En la hemeroteca de la Universidad Guru Nanak Dev en Amritsar, se encuentran
periddicos tanto nacionales como locales con espacios vacios durante esta época. En los archivos en Delhi se pueden
encontrar algunas de estas notas. Sin embargo, muchas de ellas reproducen los reportes del ejército y la informacion
ya controlada por el gobierno.

! Bhindranwale después del enfrentamiento con nirankaris el 13 de abril de 1978 y la muerte de los 13 sikhs
ortodoxos, comenz6 una campafa de venganza contra aquellas personas que defendieran a esta secta. De ser un
instrumento del gobierno central para dividir a los politicos akalis, estableci6é su independencia de éste al darse
cuenta que apoyaba a la secta rival. Tom6 la bandera de demandas que los akalis defendian, pero con la utilizacion
de las armas. Se movid hacia la militancia como estrategia primero de resistencia y luego de combate. Més tarde se
le involucrd en una serie de muertes de los que consideraba “enemigos del sikhismo”. Muchas de estas acciones
fueron catalogadas como “terroristas”. Para algunos se convirtié en un lider que alcanzaria soluciones para las
inconformidades socioeconémicas en el Panjab. De esta manera gané mucha popularidad.
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Ilamo al ejército indio con el objetivo de apoyar a las autoridades del Panjab a mediados de mayo
de 1984."> Cuando Bhindranwale percibi6 que el gobierno se preparaba para arrestarlo, se refugio
en un hostal dentro del complejo de Templo Dorado, poco después se mudé al Akal Takht y lo
fortificd."® Durante meses introdujo armas de todo tipo, y comenzaron a construir pequefias
barricadas con costales dentro del Templo. Sin duda, esperaban un ataque y estaban mas que
preparados para éste. Ante esta situacion a la que muchos sikhs repudiaron, los lideres
moderados y autoridades del Templo no fueron capaces de actuar para que la entrada de armas a
un recinto sagrado no sucediera, ni para que Bhindranwale y sus soldados lo tomaran como
cuartel.

El gobierno tampoco evité que se armaran. En muchas ocasiones se pudieron haber
detectado los cargamentos que se introducian al Templo; se pudo haber detenido a Bhindranwale
en alguna de sus salidas de Harmandir; o bien se pudo haber forzado a que salieran cortando la
luz, el agua o el suministro de comida. Sin embargo, la inaccion del gobierno y de los akalis,
condujeron a que la situacion llegara a sus limites mas violentos.

El 1° de junio el ejército tomo el control del Panjab y se estableci6 toque de queda en la
ciudad de Amritsar.” Existen versiones que dicen que los disparos iniciaron este dia de forma
esporédica. La Primer Ministro Indira Gandhi, se dirigi6 a la nacién el 2 de junio,*® el mensaje
advertia que el gobierno tomaria las riendas de la problematica en el Panjab vinculada a la
“violencia y al terrorismo”. “A todos los sectores del Panjab hago un llamado para que no se
derrame sangre ni odio”.*® Sin embargo, ya habia dado instrucciones a los oficiales del ejército

encargados de la Operacion® y el plan de atague ya estaba hecho.?! Después del mensaje de la

> Inmediatamente se coloc6 un puesto de vigilancia a las afueras del Templo Dorado y en otras 37 gurdwaras
(templos) alrededor del Panjab.

18 Bhindranwale temia ser apresado desde 1982 y fue desde julio de ese afio que se mudo al Templo Dorado. Singh,
Tavleen, “Terrorists in the Temple”, en Kaur, Amarjit et al, The Punjab Story, Nueva Delhi, Roli Books, 2007
(1984), p. 43.

7 Ese dia tomaron posiciones estratégicas en diversos puntos de Amritsar, sobretodo alrededor del Templo Dorado.
Singh, Gurmit, History of Sikh Struggles, Nueva Delhi, Atlantic Publishers and Distributors, 1991, Vol. I, p. 2.

18 All-India Radio asi como los Servicios de Television interrumpieron la programacién para dar paso al mensaje
especial que aparecio varios minutos después de la hora establecida.

19'Singh, Gurmit, History of Sikh Struggles, op. cit., Anexos, Vol. IlI, p. 62.

% Al General A.S. Vaidya, jefe de personal del ejército, al Teniente General K. Sundarji, al Teniente General Ranjit
Singh Dayal y el Teniente General K.S Brar.

*1 En la Operacion participaron 70 mil elementos, quienes se enfrentaron finalmente a un grupo de alrededor de 300
militantes. Las cifras varian y oscilan entre 200 y 400 militantes. La composicidn de la militancia también era
diversa, desde los que provenian de las filas del Seminario Sikh Damdami Taksal Jatha Bhindran (del pueblo de
Mehta); del All India Sikh Students Federation una federacion de estudiantes muy activa politicamente y
conformada por estudiantes de varias universidades del Panjab; Akhand Kirtani Jatha un grupo de canto devocional
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Primer Ministro, la radio nacional aclardé que el ejército habia sido llamado para “ayudar a la
autoridad civil”.?? De forma paralela, el gobierno central elaboré una serie de Ordenanzas: la
prohibicion de extranjeros en el Panjab, se cerraron carreteras, se suspendieron los servicios de
transporte terrestre o aéreo, los medios de comunicacion fueron silenciados, y todos los canales
de comunicacién con el estado fueron cerrados.?®

El 3 de junio de 1984 los sikhs celebraban el aniversario del martirio de Guru Arjun Dev
(Shahidi Gurpurb), el quinto guru sikh. Como cada afio se esperaban miles de peregrinos que
llegan en dfas previos y se alojan en los hostales del Templo Dorado.?* Algunas fuentes afirman
que debido al toque de queda establecido el 1° de junio, entre seis y diez mil personas quedaron
atrapadas en el complejo del Templo.?®> Aunque la cifra de peregrinos fue menor ese afio debido
al conflicto, se hospedaban en los hostales ademas de familias completas, grupos de personas que
apoyaban las manifestaciones politicas y que no estaban armados, asi como trabajadores y
voluntariado del Templo.?® Fue el 4 de junio en la madrugada cuando inicié un ataque mayor.
Los relatos aseguran que no hubo ningln aviso previo para que los civiles salieran de las
instalaciones, hasta después de las cuatro de la tarde, en que la intensidad del fuego disminuy6 y
se anuncio que el ejército daria un cese al fuego de media hora para que civiles se pusieran a
salvo.

El enfrentamiento continué hasta el 5 de junio. EI comandante de las fuerzas de

Bhindranwale, fue Shabeg Singh,?” un oficial que habia pertenecido al ejército indio. La

ortodoxo; Nihang Singh Dal Baba Bidhi Chand secta ortodoxa; servidores voluntarios y empleados del SGPC; y del
mismo Shiromani Akal Dal, el partido politico sikh. Esta informacién esta basada en la publicacion de reciente
aparicion editada por Dal Khalsa una organizacién fundada en 1978, cuya intencion era conseguir el territorio de
Khalistan para los sikh independiente de India. Dal Khalsa, Jun 84 de Shahid (publicacién en panjabi), Los martires
de 84, Jalandhar, Dal Khalsa Freedom House, 2007, esta publicacion ofrece una ficha con la informacion personal y
afiliacién politica de cada shahid o martir muerto durante la Operacion Bluestar. Todos ellos formaban parte de la
militancia.

22 Singh, Gurmit, History of Sikh Struggles, op. cit., p. 2.

% |bid., p. 3.

# El Complejo del Templo comprende ademas del Harimandir Sahib (el Templo Dorado en si) y el Akhal Takht (el
Ilamado Trono Eterno, de la autoridad temporal) como edificios principales, también comprende el Langar (comedor
publico, que trabaja todo el dia y toda la noche), las diversas oficinas de las autoridades sikh, la biblioteca, el museo
y varios edificios de hostales y cuartos en donde residen algunas autoridades y servidores sikh.

“* Citado en Singh, Gurmit, History of Sikh Struggles, op. cit., Vol 1ll, p. 9. La cifra de 10 mil personas la cita
Cynthia Mahmood y la toma del grupo de derechos humanos Citizens for Democracy, Mahmood, Cynthia Keppley,
Fighting for Faith and Nation, op. cit., p. 94.

%8 Singh, Gurmit, History of Sikh Struggles, op. cit., p. 5.

%7 Este general era producto de la educacion militar india, es reconocido por haber organizado el llamado “Mukti
Bahini” para ayudar a la liberacion de Bangladesh. Fue fiel a su compromiso con la nacion por muchos afios hasta
que percibié que el Estado le dio la espalda, al ser suspendido de su cargo por supuestas acusaciones de corrupcion,
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organizacion de la defensa estuvo a su cargo y durante el enfrentamiento dio una batalla larga y
dificil, reconocida hasta por los oficiales del ejército indio. Para Kuldip Singh Brar el Teniente
General que organizd la ofensiva, también sikh, los militantes estaban tan bien armados y
organizados que “fue necesaria la utilizacion de tanques.”?® Este es un tema adn controversial
sobre la Operacion.? En la tarde del 5 de junio el ejército introduce tanques Vijayanta y personal
armado como para librar una guerra. Esa noche fue la mas intensa del ataque. De acuerdo con las
versiones de algunos testigos, entraron once tanques al parkarma® y fue entonces que las
construcciones al interior del complejo sufrieron mas dafios.* Los comentarios del Teniente
General Brar, culpan de la accion militar y de la destruccion a Bhindranwale y sus militantes:
“Al convertir la Casa de Dios en un campo de batalla, todos los principios y preceptos de los diez
Gurus sikh fueron tirados por la borda”.* Las versiones sobre la ferocidad del enfrentamiento
contrasta con las afirmaciones que hacen los reporteros Tully y Jacob en el sentido de que el
ejército sobreestimd el entrenamiento de los militantes, su manejo de armas y la supuesta
valentia de Bhindranwale, quien para ellos tenia fama de cobarde por haberse desaparecido de la

marcha en la cual los nirankaris se enfrentaron a sus simpatizantes en 1978.%

que no fueron comprobadas. Para él su trabajo y dedicacion a la milicia en lugar de recibir recompensa y
reconocimiento, le valieron una profunda humillacién al ser degradado por las acusaciones. Esta situacion provocé
enojo, frustracién y rencor, no sélo hacia las autoridades militares sino también hacia el Estado, y encontré en el
movimiento de Bhindranwale una valvula de escape a todos estos sentimientos.

%8 Entrevista realizada al General Brar por Associate Press, 6 de junio de 1984, dentro del Templo Dorado, se puede
ver en el sitio de You Tube, http://www.youtube.com/watch?v=2Vzk6-BBKMA, consultado junio 2009. El ejército
aseguro que dentro del Templo encontraron un arsenal bien equipado.

 Entrevista realizada por Mahmood, Cynthia, Fighting for Faith and Nation, op. cit., p. 88-90.

% Asi se conoce al pasillo de marmol alrededor del estanque del templo Dorado. Parikrama proviene del sénscrito
pradakshina, que significa “al senda o camino alrededor de algo”. Esta es una practica religiosa comtin en las
religiones en India por medio de la cual se camina alrededor de una deidad, rio, templo o sitio sagrado, es un
simbolo de oracién.

# Singh, Gurmit, History of Sikh Struggles, op. cit., p. 6.

% Entrevista realizada al General Brar por Associate Press, 6 de junio de 1984, dentro del Templo Dorado, se puede
ver en el sitio de You Tube, http://www.youtube.com/watch?v=2Vzk6-BBKMA, consultado junio 2009.

% Citado por Mahmood, Cynthia, Fighting for Faith and Nation, op. cit., p. 95.
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Imagen 10.- “Nineteen Eighty-four”, obra de Amrit y Rabindra Singh.**

El nimero real de muertos es un tema que aun se desconoce. EIl gobierno meses despueés
del enfrentamiento publicO un documento que explica las razones para la Operacion, su
ejecucion, consecuencias y cifras. Sobre las bajas del ejército, el documento conocido como
Panjab White Paper, y la version del Teniente General Brar dan un estimado de 83. Mientras que
en otras versiones la cifra es de 700 bajas.*> En el reporte las muertes de militantes y no
militantes, se enlistan en la categoria de “civiles/terroristas” y aparece la cifra de 493.% Esta
categorizacion de civiles es dréstica, son considerados igual que los terroristas, por esta razén
muchos sikhs fueron encarcelados sin haberles comprobado que fueran o no militantes. Tully y
Jacob aseguran que la cifra oficial de muertos, deja sin contabilizar alrededor de 1600 personas.®
Este nimero surge segun Cynthia Mahmood del nimero de zapatos recobrados en los depdsitos
para su reserva.*® Lo que si se sabe es que muchos de los cuerpos que se encontraron, eran de
personas que no tenian nada qué ver con Bhindranwale y murieron (hombres, mujeres y nifios)
en el fuego cruzado. En el Report to the Nation: Oppression in Punjab que presentd el grupo de
derechos humanos Ciudadanos por la Democracia, se afirma que “fue en verdad una masacre

casi de puros inocentes”.* Ademas se sefiald que “l0s reportes pos mortem muestran que muchos

* Imagen tomada de Singh Twins Art, http://www.singhtwins.co.uk

* Nayar, Kuldip y Khushwant Singh, Tragedy in Panjab, Nuev Delhi, Vision Books, 1984, p.102.

% Gobierno de India, White Paper on the Punjab Agitation, Nueva Delhi, Gobierno de la India, 1984, tomado de
Singh Deora, Man, Aftermath of Operation Bluestar, Vol. 2, Nueva Delhi, Anmol Publications, 1992, pp. 513-566.
" Tully y Jacob, Amritsar, op. cit., p. 185.

% Cuando uno entra a cualquier templo sikh es necesario dejar los zapatos en un rea destinada para esto. Mahmood,
Cynthia, Fighting for Faith and Nation, op. cit., p. 97.

% Citizens for Democracy, Report to the Nation: Oppression in Punjab, Bombay, Citizens for Democracy, 1985, p.
76.
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de los muertos tenian las manos atadas por detras”,*® lo cual indicaria que una vez sometidos e
inutilizados fueron asesinados, y no como parte de un encuentro armado. Muchas de las
entrevistas que realicé revelaron el penetrante olor a sangre que permanecio dias después del
enfrentamiento. Otro tema recurrente que describe la situacion dentro del Templo esos dias, es
que los heridos y los civiles atrapados en el Templo, no tuvieron acceso a agua durante los dias
del ataque y describen la desesperacion que esto causO y como tuvieron que beber el agua del
estanque ya mezclada con sangre y orines.

El edificio del Akal Takht fue una de las construcciones mas dafiadas a la que los tanques
atacaron de frente. Los archivos histdricos contenidos en la biblioteca del complejo, llenos de
cientos de copias a mano del libro sagrado Granth Sahib y hukumnamas** firmados por los gurus
sikhs histdricos, fueron quemados. Sin duda, esta fue una de las pérdidas mas sentidas para la
comunidad sikh. Sobre este incendio, no se ha esclarecido coémo se origin6. Para los militantes el
ejército bombarded la biblioteca a propoésito para acabar con la herencia historica del sikhismo.
El ejército afirma que cuidd en extremo sus acciones precisamente para que estas situaciones no
se presentaran. Sin embargo, en un enfrentamiento de la naturaleza que tuvo la Operacién
Bluestar, era inevitable que muchos edificios y la biblioteca terminaran en malas condiciones.

El edificio principal del Templo, el Harmandir, que se encuentra en medio del estanque,
recibié muchos impactos de bala a pesar de que las 6rdenes que traian los soldados eran de no
dafarlo. Dentro del Harmandir varios peregrinos recibieron disparos, uno de los cantantes
devocionales fue herido de gravedad y segun algunas versiones el libro sagrado que se
encontraba dentro, también recibié impactos de bala.* La administracion del Templo manifesto
que el ataque dio pie al saqued del dinero que los fieles estan constantemente ofreciendo al Guru
Granth Sahib.®

El 7 de junio, ya que el ejército tomé control de la situacion, cesé el fuego. Dentro del
Akal Takht se encontraron los cuerpos de Jarnail Singh Bhindranwale, Shabeg Singh (el
comandante de Bhindranwale) y Amrik Singh (Presidente de la Federacion de Estudiantes Sikh),
asi como los cuerpos de otros militantes y civiles repartidos entre las escaleras del edificio, en los

distintos cuartos del complejo, en los pasadizos, en el pasillo alrededor del Harmandir y flotando

O |dem.

* Significa bando, orden o decreto promulgado por los Gurus sikh o en la actualidad por las autoridades sikh.
Péniker, Los Sikhs, op. cit., p. 332.

“2 |dem.

* Singh, Khushwant, “Genesis of...”, op. cit., p. 15.
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en el lago artificial. Por otro lado, segtn la version de un grupo de derechos humanos,* aquellos
miembros del servicio dentro del Templo, trabajadores del SGPC, militantes y civiles que
quedaron vivos 0 no muy heridos fueron despojados de sus kirpan (daga que se utiliza como
simbolo religioso) y de sus turbantes, con los cuales les amarraban las manos por detrés. Todas
estas personas incluyendo los peregrinos fueron arrestadas y entregadas a la policia.

Fue notorio con el paso de los dias que muchos de los apresados eran inocentes y no
formaban parte de ningun grupo sikh armado. La trabajadora social, Kamla Devi Chattopadhyay,
elabord una peticion que presentd ante la Suprema Corte de Justicia de India en la que establecia
que “Los nifios y las mujeres eran obviamente devotos y peregrinos que fueron al Templo
Dorado a ofrecer sus plegarias, cuando tuvo lugar la accion del ejército el 5 de junio. No hay
ninguna razén para que se les hubiera detenido a ellos”.* Cuando el asunto se sometié en la corte
en agosto de ese afio, la corte solicitd que los jueces de Ludhiana y Amritsar visitaran las carceles
a las que fueron llevados los presos y se aseguraran de que no se hubieran apresado a nifios. El
gobierno liberé a 230 mujeres y nifios de la carcel de Ludhiana, sélo retuvo a nueve nifios de
entre 1 y 14 afios porque sus madres estaban detenidas. Otros 13 nifios entre 2 y 16 afios fueron
detenidos en esta cércel, a pesar de no haber cargos en su contra. El reporte que presentd un
grupo de derechos humanos el People’s Union for Democratic Rights (PUDR)* es contundente

al respecto:
Durante la accién militar del ejército en el Templo Dorado, se presentaron muchos casos de

matanza indiscriminada de gente comdn y corriente, que incluyé a mujeres no armadas y nifios. */

HOSTEL
COMPLEX '

| |COMPLEX

Imagen 11.- Instalaciones del Templo Dorado.*®

* The People’s Union for Democratic Rights (PUDR), en The Spokesman del 1° de octubre de 1984.
** Citado por Singh, Gurmit, History of Sikh Struggles, op. cit., p. 8.

“¢ Unién de la Gente por los Derechos Democraticos.

7 Idem.

87



OPERACION BLUESTAR: EXPERIENCIA Y NARRATIVAS

NARRATIVAS E IDENTIDADES: LOS DISCURSOS HEGEMONICOS
En los siguientes apartados me interesa considerar la forma en que se construyen los discursos,
su narrativa, las ideas y percepciones que los alimentan, sus objetivos y consecuencias, asi como
las identidades que construyeron. Estas narrativas muchas veces pretenden insertarse en las ideas
y en la memoria de la sociedad, utilizando diversos canales efectivos de comunicacion.
Construyen, reconstruyen o destruyen personas, eventos, identidades o imagenes, y buscan
convertirse en el discurso predominante o “verdadero”. En este sentido, nos es util considerar al
discurso en los términos que lo define Michel Foucault, como una matriz de textos, de lenguajes
especializados Y el tejido que conforman las relaciones de poder que operan o definen un campo
especifico.*® También me parece relevante la forma en que lo considera Stanley Tambiah, como
un conjunto de actos de discurso, palabras, interacciones y practicas que unidas constituyen una
arena compartida de conducta pablica para una colectividad.*®

Generalmente sobre un evento determinado surgen narrativas que dominan y que buscan
convertirse en las Unicas voces sobre el tema, en la mayoria de los casos tienen la capacidad
material para colocar su mensaje en el imaginario de la sociedad, debido a la utilizacion de
diversos medios de comunicacion y de los sentimientos que logran motivar, aunque como se vera
no siempre son asimilados por todos los miembros de un grupo. Para este trabajo consideraremos
a aquellas narrativas que provinieron del Estado como aquellas que surgieron de los grupos de
elite sikh.>® Observaremos que a pesar de que las narrativas de ambos se oponen entre si,
contienen en el fondo un espacio comdn y reflejan las mismas caracteristicas. Construyen

miedos, enemigos, y “manos externas” para legitimar sus acciones.

“8 Mapa tomado del sitio Sikhism, http://www.sikhs.org/1984, agosto 2009.

* Michael Foucault citado en Sim, Stuart, The Routledge Companion to Postmondernism, Londres y Nueva York,
Routledge, p. 211.

*® Tambiah, Stanley, Levelling Crowds: Ethnonationalist Conflicts and Collective Violence in South India, Nueva
Delhi, Vistaar Publications, 1997, p. 20.

*! Las lineas principales de la narrativa Estatal emanan de diversos documentos, de los cuales se citan algunos
discursos de Indira Gandhi de 1980 a 1984, se hace referencia a su mensaje a la nacién antes de la accién de la
Operacién Bluestar, asi como a su discurso posterior. Pero sin duda el documento mas importante en el que puede
reunirse la forma en que se percibia las demandas de los akalis y el movimiento de Bhindranwale es el Ilamado
Punjab Andolan Utte White Paper (EI Documento Blanco sobre el Movimiento en el Panjab), el documento oficial
que intenta explicar las razones por las cuales el gobierno de Indira Gandhi envi6 al ejército al Templo Dorado,
publicado en diversos sitios pero aqui tomado de Deora, Man S., Aftermath of Operation Bluestar, Vol. 2, Nueva
Delhi, Anmol Publications, 1992, pp. 513-566. Paralelo a estos documentos se encuentra el libro del General K.S.
Brar, quien llevé a cabo la Operacion y una entrevista que le realizara un periodista del Associate Press el 6 de junio
de 1984, ain cuando la Operacién no concluia, dentro del Templo Dorado.
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Para Veena Das, la serie de estereotipos y las imagenes de estas narrativas son un espejo
de las ansiedades alrededor de la masculinidad y la ciudadania que ella detecta después de los
debates pos Particion sobre el lugar de las minorias dentro del Estado de India.*® La
representacion del sujeto en el discurso militante, fue la del mértir cuyos sacrificios han
alimentado a la comunidad con una energia que viene del pasado. Esta imagen es un reflejo de la
necesidad por ser reconocidos como un conjunto de personas con un pasado en comun,
arraigados a un espacio en India e importantes para este Estado-nacion. Los hindles
simultaneamente fueron representados como débiles y afeminados,*® que han dependido de la
ayuda de los sikhs en diversos momentos de la historia y por lo tanto su reconocimiento como
una comunidad importante en India deberia ser automatico. Esta masculinizacién como reflejo
de una serie de ansiedades, marcoé el discurso del gobierno hindu y el de la elite sikh. Se vieron
mutuamente como un peligro para el otro y sobre estas ideas se construyeron una serie de
iméagenes.

Las lineas principales de la narrativa estatal no nacen de la vacuidad, son alimentadas por
una serie de ideas, experiencias, intereses especificos, miedos y frustraciones. La narrativa que
construyé el Estado, concretamente los gobiernos de Jawaharlal Nehru (1950-1966) y los de
Indira Gandhi (de 1966-1977 y 1980-1984) sobre las demandas de los akalis, el surgimiento del
movimiento de Bhindranwale y el llamado por Khalistan, y que llevé ademéas a la
implementacion de politicas que alimentaron la violencia, esti basada en una serie de reglas no
escritas que plantearon estos gobiernos y que como ya se menciono identifica Paul Brass.>

Para Brass, el gobierno de Nehru y mas tarde el de Indira Gandhi, establecieron una
politica en la cual no se considerarian demandas de reconocimiento politico provenientes de
grupos religiosos. La intensificacién de problemas fue resultado de esta politica y no de la
vacilacion o indecision del gobierno central en conflictos que surgieron en India durante los 1950
y 1960. Brass afirma que si bien se dio un cauce exitoso durante el periodo de Nehru, a diversas
tensiones ocasionadas por conflictos sobre la lengua o religion, también dejé como herencia
otros problemas, tales como el estatus de las minorias en los estados recién reorganizado bajo las

fronteras linguisticas, o demandas como las de los sikhs por un estado panjabi y mayor

*2 Das, Veena, Life and Words. Violence and the Descent into the Ordinary, Nueva Delhi, Oxford University Press,
2007, p. 111.

> Ibid., p. 112.

* Brass, Paul, “The Punjab Crisis and the Unity of India, en Kohli Atul (ed.), India’s Democracy, Princeton,
Princeton University Press, 1988, p. 170.
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autonomia.> Estos problemas sugirieron con mas intensidad en la India de Indira que exaltaba la
“unidad dentro de la diversidad”, pero dudaba a cada paso en poder mantener esta coercién de no
ser a traves de la obtencion del control absoluto del poder. En palabras de Indira Gandhi:

Nuestra integracion nacional no significa unidad de lenguaje, ideologia o religion; es como lo

hemos proclamado muchas veces, unidad en la diversidad. La verdadera base de la integracion

nacional deberia ser compartir objetivos, valores, compromisos [...] la indianidad sin sacrificar la
identidad y las subculturas.®®

Los mecanismos para lograr esta indianidad, fueron mas de imposicién y asimilacion que
de tolerancia e integracion. Aquellas manifestaciones de desacuerdo hacia sus posturas o
politicas se deslegitimaban categorizdndolas como antinacionales. EI Estado indio particip6, asi
en la construccion de un discurso de violencia con los militantes sikhs principalmente. Los
parametros de este discurso fueron en gran medida definidos por el Estado y apropiados por la
militancia y los politicos sikh. Las politicas, programas, acciones y estrategias adoptadas fueron
determinantes en el curso de los hechos y la construccion de identidades.

Segun Pramod Kumar, tanto la Primer Ministro como los akalis y los militantes, iniciaron
una campafa discursiva apoyada en acciones que los condujeran a legitimar su postura. Este
autor identifica tres fases en esta interaccion. En la fase inicial el movimiento sikh enlaza el
fervor religioso con la politica para moldear un nuevo discurso politico que retna una serie de
agravios. Durante la segunda fase, surge una militancia que utiliza la fuerza para adquirir
legitimidad, comunalizando aun mas la situacion; mientras el Estado responde aislando al
movimiento y fomentando ideas de desconfianza y sospecha entre comunidades al mismo tiempo
que cumplia con las demandas de seguridad y estabilidad de las clases medias. De esta manera la
percepcion que se origina es que la politica del Estado es la correcta ante la violencia de un
grupo. En una tercera fase el Estado continGa construyendo un consenso politico en contra de lo
que denomina “terrorismo”. La militancia y la elite sikh, en esta etapa se encuentran
completamente fragmentadas y ya no se observa un frente unido. Finalmente, en la Gltima etapa

se Ve un apoyo externo, principalmente de Pakistan hacia el movimiento.*

55

Idem.
% Discurso inaugural ofrecido en el National Integration Council, Nueva Delhi, el 21 de enero de 1984. Véase
Gandhi, Indira, “Promoting Indianness”, en Indira Gandhi. Selected Speeches and Writings, 1982-1984, Nueva
Delhi, Publications Division, Ministry of Information and Broadcasting, Gobierno de la India, pp. 70-72. Enfasis
afiadido.
% Kumar, Pramod, “Violence in Retrospective”, en Grewal, J.S., e Indu Benga, Punjab in Prosperity and Violence
Administration. Politics and Social Change 1947-1997, Chandigarh, Institute of Punjab Studies, 1998, pp. 134-135.
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e EIl Estado: percepciones, miedos y construcciones

La narrativa del Estado incluye varias percepciones, no es un agente Unico con un discurso
monolitico, sino un conjunto de instituciones y actores que intentan crear un discurso comun, que
no siempre se logra. En este intento se construyé una percepcion particular sobre las
comunidades en India: a) las demandas por mayor autonomia eran una amenaza a la “unidad
india”; b) el Estado es una entidad tolerante, pero los grupos minoritarios y sus comunidades son
intolerantes; c) las demandas sikh fueron traducidas como una busqueda separatista, por lo tanto
carecia de legitimidad; d) los politicos sikh primero fueron para el gobierno separatistas, luego
militantes y mas tarde se convirtieron en terroristas, ¢cémo negociar con ellos?; e) la verdadera
fuerza detras era una “mano extranjera” en contra de la “union de India”. Toda narrativa de
reivindicacion por parte de las minorias fue tomada como una amenaza al sistema politico indio.
Al parecer, el mayor temor para la Primer Ministro Indira Gandhi, como lo fue para su
padre, era los posibles peligros a la “unidad e integridad” india. En un discurso presentado en el
Fuerte Rojo de Delhi en la conmemoracion Num. 36 de la Independencia en 1982, Indira Gandhi
bosquejé las amenazas y los enemigos que la nacién debia enfrentar.®® En este discurso
manifiesta su necesidad por construir un gobierno y una nacion “fuertes” en las cuales, aunque
no lo hace explicito, las amenazas son por un lado, el disenso a sus politicas y la manifestacion
de algun tipo de demanda de cualquier grupo o comunidad, y de forma externa, esa mano
extranjera que constantemente acechaba al pais. En su narrativa, la lucha en contra de estos
“enemigos” es su justificacion para establecer la ley y el orden a través de la utilizacion de la
violencia legitima, cuyo garante es el Estado. Asi la Primer Ministro evitaba el

desmembramiento de la nacién que tanto anhelaban sus enemigos.

% “Tenemos un solo sendero abierto para nosotros, el sendero de la unidad [...] Hoy ¢quiénes son nuestros
enemigos? Puede ser que tenemos enemigos externos y los tengamos también en el futuro. [...] ;qué era lo que
debilitaba a India en primer lugar por lo cual perdimos nuestra independencia? Lo mismo que existe hoy, que puede
y esta debilitando al pais. Es el divisionismo en el nombre de la religion y la lengua, asi como sentimientos
provinciales y de casta. [...]Queremos que nuestras fuerzas de defensa sean fuertes, ¢porqué? No para lanzar un
ataque a otros, sino para defender nuestras fronteras, para mantener nuestro pais a salvo. [...] ;Puede un gobierno
débil lanzar una lucha contra estas fuerzas? [...] Hoy el tiempo ha llegado para crear un gobierno fuerte, una nacion
fuerte. [...] Aquellas personas que explotan a la religion, la casta, la lengua o el provincialismo para obtener
ganancias politicas, no contaran con los beneficios de la nacion.” Discurso ofrecido en el Fuerte Rojo de Delhi el 15
de agosto de 1982. Véase Gandhi, Indira, “Let us Build a Strong Nation”, en Selected Speeches and Writings, op.
cit., pp.17 17-21.
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Un afio después, en otro discurso,” Indira Gandhi afirma nuevamente que al pais lo
debilitan “secciones de la comunidad, [que] de forma intencional o no intencional, lastiman a la
sociedad en el nombre de esa comunidad, lastiman a la religion en el nombre de la religion y
lastiman al pais en el nombre de su region”.?® Aln estos grupos de los que habla no tienen una
personalidad definida, habla en abstracto al referirse simplemente a “secciones de la sociedad”
que son “separatistas”. Mas tarde estas “secciones” tendrian muchas personalidades para calificar
a una sola comunidad, la sikh, pronto se convertirian en militantes, después en bandas de
criminales, antinacionalistas y finalmente, en “terroristas”. Para ella estas personas son “las que
detienen al pais”. La Sra. Gandhi considerd que las agitaciones eran “naturales” dentro de una
democracia, pero dependié de la clasificacion que hizo sobre estas agitaciones, el que fueran
tomadas en cuenta.

Sobre el conflicto con los politicos sikh Indira Gandhi afirmé que “las semillas del
problema descansan en la Resolucién Anandpur Sahib”,** ya que la definié en principio como
divisiva, y como sélo una pantalla que cubria las verdaderas intenciones sikh. De esta manera las
demandas fueron aplazadas para su solucidn, lo cual causd una gran frustracion en los grupos
politicos sikh. Surgié la sensacion de que no eran un interlocutor con demandas “aceptables” o
“legitimas” para el gobierno. En un primer momento las demandas se deslegitimaron antes de
considerar que quiza eran una llamada de atencion no s6lo proveniente del Panjab, sino de una
situacion que se debia atender dentro del pais.

En un segundo momento, las propuestas que manifestaron los akalis pasaron a segundo
término, para el White Paper la esencia del problema ya no era la Resolucion de los akalis de
1981, sino un movimiento secesionista que maduraba con apoyo de personas en el extranjero.®
Posteriormente, para el gobierno el problema se incrementd cuando el movimiento secesionista,
ademas era terrorista. Asimismo, los lideres sikh fueron presentados como interlocutores
irracionales, egoistas y sin voluntad para alcanzar soluciones, mientras que el Estado

representaba todos los valores contrarios. El gobierno no asumié ningun tipo de responsabilidad

*° Discurso ofrecido en el Fuerte Rojo de Delhi el 15 de agosto de 1983. Véase Gandhi, Indira, “Make India Strong
and Great”, en Selected Speeches and Writings, op. cit., pp. 46-53.
60

Idem.
® Discurso ante la Rajya Sabha o Consejo de Estados sobre el llamado White Paper on Punjab, 24 de julio de 1984.
Véase Gandhi, Indira, “Punjab and National Unity”, en Selected Speeches and Writings, op. cit., p.85.
82 Gobierno de India, White Paper, op. cit., p. 515.
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sobre el conflicto. Sin embargo, durante las negociaciones no solo los lideres sikh cometieron
errores, el gobierno por su parte, puso obstaculos y miné el camino.

Esta postura contribuy6 a que los grupos con tendencias mas extremas llegaron a dominar
la escena politica en el Panjab, ya que los moderados, aquellos que se sentaban a negociar, no
estaban obteniendo acuerdos sustanciales. La falta de disposicion del Estado segun Brass en
realidad no estaba guiada por las lineas de su marcado discurso sobre una lucha en contra de la
division y el comunalismo, sino por cuestiones de mayorias, minorias y votantes. Los temas
sobre la distribucion de las aguas de los rios, algunos territorios y Chandigarh como capital,
involucraban a estados vecinos cuyos votantes eran un importante namero de hindues, tomar
decisiones que afectaran a este banco de votantes, podria tener serias consecuencias para el

Partido del Congreso en las siguientes elecciones.®

e Demandas separatistas: los sikhs ¢nacion o gaum?

En el White Paper on the Punjab Agitation el gobierno aclara que tal vez la dirigencia del Akali
Dal no manifestd una demanda de naturaleza secesionista, sin embargo, considera que:

Se utilizé de forma ambigua el concepto de separatismo sikh el cual proporciond un cobijo para

gue operaran fuerzas subversivas y antinacionales teniendo en cuenta que no serian politicamente

reconocidas. Su ambivalencia y en ocasiones, su uso de concepto y fraseologia del movimiento

separatista contribuy6 a que se creara una confusion politica para el Estado.®

En este sentido, mucho tuvo que ver la interpretacién que se quiso dar de los términos
que se utilizaron en la Resolucion, uno en particular, que me gustaria discutir es el de la qaum®
sikh. La Resolucion Anandpur Sahib fue escrita originalmente en panjabi para después traducirse
al inglés. En su versién original se utiliza el término gaum sikh, el cual cred6 la enorme
controversia de si los sikhs estaban pidiendo en realidad la creacion de Khalistan. Qaum es sin
duda, un término elusivo cuyas traducciones amplian la confusion en su uso, por lo tanto puede
significar distintas cosas para distintas personas, dependiendo del contexto en el que sea

utilizado. El gobierno lo entendié como nacion, la elite lo manej6 en un principio como etnia y

% Brass, Paul, “The Punjab Crisis...”, op. cit., p. 208.

% Gobierno de India, White Paper, op. cit., p. 514.

® En la traduccién del panjabi, gaum hace referencia a nacién, credo, casta, tribu, secta o clan. Ver Singh,
Gurbachan, et al, Punjabi- English Dictionary, Amristar, Singh Brothers, edicién 2006, p. 166. De la traduccion del
hindi, deriva como significado: gente, nacién, tribu, especie, raza. Ver McGregor, R. S. (edit.), Oxford Hindi-
English Dictionary, Delhi, Oxford University Press, 1993, p. 219.
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comunidad, y mucho tiempo después explotdé su sentido nacionalista. Para la mayoria de sikhs
que entrevisté gaum es simplemente la comunidad o grupo étnico al que pertenecen.

El Mahan Kosh (Enciclopedia del Panjabi),*® habla del término de origen arabe como un
concepto ampliamente usado no sélo en India, sino también en Medio Oriente y en Africa para
referirse principalmente a una casta, etnia, comunidad o nacion. Esta enciclopedia traza el origen
del término hasta las 72 qaum (tribus o castas) en que estaba dividida la civilizacién arabe. El
profeta Mahoma unio a estas gaum en una sola a traves del islam. EI término viaj6 hasta India en
donde Guru Gobind Singh lo utiliza para llamar a la gaum sikh como una “nacién espiritual”, ni
territorial, ni politica.”

Como lo ha afirmado Hew McLeod, “para muchos sikhs [yo agregaria que también para
el Estado Indio al momento de dar lectura a la Resolucion sikh] ‘nacion’ ha sido la traduccion
para qaum”. ®® Sin embargo, este autor enfatiza que el significado original en arabe para esta

%y este significado permeo

categoria designa “a un grupo de personas que se mantienen juntas
en la utilizacion dentro de la cultura panjabi, aspecto que es confirmado por las entrevistas que
realicé en el Panjab, como se vera en un apartado més adelante. McLeod argumenta, que el
significado de lo que entendemos por nacion, en términos modernos claro esta, no es
necesariamente el mismo que para gaum. Mientras que gaum conlleva una nocion de identidad
colectiva e interés comdn, no parece involucrar reclamos patrimoniales, territoriales y sobre
soberania que si incluye la categoria de nacion.

Me parece que la Resolucion que planted las demandas de los sikh™ buscaba autonomia y
reconocimiento del gaum sikh pero dentro del Estado-nacion indio. Sin embargo, el gobierno
central en el White Paper es muy claro en su posicion: “gente de la India no acepta la
proposicion de que India es una sociedad multinacional. La sociedad india constituye una sola
nacion. India se ha expresado a través de su civilizacion a lo largo de los afios, y tiene una
remarcada unidad entre la diversidad de religion, lenguaje, etcétera”.” Ante la imposibilidad de
que el gobierno central aceptara la diversidad de comunidades y formaciones nacionales, muchos

lideres sikh respondieron justo como el gobierno temia, comenzaron a imaginar la gaum sikh

®8Singh, Ranu, Mahan Kosh (La Gran Enciclopedia, en lengua panjabi), Amritsar, Departamento de Lengua Panjabi,
Khalsa College, 1981, p. 353.

%7 Singh, Ranu, Mahan Kosh, op. cit., p. 353.

% McLeod, W.H., Who is a Sikh, op. cit., pp. 107-108.

% Idem.

"0 Resolucién Anandpur Sahib.

™ Gobierno de India, White Paper, op. cit., p. 528.
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como “en verdad una ‘nacién’ separada [de India], ya que compartian una raza, una lengua,
literatura, tierra en comun, historia, religion, las mismas tristezas y alegrias, asi como objetivos y
aspiraciones politicas comunes.”’? Dentro de la comunidad aparecieron publicaciones que
insistian en demostrar histéricamente la existencia de esta nacion.

Este escenario se complico porque para el Estado los hilos de la madeja no estaban bajo
control de los “akalis” o de los “terroristas”, sino bajo la manipulacion de un poder mayor que
venia de fuera, organizaba, daba dinero y conducia el debilitamiento de India. Se introdujo la
idea de que el “sistema estaba infiltrado”. Se dejaba entrever que se trataba de Pakistdn por un
lado, cuya motivacion estaba basada en “la revancha” y “la venganza”, no solo porque India se
habia quedado con la mayor parte de Cachemira, sino especialmente por el apoyo que recibid
Pakistan del Este —ahora Bangladesh—, de Indira Gandhi para independizarse. También tenian
interés en la desestabilizacion de India algunos paises “industrializados” —no se revelan los
nombres—, llamados “neo-imperialistas”, que segun este discurso, infiltraban a sus agentes para
desestabilizar a naciones en vias de desarrollo como India. Por otro lado, personajes con agendas
personales que vivian en el extranjero y que reunian fondos a través de donativos para apoyar la
separacion. "

El gobierno central aseguré que las agencias de inteligencia indias descubrieron el
“complot”. La mano extranjera proveia de armamento y entrenamiento.’* Pakistan ademas habia
prometido ayudar a consolidar una vez alcanzada la independencia a Khalistan. El nuevo pais
seria proclamado los primeros dias de junio y las tropas pakistanies se habian movilizado ya a lo
largo de la frontera para atacar a la par. Esta percepcion de que el plan separatista estaba listo
para ser ejecutado y que un ejército extranjero se preparaba para atacar, fue quiza lo que detoné
la decision del gobierno para llevar a cabo la Operacion Bluestar y de esta manera acabar con
este plan. Sin embargo, la poca evidencia con la que se cuenta hoy en dia, sugiere que es dudoso

que el gobierno central percibiera el supuesto “complot” como una amenaza verdadera.

"?Dusenbery, Verne A., “’Nation’ or ‘World Religion’?: Master Narratives of Sikh Identity”, en Singh, Pashaura y
N. Gerald Barrier (eds.), Sikh Identity: Continuity and Change Nueva Delhi, Manohar, 1999, p. 131.

" Discurso ante la Rajya Sabha o Consejo de Estados sobre el llamado White Paper on Punjab, 24 de julio de 1984.
Véase Gandhi, Indira, “Punjab and National Unity”, en Indira Gandhi. Selected Speeches, op. cit., p. 91. Enfasis
afiadido.

™ Ibid., p. 89.
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e Restablecer la ley y el orden: La Operacion

La narrativa oficial sobre la Operacion Bluestar sigue las lineas descritas en los aparatados
anteriores. El gobierno hace una completa justificacion de su actuar. Indira Gandhi aseguré que
la utilizacion de la violencia legitima con la Operacion Bluestar no estaba dirigida hacia “la
comunidad sikh, el Templo Dorado o la religion sikh, e inclusive no estaba dirigido hacia el
Akali Dal.”” Era “anicamente en contra de aquellas personas que habian ganado control sobre la
situacion.””® Indira Gandhi afirmé que “es s6lo hasta cuando llegamos a un callejon sin salida
que la accion del ejército tuvo lugar. [...] Como lo he dicho, la situacion en el Panjab no era una
situacion ordinaria. Fue mas alld de una agitacion normal o actos de violencia y crimen
normales”.”

Ademas, explica los objetivos de la Operacion en el Panjab como s6lo una estrategia para
“checar y controlar la violencia extremista, terrorista y comunal,””® proveer de seguridad a la
poblacién y restaurar la normalidad; y por otro lado, aumentar la presencia de la Fuerza de
Seguridad de la Frontera en la frontera entre India y Pakistan para detener la entrada de personas
y objetos ilegales. La Operacion de forma oficial buscaba finalmente restablecer la ley y el orden
que habian perturbado los terroristas.

Sobre las muertes de civiles en el interior del Templo y el ataque a 42 sitios sagrados
ademés de éste, la narrativa oficial culpa a la militancia y legitima la accion del ejército
utilizando el argumento de que “sitios sagrados se habian convertido en cuarteles de terroristas.”

Para el White Paper sucedieron “atrocidades cometidas por los terroristas,””

aquellos civiles
que salian de los hostales del Templo para rendirse fueron asesinados por los mismos terroristas,
“matando a 70 personas, incluyendo 30 mujeres y 5 nifios.” * Las muertes de civiles que el
ejército causdé no son sefialadas. EI documento va mas alld y se esfuerza por mostrar la
“brutalidad” con la que dos oficiales jovenes del ejército fueron torturados y asesinados de forma
“inhumana” por los terroristas. Este tipo de acusaciones también son un recurso que utiliza el
discurso de la elite sikh para mostrar las de igual manera llamadas, “atrocidades” en este caso del

Estado. Lo que quiero sefialar es la forma en que estos actos son expuestos y la intencionalidad

5 Ibid., p. 83.

® Idem.

7 Ibid., p. 92.

"8 Gobierno de India, White Paper, op. cit., p. 552.
™ Ibid., p. 560.

8 | dem.
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que llevan dentro del contexto completo del documento en donde se contrastan con la
“utilizacion legitima” de la violencia, ya sea del Estado o la “defensa de la justicia” de un grupo
militante.

Finalmente, White Paper concluye levantando una serie de preguntas sobre “asuntos
vitales que el Estado debia considerar” como: ;si es correcto para sitios sagrados el convertirse
en arsenales?; ¢si es correcto el transformar a estos lugares en santuarios de criminales y
elementos subversivos?; y sobre estos temas ¢,como se previenen a los pilares seculares de la
republica de ser erosionados? Preguntas que llevan nuevamente a la retorica del gobierno sobre
las acciones correctas y aquellas incorrectas, legitimando asi su accidén contra de un grupo

militante fuera de la ley.

e La narrativa de la elite politica sikh: una comunidad homogénea

Existen dos instituciones sikh que se autoproclaman las autoridades supremas y representantes
Unicos dentro de la comunidad. El Shiromani Gurdwara Prabandhak Committee (SGPC)® vy su
brazo politico el Partido Akali Dal. Uno de los objetivos de este ultimo es, por ejemplo,
“preservar y mantener vivo el concepto de una identidad distinta e independiente del Panth
[comunidad de creyentes] y crear el ambiente en el cual los sentimientos nacionales y las
aspiraciones de la Sikh Panth, encuentren expresion, satisfaccion y desarrollo”.® Los sikhs
crearon una narrativa de estos eventos que promovid una identidad basada en un ideal del
“vyerdadero sikh” inspirado en la identidad Khalsa y una memoria sobre la Operacion Bluestar.
La necesidad por alcanzar un espacio mas seguro en la politica india también reflejo la existencia
de ansiedades y tensiones de un grupo por dominar la diferencia dentro de la comunidad, el
poder hacia afuera, facilita el poder hacia adentro y viceversa. Como se verd, los grupos
dominantes de la comunidad sikh reproducen las mismas actitudes respecto a la diferencia y el
desacuerdo interno como las del Estado con relacion a las minorias. Sin embargo, en los dos
ambitos existe una negociacion constante: en la vida cotidiana se estd luchando por la posicion

propia dentro de la comunidad y dentro del Estado.

8 Comité, encargado de la administracién y organizacion de las gurdwaras en el Panjab, y conocido también por ser
una especie de “parlamento sikh” en el que se llevan a cabo elecciones para designar al grupo que guiard a esta
institucion.

8 Akali Dal, Anandpur Sahib Resolution, 28-29 de octubre de 1978, en Dhillon, Gurdarshan S., Truth about Punjab.
SGPC White Paper, Amritsar, Shiromani Gurdwara Parabandhak Committee, 1996, p. 437.
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La necesidad de definirse, buscar homogeneidad y presentar a la comunidad como un
bloque monolitico por parte de algunos grupos, convive con la diversidad de practicas y visiones
dentro del Panth, como vimos en el capitulo anterior y como ha sido su tendencia desde hace
siglos. Inclusive los grupos dominantes del SGPC y del Akali Dal, muchas veces no comparten
la misma ideologia y ademas existe un sinniumero de facciones en competencia por el control del
SGPC y del Akali Dal. Aunque no todos los sikhs siguen las disposiciones de estas instituciones,
es innegable que el control de las mismas provee de un poder particular dentro de la comunidad.
Desde aqui se administra todo el dinero que entra a través de las distintas gurdwaras en Panjab,
se dictan las directrices que deben seguir los sikhs, aunque no todos las sigan, y surgen
personalidades que se han convertido en los jefes del gobierno del Panjab.

Durante el conflicto con Indira Gandhi las diversas facciones politicas sikhs tenian lineas
e intereses distintos que compitieron por guiar al movimiento. EI Unico motivo de unién
constante ha sido impedir que el Partido del Congreso controle el gobierno local.?* No creo que
sea necesario entrar en una discusion detallada de cada una de las facciones y de las luchas al
interior. Sus acciones no surgen tampoco de la vacuidad sino que, al igual que las del Estado,
responden y se alimentan de la interaccion entre ellas y con el gobierno central. A grandes
rasgos, es posible extraer las narrativas mas recurrentes® y las construcciones que estas
narrativas generaron tanto de la comunidad, su historia y destino, asi como del Estado indio.

La narrativa de los akalis se distingue del discurso de Bhindranwale® en algunos puntos.
El mas importante es que la primera considera a este lider como una creaciéon del gobierno
central. El resto de las lineas discursivas son compartidas por los discursos de los akalis y los de
Bhindranwale, entre ellos: a) que los sikhs han sido objeto de diversos actos discriminatorios y

han sido traicionados en India, b) que existe la firme intencién de dividirlos, c) para finalmente

¥ De hecho la misma Resolucién Anandpur Sahib fue centro de debate y confusién, en parte por las disputas de
estas facciones. Por esta razdn existen diversas versiones sobre la resolucion y es hasta 1982 en que el presidente del
Akali Dal autentifica la version de 1973.

8 Las lineas de la narrativa de este grupo de lideres que se expondran a continuacion fueron extraidas de diversos
documentos tanto oficiales del SGPC y del Akali Dal, como de declaraciones en los periodicos, asi como de libros
que las reproducen. Como Dhillon, Gurdarshan Singh, Truth about Punjab, op. cit.; Singh, Bhagwan, Operation
Bluestar. A Holy War of the Sikhs, Chandigarh, Panfleto publicado por su autor, 2005; Singh, Sangat, The Sikhs in
History, Amritsar, Singh Brothers Publishers, 2005.

% Sus discursos se encuentran disponibles en una serie de discos compactos que se venden en el Panjab, de los
cuales adquiri la gran mayoria. Las instituciones que los editaron son el Seminario Dandami Taksal, el Dal Khalsa y
personas  independientes. La  direccion en linea en donde se pueden consultar  es:
http://www.bhindranwale.net/sikhaudios.html, consultada en marzo de 2009. Para extraer la narrativa de
Bhindranwale, debo agradecer la enorme ayuda que me brind6 el Sr. Arjan Singh, para entender varios de los
discursos dictados en panjabi.
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“exterminar” al sikhismo. Estas percepciones son constantemente respaldadas por una serie de
ejemplos y pruebas con las que buscan demostrar la hostilidad de las politicas del “gobierno y la
comunidad hinda” hacia ellos.

Otro rasgo importante que comparten estas narrativas es la constante conexion entre
hechos del presente y hechos historicos del pasado, principalmente aquellos momentos de
injusticia, de violencia, o de eventos de martirio. Las injusticias que perciben de su presente se
entrelazan con otras del pasado como si su historia fuera un continuo de eventos cuyos actores
tuvieran las mismas motivaciones y el mismo contexto. Dentro de la comunidad se comparte el
sentimiento de una persecucion secular, una victimizacion y una serie de injusticias cometidas

contra ellos primero por los mogoles y ahora por los hindues.

e Lossikhs traicionados y fuera de la nacion

La inconformidad sikh se atribuye a que han hecho mdaltiples sacrificios por la construccion de
India, que los “hindues” —principalmente la “elite brahmana en el poder”— no han sabido
reconocer y agradecer. Por el contrario, han “traicionado” a los sikhs constantemente. Para
validar este argumento se enlistan varios episodios® donde se sienten excluidos. Principalmente
la falta de solucidn a las demandas de la Resolucion Anandpur Sahib y a diversos problemas en
el Panjab se percibio como indiferencia y discriminacion hacia la comunidad.’” Los agravios
convocaron a la llamada Dharm Yudh Morcha, literalmente “Frente de Lucha para la religion”
que también es entendido segun las entrevistas que realicé como “lucha por la rectitud” e
interpretado por algunos como “guerra religiosa”.

En los ochenta, los akalis y el movimiento de Bhindranwale hicieron frente comin contra
el gobierno por primera vez. Juntos organizaron una serie de manifestaciones y actos publicos de

resistencia desde agosto de 1981. Durante estas manifestaciones se apresaron a muchos akalis y

8 Desde la transferencia de poder que realizaron los britanicos, en donde los sikhs no obtuvieron un territorio propio
como los hinddes y los musulmanes. Y aunque Nehru convencié a los lideres sikh de ser parte de India y de que se
respetarian todos sus derechos. Para ellos las cosas que han obtenido dentro de India han sido producto de una lucha
constante con el gobierno y no del resultado natural de pertenecer a este pais. La prueba que aparece
recurrentemente es que tuvieron que librar una ardua lucha para conseguir una Provincia de habla Panjabi, pero esta
concesion “fue a medias” porque tenian que compartir una capital. Posteriormente enfatizan el papel que realizaron
durante la Revolucion Verde, hasta convertir al estado del Panjab en un importante impulsor de la economia agricola
y en el granero de India. A pesar de su trabajo en el campo, reclaman que la provincia comenzé a ser objeto, de
constante discriminacién econémica, social y politica, asi como de estrangulacion e intervencion en todas las areas
por parte del gobierno central.

8 Kapur, Rajiv A., Sikh Separatism. The Politics of Faith, Londres, Allen & Unwin, 1986, p. 222.
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“la policia cometia una serie de atrocidades, falsos enfrentamientos, asesinatos injustificados y la
utilizacion libre de fuerzas militares y paramilitares.”® Muchos de los sikhs consideraron que
vivieron un “proceso de opresion,”® dominado por la falta de acuerdos sobre sus demandas, la
ausencia de libertad de expresion y la creciente represion del gobierno.*

Esta fue “la traicion” a la que respondieron con una resistencia militante. Ademas,
comprueban que esta traicion hindu no es nueva. El discurso va acompafiado de eventos del
pasado conectados con los del presente para mostrar que esta actitud es caracteristica “natural”
del hindu. Por lo tanto, no se puede confiar en él. Por ejemplo, se menciona el pasaje en el cual el
décimo Gurt, Gobind Singh, fue “traicionado” por su cocinero brahmén quien, en lugar de
proteger a sus hijos, los delat6 ante las autoridades mogolas. Los hijos mas jovenes del Gurd, de
ocho y seis afios, fueron apresados y al rehusarse a convertirse al Islam, fueron emparedados en
el interior de una construccion de ladrillos.”* El brahman cocinero se convierte asi en el
representante de una comunidad agresora que ha dafiado a los sikhs desde hace siglos.

Para algunos lideres sikhs del Akali Dal, la Primer Ministro queria “acabar con el partido
politico Akali Dal, erosionar la economia del Panjab, asi como el centro de la fe sikh: ElI Templo
Dorado.”® Para conseguirlo, Indira Gandhi buscd primero el apoyo y el consejo de Giani Zail
Singh, quien primero fue su Ministro de Asuntos Internos y después se convirtié en el primer
Presidente sikh de India.” Giani Zail Singh se encargaria de contener el avance politico de los
akalis y quien minaria su posicion dentro de la comunidad sikh. Esta percepcion es muy similar a
la del Estado, en el sentido de que el “mal” vino de fuera. Es decir, que no existen divisiones ni
diferentes visiones al interior de la comunidad, sino que el faccionalismo fue provocado por una
“fuerza externa” para acabar con el sikhismo. El hecho de que un sikh del Partido del Congreso,

Giani Zail Singh, fuera el instrumento del Estado, es minimizado y justificado por algunos sikhs

% |dem.

& I dem.

% Ipid., p. 224.

°! Singh, Principal Satbit, Martyrdom Tradition Ilustrated, Libro ilustrado didéctico editado por Dharam Parchar
Committee (SGPC), Amristar, India, 2008. Encyclomedia of the Sikhs, “Treachery by Gangu”, en
http://www.sikhiwiki.org/index.php/Sahibzada Zorawar_Singh, consultada en noviembre de 20009.

% Dhillon, Gurdarshan S., Truth about Punjab, op. cit., p. 234.

% Giani Zail Singh, tenia en un principio un gran prestigio, era considerado erudito y un “hombre santo” sikh.
Miembro del Partido del Congreso, fue electo Jefe de Gobierno del Panjab en 1975. En 1980 Indira Gandhi lo eligié
como su Ministro de Asuntos Internos y dos afios después se convirtio en el Presidente de India. Durante los
momentos de violencia de los que habla esta tesis estuvo en este cargo. Fue el primer Presidente sikh de India.
Singh, Sangat, The Sikhs in History, op. cit., pp. 350-354.
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como que él no era un verdadero sikh, sino “un hindd en piel de sikh.”* Para muchos politicos y
académicos sikhs, “dentro del sikhismo, la religion y la politica van de la mano y no es posible
separarlas.”®

De esta manera, muchos akalis le atribuyen varias cosas a Giani Zail Singh. No s6lo que
intervino en la creaciéon de un comité distinto al SGPC para que administrara los templos sikhs
en Delhi, lo cual mermo el poder politico y econdmico del SGPC;® sino también en la insercion
de Jarnail Singh Bhindranwale en la politica panjabi para fraccionar ain més a los akalis. Si esto
fue una realidad en un inicio, Bhindranwale se deslind6 de los intereses del partido en el
gobierno central y guid sus actividades hacia sus propios objetivos una vez que su liderazgo y su
poder aumentaron. Para algunos sikhs moderados Bhindranwale se obsesiond con su ideal
religioso y se convirtié en un “fundamentalista”. Para otros sikhs, por el contrario, fue un hombre
santo que buscaba defender los principios “verdaderos” del sikhismo y la afirmacion de que su
“santo”, Bhindranwale, haya sido auspiciado por el gobierno es una completa falacia y producto
de una estrategia para deslegitimar su movimiento y a la comunidad.

La narrativa hegemonica sikh asegura también que para dividir y degradar a la
comunidad el gobierno, por un lado, financid a los nirankaris (secta sikh considerada “hereje”);%’
cred, asimismo, a la llamada Tercera Agencia, cuyo objetivo era el de “coordinar y organizar una
violencia controlada en Punjab”*. A través de la introduccién del consumo de droga y el alcohol
en el estado, los jovenes estarian mas propensos a la criminalidad. Por otro lado, segun los akali,

el gobierno reactivé a los naxalitas® en Panjab para provocar violencia y consideraron que Zail

% Entrevista con Daljit Singh Bittu, miembro de una de las facciones politicas dentro del Shiromani Akali Dal, el
partido politico sikh, Amritsar, 23 de junio de 2008.

% Entrevista con Dr. Santhokh Singh Shahryar, profesor en la Universidad Guru Nanak, Amritsar, 20 de junio de
2008.

% A través de la aprobacion en 1971 del Delhi Sikh Gurdwaras Act (Ley sobre los Templos Sikh), el parlamento de
India aprob6 la creacién de este Comité. Este comité estd conformado hasta la fecha por sikhs simpatizantes del
Partido del Congreso y no del Akali Dal, lo cual resté considerablemente financiamiento y poder al SGPC y a la
elite panjabi.

°7 Aseguran que Indira Gandhi daba patronazgo a esta secta.

% Singh, Sangat, The Sikhs in History, op. cit., p. 350.

% El termino naxalitas o naxalbadis, proviene del nombre de un pueblo en Bengala y se refiere a un grupo de
comunistas radicales que simpatizan con la ideologia politica de Mao en India. Su origen puede ser trazado con la
division en 1967 del Partido Comunista de India faccién marxista, que dio origen a la faccion marxista-leininista y
con la marginacidn de clases bajas, estudiantes, intelectuales por el Estado indio. Este grupo ha sido responsable de
diversos actos violentos en contra del gobierno y son considerados como una amenaza a la seguridad interna india.
Sangat Singh en su libro, hace mencién de una entrevista a Zail Singh en la que asegura haber reunido a ocho
combatientes naxalitas para que le ayudaran en la nueva agrupacion, el Dal Khalsa. Segun esta narrativa estos
comunistas fueron infiltrados en los pueblos, en la administracion del SGPC, en la policia panjabi, y en el ejército
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Singh estuvo involucrado en la creacion de organizaciones como Dal Khalsa'® o el National
Council of Khalistan,'® cuyo slogan era la consolidacion de Khalistan. Estos grupos sirvieron
como agentes desestabilizadores que producian una situacion explosiva que marginalizaria ain
maés el liderazgo de los akalis, y le restaria el apoyo de la gente. En un articulo del Spokesman se
afirma que “la verdad desnuda es que el Centro [el gobierno central] no quiere que los akalis
capturen una plataforma mas amplia y muchos méas fondos, cuando todas las gurdwaras de India
deberian estar bajo su control. Este es un asunto puramente religioso que se ha considerado como
politico”.'®

En realidad, el partido Akali Dal estaba completamente fraccionado, ya fuera por
infiltracion de grupos radicales o no. Por un lado, estaban los moderados que seguian
defendiendo la Resolucion Anandpur Sahib; por otro, los que empezaban a hacer proselitismo
para que el Panjab se separara de India; y finalmente el grupo de militantes de Bhindranwale con
sus métodos violentos. Los dos primeros favorecieron en mucho el poder que Bhindranwale

adquirié y que las cosas llegaran a los limites que alcanzaron.

e Bhindranwale y la reconfiguracion de una identidad Khalsa

Mucho del éxito inicial que tuvo Bhindranwale se debe a que su discurso incluia agravios a la
gente, junto con aspectos morales y espirituales del sikhismo. Seguramente tenia mucho carisma
entre la juventud y sus familias porque los motivaba a seguir un camino de rectitud alejado de
esos vicios que “los agentes externos introducian” y, a través de sus ensefianzas, acercaba a
muchos sikhs a la palabra de los Gurus.

Otro aspecto que quiza proporciond tanta fuerza a su discurso fue que, al igual que el
Estado, Bhindranwale establecié un “enemigo” comun con la intencion de unir a la comunidad

frente a una amenaza. En su narrativa, el Estado es percibido como un conjunto de instituciones

para que Giani Zail Singh tuviera control en diversas areas dentro del Panjab. Singh, Sangat, The Sikhs in History,
op. cit., p. 243.

1% El nombre de la agrupacién hacia referencia a una especie de fuerza combativa, ejército o confederacion de
amritdharis, conformada en el siglo XVIII como defensa de agresiones externas. Pagina oficial de Dal Khalsa,
http://www.dalkhalsa.com/dkc.html, consultada en octubre de 2009.

191 Creado en 1980, su presidente fue el Dr. Jagjit Singh Chauhan, quien desde Londres anunci6 la formacién de
Khalistan. Singh, Sangat, The Sikhs in History, op. cit., p. 354. Las dos creaciones de Indira Gandhi y Gini Zail
Singh: el Dal Khalsa y el National Council of Khalistan fueron suspendidos por el mismo gobierno, porque ya se
habian salido de control. Dal Khalsa hoy en dia reanud6 actividades y tienen la intencién de contender como partido
politico.

192 Spokesman, Numero especial de Baisaki (0 Vaisaki), 1982 .
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controladas por “los brahmanes” cuyo interés “siempre ha sido el de exterminar al sikhismo tal
como lo hicieron con el budismo.” “Todos los hindues de India se mantienen en una sola
plataforma para arrancarles a los sikhs su turbante.”'*

Utiliza justamente el término Hindustan para referirse al Estado-nacion con la intencion
de delimitar al pais como hindu y, fuera de ésta, a los sikhs como una nacion distinta: “Si el
gobierno quiere mantener a los sikhs debe aceptar la Resolucién Anandpur Sahib, decir que los
sikhs son una nacién separada y ponerlo asi en la constitucién de India.”'*®* En este punto
existieron coincidencias con los lideres sikhs mas moderados. Ambos puntos de vista convergian
en gue era una ofensa mayuscula ser categorizados dentro del hinduismo y que apareciera asi en
la constitucion de India. En una conferencia realizada en 1981, Harchand Singh Longowal, el
presidente del Akali Dal, de linea moderada, asegur6 que “la nacion sikh es tinica en rehusarse a
ser absorbida por las tradiciones brahmanicas y las formas de la nacién hindu [...] los sikhs
siguen luchando por alcanzar nuestro derecho a tener una identidad y un sentido de nacién [quiza
refiere al termino gaum]”.®

Bhindranwale percibié ésta y otras acciones del gobierno, cualesquiera que fueran
(discriminacion, falta de acuerdos sobre las demandas, apresar y reprimir a sus simpatizantes
entre otras), COmo amenazantes a la preservacion de la fe. Por esto, los nuevos “enemigos” del
sikhismo debian ser combatidos en una “lucha por la justicia y por la preservacion de los
derechos de los sikhs.” Sin embargo, esta lucha no s6lo fue en contra del “gobierno tirano
hindt”, sino también en contra de otras sectas sikhs: uno de los objetivos de Bhindranwale fue el
de depurar al Panth (camino) y reestructurar la identidad sikh en términos de una identidad
Khalsa, marginando por completo a aquellos que no seguian las cinco kas, que no habian sido
bautizados o que no se comportaban de acuerdo a lo que ¢l consideraba un “verdaderos sikh”.

Dentro del Panjab, Bhindranwale alcanzé un poder considerable: aterroriz6 tanto a
hindles como a sikhs que no compartian sus ideales. Por esta razon, su imagen siempre ha sido
percibida de forma confusa por la comunidad. ¢Es un santo y shahid, o un terrorista fanatico y

fundamentalista?

1% Discurso de Jarnail Singh Bhindranwale, 19 de julio de 1983, tomado de Singh Multimedia, Dharm Pachar, parte
1, 2006.

%% 1dem.

1% Citado en Kapur, Rajiv A., Sikh Separatism, op. cit.,p. 221.
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El habia colaborado en mucho a construir la imagen de la region del Panjab como la cuna
del sikhismo, donde su cultura y su lengua adquirian fuerza. Se ensalzé la idea del gaum sikh
como nacion, vinculada a un territorio, mas que como comunidad espiritual. La diaspora sikh fue
muy importante en esta construccién, ya que adoptdé una idea roméantica sobre el Panjab al
encontrarse lejos de casa. A esta imagen se le sumo la percepcion de que los sikhs era un pueblo
histéricamente perseguido, por lo cual el Panjab debia ser la tierra prometida en la cual
establecerian un mandato que preservara su fe y la alejara de “los enemigos”, que le querian
hacer dafio. Khalistan seria el nombre de ese espacio, mas afiorado por los sikhs en el extranjero

que por los sikhs dentro de India.

e La Operacion Bluestar: el ghallughara sikh

La estocada final dentro de la “guerra en contra de los sikhs” que planeo la Primer Ministro,
segun esta narrativa, fue la Operacién Bluestar, cuyo objetivo era destruir el Akal Takht, el
asiento supremo del poder temporal de los sikh, dentro del Templo Dorado, simbolo importante
para los sikhs y representativo de su aspecto politico. Esta narrativa considera la Operacion como
un acto bien pensado con anticipacion para infligir “el maximo dafio a los sikhs.”'® Se escogid
un dia en que el Templo estaba lleno de feligreses y el gobierno no hizo nada para que la gente
inocente saliera con tiempo y no muriera en medio del enfrentamiento. No s6lo se logré destruir
el simbolo del poder sikh (el Akal Takht), sino también la biblioteca que albergaba manuscritos
antiguos Yy la historia de la comunidad. Esto se considera una muestra mas de la intencién de
acabar incluso con el pasado de la comunidad.*®’

El enfrentamiento es considerado una masacre o un ghallughara'® (holocausto),
organizado por la fuerza militar de una nacion contra sus propios ciudadanos y equiparado con la

Matanza de Amritsar o Jalianwala Bagh,'® perpetrada por los britanicos en 1919. Aunque ambos

198 Entrevista con Dr. Santhokh Singh Shahryar, profesor en la Universidad Guru Nanak, Amritsar, 20 de junio de
2008.

Idem.

198 E] Mahan Kosh (o La Gran Enciclopedia, en lengua panjabi), define el término ghallughara como destruccién o
exterminio. Esta enciclopedia hace referencia a un Gran Holocausto sikh llamado Vadda Ghallughara ocurrido en el
siglo XVII. El invasor afgano Ahmad Shah Abdali, atacd a una comunidad sikh en el enfrentamiento murieron al
parecer 25,000 personas entre soldados sikh, mujeres y nifios. Singh, Ranu, Mahan Kosh, op. cit., p. 442.

19 Un oficial britanico ordend que se disparara a una multitud de personas desarmadas que se encontraban en el
parque Jalianwala Bagh, manifestandose en contra de las politicas y el gobierno britanico.
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eventos tienen naturaleza completamente distinta, en la Operacion Bluestar, el ejército combatia
a un grupo de militantes en un lugar donde habia muchos civiles desarmados.

Si bien esta operacion es vista como un parteaguas en la historia sikh, que lastimé la
psique de la comunidad, en ningin momento se ven a si mismos derrotados, fragiles o débiles.
Por el contrario, aparece la idea tradicional de su fuerza, valor y gallardia. Los relatos de la elite
resaltan la resistencia que opusieron los militantes durante el ataque y la forma en que
defendieron el Templo. Muy a pesar de las diferencias que tenian las diversas facciones, el
ataque cred cierta unién. Cualquiera que fuera su filiacién politica, estos sikhs estaban
determinados “a luchar hasta dar su vida por el sikhismo”," lo cual los elevé a la calidad de
héroes y de shahids (martires) en esta narrativa. “El ejército esperaba limpiar el Templo Dorado
de los extremistas en 48 horas. En su lugar tomé cuatro dias.”™"

Se destaca también que la comunidad se inconformd de distintas maneras. La resistencia
surgidé en diversos lugares dentro de India después de la Operacion. Sobre todo entre aquellos
sikhs que desertaron de las filas del ejército, la policia o las instituciones de gobierno. Muchos
soldados sikhs del ejército indio se amotinaron y otros desertaron. EI amotinamiento méas grande
que se documentd fue en Ramgarh en el estado de Bihar, donde quinientos soldados intentaron
desertar. Para fuentes akali, algunos fueron asesinados dentro de sus tropas por rebelarse en
contra de sus autoridades. Dos miembros sikhs del parlamento indio presentaron también su
renuncia. Estas formas de resistencia de los trabajadores de instituciones estatales han sido poco

documentadas. Escuché durante mis entrevistas a varias personas —desde periodistas,*

113 114

policias™ y un oficial del ejército—"" que las deserciones habian sucedido en el ejército y la
policia, y que éstos habian castigado dicha indisciplina.

Para muchos sikhs lo que provocé la Operacion Bluestar en la comunidad tardara mucho
tiempo en sanar. “En s6lo una década, por su implacable proposito de llevar a cabo una guerra
contra los sikhs en todas sus ramificaciones, se transformo6 la posicion de éstos en India,

haciéndolos irrelevantes dentro de la unién. Tal hecho afectd su sentido de pertenencia al pais vy,

19 Entrevista con Daljit Singh Bittu, miembro de una de las facciones politicas dentro del Shiromani Akali Dal, el
partido politico sikh, Amritsar, 23 de junio de 2008.

11 phillon, Gurdarshan S., Truth about Punjab, op. cit., p. 248.

12 En |a entrevista que realicé a Uttam Sengupta, Editor estatal del Dainik Bhaskar, un periédico en lengua hindi
que se publica en la ciudad de Chandigarh, 27 de mayo de 2008.

13 Entrevista con Sukhinder Singh, policia panjabi, 19 de junio de 2008.

4 Entrevista con el Brigadier Gurmeet Kanwal (retirado), ahora Director del Centre for Land Warfare Studies, el
think tank del Ejército Indio, Nueva Delhi, 20 de agosto de 2008.
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al mismo tiempo, intensifico su identidad.”™ Coincido con esta vision, aunque Unicamente en
cuanto a que se modificaron muchas cosas para los sikhs. Sin embargo, contrario a lo que se
pensaria, este hecho violento no logr6 homogeneizar a la comunidad. Si bien es un evento
compartido y doloroso para todos, sin importar si se vivio de cerca o lejos, las diferencias en
practicas religiosas y visiones contindan. Para algunos, el cambio fue mas radical y los invito a
tomar una identidad mas ortodoxa o un compromiso mayor con su comunidad, pero para otros
no. Responder como se vivio y cdmo se percibi6 este evento ha sido el motor del cambio como
apreciaremos a través de las entrevistas que realicé sobre la Operacion Bluestar. Kushwant Singh
lo pone de la siguiente manera:

Las cosas no han sido las mismas desde entonces. Sikhs que no tenian nada qué ver con

Bhindranwale o con la politica, se sintieron profundamente humillados. Bhindranwale fue

muerto, lo cual le dio un halo de martirio que no merecia. Dio un premio a los grupos terroristas.

El fantasma de Bhindranwale aln ronda en el Panjab, perturbando el suefio de muchos hindues
panjabis y la conciencia de muchos sikhs panjabis.**®

SITIOS DE MEMORIAY OLVIDO. LOS SANTOS, SHAHIDS, HEROES Y VILLANOS

Las narrativas hegemonicas también se ven reflejadas en una serie de espacios que se han
conformado para informar, guardar, representar, reconstruir o conmemorar eventos criticos. Los
sitios dispuestos cumplen con varios objetivos: primero que nada, evitan que los hechos sean
olvidados por una nacion o comunidad; representan siempre un discurso sobre la historia, una
narrativa especifica que quiere contar algo y que pretende cohesionar alrededor del evento a un
grupo particular; se levantan también como formas de resistencia; y, finalmente, tanto lo que
relatan como lo que callan son parte del mensaje que contienen.

El concepto de lugares de memoria es tomado en esta tesis del historiador francés Pierre
Nora."" Si bien para Nora éstos son los espacios (museos, memoriales, estatuas) construidos en
Francia a raiz de que se habian perdido los entornos sociales de memoria, para mi estudio resulta
conveniente tomar el concepto en otro sentido y hablar de aquellos espacios en los que las

memorias toman forma como narrativas de la experiencia, es decir, como trama evocativa de

15 phillon, Gurdarshan S., Truth about Punjab, op. cit., p. 394.

!¢ Khuswant Singh, citado por Mahmood, Cynthia, Fighting for Faith and Nation, op. cit., p. 95.

7 Dentro de la compilacion de trabajos que realiza: Nora, Pierre, Realms of Memory, Nueva York, Columbia
University Press, 1996, tres volimenes.
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sucesos pasados, en este caso traumaticos. No solo son importantes por su contenido sino por las
circunstancias que envuelven su formacién, construccion y consumo.

Los sitios que encontré, vinculados a la Operacion Bluestar, adquieren formas muy
variadas, y no necesariamente espaciales como el concepto de Nora manifiesta. Sin embargo, la
gran mayoria se centra en la veneracion de Jarnail Singh Bhindranwale y su movimiento
militante por encima de, por ejemplo, las victimas civiles que murieron en el fuego cruzado
durante la Operacion. Estos lugares se originan y se mantienen gracias a diversos grupos
politicos sikhs y, asimismo, no encontré ninguno que apoyara el Estado para rememorar el
evento. Por el contrario, los Archivos Nacionales de India que guardan documentos oficiales
sobre el periodo y documentos vinculados al Panjab estdn cerrados por lo menos a los
extranjeros. Esto me impidio tener acceso a mas fuentes oficiales.

Las tendencias que se configuran en los discursos que evocan estos sitios, reflejan la
personalidad de las organizaciones que los disponen y las diferentes lineas y agendas de sus
miembros. Entre el SGPC, el Akali Dal, el Dal Khalsa y el Seminario Damdami Taksal, es el
altimo el que estuvo presente, a través de sus principales lideres, en las conmemoraciones que
presenciée. Lo anterior, me llevd a concluir que la reiteracion en la figura de Bhindranwale y en
su discurso tiene que ver con la efectividad con que los miembros de este seminario promuevan
que esta linea permee efectivamente en las acciones del resto de las organizaciones. Hay que
recordar que para la gran mayoria de los akalis, Bhindranwale fue una creacién de Indira Gandhi
y no compartian su tendencia extremista. Esto contrasta con el hecho de que en los dos museos
principales, el Templo Dorado en Amritsar y el Templo Rakhab Ganj en Delhi, Bhindranwale se

encuentre en el salén de los martires.

e Conmemoraciones y sus utilizaciones

Para este trabajo como ya mencioné, tomo la nocion de sitio de memoria de Nora, pero amplid
en mucho el uso que este historiador le ha dado. Como sitio de memoria también considero no
solo el espacio fisico, sino también otras expresiones que se utilizan como herramientas para
recordar. En este sentido, la conmemoracién de la fecha de la Operacion Bluestar (4 y 5 de junio
de cada afno), es el primer sitio de memoria dentro de los eventos que estudio. Cada afio se llevan
a cabo seminarios y conferencia. Sin embargo, durante mi estancia de investigacion, aungue se

conmemoraba su 24° aniversario, por la magnitud e importancia del evento para los sikhs,
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esperaba una serie de actos mucho mas Ilamativos y organizados, en los cuales la comunidad
tuviera un papel importante. Mi sorpresa fue encontrar ceremonias dispersas organizadas por
distintas facciones del Akali Dal y del Dal Khalsa, que eran utilizadas como actos politicos. La
asistencia a estas conmemoraciones fue muy escasa: solo simpatizantes del movimiento,
personas cercanas a Bhindranwale, a los militantes muertos o a la politica del Akali Dal estaban
presentes. Las familias que perdieron algun familiar civil o la sociedad panjabi en si fueron los
grandes ausentes.

Las lineas de la narrativa de estos eventos reproducen las ideas dominantes que se
desarrollaron en apartados anteriores. EI 3 de junio de 2008, presencié un seminario sobre la
importancia de la obra de Jarnail Bhindranwale en la capital del Panjab, Chandigarh, en lengua
panjabi. Fue el Unico evento realizado en esa ciudad al cual asistieron no méas de cien personas,
la gran mayoria hombres y alrededor de diez viudas de militantes. En cada presentacion se
enaltecid la figura de Bhindranwale como un hombre santo que habia dado la vida por su fe para

que los sikhs tuvieran mejores condiciones de vida.

—

Imagen12.- Seminario sobre Bhindranwale, Chandigarh.
Fotografia de la autora.

Al dia siguiente, en Amritsar asisti a una conferencia titulada “Sacrilegio a sitios
religiosos de minorias”, organizado por Dal Khalsa, con pocos asistentes, muchos de los cuales
estaban vinculados con el Seminario Damdami Taksal (cuyo director fue Bhindranwale), viudas,
hijos e hijas de militantes y politicos sikhs. Las participaciones en lengua panjabi redundaban en
las narrativas dominantes sikhs y en la idea de que éstos y las minorias de India en general
estaban bajo un régimen de tortura y esclavitud. Sus creencias religiosas no eran respetadas y la

prueba de esto era que sus sitios mas sagrados eran atacados por el Estado.
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Esta conferencia causé gran revuelo en los medios de comunicacion. Segun la nota del

periodico The Tribune,**®

alerto a las agencias de inteligencia al exponer la nueva relacion entre
lideres de minorias que han padecido agravios similares. Participaron representantes de
movimientos musulmanes en el estado de Jammu y Kashmir, y cristianos de diversos lugares de
India, quienes protestaron de manera conjunta. “Estamos aqui para hablar sobre la represion en
contra de las minorias y manifestamos nuestra intencién de unirnos en contra del gobierno
central”.*® El conocido lider musulméan cachemiro, Syed Ali Shah Geelani, via celular hablé en
urdu sobre los sitios sagrados que el gobierno de “Hindustén indirecta o directamente ha
demolido™*®. La lista que menciond va desde el Akal Takht de los sikhs, la Babri Masjid de
Ayodhya en 1992 y la mezquita Hazratbal Durgah de Srinagar, también en 1992. “Cuando una
comunidad religiosa pelea por la preservacion de sus raices culturales, como lo hicieron los
sikhs, o como lo hacen los cachemiros, el gobierno ataca sus centros religiosos. [...] Nosotros no
pedimos otra cosa mas que autonomia federal y se nos trata como extranjeros.”**! En ninguna de
las dos conmemoraciones se rindio tributo a las victimas civiles que murieron en la Operacion,
prevalecieron las agendas politicas y las alianzas de grupos con una posicién de lucha en contra
del gobierno central.

Imagen 13.- Conferencia sobre Sacrilegio a lugares religiosos, Amritsar.
Fotografia de la autora.

e EIl Templo Dorado como sitio de memoria

Por otro lado, el sitio por excelencia que guarda la memoria en sus paredes sobre la Operacion

Bluestar es el Templo Dorado. La conmemoracion que se organiza en este sitio cada afio el dia 6

18 Walia, Varinder, “Hardliners to fight it out unitedly”, The Tribune, 5 de junio de 2008.

9 Conferencia “Sacrilegio a sitios religiosos de minorias”, organizado por Dal Khalsa, Amritsar, 4 de junio de
2008.

120 Mensaje de Syed Ali Shah Geelani en la conferencia “Sacrilegio a sitios religiosos de minorias”, organizado por
Dal Khalsa, Amritsar, 4 de junio de 2008.

2L |dem.
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de junio, en que concluyd la Operacion, tiene una participacion mucho mayor. Quiza esto se deba
a que coincide con la peregrinacion que hace un gran nimero de sikhs con motivo del aniversario
del martirio de Guru Arjan. El evento que presencié, cargado de proselitismo, fue conducido por
miembros del SGPC, pues las elecciones internas estaban proximas a realizarse. Pude observar
también a varios jovenes que portaban armas de fuego.

El acto inici6 con un minuto de silencio por todo el complejo. Después del mismo, el
presidente del Akali Dal, Simranjit Singh Mann, alzé la voz con el eslogan “Khalistan and
Bhindranwale zindabad” (“Que viva Khalistan y Bhindranwale”) para marcar el 24° aniversario
de la entrada del ejército en el Templo Dorado. Honro en su discurso a Bhindranwale y al mayor
que organizé la defensa, Shabeg Singh. El jathedar*? del Takht, Giani Joginder Singh Vedanti,
pidi6 a los sikhs que se unieran en una sola plataforma “como un tributo verdadero a aquellos
que hicieron un sacrificio supremo durante la Operacion Bluestar.”'?

La ceremonia de conmemoracion se lleva a cabo al aire libre cada afio, justo frente al
anico vestigio que queda sobre la destruccion del Templo, una vitrina que exhibe un muro
bombardeado del antiguo Akal Takht. EI gobierno reconstruyo este edificio pocos dias después
de la Operacidn. Este hecho fue significativo ya que puede leerse como un acto cuya intencién
era resarcir la destruccion que el atague habia provocado o bien convocar, con la reconstruccion,
a su olvido. Los lideres politicos sikhs no aceptaron esta iniciativa; por el contrario, la
consideraron una accion mas de intromision del gobierno central, ya que se les neg6 la
posibilidad de decidir si querian mantener las ruinas como memorial del ataque.

Una vez que el gobierno reconstruyd el edificio, las autoridades del Templo lo tiraron
nuevamente como muestra de resistencia a la imposicion del gobierno. Reunieron fondos para
construir un nuevo Akal Takht. Segun algunas versiones, existieron diversos proyectos sobre la

creacion de un Memorial que recordara a las victimas civiles y a los militantes; ***

sin embargo,
hasta el dia de hoy existe un conflicto en torno a esto, lo que ha impedido que se lleve a cabo.
Hoy se sabe que mucho del dinero para la reconstruccion y para el proyecto del memorial
provino de los miembros del Seminario Damdami Taksal,*> por lo cual es facil concluir que éste

fue el grupo que finalmente logré colocar su vision sobre qué, quiénes y cOmo se recordarian.

122 Jathedar se le llama al lider de los clérigos que dirigen el Takht, el asiento sagrado y de autoridad sikh.
123 Discurso de Giani Joginder Singh Vedanti, jathedar del Akal Takhat, 6 de junio de 2008, Amritsar.

124 Entrevista con Dalbir Singh, Teh Philaur, 18 de abril de 2008.

12 |1 dem.
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Aunque es posible encontrar balas en diversos edificios del complejo, durante mi estancia de
investigacion percibi un esfuerzo por pintar y renovar los espacios del Templo y, con ello,
muchas de las marcas del ataque estaban desapareciendo deliberadamente. Para algunos
escritores y analistas, el SGPC tiene la disposicion de limpiar las evidencias de la Operacion del
complejo del Templo Dorado. Por lo anterior, existe una mezcla de memoria y amnesia en la

politica ejercida por las autoridades.

e Los museosy la nueva conformacion del ideal de martirio

Para Mark Lilla, el museo es una institucion ‘empoderada’, cuyo objetivo es el de “incorporar
todo lo que sea parte de nuestra experiencia cultural compartida”.*?® Dentro de las definiciones
méas generales se conciben como instituciones permanentes educativas, que resguardan vy
“utilizan” objetos, y hacen investigacion sobre un tema o temas particulares con la intencion de
difundir y preservar elementos del mismo.**’ Los museos sikhs se encuentran en diversos
templos, pero existen dos museos principales, uno dentro del Complejo del Templo Dorado en
Amritsar y otro en el Templo de Rakhab Ganj en Delhi. En ellos no sélo alienta la idea de “dar la
vida por la causa del sikhismo”, sino que justifica aquellas figuras que utilizaron estrategias
violentas para hacer cumplir sus objetivos. Aqui se representa, a través del arte, la historia del
martirio en el sikhismo, desde pinturas de los gurus que murieron por su fe hasta los nuevos
héroes-sahids, que hicieron lo propio. Aparecen también luchadores akali, muertos por la
creacion de una Provincia Panjabi; las fotografias de trece cuerpos masacrados de sikhs
ortodoxos a manos de los nirakaris (secta del sikhismo); pinturas de Satwant Singh y Beant
Singh, los guardias que asesinaron a Indira Gandhi; y, muy recientemente, después de una larga
lucha entre facciones, se aprobo en enero de 2008 la colocacion de una enorme pintura de Jarnail
Singh Bhindranwale, quien oficialmente es ahora un héroe-shahid de la comunidad sikh de
acuerdo con la historia del SGPC, que se inscribe en ese museo.

De esta manera existe un cambio dréastico en el concepto del martirio y de los modelos a
seguir para la comunidad. Se acepta y se legitima la posesion de armas de fuego, cuando

tradicionalmente las dagas y las espadas eran un simbolo conmemorativo de las ensefianzas del

126 Citado en Alexander, Edward P. y Mary Alexander, Museums in Motion. An Introduction to the History of
Functions of Museums, Reino Unido, AltaMira Press, 2008, p. 1.
27 1bid., p. 2.
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décimo Guru. Ademas, se acepta la utilizacion de la violencia ya no en defensa propia, como la
tradicion dictaba, sino con un fin territorial*?. Y con la figura de Bhindranwale se hace permisivo
el uso de la violencia de forma ofensiva.

Para Dipankar Gupta, la lucha por un territorio y el reclamo de éste para crear un Estado-
nacion ha puesto en diferente perspectiva la apreciacion popular del martirio en la actualidad. Y
es justamente este hecho y la invocacion de la memoria los que crean una diferencia entre los
martires antiguos y los contemporaneos*”: un verdadero martir muere de forma altruista y se
cubre con las insignias del sufrimiento. Este concepto es distinto del de un héroe, ya que el acto
de éste es de valor y gana una recompensa temporal. Ambos conceptos se han igualado en la
narrativa que se ha reescrito sobre el martirio, la cual no sélo se difunde en el museo del Templo
Dorado en Amritsar, sino también en el museo del Templo de Rakhab Ganj en Delhi.

En estos museos también existen grandes ausencias. Acerca de los civiles muertos en la
Operacion Bluestar, aparece Unicamente una lista de setecientas personas, mientras que la mayor
parte de las fuentes calcula un nimero mayor a las mil seiscientas victimas. Esta lista de nombres
no es acompafada de una resefia 0 explicacion de los hechos. Por el contrario, se encuentra al
final del recorrido y pocas personas alcanzan a entender su significado. Tampoco aparece
ninguna referencia a los sikhs que murieron en los pogromos de 1984 en Delhi o en la
persecucion en el Panjab después de la muerte de Bhindranwale. La conmemoracion y el
recuerdo oficial sélo estan abiertos para algunos personajes, pero para las verdaderas victimas

no.

e La conformacion de Bhindranwale como un santo y un martir

Otro lugar de memoria importante es el pueblo de Mehta, conocido en el Panjab por ser el
corazén de la ortodoxia sikh. También es un sitio donde hubo muchos enfrentamientos entre

militantes y policia durante el periodo de persecucion en el Panjab y donde Jarnail Singh

130

Bhindranwale™” vivio su infancia y su juventud hasta convertirse en director del Seminario sikh

128 \fer discusion al respecto que se elabora en Gupta, Dipankar, Learning to Forget. The Anti-Memoirs of
Modernity, Nueva Delhi, Oxford Unviersity Press, 2005, p 214.

129 1hid., p 227.

130 Esta institucion ha tenido varios directores que han guiado su labor, Jarnail Singh Bhindranwale ha sido el
namero catorce en una linea sucesoria de la cual hered6 no sélo la dirigencia de la institucion sino también el sufijo
“Bhindranwala” transliterado del panjabi como “Bhindranwale”, nombre de un pueblo del cual provenia un
antecesor y ¢l mismo. También adquirié de esta linea una serie de valores que enfatizan la utilizacion de las 5 K’s;
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Dam Dami Taksal."* El pueblo es considerado “cuna de la militancia”, pues de ahi provenia la
mayor parte de los jovenes que nutrian a los grupos extremistas. EI seminario mantiene viva, a
través de sus actividades, una narrativa completamente vinculada a la figura del aqui considerado
santo Jarnail Singh Bhindranwale y su movimiento. Ahi se prepara a nifios y jovenes en el
“sikhismo puro y verdadero” para convertirse en lideres religiosos. Algunos son enviados a
Canada, Estados Unidos o Europa para propagar el sikhismo khalsa.

El nombre de la figura que conocemos como “Santo” es Jarnail Singh Brar y naci6 en el
afio de la Independencia de India (1947). Pertenecia a la casta de los jats (campesinos) de los
pueblos de Rode Lande en el distrito de Faridkot en Panjab.**? Dentro de la tradicion religiosa
sikh existe un gran respeto y veneracion a los santos. En este trabajo como ya se menciond, se
utiliza el término “santo” en espafiol para referirme al concepto de “Sant” en la cultura india y en
especial al concepto de la tradicion sikh, los cuales son diferentes de la nocion occidental. Para
los sikhs un sant puede ser un poeta religioso 0 un creyente comin. La palabra deriva de
“verdad” y se aplica a una persona que “sabe o conoce sobre la verdad”.™®** Un maestro sikh
después de la sucesién de Gurus no podia ser llamado guru, por lo cual aquellas personas que se
han ganado el respeto de la comunidad y son ejemplos a seguir, adquieren el titulo de “santo”.
También aquellas figuras politicas de prestigio hoy en dia son considerados “santos”. De esta
manera encontramos a Sant Fateh Singh, Sant Harchand Singh Longowal y a Sant Jarnail Singh
Bhindranwale.™**

En la region del Panjab hay un gran nimero de maths (monasterios) o deras (retiro o
ashram sikh) de santos sikhs y la mayoria de estos deras predica la ortodoxia sikh. EI Damdami
Taksal es uno de esos lugares donde se pueden encontrar personas consideradas santos, por su

dedicacion a la devocién sikh. Al ser estudiante y mas tarde director de esta institucion, Jarnail

esparcir la “verdadera interpretacion de la bani” (palabra); y limpiar a la comunidad de sectas como los nirankaris,
las cuales veneran a un guru vivo.
131 |a palabra damdami deriva de la palabra panjabi dam que significa “aliento” y se vincula histéricamente a unos
dias de descanso que se tomd el décimo Guru, después de abandonar Anandpur Sahib. La traduccion de taksal es
“menta” y metaforicamente significa “aquel lugar de donde un verdadero sikh emerge”. Es propiamente un
seminario en donde un devoto es entrenado. La idea de crear un Seminario en donde los sikhs fueran educados desde
su nifiez en la correcta recitacion del gurbani o palabra del Guru, y el kirtan o canto devocional, es relacionada con
el décimo Guru, Gobind Singh. La historia del Seminario Damdami Taksal se remonta desde entonces. Judge,
Paramjit S., Religion, Identity and Nationhood. The Sikh militant Movement, Nueva Delhi, Rawat Publications,
2005, p. 57-58.
32 1bid., p. 62.
122 McLeod, W.H., Historical Dictionary of Sikhism, op. cit, p. 186.

Idem.
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Singh se gand ese calificativo. Mas tarde se convirtio para muchos en, incluso, defensor ferviente
del sikhismo.

Bhindranwale siempre tuvo su propia version de lo que era la identidad sikh, vinculada
completamente a los fundamentos khalsa y a un énfasis en portarla fisicamente. Los verdaderos y
completos sikhs, para el “Santo”, eran los amritdharis (los bautizados). La identidad que articuld
exalta las lineas creadas por la ideologia del Movimiento de las Singh Sabhas. Para él estos
“sikhs completos, los khalsa, son los que deberian gobernar”.*®

A pesar de que el Damdami Taksal es la representacion de las ensefianzas de
Bhindranwale y es, asimismo, guardidn de su memoria en cuanto “Santo”, es significativo que la
gran mayoria de las entrevistas —hechas por mi— a nifios, jovenes y profesores, revela que las
narrativas dominantes sikhs, asi como la supuesta centralidad de la figura del Santo en sus vidas,
no aparecen en sus declaraciones. Es cierto que, a la muerte de Bhindranwale, muchos jovenes
se bautizaron como reaccion al ataque del Templo Dorado, y adquirieron asi la identidad khalsa,
las ensefianzas de Bhindranwale, y tomaron las armas. Sin embargo, esta situacion fue
momentanea para muchos. Segun Paramjit Judge, la identidad sikh ortodoxa no se expandi6
como se hubiera esperado y, como veremos, aun en los que la incorporan en su vida cotidiana,
los términos extremos que establecié Bhindranwale no son seguidos en muchos casos.

Los nifios entre seis y diez afios, que estudian en Damdami Taksal y que entrevisté,**
conocian muy vagamente la Operacion Bluestar y sabian que Bhindranwale habia sido un
importante lider de su seminario y del sikhismo, pero no tenian una opinion personal sobre lo
sucedido. Y es notorio que no tengan un adoctrinamiento al respecto. Su entrenamiento se centra
en la religiosidad durante esta etapa. Los jovenes entre 17 y 20 afios, que estan por graduarse, se
mostraron, en su gran mayoria, también més interesados en la religiosidad sikh que en los temas
politicos de su comunidad. S6lo uno de los profesores, egresado ademas de este seminario, se
expreso con gran fervor sobre Bhindranwale, su obra y la posibilidad de que, de ser necesario, €l
tomara las armas como lo hizo el “Santo”. Sus afirmaciones expresaban frustracion ante las
autoridades y sus acciones, y fue posible percibir las narrativas dominantes de la elite sikh en sus
opiniones. A mi parecer, es la posterior participacion de estos jovenes en la politica y la

interaccion con lideres de su seminario y del Akali Dal, lo que los lleva a agregar en sus

" Ibid.,88-90.
136 |_as entrevistas que realicé en esta institucion tuvieron lugar del 7 al 11 de junio de 2008.
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opiniones las narrativas dominantes y un fervor mas profundo a Bhindranwale, como una

bandera utilizada con una agenda especifica.

Imagen 14.- Los estudiantes de Dam Dami Taksal, Mehta. Fotografia de la autora.

LAS OTRAS VOCES: VICTIMAS, SOBREVIVIENTES, SIKHS Y PANJABIS

Las entrevistas muestran un panorama muy amplio de opiniones y sentimientos. Se expondran
tanto las percepciones de personas relacionadas con Bhindranwale, o simpatizantes suyos, como
la de sikhs que no pertenecieron al movimiento, pero cuyos sentimientos religiosos también se
vieron heridos por la operacion militar. Muchas de estas personas experimentaron en su vida
cotidiana diversas préacticas, del Estado y de los lideres politicos sikhs, las cuales han influido su
forma de percibir y de relacionarse con las instituciones del Estado y con la comunidad sikh.

Mi intencion al presentarlas conjuntamente en este apartado es mostrar la variedad de ideas
que encontré en torno al conflicto con el gobierno central, la Operacion Bluestar, las
instituciones sikhs; en torno al Estado y la comunidad; y en torno a su identidad y pertenencia.
Observaremos que algunas de estas voces reproducen ideas de las narrativas dominantes, pero
también coexisten otros puntos de vista.

Lo que me interesd en todo momento fue extraer la narrativa de la experiencia de estas
personas durante la década de los ochenta. Cada una de ellas vivi6 la violencia en diferentes
formas, algunas directamente, otras a través de politicas o actos de exclusion que no sélo
provenian del Estado. Lo que si comparten dichas personas es el hecho de que su experiencia
cambid el mundo como lo conocian, y el mismo evento les dio algunas herramientas, como

seflala Veena Das, a fin de “rehabitar el mundo”.** En esta reconfiguracion, veremos cémo a

57 Das, Veena, Life and Words, op. cit., p. 78.
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partir de un evento critico se reacomodan a si mismos dentro de la comunidad y dentro del

Estado-nacion.

e Dalbir Singh: Ideblogo y simpatizante de Bhindranwale

Con setenta y ocho afios y un visible mal de parkinson, este personaje accedidé con emocion a la
entrevista que, en un principio, no fue sencilla. Periodista de profesion y experto en el arte de
hacer preguntas, no le fue facil invertir los papeles. El llevo el inici6 de la conversacion hacia su
autobiografia. Pronto me di cuenta de que estaba frente al hombre que Mark Tully describe en su
libro como el “idedlogo del movimiento de Bhindranwale™.*® En la actualidad sigue colaborando
con la organizacion de derechos humanos Khalra Mission Organisation.”® Dalbir Singh fue uno
de los pocos reporteros que estuvieron en el lugar de los hechos cuando los nirankaris se
enfrentaron a sikhs ortodoxos en 1978. Fue ahi donde conocid por primera vez a Jarnail Singh
Bhindranwale, mientras cubria la noticia para el periédico The Tribune.

Tanto en la entrevista que le hice como en su libro Sant Bhindranwale, visto de cerca,'*
es visible su admiracién por la figura del que llama “Santo”, a quien siguié muy de cerca.
Describe a Bhindranwale como un hombre sencillo, de familia campesina humilde, ni intelectual
ni letrado, que seguia su propia l6gica y que habia dedicado toda su vida a servir a la gente como
guia espiritual y se propuso, como objetivo, ser el guardian de los principios sikhs. En materia
politica Dalbir Singh considera Bhindranwale un novato y un mal estratega, ya que al morir, el
movimiento no tenia otra figura que continuara la mision. Es notable a lo largo del libro la
defensa que hace de Bhindranwale. Destaca el sacrificio que siempre hizo por el sikhismo dejé a
su familia y dio su vida por los sikhs. Dalbir Singh lo califica como un revolucionario y gran
lider."* Justifica en todo momento el que haya tenido que tomar las armas y no hace ninguna
mencion de los actos terroristas en los que estuvo involucrado. De hecho, parecia que éstos no
existian en la vida del “Santo”.

Muchos sikhs que, al igual que Dalbir Singh, pusieron sus esperanzas en la imagen de

Bhindranwale, evitan el tema sobre su participacion activa o como autor intelectual en el

38 Tully y Jacob, Amritsar, op. cit., p. 93.

139 Sobre esta organizacion se hablara en el cuarto capitulo.

140 Singh, Dalbir, Nerhio Diththe Sant Bindranwale, (Sant Bhindranwale, visto de cerca, del panjabi), publicado por
el autor, Jalandhar, 1984.

L 1bid., p. 20.

116



OPERACION BLUESTAR: EXPERIENCIA Y NARRATIVAS

asesinato de hindues y sikhs. Existe una amnesia y una negacion sobre estos hechos, ya que
aceptarlos haria a muchos sikhs complices por negligencia al permitir que el movimiento llegara

hasta esos limites. Otros los justifican a toda costa, como si Bhindranwale no hubiera tenido otra

salida: la culpa recae finalmente en quién lo provocé y no en la accion misma.

Imagen 14.- Manpreet Singh, Dalbir Singh y su familia. Fotografia de la autora.

Para Dalbir Singh “La Operacion Bluestar fue una de las agresiones mas grandes a la fe
sikh. Ahi murieron mas de cinco mil personas.”** Tampoco es comin que se acepte la
culpabilidad por la muerte de muchos sikhs durante la Operacion Bluestar. Sin embargo, en la
entrevista con Dalbir Singh fue evidente la responsabilidad y la estrategia detras de la inaccion
de la elite sikh y de Bhindranwale. Dalbir Singh me asegurd que Jarnail Singh Bhindranwale, se
prepard para recibir este ataque. “Era algo que esperaba, que sabia que vendria.”**® El visitaba a
Bhindranwale cada semana en el Templo Dorado. En la conversacién que sostuvimos menciond
que el mismo Bhindranwale le pidi6 no ir esa semana porque el ejército estaba preparando algo.
Yo le pregunté ;por qué si él habia sido advertido de lo que sucederia, no se hizo nada para que
los peregrinos presentes en el Templo esos dias fueran informados, prevenidos también o incluso
desalojados del lugar?” Dalbir Singh medit6 por unos segundos y me respondio:

Esa es una pregunta nueva. Es la primera vez que me preguntan algo asi, y deberias preguntarselo
a todos los que entrevistes. No sé si pueda contestar. Creo que cerrar las puertas del Templo no
era una opcion. Al menos era una tarea que no le correspondia a Bhindranwale. El no tenia esa
autoridad y las personas que hubieran podido actuar, como el Akali Dal, no lo hicieron. La gente

no habria permitido que se cerrara el Templo: el sikhismo no permite que se cierren las puertas

2 1bid., p. 135.
143 1 dem.
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del Templo. El toque de queda que establecié el gobierno era para que la gente no saliera de sus

casas, pero es dificil cerrar un sitio sagrado. Las personas pensaron que ahi no les pasaria nada. El

gobierno también pudo haber hecho algo para que no fueran esos dias y no hizo nada.***

La construccion de este evento de violencia es claramente responsabilidad tanto del
Estado como de la elite sikh. Si bien no estaban seguros de recibir una agresion ni de la magnitud
que tuvo la Operacion, a mi parecer su inaccién motivé que murieran civiles, con la intencion de
mostrar a India y al mundo “la represion y el estado de terror en que los tenia el gobierno.”*** Al
tener un evento mas de martirio y confirmar asi su larga historia de persecucion, el movimiento
se catapultaria y adquiriria mucha fuerza.

»1# queria pasar a la historia como un

“Bhindranwale estaba empefiado en ser un martir,
gran personaje. Lo que al parecer no se planed fue quién seria la figura que unificaria a los
distintos grupos después de su muerte. En este sentido, Dalbir Singh se considerd a si mismo
como la Unica persona capaz de haber continuado con el movimiento; sin embargo, se lo impidio
no ser amritdhari y un hombre de armas. Es notorio en este caso que Dalbir Singh no buscé
cambiar su identidad a una méas ortodoxa para alcanzar sus objetivos. Por otro lado, siendo parte
del circulo de Bhindranwale, no se le exigio tampoco hacerlo. Encontramos aqui individuos que
eligen y toman sus propias decisiones frente a narrativas que los han exhibido como titeres sin
agencia (vista como la capacidad de actuar y ejercer poder).

También noté que existian diferencias con algunos otros lideres dentro del Akali Dal y el
SGPC. El entrevistado estuvo involucrado en el proyecto de un memorial de la Operacion
Bluestar que hasta la fecha no se ha concretado porque la vision de una faccion es la que se ha
impuesto. Sin embargo, la vida que Dalbir Singh continu6 después de la Operacion, ha estado
completamente vinculada al movimiento de Bhindranwale, ahora difundiendo su obra y su
mensaje. También encontr6 en las vias que provee la democracia india la oportunidad de
participar activamente en un grupo de defensa de derechos humanos. Sus aspiraciones
verdaderas consistian siempre en convertirse en el alma y cerebro de un gran movimiento
revolucionario que cambiara las condiciones de vida en el Panjab, un ideal personal que

manifiesta el interés por dejar una huella, como lo hizo Bhindranwale en la historia sikh. En su

144 1dem.
145 Esta idea es recurrente entre las narrativas akali.
148 Entrevista con Dalbir Singh, Teh, Distrito de Philaur, Jalandhar; 18 de abril de 2008.
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relato encontré que una importante motivacion, al menos para estos dos personajes, fue la de “ser
recordado” y que ““su vida fuera reconocida”.

“El Estado adopté el método de dominacién total. Tras la Operacion, siguid una
persecucion de sikhs en la que culpaban a inocentes, los torturaban, los metian a la carcel o eran
asesinados en encuentros falsos.”™*" Su vision sobre el Estado, el gobierno, Nehru e Indira
Gandhi es completamente negativa y reproduce las narrativas dominantes sikhs al respecto,
como los grandes “enemigos de los sikhs”. Estas ideas son mezcladas con su propia experiencia
vinculada a las précticas y los métodos de disciplina que aplico el gobierno.

Después de la muerte de Bhindranwale y de que el gobierno identificara a mi entrevistado
como una de las personas detras de esta figura, sufrié persecucion y acoso constante, e inclusive
perdi6 su trabajo en el periddico The Tribune. Al encontrar vinculos entre él y Bhindranwale, la
policia intent6 apresarlo varias veces y “ofrecieron 20 mil rupias por mi cabeza”.**® “Mi esposa
fue arrestada el 18 de junio de 1984 para forzarme a entregarme, pero como no habia un cargo
claro hacia ella, la dejaron ir.”**® Sus tierras fueron confiscadas por el gobierno y tuvo que
alejarse de su familia por dos afios, de 1984 a 1986, para no causarles problemas. “La policia
decide la categoria de persona a la que perteneces, si eres 0 no delincuente, inclusive si nunca
has cometido un delito, como fue mi caso.”*® El gobierno indio mantiene su nombre en una
especie de lista negra de “malos elementos para la nacion”. Debido a esto le negaron varias veces
la obtencion de pasaporte y visa para visitar a uno de sus hijos en el extranjero. Sin embargo,
como periodista también conoce otras caras del Estado y ha sido capaz de negociar estos actos de
“discriminacion” para alcanzar sus objetivos. Llevd su caso a la Suprema Corte de Justicia de
India hasta que resolvieron a su favor.

Varias de las explicaciones que me dio sobre si consideraba que los sikhs constituian una
nacion, fueron respondidas vinculando las ensefianzas de los gurus. Para él, la ideologia sikh es
contraria a la constitucion de una nacion y Bhindranwale no pensé en crear un nuevo Estado
separado de India.

La ensefianza principal de Guru Nanak fue: ‘ni hindd, ni musulman’, para mi ser sikh significa

hacer a un lado las fronteras religiosas. Los que han afirmado que los sikhs son una nacion, no

147
148
149
150

Idem.
Idem.
Idem.
Idem.
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han entendido esta ensefianza de Nanak tan sencilla. Si perteneces a una nacion no eres sikh, eres
una entidad separada. Son conceptos contradictorios. Nos dicen que somos una nacion porque
dejamos crecer nuestro pelo y barba, porque usamos un turbante, hablamos panjabi, compartimos

una cultura y tenemos un tipo de dieta. Buscan definirnos de una manera, pero uno debe

trascender estas cosas para ser un sikh."*

En una conversacién corta con uno de los hijos de Dabir Singh, aquél me relato lo dificil
que fue como familia vivir siendo sefialados y perseguidos. Por esta razon considera a su padre
como un gran hombre que ha luchado desde su trinchera en contra de la injusticia, como lo debe
hacer un buen sikh. Piensa en la politica como un juego sucio en donde prevalecen los intereses
personales por encima de los publicos. El Estado y el gobierno son la misma cosa: un conjunto
de personas corruptas que perjudican la posicion de los menos privilegiados, sobre todo de los
campesinos. “Las politicas del gobierno son contrarias al bienestar de l0os campesinos. Yo, que
me encargo de nuestras tierras, he vivido a través de los afios el incremento en los precios de
nuestros insumos, fertilizantes y maquinaria, y la imposibilidad de vender lo que cosechamos a
buen precio. Cada dia nos endeudamos mas.”** Al preguntarle si se sentia parte de India, su
respuesta fue clara:

No, nunca me he sentido; soy panjabi, pero no me siento indio, porque el gobierno no me hace

sentir parte de esta nacion. Mi familia ha vivido perseguida y acosada. Nos quitaron nuestras

tierras, y ¢por qué? Nunca tuvieron pruebas de nada, no les hicieron un juicio, no hemos sido

considerados ciudadanos con derecho a comprobar nuestra inocencia y a la vez con derecho a

manifestar nuestras inconformidades. Lo Gnico que me hace sentir identificado, porgue me gusta

es el cricket y las peliculas de Bollywood. Fuera de eso no sé qué es ser Indio.™

La afirmacién de no querer pertenecer a India, es solo un acto de inconformidad por las
experiencias negativas que muchos sikhs han tenido con el Estado en su vida cotidiana. Sin
embargo, la gran mayoria relata finalmente vinculos culturales por muy pequefios que sean con

la nacion y con el resto de la sociedad de esa nacion.

351 1 dem.

152 Entrevista con el hijo de Dalbir Singh, 18 de abril de 2008.
153 1dem.
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e Familia del Shahid Bhai Avtar Singh Kurala

Un primer objetivo de mi trabajo de investigacion fue en su momento trabajar con familias para
poder encontrar las distintas narrativas sobre un mismo evento entre diversas generaciones. Sin
embargo, la realidad a la que me enfrenté en la estancia de investigacion fue que la gran mayoria
de las familias muchas veces no esta compuestas por un padre, una madre, hijos y quiza abuelos
y tios, si hablamos de las familias extendidas en India. Su configuracidn es distinta precisamente
por haber vivido alguno de los eventos de los que trata este trabajo. De esta manera el concepto
de familia es entendido de una forma mas amplia que simplemente la concepcion socioldgica de
nucleo. Muchas veces me fue posible accesar a varios miembros de la familia y otras no.

Por medio de Manpreet Singh me fue posible conocer la forma de vida y las
concepciones de una familia que sigue la identidad khalsa. Un amigo suyo es nieto del conocido
como shahid Bhai (hermano) Avtar Singh,”* quien muriera durante el enfrentamiento con los
nirankaris en 1978. Fue la primera vez que yo entraba a casa de una familia considerada
ortodoxa entre los sikhs. Manpreet los describié6 como “muy religiosos, muy apegados a las
reglas Khalsa”. Tuve la oportunidad de entrevistar a tres de los nietos de este shahid, recibir
alimentos de las mujeres y visitar el espacio destinado al libro sagrado sikh, el Guru Granth
Sahib al cual, como regla, no dejan solo en la casa. Siempre hay un miembro de la familia
resguardandolo.

Los nietos de Bhai Avtar Singh, conversaron conmigo de una forma un poco temerosa y
precavida lo que vivio su abuelo y describieron la sensacion de estar catalogados en el gobierno
como una familia “ortodoxa/militante/terrorista”. Esto impidi6 que se expresaran de una forma
mas libre. Me impidieron grabar nuestras conversaciones y me sugirieron que visitara a personas
mas publicas para que me aclararan todo lo que yo quisiera saber. Era evidente su miedo, asi que
por respeto a ellos, a su familia y en agradecimiento a la ayuda que me brindaron, no mencionaré

aqui sus nombres reales.

>4 El conocido Bhai (hermano) Avtar Singh, fue uno de los trece sikh que murieron durante el enfrentamiento con
los nirankaris en 1978. Desde el momento de su muerte, es considerado un shahid, ya que para muchos, murié
defendiendo al sikhismo. La fotografia de su cuerpo masacrado se encuentra dentro de los museos sikh tanto en
Amritsar como en Delhi y se ha convertido en un simbolo mas de la tradicion de martirio en la historia sikh. En
1961, tuvo un acercamiento mayor a su espiritualidad y decidié tomar amrit (bautizo) y seguir la forma de vida
conocida como gursikh, es decir un sikh completamente devoto al Guru. Comenz6 a utilizar el uniforme Khalsa,
Ilamado bana, se apegd a las escrituras (bani) y practico recitacion meditativa (simran). Mas tarde decidié ofrecer su
servicio (seva) a la comunidad y dejé a su familia para vivir en una granja Khalsa en el poblado de Gurdaspur.
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Ranjit Singh vive en Amritsar y se dedica a la informatica; Sangat Singh vive en Canada
y trabaja como trailero; y Tarlochan Singh tiene un empleo dentro del SGPC. Sus edades oscilan
entre los 25 y los 30. A lo largo de nuestra platica, mostraron un profundo orgullo y admiracion
por la labor de su abuelo. Ademaés de que son los mas fieles devotos a las ensefianzas que les dejo
en la familia, la principal de ellas “ser amritdharis, seguir la forma de vida gursikh, y siempre
amarse los unos a los otros.”™ A partir de la vestimenta y los simbolos que portan, confirmé su
apego a las normas Khalsa. Las mujeres de la casa, al igual que ellos, utilizan, ademés del
turbante, el uniforme Khalsa en azul marino. Dos de los jovenes que entrevisté, portaba una daga
bastante grande, de la cual no se despegan ni para bafarse. Sangat Singh la lleva con mucho
orgullo, pero portarla también les causa problemas. Por ejemplo en los aviones, y en esos casos
Sangat la suple por una mas pequefa y sin filo.

Estos entrevistados expresaron haber sentido una constante persecucion hacia los jovenes
sikhs en Panjab y en especial a los amritdharis o mas ortodoxos. “Si utilizas turbante anaranjado
y te vistes como khalsa ji o llevas contigo una kirpan grande, es seguro que la policia en la calle
te acose.”™® El Estado y el gobierno para ellos es una entidad amenazante, que defiende ciertos
intereses y en donde ellos, como minoria, estan relegados. Siguen algunas lineas de la narrativa
de los lideres politicos entre las que se encuentran que los sikhs son discriminados en India, se
busca su “exterminio” 'y por eso el gobierno produjo la violencia en el Panjab para tener una
justificacién para hacerlo. Para ellos las acciones violentas que han realizado unos grupos
militantes, son sélo una defensa a esta agresion. La muerte de su abuelo es un evento que les
produce una serie de sentimientos encontrados. Por un lado, se sienten orgullosos de que su
abuelo sea un shahid, pero al mismo tiempo les produce mucha frustracién, coraje y enojo contra
las culpables, lo cual despierta en ellos mucho méas que en otras personas el instinto de revancha.

Al hablar sobre sus percepciones vinculadas a la figura de Indira Gandhi y sus politicas,
el tono de Ranjit Singh cambi6 a uno mucho mas agresivo. Para él la Primer Ministro fue la
culpable de la situacion del Panjab, de la muerte de su abuelo y de la “masacre” en el Templo
Dorado. Ranjit me dijo con mucha fuerza que estaria dispuesto a tomar las armas para defender
al sikhismo cuando fuera necesario. Su percepcion sobre el gobierno es negativa. Lo ve como

una entidad lejana, peligrosa, con el poder suficiente para infiltrarse entre los sikhs y acabar con

155 Entrevista con Ranjit Singh, Amritsar, Panjab, 21 de abril de 2008.
156 Entrevista con Sangat Singh, Amritsar, Panjab, 21 de abril de 2008.
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ellos. Estos jovenes no se sienten parte de India. Se definieron primero como sikhs y panjabis,
pero dudan al catalogarse como indios, sobre todo porque consideran que la Operacion Bluestar
junto con los pogromos en Delhi, son la prueba maxima de un proyecto “brahmanico de
aniquilacion de sikhs”. Muchos sikhs, me dijeron, han salido de India para vivir sin el miedo que
infundio la policia y el gobierno.

Curiosamente Trilochan Singh, quien trabaja en el SGPC, tiene una vision menos
ortodoxa que la de su hermano y su primo. Fue el Gnico que no menciono algun pasaje religioso
para ejemplificar sus argumentos. Me habl6 de varias politicas gubernamentales por las cuales,
segun su percepcion, existe una constante discriminacion hacia Panjab y hacia los sikhs.
Considera que la falta de avance en educacion es generada por el gobierno para que la gente no
esté preparada y exija sus derechos. En este sentido, piensa que la democracia ha fallado. No
confia en el voto porque muchas veces es manipulado. A pesar de que es un empleado del SGPC,
me asegurd que el Akali Dal no es una buena opcidn para votar, y que la gente muchas veces lo
hace para no darle su voto al Partido del Congreso. La decision es por el “menos malo” porque
“no se puede confiar en nadie.”**’

Los tres consideran que la Operacion Bluestar era innecesaria. Para ellos, este evento,
aunque lo vivieron de nifios, marco su vida en muchos sentidos. A pesar de que su abuelo es un
importante martir, lo que los hace respetar la religiosidad que heredaron de él, eventos como la
Operacién los compromete mas a llevar una vida apegada a la tradicion porque es una forma de
resistencia ante la politica de exterminio que perciben por parte del gobierno. Para ellos es dificil
pensarse como indios. Los tres discreparon sin embargo, sobre si se debia buscar nuevamente la
separacion de India. Sobre todo Trilochan me asegur6 que los panjabis, asi como cualquier otro

estado, necesitaba mucha mas autonomia, pero estando dentro de India.

e Jasminder Singh, un karseva del Templo Dorado

Dentro del Templo Dorado, dia con dia muchos devotos se ofrecen voluntariamente a realizar
diversas labores. Algunos lo hacen de manera cotidiana. En ambos casos se les conoce como
karseva. En 1984 Jasmider Singh, con veintidos afios de edad, era un karseva que daba servicio

de chai (té) dentro de las oficinas y hostales del Templo. Su padre pertenecia a Dal Khalsa y se

57 Entrevista con Trilochan Singh, Amritsar, 21 de abril de 2008.
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encontraba hospedado en uno de los hostales porque era parte de la morcha (demostracion
publica, manifestacion). Pero Jasminder Singh asegura que él s6lo trabajaba como un servidor
mas y no estaba involucrado con ningln grupo. El, junto con otras personas, sobrevivio al
ataque, pero no se salvo de ser apresado y de haber pasado cinco afios en prision sin ningdn
juicio que lo declarara culpable de delito alguno. Fue, al igual que muchos devotos que se

encontraban esos dias en el Templo, considerado un terrorista.

N |

Imagen 15.- Jasminder Singh y su esposa. Fotografia de la autora.

Sus dias en la carcel y los afios de persecucion de sikhs en el Panjab, dejaron secuelas en
él, como seguramente las hubo en muchos otros casos. Alun el miedo esta presente. Miedo a que
lo desaparezcan, como han desaparecido a muchos sikhs después de la Operacion Bluestar sin
siquiera ser culpables de algo. Nos quedamos de ver en un sitio publico en el pueblo en el que
vive, Goindwal, distrito de Tarn Tarn. Cuando lleg6é por nosotros, lo acompafiaban dos sujetos
armados. Nos condujo a su casa y hasta después de una hora de platicar con él, le pidié a las
personas armadas que podian retirarse, que no habia peligro. Fue entonces que conocimos su
experiencia dentro del Templo durante el ataque del ejército.

Jasminder Singh describié cémo le tomaron por sorpresa los primeros disparos el 1° de
junio de 1984. Probablemente Bhindranwale y sus militantes esperaban el asalto pero, para la
gente comun, pensar en que algo asi pasaria en un lugar tan sagrado no cabia en su
entendimiento. Para Jasminder Singh:

El ejército se utiliza para atacar o defenderse de una fuerza extranjera que esté amenazando al

pais, pero ¢usarlo con nosotros, con la poblacién? Nosotros también éramos indios, éste es mi
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pais [...] era el deber del gobierno alertar a todos los fieles que se encontraban ahi, pero no dieron

ninguna advertencia.*®

El principal problema de la gente que se quedé atrapada dentro del complejo fue la falta
de agua para beber. Una de las primeras acciones del ejército, que Jasminder Singh menciona, es
una serie de disparos al tanque de agua que se levanta en uno de los costados del Templo y que
abastece de agua potable. Sin agua durante seis o siete dias a una temperatura promedio de entre
40a45°C,

todos teniamos tanta sed, y a pesar de que estaba el lago sagrado ahi, a uno pasos, [por] los
disparos, [y] las bombas que sonaban por todas partes, nadie se atrevia a salir para tomar un poco
de agua sagrada. Pero ademas, ya el agua estaba mezclada con la sangre de la gente [...]
desesperado en el instante en el que habian cesado momentaneamente los disparos, corri al lago
con un recipiente y bebi rapidamente toda el agua que pude. Yo creo que eran mas de dos litros;
luego traté de juntar un poco para las otras personas.*

Este karseva asegura que el Templo Dorado, el edificio principal que se encuentra bafado
en oro, recibid varios impactos de bala y algunas personas que se encontraban ahi murieron, a
pesar de que los soldados sabian, segun su relato, que ahi no habia militantes. Los militantes y
los grupos que apoyaban la morcha (manifestacion), se encontraban principalmente en los
hostales y en el Akal Takth. A pesar de la batalla que se libraba fuera, en la tarde del dia 5 de
junio, Jasminder Singh describe que dentro del edificio principal del complejo, donde “se
encontraban entre 22 o 23 personas, y de esas 4 o 5 mujeres”, los musicos, ahi atrapados,
iniciaron el kirtan o canto devocional, que fue interrumpido por el ruido de los tanques que
estaban entrando al complejo.

Una vez que el ejército controlé la situacion, pidieron que las personas dentro del
complejo comenzaran a salir. Jasminder Singh describe como los soldados, al momento en que la
gente salia de sus escondites, seleccionaba a los hombres, los formaba en filas y, con el turbante
que “les arrancaban de la cabeza”,'® les amarraban las manos por la espalda. Despojarle de su
turbante es una gran humillacion para un sikh. “Yo, para evitar que me pegaran y que me
arrancaran el turbante, me lo quité yo mismo y amarré mis manos”. Segun este relato, Jasmider

Singh y otras personas que ya habian sido sometidas pasaron toda la noche del 6 de junio a la

158 Entrevista con Jasminder Singh, Goindwal, Panjab, 15 de junio de 2008.
59 | dem.
160 1 dem.
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intemperie. “Los soldados metieron a la gente en un cuarto muy pequefio, no se les dio agua, ni
comida.”*®* Al dia siguiente los volvieron a formar y los sacaron del complejo. Algunos de los
soldados los insultaban y les decian que ahi moririan por Khalistan, “pero habia unos soldados
sikhs que nos decian que estaban cumpliendo con las 6rdenes que habian recibido y debian
cumplir con ellas. Ese era su deber; incluso asi lo marca el sikhismo. Lo primero que debe ser un
sikh es ser leal y cumplir con su deber.” Mientras salia del complejo, Jasminder Singh vio
muchos cuerpos en los pasillos alrededor del Templo y muchas otras personas heridas.

Una vez que lo apresaron pasé cinco afios en distintas cérceles junto con otros 365
detenidos en las mismas condiciones, sin un juicio, sin pruebas de su participacion en el
movimiento de Bhindranwale y sin el derecho a tener una defensa justa, ya que en 1980 se
aprobo una ley de Seguridad Nacional en la cual se le permitia a la policia detener a una persona
por simplemente considerarla sospechosa de ser militante. En 1984 se le hizo una enmienda a
esta ley, por medio de la cual se ampli6 el tiempo de detencidn por dos afios, ademas de los
ajustes que se podian hacer con el tiempo de encarcelamiento segun otra ley, la de Actividades
Terroristas.

Para Jasminder Singh, sesenta de estas personas estaban involucradas en el movimiento,
pero el resto era inocente. Durante esos afios los movieron constantemente de la carcel en
Amritsar a Ludhiana, luego a la de Mehta y, finalmente, termind en una céarcel en Jodhpur,
Rajasthan. Explica que estos cambios debido a que la policia temia que los diferentes grupos
rebeldes en libertad trataran de sacarlos de la céarcel. Por eso sin previo aviso los movian de una
carcel a otra. Al parecer él, junto con otras personas inocentes, demandoé al gobierno por estos
abusos y ganaron las demandas. Con esto su expediente quedo limpio y han estado buscando que
les den compensaciones monetarias. Para Jasmider Singh ha sido un largo camino de luchas con
el gobierno para recobrar su vida, y las compensaciones que les den no le regresaran los afios
perdidos en la carcel pero, al menos, aunque la justicia en el pais es lenta, ésta lleg6 de alguna
forma para él. No cree en los politicos de ningun partido politico. No se siente orgulloso del
gobierno de la India ni de ser indio.

El es una de las personas que considera aun que Bhindranwale no murid, y que por el

contrario logré escapar y se encuentra en perfectas condiciones para regresar con mayor fuerza

81 1dem.
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para reorganizar el movimiento. Segln su percepcion, el gobierno asegurd que estaba muerto

para desmotivar a los sikhs y acabar con el movimiento.

e La familia de Manpreet Singh

En Amritsar el conflicto entre Indira Gandhi y los lideres sikhs se vivid de distintas maneras.
Para mi fue importante conocer la experiencia de familias que no tuvieran ningun vinculo ni con
el movimiento ni que hubieran estado dentro del Templo durante el ataque. Es interesante
observar las distintas percepciones sobre estos hechos dentro de una familia comun panjabi. En
este sentido, la familia que apoy6 mi investigacion en Amritsar y con la cual me hospedé en
maltiples ocasiones enriquecié en gran medida uno de mis argumentos: no existe una sola
percepcion sobre estos acontecimientos y es la experiencia de cada individuo la que determina su
vision y memoria.

La familia de Manpreet Singh es una familia de clase media. El padre y la madre
comparten el sostén del hogar; ambos trabajan en educacion superior. Sus dos hijos estudiaron
una carrera y los educaron bajo las tradiciones sikhs sin ser ortodoxos. Por el contrario existe
cierta libertad en cuanto a las decisiones que toman sus dos hijos. EI hermano menor de
Manpreet es un mona sikh, es decir hasta hace pocos afios decidio cortarse el cabello y no utilizar
turbante, sin que esto signifique un alejamiento de su fe. Por el contrario, es parte de muchos
jovenes que consideran que los simbolos externos no hacen a un sikh y que muchas tradiciones
antiguas deberian ceder a las nuevas formas de ser sikh. Manpreet, por su parte, conserva su
cabello sin cortar y una barba ya crecida.

Jasbir Kaur, la mamé de Manpreet, siempre se mostr6 muy clara en sus convicciones
durante nuestras conversaciones y muchas veces su vision de los hechos es compartida por su
familia. En 1984 estaba ya casada, y Manpreet era muy pequefio. Para ella todo lo que sucedid
no tiene nada qué ver con su religion. “A mi me interesa el sikhismo pero no el juego politico
que mucha gente teje detras.”™® Su padre era un hombre muy religioso y ella conserva todas las
ensefianzas, costumbres y valores que le aprendi6. Disfruta mucho, por ejemplo, de hacer trabajo
voluntario (karseva) en las gurdwaras y participar en el canto devocional, pero no es una sikh
khalsa.

162 Entrevista con Jashir Kaur, Amritsar, 28 de Mayo 2008.
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Recuerda claramente el estado de sitio que se vivié en Amritsar en el mes de junio de
1984. “La ciudad perdi6 su bullicio, su vida. Era increible que la estacion de camiones estuviera
desierta, siendo que el ruido y el movimiento nunca paran ahi”.**® Me confesd que todavia no le
gusta ir al centro porque le trae muy malos recuerdos.

Ella vio varias veces a Bhindranwale en sus visitas al Templo Dorado, lo describe como
alto y muy flaco. No sabe si era un buen hombre porgue tenia muchas armas y estaba en contra
del gobierno “y eso no era bueno”.*® En su opinién Indira Gandhi, hizo lo que tenia que hacer
para controlar a un grupo de personas que se habian salido de todo control. No tenia otra
alternativa para acabar por completo con un movimiento que ya habia cometido muchas
atrocidades y tenian muchas armas en Harmandir Sahib. Ademas, para ella si Indira Gandhi no
hubiera tomado una decision drastica, su gobierno se hubiera visto débil y a Pakistan le hubiera
sido sencillo planear una invasion en los territorios que se disputan. Lo Gnico malo, para ella, es
que dentro del Templo murieron muchos inocentes. Considera que seguramente habia otras
estrategias para sacarlos del Templo, como cortar los suministros de agua y comida.

Esta sefiora expresé una gran decepcion hacia la politica y sus actores. El partido politico
Akali Dal y el SGPC, por ejemplo, para ella son instituciones que sirven para administrar y
organizar a las gurdwaras, pero no para gobernar. En su vision “la gran mayoria de la gente que
se vincula en politica defiende sus propios intereses y olvida los intereses de los demas.”*®

Ella fue una de las muchas personas que acudieron al Templo Dorado apenas el ejército lo
reabrié después de la Operacion, entre el 12 o 13 de junio. Jasbir Kaur me hablé del olor que
percibid apenas entrd al Templo. Aunque los soldados ya se habian encargado de los cuerpos y
de limpiar la sangre, permanecid por varios dias un olor penetrante a sangre y muerte. Esto le
ocasion6 una profunda tristeza y sus visitas al santuario nunca fueron iguales. Me cont6 que la
gente se rehusaba a ir en esos dias porque todos los servicios los estaban realizando soldados y
oficiales sikhs, pero los devotos se negaban a recibir prasad (ofrenda que recibe el devoto, al
salir de la gurdwara, generalmente es un dulce) de un soldado.

Para ella culturalmente no hay diferencias entre hindudes y sikhs, quiza tienen religiones
distintas pero comparten el resto de las cosas, sin embargo, después de la Operacion Bluestar y

del asesinato de Indira Gandhi, inclusive vecinos hindues y sikhs dejaron de dirigirse la palabra.

183 |1 dem.

8% 1dem.
185 1dem.
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Estos eventos en su percepcion “si crearon un distanciamiento entre las comunidades dentro de
Panjab.”'®® Ademas siente que la gente se quedd con mucho miedo después de la Operacion que
durd hasta 1992, cuando termind segun ella la persecucion de militantes. A pesar de estos
eventos, ella separa claramente las acciones del gobierno de su pertenencia a India y se siente
orgullosa de haber nacido en este pais.

Su marido Vir Singh, por el contrario, es mas precavido en sus apreciaciones. También se
encuentra desencantado con los partidos politicos y su utilizacion de la religion, considera que la
estrategia del gobierno para acabar con Bhindranwale no fue la correcta. Por el contrario, para él
se realizaron muchas actividades en contra del Panjab con alguna intencion que no conoce, pero
“este es el juego politico.”*®’

Manpreet Singh'® es sin duda un hombre devoto de su fe, sin ser ortodoxo y sin seguir la
identidad khalsa, pero que vive su religiosidad de manera personal. Le Ilamo la atencion
ayudarme a conseguir mis entrevistas y adentrarse en el tema porque no sabia mucho. Si bien
habia leido textos generales sobre el conflicto, en cada entrevista a la que me acompafié aprendid
junto conmigo algo sobre su comunidad y la memoria de estos hechos. El condena totalmente las
acciones de Indira Gandhi y considera a Bhindranwale un hombre de fe, que defendid al
sikhismo y debe ser considerado un martir. El a diferencia de su mama, afirma que hay una
marginacion en muchos aspectos en India hacia los sikhs, pero se percibe a pesar de esto como
indio y le gusta vivir en este pais.

Durante las entrevistas adquirié una gran conciencia de la diversidad de opiniones y
percepciones, que lo llevaron sin embargo, a tener una opinién mas dura sobre el Estado y sus
politicas. Fue la primera vez que escuchaba a victimas de eventos de tanta violencia, y le fue mas
dificil que a mi asimilarlos, porque se trataba de sikhs como él. Sin duda lo sensibilizaron estas
experiencias y cada vez que saliamos de una entrevista noté la natural tendencia hacia aceptar las
narrativas dominantes como ciertas sin cuestionarlas. Cuando encontrabamos lineas distintas y
contradictorias, fue fascinante ver como cambiaba su punto de vista a uno mas moderado, en el
cual aceptaba que también Bhindranwale habia cometido errores.

Manpreet Singh reafirmd su creencia sobre que los lideres politicos comparten como

valor la corrupcion y la utilizacién de la religién para sus propios intereses, tanto los que tienen

1% 1dem.
187 Entrevista con Vir Singh, Amritsar, 30 de mayo, 2008.
1%8 Diversas entrevistas con Manpreet Singh, Amritsar-Delhi, 2008.
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puestos estatales como aquellos que rigen las instituciones sikhs. Le decepciona la politica,
aunque le gusta informarse, participar y votar en las elecciones. El no ha sentido ningun tipo de
temor o marginacion en India, pero considera que si existe, mucho méas cuando ya ha conocido a

sus victimas.

Imagen 16.- Manpreet y su familia. Fotografia de la autora.
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CapiTuLO I

FRAGMENTOS DE VIOLENCIA Y DOLOR: TRES DIAS DE DISTURBIOS EN DELHI

Después de veintiocho afios son escasos los acercamientos académicos y literarios, asi como
artisticos sobre los disturbios (riots)* en Delhi ocurridos en 1984. La labor periodistica, por otro
lado, es mucho mas extensa. Aun asi, el conjunto de trabajos son menores a los que existen sobre
la crisis en el Panjab, y en particular, sobre la Operacion Bluestar. Para un evento de esa
magnitud en la vida politica, cultural y social de India, los esfuerzos académicos son escasos. La
conmemoracion de veinte afios de los disturbios en 2004, tampoco logré ser noticia, y paso casi
inadvertida. Algunas historias de las victimas recibieron un poco de atencion en los periddicos y
medios de comunicacion, pero casi no hubo aportaciones nuevas.

El presente capitulo no intenta ser un recuento mas del evento critico que vivieron miles
de familias sikh en aquel noviembre negro (kala november) de 1984; por el contrario, busca
exponer el tejido estrecho entre la comunidad y el Estado durante y después de los disturbios
para subrayar las significativas repercusiones de este evento en esta relacion. También tiene el
intento de articular las narrativas de experiencia y percepciones de personas que se vieron
atrapadas en este momento histérico, lo cual volcd lo que entendian sobre si mismos y su
entorno. Las entrevistas que realicé en Delhi y el estado de Panjab, ofrecen una variedad de
visiones acerca del evento. La experiencia directa o cercana parece ser un determinante
importante en la influencia que el suceso tiene en una persona. Si bien existe un espacio de
memoria en comun dentro de la comunidad, también hay divergencias, negociaciones y
enfrentamientos que moldean constantemente las identidades, percepciones y acciones de las
personas de la misma comunidad. Esto nos da ofrece un acercamiento de la relacion entre

comunidades y el Estado-nacion.

! La traduccién que se utilizara de forma general para riots sera la de disturbio. Para referirnos a rioters se utilizara
perpetradores, alborotadores o provocadores. Otros términos que se utilizan son: carnage (carniceria 0 matanza),
genocide (genocidio), porgrom (pogromo), massacre (masacre), communal violence (violencia comunal), entre
otros.

2 Las publicaciones sobre el tema se dividen en cuatro categorias principalmente: aquellas escritas por
organizaciones ciudadanas vinculadas a la defensa de derechos humanos dentro y fuera de India, las publicaciones
académicas, publicaciones oficiales y documentos legales, asi como la literatura en general en la que se incluye
poesia. Por otro lado, existen peliculas, documentales y paginas en internet cuya intencién principal no sélo es dar
cuenta de los hechos, sino preservar su memoria. En el caso de las péaginas de internet, muchas de ellas reflejan las
ideas y percepciones de los sikhs en la didspora y se han convertido en un medio de vinculacién con esa comunidad
dentro y fuera de India.
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DESTINOS

La primera vez que atravesé la ciudad de Delhi para visitar la zona de Tilak Nagar, me invadio
una ansiedad especial. No sabia si ese dia podria tener alguna entrevista con una de las viudas
sikhs de los disturbios de 1984, pero el solo hecho de pensar que dentro de poco tendria que
hacerlo, provoco que me estremeciera. Habia leido algunos relatos desde México sobre como se
habia desatado una ola de violencia en contra de la comunidad sikh en Delhi y sus alrededores,
después de que dos guardias sikh asesinaran a la Primer Ministro Indira Gandhi. Como una
multitud habia llegado a diversas colonias, habia quemado las casas, golpeado, insultado y
quemado vivos a los padres, hermanos, maridos e hijos de esas viudas. Muchas de las viudas
fueron testigos de cdmo una turba destruia su casa, su familia y su vida completa en cuestion de
horas.

Me estremeci durante el trayecto a Tilak Nagar porque no sabia si estaria preparada para
escucharlas. Sin duda existe un abismo entre leer un relato a gran distancia y escuchar
directamente el horror de su experiencia por parte de la victima. Considero que el trabajo
etnogréfico da la oportunidad para superar las distancias, comprender al otro y su experiencia.
La cercania con el sujeto de estudio nos abre caminos para entender sus ideas, y percepciones.

En diversos momentos durante mi trabajo de campo, me asaltaron una serie de
cuestionamientos éticos: ¢Con qué derecho podia yo preguntarles a estas victimas sobre los
momentos tan violentos que vivieron? Me parecia que el trabajar una tesis sobre su sufrimiento
era una forma de objetivizar este dolor. ;Como podria pedirles que recorrieran esos momentos
después de tanto tiempo? EI consuelo a mi culpabilidad vino de las personas que entreviste,
primero en el Panjab y luego en Delhi.

Al final de una larga entrevista con un grupo de viudas en la colonia Tilak Nagar en
Nueva Delhi, les agradeci la voluntad de compartir conmigo los momentos tan dolorosos de su
vida. Era mi manera de disculparme por hacerlas transitar nuevamente lo que habian vivido.
Davinder Kaur tom6 mi mano y con lagrimas en los ojos me dijo que ellas eran las que estaban
agradecidas porque habia venido de lejos a escucharlas. Me di cuenta de la importante de la

cercania, y el acto de escucharlas con empatia.
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El titulo del trabajo de Veena Das “Nuestro trabajo es el de llorar y su trabajo es el de
escuchar”,3 tomado directamente de las palabras de los sobrevivientes de los disturbios del ’84,
resalta la urgencia de las viudas por ser escuchadas. Aunque se han realizado algunos libros y
proyectos documentales que buscan que los hechos no queden en el olvido, la voz de estas
mujeres no ha tenido la resonancia que ellas esperarian. Siguen rumiando y buscan un poco de
alivio en su lucha personal para que los culpables sean castigados, y que lo que vivieron, no
vuelva a repetirse con ninguna otra comunidad en India.

Los trabajos que exponen las voces de las viudas y las de otros sikhs que no fueron
afectados directamente, asi como los discursos dominantes, conforman una serie de narrativas de
multiples texturas sobre los disturbios de 1984. Si bien no representan la totalidad del evento,
nos permiten observar su diversidad y el retrato rico de los elementos en juego. Este capitulo
propone explorar las implicaciones de un momento violento sobre la vida cotidiana de las
personas en la capital de India. Aqui, es importante indicar el nivel social de las victimas y la
distribucion espacial de los disturbios: las éareas mas afectadas, fueron colonias de
reasentamientos de personas durante el periodo conocido como Estado de Emergencia o
Régimen de Excepcion (1975-1977), barrios bajos y pueblos alrededor de Delhi. Aunque
colonias de clase media y alta se vieron afectadas: casas, gurudwaras y comercios, asi como
vehiculos, autobuses y motonetas de sikhs fueron asaltados y quemados; fueron relativamente
pocas personas en estas zonas las que fueron golpeadas y asesinadas.

El discurso sobre “desarrollo” que estuvo detras del desplazamiento masivo de alrededor
de 700 mil personas en espacios marginales mas alla de las fronteras de la ciudad durante el
Estado de Emergencia, no garantizé ni su seguridad, ni el derecho de los desplazados.* Ademés,
se generaron dindmicas especiales en la politica y en la relacion entre las personas de forma
local, creando un caldo de cultivo para la participacién de muchos vecinos durante los disturbios
de 1984.

En este capitulo nos acercaremos a la interaccion de la sociedad —en especial de las
victimas— con la estructura burocratica y las categorizaciones que la burocracia hace de las
‘victimas’ para ver como se construye discursivamente el evento en la vida cotidiana de las

personas, asi como las formas en que la sociedad asume el lenguaje y las herramientas

® Das,Veena (ed.), Mirrors of Violence: Communities, Riots and Survivors in South Asia, Oxford, 1994 (1990), p.
346.
* Tarlo, Emma, Unsettling Memories, op.cit, p. 4.
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burocréticas. Me enfocaré en lo que Emma Tarlo llama papeles de verdad® —artefactos
materiales (papeles oficiales) que produce el gobierno creando una relacién particular entre éste
como productor y los individuos como consumidores—. Estos documentos, ricos en
simbolismos, supuestamente contienen “verdades” legitimadas por las instituciones que los
producen.

Para Tarlo, el interés antropoldgico sobre estos artefactos se encuentra no solo en su
contenido, sino en las circunstancias alrededor de su produccion, circulacion, consumo e
interpretacion.® Ademas, estos documentos del Estado entran la vida cotidiana de la sociedad v,
por su caracter oficial, aparecen como irrefutables representaciones de lo que sucede y se
registra. No solo obligan a las personas hacer una serie de negociaciones con el Estado, sino
también terminan por modificar, moldear o definir un estatus particular o una identidad. Las
personas que vivieron los disturbios de 1984, han interactuado con el Estado a través de varios
de estos papeles de verdad, desde los Primeros Reportes de Investigacion (FIR) que tuvieron que
levantar en las estaciones de policia, los carnets para obtener compensaciones, asi como las
declaraciones juradas (affidavits) sobre el evento critico.

Ademas de rastrear la relacion entre el ciudadano, la comunidad y el Estado, las
narrativas y subnarrativas nos muestran las formas de olvido y memoria, ;qué se recuerda por
quién y por qué? y ¢qué es lo que se busca olvidar? Es interesante observar en el caso de los
disturbios de 1984, que existen sitios que enfatizan narrativas dominantes y al mismo tiempo se

caracterizan por su silencio sobre las victimas sikh.

EL EVENTO

La forma en que ciertos eventos son recordados crea una memoria que finalmente puede
convertirse en parte de la historia de un grupo, una comunidad o una sociedad. Como afirma
Veena Das, hay ciertos eventos que por su fuerza traen consigo nuevas formas de accion y
motivan a nuevas formaciones sociales y politicas.” Existen varios angulos desde los cuales un
mismo evento es vivido, observado y entendido. Estos angulos crean interpretaciones distintas e
influyen la construccion de fronteras entre una o mas comunidades, definiendo y delimitando

espacios, asi como creando prejuicios, miedos o expectativas. Las memorias sobre violencia

> Ibid., p. 9
® Idem.
" Das, Veena, Critical Events. op. cit., p. 6
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tienden a provocar encuentros y desencuentros entre las personas, ademas de que cada evento
produce una serie de conceptos y dinamicas particulares.

El afio de 1984, no solo marco la vida de los sikhs, sino también del resto de India. Lo
que sucedi6 en Delhi no es un evento aislado o autdnomo, sino una consecuencia y parte de los
eventos descritos en los capitulos anteriores. Sin embargo, tiene dinamicas propias como un
hecho sin precedentes en la vida independiente de India: por primera vez una Primer Ministro era
asesinada.

“Si muero hoy, cada gota de mi sangre vigorizara al pais”,® fueron las palabras de la
Primer Ministro Indira Priyadarshini Gandhi (1917-1984), un dia antes de ser asesinada. Las
amenazas de muerte se hicieron presentes dias después de la incursién del ejército al Templo
Dorado en junio de 1984. En las manifestaciones en contra de la Operacién Bluestar, organizadas
por sikhs en el Panjab y en la didspora, aparecieron slogans como “Gandhi: tu lo empezaste,
nosotros lo terminaremos™ o “sangre por sangre”.’® En un noticiero norteamericano se dijo que
“sus enemigos se contaban como cientos de millones”,** ya que el periodo de Emergencia que
establecio Indira Gandhi, asi como su politica de control y centralizacion, dejé a muchos indios
con largas listas de agravios.

Un posible atentado de los sikhs u otros grupos estuvo advertido mucho tiempo antes, y el
servicio secreto debia estar alertado. El inspector Yoginder Sharma, encargado de la seguridad
de los VIP (por sus siglas en inglés Very Important Person), habia sugerido a sus superiores en
junio de 1984, retirar a las doce personas responsables para la seguridad de la Primer Ministro.
Satwant Singh, uno de los guardias que le dispar6 a Indira Gandhi, estaba en esa lista. Los doce
guardias fueron retirados por un tiempo, sin embargo, la sefiora Gandhi pidid su reincorporacion,
primero porque ya estaba familiarizada con ellos y no queria personal nuevo,*? y sequndo porque
ella consideraba que sus acciones no estaban dirigidas a la comunidad, sino a un grupo de

8 “If I die today, every drop of my blood will invigorate the country”, Indira Gandhi, discurso ofrecido en Orissa, 30
de Octubre 1984, en India Today, 30 de noviembre 1984, p. 16.

% Sikh Underground, Video: “Gandhi: you started it, we will finish it”, http://www.youtube.com/watch?v=H6JLQT-
C7ck&feature=related. Este video es parte de una serie de expresiones provenientes de la diaspora que incluyen
musica e iméagenes diversas, que mezclan a los gurus, a Bhindranwale y dibujos sobre el asesinato de Indira Gandhi.
Aparecen manifestaciones y carteles con estos slogans.

% 1dem.

X ABC World News Tonight con Peter Jennings, 31 de octubre 1984, en
http://www.youtube.com/watch?v=psSLE2WMOSA, consultado en junio de 2009.

12 Santhanam, Raju y Ghulam Nabi Khayal, “ Unravelling the Threads”, India Today, 15 de diciembre de 1984, p.
37.
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terroristas que amenazaban la unidad india, y para ella los sikh debian entenderlo de esa
manera. “Deséenme suerte mientras me dicen adioés con vitores, sin una lagrima en sus 0jos.
Denme una sonrisa que mantendré en mi corazén todo el tiempo mientras me voy”."* Seglin sus
propias palabras, estaba convencida de que le quedaba poco tiempo y que su muerte no seria por
causas naturales.

Las amenazas de muerte se concretaron en el 31 de octubre de 1984. A las 9:15 de la
mafiana. Indira Gandhi salié de su casa en la avenida Safdarjung en Delhi para reunirse con el
actor inglés Peter Ustinov, en sus oficinas a unos cuantos pasos de su residencia. Tendria una
entrevista que apareceria en un documental de la Television Irlandesa. Al atravesar el patio se
encontrd con dos de sus guardias, ambos sikhs, a quienes salud6. El superintendente Beant Singh
le respondié con tres disparos, mientras el guardia Satwant Singh le dio entre veintiin y
veintitrés tiros. Satwant Singh relata lo sucedido de la siguiente manera:

El 17 de octubre [1984] estdbamos en el bafio, frente al vestidor, Beant se ataba su turbante. Se

volted hacia mi y me dijo que los sikhs estaban muy molestos por lo que habia sucedido en

Punjab. Dijo que la Sra. Gandhi era la responsable del desastre y deberia morir. Estuve de

acuerdo con él y le dije que lo acompafaria a Harimandir Sahib [Templo Dorado en Amritsar] el

20 de octubre. Como ese dia no apareci, Beant ya no confiaba en mi, sinti6 que lo abandonaria en

el ultimo minuto. El plan era matarla a penas cruzara la puerta que conecta el #1 de la Avenida

Safdarjung y el #1 de la Avenida Akbar. Beant me dijo que era el mejor lugar para matarla. Ella

no usa chaleco antibalas. EI 30 de octubre, me dijeron que cambiara mi puesto. Matariamos a la

‘Madam’ al dia siguiente. Le dije al guardia Kishan que me gustaria cambiar mi puesto con él

porque tenia malestar estomacal y queria estar cerca del bafio. Kishan accedi6 facilmente. En la

mafiana, mientras me ponia en mi lugar, Beant estaba a mi derecha. La Sra. Gandhi caminaba
delante de sus asesores, estaban a sus lados pero a cierta distancia. Vi también dos camardgrafos
de television siguiéndola. Beant me susurrd ‘Ahi viene, se cuidadoso a quién disparas, so6lo debe

ser a ella.” Mientras ella se aproximaba, Beant desabroché la funda de su pistola y tomé su .35

especial. Me volteo a ver y me dijo que si perdia mis agallas abriria fuego contra mi. Mientras ella

se acercaba a nosotros, Beant saco su arma y dio tres disparos. Yo posicioné mi pistola Sten y

empece a disparar desde la cadera. Yo creo que tiré como 25 balazos. Mientras lo hacia, me di

cuenta que la Sra. Gandhi se inclinaba hacia su izquierda, podia verla muy bien. Cuando

13 «“Wish me luck as you wave me goodbye with a cheer, I can keep all the while, in my heart while I'm away”, en
Sethi, Sunil, “Passing of an Era”, India Today, 30 de noviembre, 1984, p. 16.
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terminaron los disparos, la gente corrié a su alrededor para cubrirla. Minutos después nos

agarraron.™

En un reportaje de Mark Tully para la BBC, se asegurd que después de dispararle, Beant
Singh alz6 las manos en un acto de rendicion y dijo: “mein jo si 0 mein kar laya; hun jo tussi
karnahai, o karo” (“he hecho lo que tenia qué hacer. Ahora ustedes hagan lo que tengan qué
hacer”).® Después se entregd sin poner resistencia y al parecer la Policia Fronteriza Indo-
Tibetana le dispard, causandole la muerte. Satwant Singh fue severamente herido por los
comandos y afirmo antes de su muerte: “Hindu-Sikh bhai-bhai... Indira Gandhi ki policy ne
hame marva diya” (“Los hindtes y los sikh son hermanos... las politicas de Indira Gandhi nos
han llevado a nuestra rnuer‘[e”).16

Indira Gandhi fallecié entre la una y las dos de la tarde. Segun relatos de medios
impresos, una multitud ya estaba congregada a las afueras del hospital, autoridades, funcionarios
y su familia empezaban a llegar al hospital. Se describe un ambiente de caos, confusion y un
sinnimero de especulaciones sobre el asesinato.!” Alrededor de las seis de la tarde la television y
la radio estatal anunciaban que la Sra. Gandhi estaba muerta.

Los encabezados de los periddicos, revistas y noticieros televisivos marcaron su muerte
como “El paso de una Era”,'® “La Primer Ministro ya no estd”,® “La Era de Indira ha
terminado™, y otros como “La Sefiora Gandhi, mujer de accidn, instinto politico pero poca
visién”.?! Su imagen dejé marcas indelebles en la conciencia colectiva. Para unos era o se
convertia en una madre, la madre de la nacion. Imaginar India sin ella era casi imposible. En un
caso extremo, mujeres mostrando su solidaridad con la Sefiora Gandhi en una manifestacion
afuera del All India Institute of Medical Sciences (AIMS), donde muri6 ella, declararon: “Indira

es India” y “;si mataron a la Madre Indira, porqué no matarnos también a nosotros?” 22 Por otro

lado, para muchos Indira representaba una metafora de la muerte, de imposicién y de un régimen

4 Santhanam, Raju, “Beant never trusted me”, India Today, 15 de diciembre de 1984, p. 43.

15 Citado por Grewal, Jyoti, Betrayed by the state. op. cit.,p. 36.

1 Citado por Idem.

17 Sethi, Sunil, “Passing of an Era”, op. cit., p. 20.

% 1dem.

19 CNN interactive, “The Milenium Women”, http://www.youtube.com/watch?v=7-hNypYMvyw, consultado en
junio de 20009.

%0 ABC World News Tonight con Peter Jennings, video citado.

2L «Mrs Gandhi, a woman of action, political instinct, but little vision”, The Guardian, 1° de noviembre, 1984.

2 CNN interactive, “If they killed Mother Indira, why not kill us too”, http://www.youtube.com/watch?v=7-
hNypYMvyw, consultado en junio de 2009.
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largo como parte de una dinastia.?* Impuso un estilo de gobierno que tuvo momentos de gloria y
momentos de derrota. EI Régimen de Excepcion y la Operacion Bluestar aun son dificiles de
olvidar para muchos.

Todo se movié con mucha velocidad en los tres dias siguientes. Por un lado se articulaba
el duelo oficial en la capital india con largas filas de gente, altos funcionarios estatales y jefes de
gobiernos extranjeros dando el ultimo adids a Indira Gandhi, quien yacia en la casa de su padre
en la calle de Teen Murti; y por otro, se llevé a cabo una persecucion severa de los sikhs en
diversas colonias y calles. “Parecié como si las autoridades se hubieran desvanecido junto con la
Primer Ministro, la administracion se colapsé por completo dando libertad a las turbas para
tomar las calles y asesinar sikhs” 24

Por primera vez, en las calles de Delhi, turbas armadas con palos, antorchas y diesel
(combustible), atacaban a un blanco especifico. Para Manoj Mitta y H.S. Phoolka, el primer
ataque lo sufrio el presidente de India, Giani Zail Singh y marco el inici6é a una ola de violencia
que termino destruyendo la vida de 3,000 sikhs. El auto del Presidente fue atacado en la tarde de
31 de octubre cerca del hospital donde estaba Indira Gandhi. Aunque la multitud s6lo rompi6 los
vidrios del auto, fue significativo el ataque. Mas tarde, gritando slogans anti sikh, otra turba
alcanzo a tirar piedras al coche del presidente. Al dia siguiente los periddicos anunciaron: “El
coche de Zail, atacado con piedras, panico en Delhi”®

Aunque el ataque no sélo se presentd en Delhi, y ocurrié en estados como Bihar, Uttar
Pradesh, Madhya Pradesh y Haryana, la demostracion en la capital del pais, fue la mas
violenta.”® El patrén de la violencia durante la tarde del 31 de octubre inici6 en el perimetro del
hospital AIIMS como algo espontaneo. Con piedras y palos al azar se agredian a sikhs en la calle
0 en el transporte publico. Luego se empezaron a quemar y a saquear coches y negocios cuyos
propietarios fueran sikhs. Estas demostraciones podrian haber representado a una comunidad
hind( lastimada por la muerte de su dirigente. Sin embargo, con la llegada de la noche, pero
principalmente desde la mafiana del 1° de noviembre, los asaltos, en diversas zonas de la ciudad,

empezaron a ser cada vez mas violenta. Los ataques del 1, 2 y 3 de noviembre mostraron

% Indira Gandhi gobernd por 15 afios (de 1966-1977 y de 1980-1984) a la democracia mas poblada del mundo.

?* Sethi, Sunil, “Passing of an Era”, op. cit., p. 25

% phoolka, H.S. y Manoj Mitta, When a tree Shook Delhi. The 1984 Carnage and its Aftermath, Nueva Delhi, 2007,
Lotus Collection, p. 10.

% Gupta, Shekhar, Coomi Kapoor, Raju Sathananam y Sunil Sethi, “The Violent Aftermath”, India Today, 30 de
noviembre de 1984, p. 38.
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organizacion, planeacion y la intencién clara de asesinar solo a los hombres sikh de una forma
muy particular: no demostraban una violencia espontanea.

Estos dias fueron guiados por una dinamica especial. Las entrevistas que realicé
describen aspectos similares del ataque, lo que lleva a afirmar que existe un patron comun. La
turba entraba a las colonias con la certeza de en ddonde vivia una familia sikh. Se dice que
contaban con listas de votantes o de beneficiarios de alimentos (carnets de racion de comida), e
iniciaban un incendio en sus casas para obligarlos a salir. Una vez que la familia estuviera fuera,
se separaban a los nifios, hombres y ancianos, los cuales eran insultados, despojados de su
turbante —humillacién extrema para un sardar?’-, golpeados con palos (lathis) y piedras, se les
enredaba el cabello en el cuello y les colocaban una llanta para inmovilizarlos, finalmente eran
bafiados en queroseno o petroleo y se les prendia fuego aun con vida. En la mayoria de los casos,
su familia presencié o escuchd todo este proceso. Los sucesos tomaron por sorpresa no solo a la
comunidad victimizada, sino también a la comunidad supuestamente perpetradora, la hindd. Las
turbas también atacaron gurudwaras, agredieron a los fieles que se encontraban dentro,
destrozaron el lugar y quemaron el Guru Granth Sahib (el libro sagrado para los sikhs). Los
comercios y las casas de los sikhs fueron robados, destrozados y quemados.

La ausencia de la policia para contener estas agresiones era evidente en todos estos dias. 6
de las 30 mil personas que forman parte del cuerpo policiaco de la capital, estaban de licencia.
Otro porcentaje se encontraba desempefiando funciones de proteccién a altos funcionarios
extranjeros y nacionales en los funerales de la Sra. Gandhi. Y finalmente, aquellos que se
encontraban en las calles no mostraron la intencién de realizar su labor aunque estuvieran
presenciado algun incidente en contra de los sikhs.?® Por el contrario, algunas denuncias de
testigos afirman que la policia tomo parte en estos ataques; también se vieron a los lideres locales
del Partido del Congreso de Indira dando Ordenes y herramientas para cumplir con estos
asesinatos.

Madhu Kishwar®® divide los ataques de Delhi en tres categorias. En la primera se
encuentra el saqueo y las matanzas en zonas residenciales de clase media y media alta: Lajpat

Nagar, Jangpura, Defence Colony, Friends Colony, Maharani Bagh, Patel Nagar, Safdarjung

%" Es otra forma de llamar a los sikhs, el término tiene origen persa y significa “lider”.

%8 Gupta,Shenkar et al., “The Violent Aftermath”, op. cit., p. 45.

# Kishwar, Madhu, “Ganster Rule. The Massacre of the Sikhs”, Manushi. Journal about women and society, No.
25, 1984, p. 10.
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Enclave y Punjabi Bagh. En esas colonias los ataques se dirigieron contra los bienes: casas,
gurudwaras y comercios y un gran numero de vehiculos fueron saqueados y guemados; en
general fueron pocas las vidas que se perdieron.

La segunda categoria comprende la serie de matanzas a hombres y violaciones a mujeres
que se presentaron de forma sistematica, las cuales estuvieron acompafiadas de saqueos e
incendios en las colonias de reasentamientos, barrios bajos y pueblos en los margenes de la
ciudad. La mayoria de las muertes se presentaron en &reas conocidas como trans-yamuna® en
colonias como Trilokpuri, Kalyanpuri, Mangolpuri, Sultanpuri, Nand Nagrim Palam Village,
Shakurpur y Gamri. Hileras de casas y chozas fueron incendiadas, asi como templos sikh de la
zona. Cientos de hombres, nifios y jovenes fueron golpeados, apufialados y quemados vivos,
mientras que muchas de sus mujeres fueron raptadas y violadas.

Como parte de la tercera, hombres y nifios sikhs fueron atacados en las calles, trenes,
autobuses, mercados y lugares de trabajo. Muchas de estas personas fueron asesinadas
brutalmente, algunos quemados vivos o arrojados a las vias del tren. Esta clase de ataque parece
haber sido al azar, cualquier hombre que tuviera las caracteristicas fisicas de un sikh® se
convertia en el objetivo.

La turba en las descripciones oficiales y en los medios de comunicacion, aparece como
un grupo de fantasmas sin rostro, sin identidad, ahogados en furia y alcohol, con una
interminable sed de venganza. La irracionalidad se apoder6 de las calles y a la comunidad sikh la
invadié una sensacion de desproteccién e inseguridad absolutas, pero no de ceguera. Muchas
viudas y sus hijos, testigos de la muerte de sus familiares no podran olvidar los rostros de las
personas que los asesinaron. Las declaraciones juradas (affidavits) estan llenas de nombres,
apellidos y descripciones de personas, pero ain a nadie se le ha encarcelado por estos crimenes.

Las repercusiones de los pogromos de 1984 eran de largo alcance y no solo para los
sikhs. Marcaron una nueva forma de violencia en contra de las minorias en India, la cual se

presentara mas tarde en los casos de Mumbai en 1993 y Gujarat en 2002, ambos dirigidos en

% En hindi Jammuna par o atravesando el rio Yamuna, esta localizacién espacial indica que uno se esta parando en
la parte oeste del rio en donde se concentra tanto la vieja Delhi como la Nueva Delhi, como menciona Emma Tarlo,
el rio dibuja fronteras tanto sociales como geogréficas. Ver Tarlo, Emma, Unsettling Memories, op. cit., p. 64.

31 El turbante es un primer simbolo importante, el cabello y barba largas, la pulsera de metal en la mufieca, y en el
caso de que por temor a sufrir una agresion la persona en cuestién se haya cortado el cabello y retirado el turbante,
aun asi, la utilizacion del turbante deja una marca de piel més clara y piel expuesta al sol que era dificil de disimular.
Con alguno de estos simbolos externos se delataba la identidad.

140



FRAGMENTOS DE VIOLENCIA Y DOLOR: TRES DIAS DE DISTURBIOS EN DELHI

contra de la comunidad musulmana.®* En un sentido, la ‘comunidad’ sikh fue la primera, en la
india independiente, a ser caracterizada por la mayoria hindi como “peligrosa” y “violenta” que

tenia que ser disciplinada. Muy pronto, el objetivo serian los musulmanes.
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Imagen 17.- Mapa de Delhi y zonas afectadas por los pogromos.®

COMUNIDADES “PELIGROSAS” Y CATEGORIZACIONES DE LA VIOLENCIA
La muerte de Indira Gandhi y los disturbios de 1984 en Delhi crearon un lenguaje particular y
una serie de narrativas oficiales o hegemonicas que buscaban ordenar racionalmente lo que la
nacion habia vivido, asi como legitimar su propia posicion, discurso y acciones. Es posible
diseccionar dos narrativas principales, una proveniente del Estado y la otra avanzada por la elite
sikh en el Panjab y en Delhi (principalmente de las autoridades del Shiromani Gurdwara
Prabhandak Committee, SGPC y del Delhi Sikh Gurdwara Management Committee, DSGMC).
Estas narrativas no necesariamente son opuestas; toman elementos la una de la otra y se
construyen de forma paralela. Lo que mas comparten son imagenes del “yo” distinto del “otro”,
de humillacién y venganza, y finalmente de masculinidad y feminidad. **

La narrativa del Estado explica el asesinato de Indira Gandhi como producto de una

“conspiracion” orquestada por “extremistas” sikh, que buscaban venganza porque fue ella quien

% Grewal, Jyoti, Betrayed by the State, op. cit., p. 75.

% En este mapa se muestra el estado de Delhi y de lado derecho un acercamiento en donde marqué en negro las
colonias que fueron afectadas durante los disturbios. Tomado de la pagina electrénica Phoolka, H.S., Carnage 84.
Massacre of 4000 sikhs in Delhi, http://www.carnage84.com/delhimap/dm.htm, consultada en noviembre de 2008.
% Das, Veena, Life and Words, op. cit., p. 110.
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ordend la entrada del ejército al Templo Dorado. Los reportes de la inteligencia india que
aparecieron en los medios de comunicacién dias después de la muerte de la Sra. Gandhi ofrecen
el mejor ejemplo de esta narrativa.

% «ge les habia lavado el cerebro” tanto de Beant

Segun las fuentes de seguridad india,
Singh como de Satwant Singh, “al grado de reducirlos a la calidad de zombis que actuaban bajo
las ordenes de fuerzas extranjeras”. El llamado Research and Analysis Wing (RAW),* agencia
de inteligencia India puso a un grupo especial de investigacion, bajo la supervision de Anand
Ram, quien informo que los elementos extremistas sikh en el extranjero siguieron un plan de dos
puntos:

1. Vengar el “sacrilegio” asesinando a la Sra. Gandhi y a su familia, asi como a otras

personalidades politicas que eran responsables de la accion del ejército en el Templo Dorado.

2. La necesidad de que los sikhs tengan una actitud pasiva en cualquier confrontacién futura

entre India y Pakistan. 8
Sobre el segundo punto, los reportes de inteligencia revelaron que SANA (Sikh Association of
North America, Asociacion Sikh en Norteamérica), durante una visita a Pakistan en agosto de
1984, habia enfatizado la necesidad de tener mas sikhs en el ejército y el servicio civil. Asi los
sikhs, en posiciones estratégicas, podrian ser pasivos en caso de un nuevo conflicto con Pakistan,
y causar estragos al gobierno indio.

A partir de la informacion que proporciona este reporte, se puede observar que el discurso
del Estado conlleva una serie de categorizaciones sobre la comunidad sikh. Como se desarroll6
en el capitulo anterior, el ser sikh se equipar6 a pertenecer a la militancia comandada por
Bhindranwale en Panjab; a su vez, las acciones de Bhrindanwale fueron encasilladas como actos
terroristas y su ideologia fue descrita como extremista o fundamentalista, que aunque sus
acciones cumplian con estas etiquetas, las mismas se transfirieron a toda la comunidad causando

desconfianza y miedo, a pesar de que los seguidores de Bhindranwale eran un grupo reducido.

% Informacién aparecida en Rao, Joga, “Zombies acted on foreign cue... Indira’s killing, start of heinous
conspirancy”, Blitz Delhi Bureau, 24 de noviembre de 1984, p. 3.

% RAW fue fundada en 1968 para enfocarse principalmente sobre las acciones de Pakistan. Su origen fue motivado
por los reportes de que este pais proveia de armas a militantes sikhs y musulmanes y que ademas, éstos eran
entrenados en Pakistan. Esta agencia se ha convertido en un instrumento efectivo del poder nacional indio y ha
asumiendo roles significativos en la implementacion de politicas de seguridad nacional e internacional. Esta agencia
también se ha involucrado en espionaje en contra de Pakistan y otros paises vecinos. Trabaja de forma directa bajo
las 6rdenes del Primer Ministro Indio y la estructura y operaciones se mantienen como un secreto del Parlamento
Indio. Federation of American Scientists (FAS), Intelligence Resource Program,
http://www.fas.org/irp/world/india/raw/index.html

%7 Rao, Joga, “Zombies acted...”, op. cit., p. 3.
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Como sefiala Jyoti Grewal,*® comentaristas politicos en India, después de haber
escuchado las declaraciones de Satwant Singh, también se unieron a la idea de que él se habia
sido influenciado o contagiado por “una vision extremista” en una visita reciente a su pueblo en
el distrito de Gurdaspur, Panjab. Jyoti Grewal cuestiona esta espontanea conversion al
extremismo y pregunta porque Satwant Singh fue reincorporado en el cordon de seguridad mas
cercano a la Primer Ministro.

Si el extremismo era una situacion de contagio y venia del Panjab, ¢de donde surgio?
¢Como se infectaron a los sikhs?*® Sin duda, hay una conexién irrefutable con la crisis en el
Panjab, principalmente con la Operacion Bluestar y el malestar que esto causo a varios niveles
dentro de la comunidad sikh. La idea de contagio aplicada en el caso de disensidn o rebelion, es
importante recordar, es muy parecida a la que la colonia britanica utilizaba para explicar la
‘insurgencia’. La solucion entonces, buscaba extirpar la enfermedad antes de que ésta se
dispersara.*® En la década de los 80, los sikhs en general se convirtieron en la enfermedad, en
sinbnimo de traicion, terrorismo, violencia, irracionalidad, separatismo, fundamentalismo y
peligro. No es de sorprender, que para algunos hindues “todos los sikhs fueran culpables” por la
muerte de la “madre Indira”.

Las afirmaciones de la RAW, por otro lado, asumen a los sikh como una comunidad
homogénea, un monolito que sigue una tendencia especifica. Mencionan a grupos sikhs
conspirando desde el extranjero, apoyados por Pakistan, para concretar un plan en el cual mas
sikhs entren a las filas del gobierno indio sin tener lealtad a la nacién, sino a la lucha sikh. En
esta afirmacion es clara la concepcion de una identidad sikh desleal y desvinculada a India, fuera
de la nacion. Estas afirmaciones contrastan completamente con el compromiso y la lealtad de
muchos sardars servidores del Estado—Ilos militares sikhs que entraron al Templo Dorado, los
policias en el Panjab que se enfrentaron a la militancia, y el Presidente Giani Zail Singh.

Rajiv Gandhi, el hijo y sucesor de Indira Gandhi, conmemorando el aniversario del
nacimiento de su madre el 19 de noviembre de ese mismo afio, explico la persecucién de sikhs en
Delhi diciendo: “Cuando los disturbios tuvieron lugar en el pais después de la muerte de Indiraji,

sabemos que la gente estaba muy enojada y por unos dias India se sacudio. Pero cuando un gran

% Grewal, Jyoti, Betrayed by the State, op. cit., p. 36.

%% I1dem.

“0 Ver Guha, Ranajit, “La prosa de la contrainsurgencia”, en Dube, Saurabh, Pasados poscoloniales, México, El
Colegio de México, 1999, pp. 159-208.
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arbol se cae es natural que la tierra a su alrededor se sacuda un poco”.** Su declaracion creé la
sensacion de que la violencia hacia los sikhs por vengar la muerte de su madre estaba
justificada,** y més aln las categorizaciones sobre el evento critico, también lo plantearon asi.

En la narrativa estatal, la ola de violencia en Delhi es categorizada Unicamente como
disturbios (riots), lo cual implica la existencia de una accién aparentemente espontanea por parte
de ciudadanos hacia otro grupo, lo cual genera un encuentro violento entre dos comunidades. En
este caso eran hinddes enojados porque se les habia arrebatado a su madre. Para el gobierno esta
era la explicacion y por esta razon era natural que la tierra se sacudiera un poco y los hindues
mostraran su dolor y enojo. Ademas, existian cuentas pendientes con los sikhs por la persecucion
de hindles que los extremistas habian llevado a cabo en Panjab. Estas dos razones dan la
justificacién necesaria para que los hindles buscaran venganza y por lo tanto sus acciones
adquirieron cierta “legalidad” a los ojos y en el discurso del gobierno. En esta concepcion
desaparecen por ejemplo, la calidad de ciudadanos que tienen también los sikhs frente a un
Estado que debe mantener el orden para todos sus ciudadanos. O pasan desapercibidos aquellos
sikhs que también murieron por el extremismo en el Panjab.*?

El Museo Memorial de Indira Gandhi, localizado en la residencia de la Sra. Gandhi en
Safdarjang Road, brinda una Itcida expresion de la narrativa oficial. Tanto lo que resalta como lo
que olvida, son elementos que conviven en este sitio de memoria y conforman un discurso
particular, aquel que exalta la figura de la Primer Ministro, sus acciones, y exhibe la tragedia de
su asesinato, y pasa por alto los tres dias de violencia que cobraron muchas vidas de sikhs.

En este lugar se preservan muchas de las pertenencias de la Primer Ministro, asi como una
historia desde su infancia hasta sus mandatos a traves de recortes de periédico, fotografias y
documentos oficiales. Sobresalen dos sitios en los cuales aparece la visién oficial de su
asesinato: un salén que exhibe el sari que llevaba puesto el dia en que la asesinaron, ain con la
mancha de la sangre. Ademas en el sitio exacto del jardin en el cual recibi6 los disparos, se
pueden apreciar pequefias gotas de sangre debajo de un vidrio que preserva el lugar. La

Operacion Bluestar merece una breve referencia, pero sobre los pogromos no se menciona nada.

1 «“Some riots took place in the country following the murder of Indiraji. We know the people were very angry and
for a few days it seemed that India had been shaken. But, when a mighty tree falls, it is only natural that the earth
around it does shake a little.” Citado por Phoolka y Mitta, When a tree Shook Delhi, op. cit.,p. 3.
42

Idem.
*% Grewal, Jyoti, Betrayed by the State, op. cit., p. 8.
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Esto nos muestra la posicion que el sitio establece como lugar histérico, en el cual, los sikhs que

murieron no tienen cabida.

e Lacarniceria

La narrativa sikh dominante tiene dos vertientes, por un lado, la que viene del Panjab,
basicamente del SGPC, y la de Delhi, del Delhi Sikh Gurdwara Management Committee
(DSGMC). Estas narrativas difieren y en algunas circunstancias se contraponen porque los
intereses politicos de cada 6rgano administrativo son distintos. En el SGPC domina el Partido
Akali Dal, mientras que el DSGMC, es mucho mas moderado y cercano al Partido del Congreso.
Teniendo esto en consideracion se puede entender que el 6rgano administrativo sikh en Delhi es
mas cuidadoso en sus declaraciones con respecto al asesinato de Indira Gandhi y los disturbios
de 1984.

Los cinco sacerdotes sikh o jathedars** que gufan la fe desde el Panjab, condenaron el
asesinato de Indira Gandhi en un primer momento y al dia siguiente se desdijeron. Los
sacerdotes titubearon antes de plantear su posicion: “El asesinato de la Sra. Gandhi es una
tragedia [y una perdida para la nacién],* pero nosotros no lo condenamos”.*® EI 2 de noviembre
pasaron una resolucién en la que culpaban al gobierno, a los hindles, a Rajiv Gandhi y demas
personas, por los crimenes cometidos a sikhs en Delhi, pero no desacreditaron la accién de los
guardias al asesinar a la Primer Ministro.*” En este momento circulaba un rumor, que més tarde
fue cierto, de que los disturbios en Delhi habian sido organizados por miembros del Partido del
Congreso y que el gobierno habia permitido la persecucion, dio suficientes elementos para retirar
la condena. Para el jathedar Giani Kirpal Singh,

El gobierno y los lideres del Congreso (I), son los responsables de los disturbios. Son los que

incitaron a la turba a matar, quemar y saquear a los sikh. Sikhs que lo han sufrido en todo el pais,

han venido y me lo han dicho. [...] Como cabeza del Estado [Rajiv Gandhi] es responsable. Si él

no hubiera querido esto, los disturbios no se hubieran sucedido. ¢Porqué los sikhs tienen que

sufrir porque dos sikhs le dispararon a la Primer Ministro? Cuando Mahatma Gandhi muri6, s6lo

“ Lider y clérigo sikh, ver Sikhipedia, http://sikhipedia.panthic.net/Jathedar, consultada en agosto de 2010.

** En otra nota periodistica aparece esta afirmacion atribuida a los sacerdotes, principalmente al jathedar més
influyente de los cinco Gyani Kirpal Singh. Citado por Bose, Ajoy, “Is it not enough that we described the
assassination as a tragedy”, The Sunday Observer, noviembre de 1984.

*® Bose, Ajoy, “A sense of doom in Punjab”, The Sunday Observer, noviembre 1984, p. 4.

" Nath Luthra, Pran, “Delhi’s Darkest Days- Il. Ustifying Faith in the Sikh Community”, Statesman, 22 de
noviembre de 1984,
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un individuo de Maharashtra fue colgado. ¢Es esta una democracia en la que no se protege a los
ciudadanos? [...] No creo que la relacion entre hindtes y sikhs esté dafiada, a pesar de que el
Partido del Congreso y el gobierno hacen todos los intentos por dafiarla. [...] No se de revancha,
pero la religién sikh dice que a los opresores de los sikh se les debe corresponder y castigar por

sus crimenes. *

Esta narrativa insiste en la categorizacién de un gobierno hindd agresor que busca el
exterminio del sikhismo, y en la cual todos los hindues tienen la culpa de las muertes de sikhs en
Delhi. Se pasa por alto que la vida de muchos sardars fue preservada gracias a la ayuda de sus
amigos y vecinos hindues, los cuales no percibieron que tuvieran cuentas quée cobrar con los
sikh. La elite sikh reclama que no fueron tratados como ciudadanos y por lo tanto no fueron
protegidos como tales.

Cuando el ejército ataco el templo mas sagrado, nos dimos cuenta de que el gobierno no respetaba

nuestros sentimientos religiosos. Pero cuando sikhs por toda India eran masacrados, sabemos que

no solo quieren humillarnos, sino también exterminarnos.*

Para algunos periodistas la actitud de los sacerdotes sikhs en Amritsar no ayudé a
convocar un liderazgo que trajera un poco cordura y confortara a la comunidad, o que lograra
romper con las percepciones que dividen a las dos comunidades.® En la narrativa hegeménica
sikh, existe una aprobacion implicita del terrorismo como método justificable para presionar al
gobierno con la intencion de alcanzar demandas para la comunidad. La postura de no condenar el
asesinato de la Sra. Gandhi, llevo consigo también su consentimiento.

Ademas, la narrativa hegemonica sikh contribuyé en gran medida a que se considerara el
asesinato de la Sra. Gandhi como una “venganza merecida”. En diversas entrevistas con
miembros del SGPC, con dirigentes politicos de algunas fracciones del Akali Dal y con ex
militantes sikh, escuché repetidamente la idea de que la Operacién Bluestar habia sido una
“humillacién” a la comunidad y que en aquellos momentos en los cuales el Harimandir (el
Templo Dorado) habia sido agredido, “los culpables de estos ataques no habian permanecido con
vida”. En esta narrativa da el mensaje que la agresion recibida forzosamente debia tener un

castigo como habia sucedido en momentos dentro de la historia sikh y las autoridades de esta

*® Bose, Ajoy, “Is it not enough that we described...”, op. Cit.
“9 Afirmacién de un sikh en el Templo Dorado de Amritsar, en Bose, Ajoy, “A sense of doom...”, op. cit., p. 4.
50

Idem.
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comunidad no podian condenar el asesinato porque lo consideraron un acto de sacrificio por la
preservacion del sikhismo.

Por otro lado, en una reunién del DSGMC el 21 de noviembre de 1984, se describe el
asesinato de Indira Gandhi como “una conspiracion extranjera para fomentar la confusiéon en
India”.>* Esta reunién, segun el reporte de la prensa, también decidié hacer un Illamado a una
convencion sikh en Delhi durante la segunda semana de diciembre para establecer medidas que
fortalecieran la unidad hindu-sikh. La postura de la autoridad sikh en Delhi, es mucho mas
moderada que la que presenté el comité de Amritsar. Aunque era necesaria una postura
intermedia, ésta posiblemente estuvo maés inclinada a apoyar a los lideres del Partido del
Congreso en caso de estar implicados en los disturbios, porque la mayor parte de los miembros
del DSGMC pertenecen al Partido del Congreso (1).

Ambos comités en un principio se refirieron a la persecucion de sikhs como disturbio,
categorizacion que el Estado y los medios de comunicacion le habian dado. En este punto existen
dos narrativas importantes por un lado, la de orden social que destaca la problematica local que
deriva en violencia, y la narrativa que habla sobre el “terrorismo de estado”. Con las
investigaciones de las primeras comisiones y los relatos de testigos sobre la participacion de
lideres del Partido del Congreso, el SGPC y el DSGMC comienzan a hacer calificativos mas
agresivos. Holocausto, carniceria, masacre, pogromo y genocidio, son las palabras con las que
calificaron lo sucedido en 1984. EI DSGMC present6 un documento ante la Comision Misra,
establecida por el gobierno en abril de 1985, y encabeza por Ranganath Misra, el juez de la
Suprema Corte de Justicia. En el segundo apartado de este documento aparece la siguiente
definicion:

Inmediatamente después del holocausto “‘sacrificio incendiario” segin el significado del

diccionario, o un completo o riguroso sacrificio, especialmente por una guerra, tradicional o

nuclear, se realizaron demandas que insistian en pedir a la Comision de Investigaciones sobre la

génesis de los disturbios; la forma planeada de su ejecucién y la determinacion e identificacion de
los elementos que fueron responsables del mismo.

[...] Toda la evidencia presentada ante la Honorable Comision, claramente indica no sélo la

organizacion, sino la organizacion de ciertos individuos y grupos, en relacion a la violencia

ocurrida en noviembre de 1984. Las declaraciones juradas [affidavits] presentadas ante esta

Honorable Comisién son un indicador de estos hechos. A menos que se genere un ejercicio de

51 «Assassination a foreign conspiracy, says DGPC”, The Statesman, 22 de noviembre de 1984.
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compromiso, no tendrd sentido la investigacion sobre la violencia organizada y los

procedimientos completos se convertirian en un esfuerzo infructifero.*

Los dos comités que administran los templos sikhs tanto en el Panjab como en Delhi,
utilizan publicamente los pogromos de 1984 con motivos politicos, pero al mismo tiempo dentro
de los museos que estan a su cargo, han mantenido un silencio absoluto sobre los sikhs que
murieron. Las salas que representan la historia de martirio del sikhismo y honran a personajes
como Bhindranwale y a los guardias sikh que asesinaron a Indira Gandhi, guardan silencio sobre
lo que sucedid en ese noviembre negro.

Solamente se mantiene un pequefio archivo dentro del complejo del gurdwara de Rakab
Ganj, ubicado a unas cuadras del parlamento en el corazén de Nueva Delhi. Este archivo
contiene documentos oficiales, declaraciones juradas de las viudas y testigos, asi como toda la
documentacion de las Comisiones de Investigacion: las de Marwah, Misra, Kapur Mittal, Jain
Banerjee, Potti Rosha, Jain Aggarwal, Ahuja, Dhillon, Narula, pero principalmente de la
Comision Nanavati. En el afio 2004, después del infructuoso trabajo de las comisiones anteriores,
la Comision Nanavati reportd, por primera vez, que tenia declaraciones que indicaban el
involucramiento de los lideres locales del Partido del Congreso y trabajadores del Estado, en la
incitacion de la violencia en contra de los sikhs. Lo mas importante es que esta comision
encontrd evidencias de la culpabilidad de Jagdish Tytler y Sajjan Kumar, dos de los lideres que
los testigos acusan, y recomendé dar seguimiento a estas acusaciones. Mas alla de este archivo,
las victimas de los pogromos no tienen un memorial en este recinto, ni en ningdn otro. Los
memoriales que se han llevado a cabo son organizados generalmente por las viudas y sus

organizaciones.

e Laimportancia del rumor
El rumor en los disturbios de 1984 en Delhi, tuvo un papel muy importante. No sélo refleja las
narrativas expuestas en los apartados anteriores, sino que también preparo el terreno para la
generacion de la violencia y su justificacion. Veena Das menciona que “el rumor ocupa una
region del lenguaje con el potencial para crear que nosotros experimentemos un evento, no sélo

~ s . . . 53
sefialandolo como algo externo, sino produciéndolo en el acto mismo de contarlo.”

*2 Manuscrito “D.S.G.M.C. Arguments-First Part Before Justice R.N. Misra Commission of Inquiry”, Nueva Delhi,
DSGMC, 1985. También puede ser consultado en: http://www.carnage84.com/human/dsgmc/dsgmc.htm.
% Das, Veena, Life and Words, op. cit., p. 108.
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Para algunos académicos el rumor tiene el poder de movilizar multitudes como agentes
de accién colectiva, con la intencién de reparar lo moralmente incorrecto.** El historiador
Ranajit Guha, en su andlisis sobre los alzamientos de campesinos en la india colonial, describe al
rumor como “un instrumento necesario en la transmision de la rebelion”.>® Para él, el rumor es
importante como detonador y movilizador de los campesinos. Destaca en estos alzamientos, el
caracter de anonimato que conlleva la fuente del rumor, su capacidad para construir una
solidaridad colectiva y el impulso por pasarlo de una persona a otra, como elemento esencial. El
rumor refleja “un codigo de pensamiento politico que correspondia con las condiciones semi-
feudales de la existencia de los campesinos”.>® Veena Das observa que la utilizacién del rumor se
percibi6 de dos formas distintas: mientras que para la narrativa oficial de la colonia, las
insurgencias alimentadas por el rumor eran ejemplos de la irracionalidad campesina, para los
campesinos era una herramienta Gtil para esparcir el mensaje de sublevacion.>

Das resalta también como Homi Bhabha aisla los dos aspectos del rumor que destaca
Guha en su anadlisis, para construir una teoria del rumor. Primero, habla del aspecto enunciativo y
después del aspecto de representacion. Para Bhabha, la importancia del rumor radica en su
imprecision como discurso social; ademas contiene un pegamento comunal que descansa en su
aspecto enunciativo y un poder de difusion (su aspecto de representacion) que lleva al casi
incontrolable impulso para pasarlo a otra persona.”® Concluye que el afecto psicolégico y la
fantasia social son formas poderosas de identificacion y accion para la lucha guerrillera, por lo
tanto los rumores juegan un papel preponderante en la movilizacién de la gente para la lucha.>®

Por otro lado, Das sefiala la importancia que han tenido los temas de revancha y
masculinidad en el imaginario indio, vinculados en el primero de los casos a una masa que es
movilizada para vengar la violacion de mujeres o el honor perdido de una comunidad; y en el
segundo de los casos, la construccién de una comunidad que ha sido despojada de su
masculinidad y busca recobrarla. EI comun denominador del rumor en los dos es la fuerza de las
palabras que lleva a la persuasion y la capacidad que éstas tienen para inducir a la accion. Y

aunque las elites conciben al rumor como contagioso e infeccioso, dice Das, éste no es un

> Ibid., p. 118.

% Citado por Idem.
% Citado por Idem.
> |dem.

%8 Citado por Idem.
* Ibid., p. 119.
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problema de falta de comprension por parte de las elites o la autoridad; mas bien nos habla de las
formas subalternas de comunicacion en donde el lenguaje se convierte en algo comunicable,
infeccioso y causante de situaciones particulares.®

Con el anuncio de la muerte de la Primer Ministro Indira Gandhi el 31 de octubre de
1984, la informacion periodistica se volcé a explicar lo sucedido. En diversos periédicos en
primera plana empieza a aparecer la noticia y se devela la identidad de los causantes de su

- 261
muerte: “dos sikh y un Mona

(sikh de cabello cortado). Durante la tarde surgieron una serie
de especulaciones sobre la relacién de su muerte con la Operacion Bluestar, ain fresca en la
memoria, y con el “rencor” hacia Indira Gandhi, que se suponia muchos sikh sentian. Los
rumores que comenzaron a circular rapidamente, crear un ambiente de mucha ansiedad, la gente
tenia la certidumbre de que sucederia algo; que el asesinato traeria consigo mas eventos
desafortunados. Esa idea creaba angustia y mucha incertidumbre.

La mayor parte de los rumores se alimentaron de las narrativas expuestas arriba y se
reforzaban con las noticias que se publicaron. Uno de los informes enviado por la Embajadora
Graciela de la Lama a la Cancilleria mexicana, basado en notas de la prensa internacional,
menciond que en Londres el lider sikh autonombrado presidente del Consejo Nacional de
Khalistan, Dr. Chauhan, advertia la muerte de Indira Gandhi y su familia desde el 21 de junio de
ese afio.%? Estas noticias contribuyeron a crear un terreno propicio para el surgimiento del temor
y la desconfianza hacia la comunidad sikh en India, a pesar de que muchos sikhs no compartian
la idea de venganza.

Veena Das considera que los rumores crearon en todas las clases sociales una sensacion
de conspiracion en contra de la sociedad, y la idea de que las autoridades no serian capaces de
mantener el orden. En lugar de suponer que el grupo vulnerable a un ataque masivo fueran los
sikhs y pensar que ellos serian los que necesitarian de la proteccion de la ley, estos rumores
construyeron la imagen de que los hindues eran el blanco débil y vulnerable. “Si la Primer

Ministro que cuenta con un cordon de seguridad especial, habia sido asesinada, ¢qué se podia

% |dem.

%! people's Union For Democratic Rights (PUDR) y People's Union For Civil Liberties (PUCL), Who are the Guilty
? Report of a joint inquiry into the causes and impact of the riots in Delhi from 31 October to 10 November 1984,
Nueva Delhi, 1984, p. 28.

%2 SRE, Topografica I11-3747-1 (22 parte), Ind 610- 21 junio 1984.
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esperar para el resto de la sociedad?” Surgié de esta manera una ceguera a lo que pasaba en las
calles, a la violencia que estaban experimentando los sikhs.®®

Segun Gurcharan Singh Babbar, los rumores fueron un potente catalizador para convocar
a una histeria masiva. Para él, la serie de suposiciones que se crearon fueron esparcidas de forma
sisteméatica y en etapas. En la primera etapa, el 31 de octubre, la televisora del Estado,
Doordarshan,®* se enfocé en cubrir el asesinato de la Primer Ministro. En las imagenes se
mostraba continuamente su cuerpo ya sin vida y se repetia que sus dos guardias sikhs habian sido
los responsables. Para Gurcharan Singh Babbar, la televisora con el monopolio de transmisién en
toda India, jugdé un papel importante de instigacion a las masas, que utilizarian mas tarde los
lideres del Partido del Congreso de Indira con el llamado “khoon ka badla khoon (sangre por
sangre)”.%> Junto con estas imagenes comenzaron a circular los rumores de que los sikhs estaban
celebrando el asesinato de Indira Gandhi, distribuyendo dulces y bailando “bhangra™.®® Sin
embargo, en un estudio que realizdé el mismo Babbar, no se pudo confirmar que alguien haya
visto o escuchado a un sikh celebrando la muerte de la Sra. Gandhi. EI rumor se convirtié en un
vehiculo de significacion muy importante, que dio sentido a la situacion cuando no habia nada
maés, cuando se rompieron todos los canales de mediacion y comunicacion, es ahi cuando la
violencia se convirtio en la ley.

Durante la segunda etapa, el 1° de noviembre, mientras que los sikhs eran atacados,
surgio el rumor de que cada gurdwara que la turba estaba quemando tenia armas y municiones, y
después de los primeros ataques a los sikhs, éstos se preparaban para la revancha. Se decia que
los sikhs “Atacaran por la noche y secuestraran a los nifios hindties”. Para Babbar, este tipo de
ideas creaban desaprobacién, temor y ponia hasta a la poblacién mas neutral en contra de la
comunidad sikh.®” No existié evidencia alguna de que las gurudwaras tuvieran armas o que los
sikh se estuviesen organizando para algun ataque. Sin embargo, mucha gente aseguraba que en
cualquier momento se anunciaria la creacién de Khalistan y con ello la llegada del caos en toda
India. Se especulaba que el asesinato de Indira Gandhi era el primer evento de una serie de actos

masivos de conspiracion en contra del Estado, sus instituciones, la sociedad y los hindues en

% Babbar, Gurcharan S., Government Organised Carnage, Nueva Delhi, Babbar publications, 2005 (1997), p. 124.
% Organismo publico de televisién de India, que junto con All India Radio forma parte de la corporacién publica de
radiodifusién Prasar Bharati. Doordarshan es una de las organizaciones mas grandes del mundo con base al nimero
de transmisores, infraestructuras y estudios.

® Babbar, Gurcharan S., Government Organised Carnage, Nueva Delhi, Babbar publications, 2005 (1997), p. 71

% Musica y baile tipico del Panjab.

% Ibid., p. 71.
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particular.®® Se aseguraba que los sikhs estaban envenenando el agua, que en las oficinas de los
periddicos y en la Corporacion Municipal de Delhi, se habian recibido llamadas anénimas en las
que se pedia que la gente evitara tomar agua de los grifos. Este rumor tuvo un impacto
significativo en la ciudad en todos los niveles.

Veena Das sefiala que, uno de los primeros rumores que empezé a esparcirse en la ciudad
fue la idea de que en el Panjab habia iniciado un ataque masivo en contra de los hindues.
Algunas personas afirmaban que habian escuchado de la llegada de trenes desde el Panjab
repletos de cadaveres de hindues, una imagen que regresaba a muchos indios a la experiencia tan
dolorosa de la Particion, por lo que no era dificil de imaginar y de suponer como cierta.*® Babbar
clasifica este rumor en la tercera etapa que describe. Aparentemente, dice este autor, era
importante que se tuvieran elementos suficientes y poderosos para que la turba pudiera cumplir
con su trabajo “eliminar cualquier indicio de la comunidad sikh”.”

Lo que hicieron estas especulaciones fue convocar la idea de una comunidad sikh
uniforme, que compartia los mismos valores e ideas y que se comportaba de la misma manera.
Eso resulté en que muchos hindues participaron en la violencia colectiva sin formar parte de los
asesinatos directamente. La forma del lenguaje, su fuerza y su falta de firma, cre6 una nueva
existencia, el rumor como agente poderoso. Este construy6 no sélo la idea de una comunidad
hind( vulnerable, sino también despojo a los sikhs de toda subjetividad humana, convirtiéndolos
en seres conspiradores, vengativos y peligroso a los cuales habia que enfrentar. Estos actos
totalizadores, dice Das, parecen ser una caracteristica normal en momentos de violencia
colectiva, asi como en los procesos de movilizacion étnica o religiosa al servicio de la
violencia.”* Para esta autora, la fuerza del rumor muestra lo fragil que puede ser el mundo social
en el que vivimos.”

Durante la noche del 31 de octubre, la violencia empez6 a adquirir forma en las colonias
de los reasentamientos, ésta era intuida por muchos en la ciudad, otros fueron inclusive testigos.
No fue sino hasta el 1°de noviembre que la informacion empez6 a describir la forma en que los
sikhs estaban siendo atacados. Con estas noticias en los periodicos, surgieron nuevos rumores. Se

susurraba que aquellos hinddes que habian ayudado a sus amigos o vecinos sikh a esconderse,

% Das, Veena, Op. Cit.,2007, p. 121.

% Idem.

" Babbar, Gurcharan S., Op. Cit., 2005, p. 73.
™ Das, Veena, Life and Words, op. cit., p. 132.
2 Ibid., p. 134.
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éstos ultimos los habian traicionado. Los sardars habian robado sus cosas, violado a sus hijas y
habian matado a sus bienhechores. Este rumor, dice Das, se equipar6 a la confianza que Indira
Gandhi habia depositado en sus guardias y como éstos habian traicionado su confianza por
cumplir con una venganza. “;Qué otra evidencia se necesitaba, decia la gente, para convencer a
uno de que los sikh no eran personas leales mas alla de su religic')n?”73

La personalidad sikh fue comparada con la de las serpientes que se dan la vuelta y
muerden la mano de quien les dio de comer. Esta analogia se volvi6 en una imagen recurrente, se
decia que si se ayudaba a un sikh éste “morderd en cuanto tengan una oportunidad”.’* Los
periodicos ayudaron a que la gente empezara a temer no solo a los “elementos antisociales” que
se habian apoderado de las calles, sino también de los sikhs que eran “traicioneros” y
“yengativos” y por tal motivo no se quedarian con los brazos cruzados, atacarian de vuelta en
cuanto pudieran. El hecho de que buscaran refugio en sus templos era motivo para que la gente
rumorara gue ahi estaban preparando un ataque y que tenian guardadas armas. Se trajo a colacion
ademas, el caracter marcial de los sikhs construido durante la colonia britanica. Se les tomo
como seres naturalmente agresivos y propensos a la violencia, incapaces de contener al ledn
(Singh) que llevan dentro. Por otro lado, los hindles se convirtieron en la presa indefensa y débil,
y se regresaba a la imagen también creada durante la colonia, del hind( con una personalidad
afeminada. En muchas de las colonias de clase media se organizaron grupos de vigilancia en la
noche para que los sikhs no los encontraran desprevenidos. Hasta el Ultimo momento diversas
zonas de Delhi pensaban que los atacantes eran los sikhs, las victimas se convirtieron en los
agresores.”

Das destaca otro elemento en la narrativa de los rumores y en la construccion de los
estereotipos durante este evento. Para muchas personas los sikhs eran unos fanaticos, con ideas y
tradiciones que rayaban en la locura. Su tradicién de martirio los llevaba a sentirse “héroes” si
morian por la causa de su religion. Veena Das escuch6 a una persona decir que cuando “mueren
por sus Gurus en la tradicién sikh, no se siente dolor”. ® Se explicaba con esto el
comportamiento estoico que tenian al momento de enfrentar la muerte de una manera violenta,

para esta persona, se comportaban como fanaticos al tomar las cuestiones de vida y muerte tan a

" Ibid, p. 126.
™ 1dem.

™ Ibid., p. 127.
" Ibid., p,128.
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la ligera, para él habia tanta violencia en el Panjab porque todos se sentian héroes defendiendo a
su religién y esto era una locura.”’

Asi los rumores construyeron una identidad muy particular de los sikhs en el imaginario
del resto de las comunidades, principalmente en la hindd. Los sikhs eran agresivos, vengativos,
fanéaticos y incapaces de ser leales; de la misma manera, los hindles adquirieron el caracter de
vulnerabilidad y miedo por lo cual actuaron en defensa propia en contra de un enemigo muy

poderoso.”

LAS VOCES SIKHS SOBRE LOS DISTURBIOS

Las entrevistas que realicé reflejan una diversidad de percepciones sobre el evento, sobre la
comunidad sikh en India y su identidad.” La forma en que se vivi6 es distinta de una persona
viviendo en el Panjab, a una en Delhi, o inclusive en México. Al igual que la experiencia es
distinta siendo una victima o sélo un espectador. Lo que la gran mayoria de sikhs compartieron
esos dias fue el temor a ser atacados, la sensacion de vulnerabilidad y desproteccion. Las
experiencias y las memorias de los disturbios son un tanto individuales y a la vez colectivas.®
Varian de persona a persona pero en el fondo crearon, sin duda, una percepcion especial como
comunidad.

Me interesa rescatar y resaltar algunos elementos dentro de sus narrativas, de sus voces como
individuos para contrastar algunas diferencias dentro de la comunidad y sus narrativas. Pero a la
vez, este ejercicio nos llevara a encontrar una identidad y una memoria individual, que convive
con otra colectiva. Presento en este apartado una serie de entrevistas que realicé con sikhs que no
vivieron la violencia directamente y principalmente con las viudas que dej6 este evento critico.
Las entrevistas tuvieron lugar durante mi estancia de investigacion en 2008, es decir veinticuatro
afios después de ocurrido este evento, lo que proporciona una distancia considerable de las
personas con su experiencia. Este hecho ofrece para mi trabajo, la oportunidad de conocer como
transformd sus vidas tanto en la inmediatez de haber ocurrido, asi como el impacto en el largo

plazo. Con el tiempo existen reacomodos, renegociaciones que es forzoso hacer para poder

" Ibid., p,128.

® Ibid., p. 129.

" Una excelente contribucién y una de las primeras publicaciones sobre los pogromos de 1984 es el libro de
Chakravarti, Uma y Nandita Haksar, The Delhi Riots. Three days in the life of a Nation, Nueva Delhi, 1987.

8 \eena Das plantea esta problemética dentro de la descripcion etnografica de un evento de esta naturaleza. Ella
habla del evento como simultdneamente colectivo e individual. Das, Veena, Critical Event, op. cit., 2006, p. 135.
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seguir viviendo, y es el mismo tiempo el que nos permite observar estas texturas. En algunos

casos, por peticion de las personas entrevistadas, he cambiado sus nombres.

e Lavision desde fuera
Los sikhs que entrevisté, a los cuales no los alcanzd la violencia de ese noviembre negro, les fue
igual de dificil expresar las sensaciones que les ocasiondé como aquellos que lo vivieron. Para
todos fue una sorpresa, algo que no debio suceder. Sin embargo, su situacion fisica al momento
en que ocurrio determina la forma de percibir este evento.

Para los sikh que entrevisté en el Panjab, los disturbios en Delhi les son lejanos. La
mayoria mostrd su consternacion y desaprobacion, pero la forma de referirse a ellos denotaban
su lejania fisica. Para los ortodoxos sikh que entrevisté, como los nietos del Shahid Bhai Avtar
Singh, al momento de expresar lo que pensaban regresaron inmediatamente a la muerte de su
abuelo, aquella experiencia que les es mas cercana es la que en este caso, da estructura a la forma
de recordar y de percibir los eventos. Su vision de lo ocurrido, cayo casi siempre en el argumento
planteado por la elite sikh del Panjab, la explicacion es la supuesta “intencion de exterminar al
sikhismo™ y los disturbios fueron s6lo una muestra mas. Para otros mas moderados, les es claro
que los pogromos fueron organizados por el Partido del Congreso como una especie de
“ensefiarles a los sikhs una leccion”, otra narrativa hegemonica. Lo que la mayoria comparte es
gue es un evento que no pueden olvidar y que forma parte ya de la historia colectiva que los
marca como sikhs.

Para Sarabjit Singh un fotdgrafo que trabaja en la biblioteca del National Institute of
Panjab Studies en Delhi, los pogromos del 84 lo marcaron de nifio. Tenia solo 12 afios y vivia en
Calcuta. Vio las fotografias de la muerte de Indira Gandhi por todas partes y no podia creer que
“dos sikh le hubieran hecho eso, la religion no permite que hagas cosas malas, el terrorismo y la
violencia se hicieron en el nombre de la religién, pero en el sikhismo no hay espacio para esto,
no sé qué paso.”® Después cuando se enteraron de la muerte de muchos sikh, “mis papéas y yo
sentimos miedo, pero después vimos que solo estaba pasando en Delhi”.®? A pesar de lo que

sucedid,

8 Entrevista con Sarabjit Singh, Nueva Delhi, 20 de marzo de 2008.
82
Idem.
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nunca me he sentido con temor en ningun lugar de India, a mi me gusta mucho ser indio y ser
sikh. Me corté el pelo porque creo que la religion puede llevarse bien de otras formas, mas alla de
los simbolos fisicos. Sigo a un guia espiritual sikh que me ayuda en los momentos dificiles de la
vida, pero la forma en que llevo ahora mi espiritualidad no fue marcada por los disturbios.®
Arjan Singh es un guia espiritual que llegd a México en la década de los 1960, se
establecio y se cas6 con una mexicana convertida al sikhismo. Dirige actualmente un centro sikh
que sigue las ensefianzas de Harbhajan Singh Puri (Guru Bhajan), en la conocida organizacion
occidental Sikh Dharma 3HO.* EI 31 de octubre escuché en un corte informativo del Canal 5 de
Televisa, la noticia sobre el asesinato de Indira Gandhi y describe su reaccion de la siguiente
manera: “estaba con mi esposa en el cuarto, me agarre el turbante con las dos manos y sacudi mi
cabeza, no podia creerlo. Enseguida empecé a gritar que habria una guerra civil y la sola idea me
asustd mucho.”®® Aunque se percibe ya como mexicano, como sikh los eventos de ese afio le
afectaron profundamente, mas los pogromos en Delhi que la Operacién Bluestar, porque se
imagin6 que desencadenaria algo mucho peor y los sikhs nunca méas estarian seguros en India y
quiz& en ningun lugar del mundo porque las categorizaciones que se estaban haciendo de la
comunidad, crearia rechazo inmediato. Al dia siguiente fue entrevistado en el programa de
Guillermo Ochoa (un noticiero matutino del Canal 2 de Televisa), en el cual, su intencion fue la
de explicar las bases del sikhismo y negar la imagen que se estaba propagando sobre que los
sikhs eran “terroristas”, “asesinos” y “personas peligrosas y violentas”, para ¢l estas
percepciones estan muy alejadas de su camino espiritual. Reconoce que algunos sikh como
Bhindranwale utilizaron la violencia como recurso, y que ellos propiciaron muchas de las cosas
que sucedieron y también son culpables del rumbo de los eventos. Para Arjan Singh, el sikhismo
ensefia tolerancia méas que cualquier otro valor y aunque es un ferviente devoto sikh, no lleva una
identidad ortodoxa y manifiesta que cada quién decide la manera en que experimentara su fe, la

cual no es contradictoria a otras formas.

& Idem.

8 por sus siglas en inglés Healthy, Happy, Holy Organization, en espafiol Sano, Feliz y Santo, con sede en Nuevo
México. La gran mayoria de sus seguidores son occidentales, que adoptan un nombre panjabi, Singh o Kaur y el
término Khalsa generalmente. Los devotos llevan una vida como iniciados amritdhari, en casi todos sus aspectos.
Visten generalmente de blanco, hombres y mujeres portan turbante blanco, meditan en los himnos del Adi Granth,
son vegetarianos y practican también kundalini yoga. Aunque estos sikh occidentales se asumen como Khalsa, las
autoridades en el Panjab tienen problemas para verlos como tal, sobre todo por una practica tan cercana al
hinduismo como es el yoga.

8 Entrevista con Arjan Singh, Distrito Federal, México, 27 de agosto de 2010.
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Para los sikhs que vivian en Delhi pero no fueron atacados, la sensacion de lo que sucedio
los llend de temores y la gran mayoria se escondid para evitar convertirse en una victima. La
experiencia a diferencia de los relatos anteriores, fue mas cercana. Despues de los disturbios
aquellos sikh que tuvieron y los que no tuvieron una experiencia violenta, se mudaron a colonias
que tuvieran una mayoria sikh, como en el caso de la familia de Manpreet Singh en Delhi, o bien
fuera de Delhi, al Panjab o a algun otro estado. Si esta situacion se repitiera, estarian preparados
esta vez para evitarlo en una zona en la que todos se protegieran. Los planteamientos de
organizacion dentro de las colonias ha sido un tema recurrente desde entonces. Antarpreet Singh,
el tio de Manpreet, ha vivido en Tilak Nagar, colonia también conocida como el Pequefio
Panjab. A pesar de lo que sucedio y de que tiene amigos, y conocidos que murieron en los
pogromos, no considera que vuelva a suceder. El y su familia se sienten orgullosos de ser Indios
y de seguir la fe sikh. Sus lazos con el Panjab no conllevan una idea romantica, aunque se
considera parte de la cultura panjabi. Para esta familia Khalistan es s6lo una idea de algunos, que
no podria concretarse porque la mayoria de los sikhs no la apoya. Esta familia lleva una vida
espiritual como sikh, pero no bajo la identidad Khalsa. Mantienen el cabello largo y el padre y
los hijos usan turbante, pero ninguno porta una daga. Los disturbios no los hicieron mas
ortodoxos. Siguen las ceremonias y rituales del sikhismo, sin llevarlos al extremo.

Olivia, una colombiana que trabaja en la embajada de Colombia en Nueva Delhi, esta
casada con un sikh y durante los disturbios vivian en Nueva Delhi con su hijo. “Jamas habia
sentido un miedo como ese. Senti que mi familia estaba totalmente desprotegida y que nadie
haria nada por nosotros. Le pedi a mi marido que se cortara el cabello y la barba, y no usara el
turbante, pero para él eso era imposible.”® Decidieron entonces mudarse al sur de India, en
donde sabian que no estaba sucediendo nada en su contra, regresaron después del asesinato de
Rajiv Gandhi en mayo de 1991. Sin embargo, me asegurd que ella y su marido contindan
teniendo “paranoia”, porque “estoy segura que la policia si vuelve a suceder no va a hacer nada,
estaban ahi en la calle burlandose de todo lo que sucedia sin hacer nada. Fue algo politico, y si
las autoridades o los lideres contintan teniendo estas formas de llevar sus agendas, seguira

. I’ r 7
ocurriendo. Ya es una forma de hacer politica en este pals.”8

8 Entrevista con Olivia, omito su apellido por peticién suya, Nueva Delhi, 20 de agosto de 2008.
87
Idem.
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CHAURASIYE: SUS VOCES, SU EXPERIENCIA

Al escuchar a las viudas de los disturbios de 1984, muchas iméagenes e ideas contenidas en las
narrativas dominantes, en su mayoria, se desvanecen con facilidad. Las voces de las mujeres que
entrevisté estremecen a cualquiera, porque sus historias estan llenas de constantes desarraigos e
injusticias, que no solo provienen del gobierno, sino también de su propia comunidad y familia.
Nos hablan de una constante negociacion con estas distintas entidades durante el evento y en su
vida cotidiana.

La zona de Tilak Nagar en Delhi, se ha convertido en un memorial vivo del 84, ya que es
ahi en donde la mayoria de las viudas fueron restablecidas. Esta colonia es uno de los sitios de
memoria vinculados a este evento. Aqui el Departamento de Desarrollo de Delhi (Delhi
Development Authority) construyd departamentos para alojarlas a ellas y a lo que qued6 de sus
familias. Todo delihita sabe donde encontrar a las denominadas Chaurasiye, término que deriva
de ’84 y que captura toda una serie de momentos de violencia que le da a la gente que los vivio,
una nueva identidad colectiva. De hecho lleva implicita la intencion de distinguir un ghetto
especial de viudas y sus hijos del resto de los sikh.2® Entre vecinos son identificadas las viudas o
aquellas personas organizadas en alguna asociacion. El tio de Manpreet Singh nos llevo con una
de ellas.

Darshan Kaur de alrededor de cincuenta afios, es presidenta de un Widow Jatha, un grupo
u organizacion de viudas del ’84. Ella perdio a trece miembros de su familia, entre ellos a su
esposo. Al explicarle la intencion de mi investigacion nos cito en su casa para presentarme con el
resto de las integrantes de esa organizacion. En un inicio, me parecié que no era pertinente
realizar una entrevista con tantas personas presentes, ya que me impediria trabajar a profundidad
con cada una. Después entendi que su experiencia la han sobrellevado como grupo y su vida
después de la muerte de sus familiares ha tenido sentido por las acciones que han desarrollado
juntas como viudas, esta es su nueva forma de vida, su nueva identidad, asi que tenia que
entrevistarlas de forma individual dentro de su colectividad.

El departamento de Darshan Kaur —como la de todas las viudas que recibieron este
nuevo hogar como compensacion—, es en extremo pequefio. Ahi ya estaban congregadas siete
mujeres vestidas completamente de blanco —simbolo de viudez— y dos hombres. EI grupo esta

compuesto por once miembros organizadores pero representan, segin me dijeron, entre 2 mil y 3

8 Grewal, Jyoti, Betrayed by the State, op. cit., p. 77
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mil victimas. Al empezar a platicar con ellas y referirme a la violencia que vivieron como
disturbios lo primero que Darshan Kaur me aclaro es que
lo que sucedié no puede ser denominado disturbio (riot) como aparece en todas partes. El
gobierno dice que fueron unos ‘disturbios’ lo que sucedio en Delhi, pero el término estd mal. Un
disturbio ocurre cuando dos comunidades se enfrentan y ambas tienen armas. Tampoco fue una
matanza espontanea, todo estaba planeado con anterioridad. Lo que sucedié fue un carnage

[carniceria].®

Esta palabra en inglés y gatle-am en hindi, cuya traduccion puede ser masacre, mantanza o
carniceria,” fueron las dos palabras que continuamente utilizaron estas mujeres para referirse a
la violencia que vivieron en Delhi. Para ellas nombrarlo de otra manera minimiza no sélo el
impacto que causé en sus vidas, sino también implicaria aceptar la linea que sigue el gobierno en
donde no hay culpables y la turba era andnima, de dificil identificacion; un discurso que plantea
un movil emocional e irracional, y en donde el gobierno no estaba vinculado. Esto muestra la
dificultad que adquiere definir y calificar sucesos de naturaleza violenta. No precisamente
porque nos falten palabras para describirlos, sino por el tejido de elementos involucrados y de
fronteras rotas. En este capitulo me he referido, en la mayoria de los casos a la violencia de 1984
como pogromo o disturbio, como es Ilamado cominmente. No pretendo en este trabajo hacer una
definicion mas, sino mostrar la serie de conceptualizaciones que se dan sobre un evento y el

impacto que estas tienen en la vida de las personas.

Imagen 18.- Cartel sobre un documental de las viudas. Fotografia de la autora.

® Entrevista con Darshan Kaur, Nueva Delhi, 17 de julio de 2008.
% McGregor, R.S., Oxford Hindi-English Dictionary, Delhi, Oxford University Press, 1993, p.162.
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Las viudas reubicadas en Tilak Vihar, vivieron en las zonas mas afectadas por los
pogromos del 84, como fueron Nagloi, Trilokpuri y Sultanpuri. Muchas de ellas provenian del
Panjab y habian venido a casarse con sikhs en Delhi. Otras son mujeres sikh de Rajasthan
(Lubhana) que se mudaron con sus familias o que se casaron y llegaron a vivir a la capital del

pais.

e Los relatos del evento
Después de varias entrevistas y otros relatos leidos en diversas publicaciones, es notoria las
coincidencias de varios elementos sobre lo que vivieron estas mujeres. Para la sefiora Bhagwati
Kaur, el 1° de noviembre fue uno de los dias mas dificiles de su vida. Alrededor de las 8 p.m.,
vio venir a mucha gente.** Llevaban palos, barras de metal y cuchillos. Poco después su casa fue
atacada. Su marido estaba fuera, s6lo su yerno, su sobrino y sus dos hijos estaban en casa.
Algunas personas entraron a su casa después de tirar la puerta. Al entrar empezaron a golpear a
su hijo mayor con una barra de metal, hasta dejarlo inconsciente junto a la puerta. Después lo
bafiaron con combustible y le encendieron fuego, aun estaba vivo. Otro hombre sacé a su sobrino
a la calle con un cuchillo y lo incendié cerca del parque. Su yerno escapd con los vecinos de
junto. La hermana de otra vecina vio como corria y alerté a la multitud. Lo sacaron a golpes y
luego lo electrocutaron hasta que murié. Al parecer en la manzana 32 de la zona conocida como
Trilokpuri, habia unos cables sueltos que utilizaron para electrocutar también a sus victimas.
Habia entre cuatrocientas y quinientas personas atacando nuestra manzana. No era posible
reconocer a tanta gente, pero después de vivir en la cuadra 32 de Trilokpuri por ocho afios,
muchas caras me eran familiares dentro de la multitud. Aquellos que mataron a los sikh de mi
cuadra brutalmente eran Tallo, un contrabandista llamado Manu, Jagga y su esposa Draupadi (la
que alertd a la multitud sobre mi yerno), Kishori Zamindar (el carnicero), Rampal Saroj (un lider
del Partido del Congreso de Indira y conocido por ser un agitador), Rooplal y sus tres hijos, los
cuales eran conocidos como ladrones en la colonia. Después en el campo de refugiados una
persona me dijo que mi radio y mi grabadora las vio en la casa de Jagga y Draupadi. Rampal
Saroj el lider del partido, habia venido como a las 4 p.m. para decirnos que nada nos iba a pasar.

[...] después se convirtié en el lider de los asesinos. [...] trajo a agitadores y les sefialaba nuestras

°! Aparecido en Babbar, Gurcharan S., Government Organised Carnage, op. cit., p. 17.
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casas. Cientos de sikh fueron asesinados brutalmente. Al dia siguiente Ilegé el ejército y nos llevo

primero a la estacion de policia y después al campo para refugiados.*

La gran mayoria de las descripciones de estas viudas muestran una situacion similar.
Manifiestan estar en sus casas y escuchar algunos rumores sobre grupos de personas atacando
sikhs. Pero la situacion los toma por sorpresa, nadie imagind que algo les sucederia. Estas son las
voces que no se han cansado de describir lo que vieron, que siguen llorando la pérdida de sus
familiares y que no han recibido la justicia que buscan. Sus voces nos llevan a una realidad
inimaginable, en la cual su vida se alter¢ irreversiblemente en todos los aspectos familiar, social,
material, ideoldgico y politico.

Para Harjit Kaur de cuarenta y cinco afios, proveniente de Panjab y casada en una familia
de Delhi, existen “buenos” y “malos” hindues. Dentro de las historias de estas mujeres es
recurrente que los vecinos o los amigos hindues les ayudaran a esconderse, reconocen a estos
hindues y los distinguen de sus atacantes. También describen el miedo con que estos vecinos los
ayudaban, ellos también temian por su propiedad y por su vida, la turba los amenazaba. Debido a
estas amenazas muchos hindues no se atrevieron a ayudar a los sikh. Sin embargo, son escasos
los casos de ataques de la turba hacia hindues.

Otro aspecto que surge del relato de esta mujer es la necesidad de ocultar su identidad
sikh para no ser reconocidos. Cuando su suegro y su cufiado tienen que salir a la calle, los cubre
con una cobija a la manera Hindustani, es decir para que parecieran hindies. Muchas mujeres
ayudaron a sus maridos a quitarse el turbante y cortarse el cabello, para no ser identificados
como sikh. Los simbolos externos en India son un elemento muy importante en la vida cotidiana.
Cada comunidad tiene un lenguaje propio que las otras comunidades reconocen. Durante estos
dias, los simbolos sikh se convirtieron en una condena de muerte, pero la decision de quitarselos
tampoco era facil. Para los sardars el hecho de despojarse de su turbante o cortarse el cabello es
una gran humillacioén, es negarse a si mismo, a su identidad y a sus creencias.

Otras mujeres, para salvar a sus hijos tuvieron que vestirlos de nifias y les soltaron el
cabello. Este es el caso de Surinder Kaur, de sesenta afios, ella vivia en Badarpur, a las orillas del
rio Yamuna, en una zona con minoria sikh. A su padre, hermano y marido los asesinaron. “Para

salvar a mi hijo le solté el cabello, le hice una trenza y lo vesti con un salwar.*® Era sélo un nifio

% Relato tomado de Idem., p. 17.
% pantalon de mujer.
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y presencié muchas cosas muy duras. Durante seis meses no pudo dormir bien, se despertaba a
cada rato con sobresaltos. Hasta ahora no puedo decir que lo haya superado”.94

Mas adelante, Surinder regres6 a su casa a pesar de encontrarse en ruinas, casi por
completo quemada y permaneci6 ahi por tres dias. Los restos de su esposo y su padre yacian
tirados en la calle y le perturbaba la idea de que algun tipo de animal se los comiera o de que
alguien se los llevara. Queria ser ella quien se hiciera cargo. Muchos otros cuerpos fueron
apilados y después recogidos por camiones de la policia y del ejército. La mayor parte de las
viudas no tuvo la suerte de Surinder, ella pudo rendirles el altimo tributo a sus familiares a la
manera sikh. Muchas otras no supieron, entre la mezcla de cenizas y huesos, qué restos eran de

quién, no pudieron rescatar nada ni hacer el ardas (oracién o ritual) correspondiente.

e Las historias escondidas

Kulwant Kaur, es una mujer de alrededor de cincuenta afios que residia en Trilokpuri, la zona
maés afectada en Delhi. La turba asesiné el 1° de noviembre de 1984 a su esposo, a cuatro de sus
hermanos, una sobrina, un sobrino y a los esposos de sus hermanas. Al principio nuestra
conversacion estuvo acompafiada de largos silencios, después conforme se acercaba el relato a
los momentos mas dificiles el tono de voz y el volumen variaba. Al relatar la muerte de sus
familiares la voz bajaba considerablemente, y salia con ella un profundo dolor. Al hablar sobre lo
que han peleado y el papel del gobierno, la voz se aceler6 considerablemente y con ella el
volumen aumento, este cambio mostré mucha frustracion y coraje. Para Kulwant Kaur no hay
forma en que sea posible olvidar lo que sucedid,

Los quemaron vivos a todos. La gente dice que hay que olvidar lo que pasd, pero ¢cdmo puede

olvidarse algo asi? Muchas mujeres fueron violadas, sus casas fueron quemadas, saqueadas, les

robaron todo. Vieron como golpeaban a sus esposos o0 hijos. Sigue habiendo mucha tristeza. No

teniamos ropa qué ponernos, no teniamos a donde ir, ni qué hacer después de eso. Fue un

terremoto para los sikh.”*

En su relato surgen dos temas que han sido puestos de lado tanto en recuentos y
narrativas oficiales, como en las cifras de muertos disponibles. Por un lado, los nimeros totales

de muertos varia (desde 2 mil hasta 10 mil, aunque oficialmente se admitieron un total de

% Entrevista con Surinder Kaur, Delhi, 17 de julio de 2008.
% Entrevista con Kulwant Kaur, Delhi, 17 de julio de 2008.
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2,733%) y no distinguen entre hombres, mujeres y nifios. Los hechos hacen evidente la
organizacion y metodologia que la multitud de atacantes utilizd, su blanco principal eran
hombres de entre veinticinco y cincuenta afios, asi como nifios. Se establecié con esto una
manera particular de asesinato de genero. Sin embargo, Kulwant Kaur menciona que también
muri6 una de sus sobrinas. La oficina dedicada al seguimiento de los pogromos de 1984 en el
DSGMC, en sus registros cuenta con una lista de cerca de 3 mil muertos, de los cuales, alrededor
de 107 son mujeres y algunas hindes.*’

Por otro lado, se puede apreciar que aquellos temas que a Kulwant Kaur le cuesta mas
trabajo relatar, los menciona en tercera persona, ella de alguna manera se saca de la historia,
como si fuera una simple espectadora que da cuenta de los hechos sin vincularse y sélo describe
lo que le sucedi6 a “muchas mujeres”. No podria afirmar que ella misma fue victima de una
violacion, pero podria caber la posibilidad. Los casos de violacion, también se han mantenido al
margen de la historia de este evento y por supuesto de cualquier investigacion penal. Es dificil
determinar si esto corresponde sélo al silencio de las propias mujeres para mantener su honor
intacto, por temor a ser aun mas marginadas de su familia politica, de su comunidad y por la
posibilidad de buscar un nuevo matrimonio en el cual estar protegidas por la figura masculina.
También quiza tuvo queé ver con la forma en que fueron tratadas por los médicos en los campos
de refugio y en los hospitales por los doctores del gobierno. Para poder levantar una denuncia
debian ser examinadas, las pocas que lo hicieron, narran haber sido intimidadas por el examen
médico y por los tramites legales que debian enfrentar. Esta fue una violencia psicoldgica que las
paralizo y las llen6 de vergienza.

Puede corresponder también al silencio de la comunidad sikh, como sucedié durante la
experiencia de la Particion, en la cual se queria evitar que se supiera lo sucedido para no exponer
la humillacién y la ausencia de proteccion del hombre hacia sus mujeres; o simplemente porque
estas experiencias no fueron lo suficientemente importantes para ser incluidas en las narrativas
generales del Estado y la comunidad. En el caso particular de los lideres de la comunidad, podria

deberse al temor a exhibir su “humillacion” y “debilidad” para defenderse a si mismos y a sus

% Uno de los comités que se formaron por recomendaciones de la Comisién de Justicia Rangnath Misra y bajo las
Ordenes del Secretario del Interior de la Administracion de Delhi, dio a conocer la cifra de 2,733 muertos a
consecuencia de los disturbios de 1984. Esta informacion se dio a conocer en la Lok Sabha el dia 2 de diciembre de
1987. The Hindustan Times, 3 de diciembre de 1987.

%" Esta lista también se encuentra disponible en http://www.carnage84.com/, pagina creada y alimentada por el
trabajo de 24 afios realizado por el abogado H.S. Phoolka.
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mujeres. Durante el periodo de Particion, la mujer se convirtio en un simbolo de la nacién y la
comunidad, la violacion a su cuerpo era también una violacién a la nacion o a la comunidad. Lo
cierto es que las viudas conformaron al grupo de victimas méas vulnerables entre los

sobrevivientes de los pogromos.

Imagen 19.- Viudas. Fotografia de la autora.

Mas tarde, Kulwant Kaur, regresa a la historia en primera persona y expresa la sensacion

de vacio que seguramente la mayoria de las mujeres sintieron al quedarse sin nada, sin qué
ponerse, sin saber a donde ir y qué hacer, fue un vuelco a su vida que expresa finalmente
diciendo que fue como un terremoto. Estos cambios en los relatos de primera a tercera persona y
la violacion de las mujeres fueron elementos recurrentes en las entrevistas que realicé a las
viudas del 84. Si bien revel6 que hubo violacién, fue de una forma velada, fue algo que le pasé a
alguien mas no a ellas directamente, pero que se dio y les es necesario expresarlo. Al igual que
Kulwant, ninguna quiso relatarme si personalmente vivieron una violacion o si quiza su sobrina
fue violada y después asesinada. Lo que es importante es que estas historias no se encuentran
registradas, se evaden inclusive por las mujeres que las vivieron y se busca guardarlas en el
olvido.

Otro tema velado es la problematica que surgié en el momento de convertirse en viudas.
A Davinder Kaur le pregunté si no le pidi6é ayuda a su familia, a su padre o a sus tios. Ella como
muchas otras tenia a su familia en Panjab o Rajasthan. A estas mujeres mi duda las puso en
silencio. “;Regresar? (A donde? ;Quién nos recibiria?”® Ella me traté de explicar que no era
posible hacer eso en su comunidad y en general dentro de la cultura india, ya que al momento de
casarse dejan de ser en cierta forma parte de su familia, porque se unen a la de su marido. Sobre

todo en la vida de los pueblos, regresar es una especie de humillacion. Para regresar a un estadio

% Entrevista con Davinder Kaur, Delhi, 17 de julio de 2008.
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digamos “digno” y en especial para sentirse protegidas, muchas buscaron volverse a casar. Pero
esto también no es bien visto.”

Estas mujeres quedaron marcadas no solo por su viudez. Al correrse los rumores de que
algunas fueron violadas, personas del gobierno y de su misma comunidad las insultan
constantemente calificandolas como prostitutas. Esto también puede explicar que muchas de
ellas callaran los actos de violacion. La honorabilidad de la mujer en la comunidad sikh y en
India en general sigue siendo un factor muy importante para el hombre principalmente, ademas
representa la honra de la comunidad misma o como sucedié durante la Particion, la honra de la
nacion. La proteccion de la mujer-comunidad-nacion corresponde al padre, hermano o marido, a
la figura masculina y al desaparecer éstos, la mujer sufre una degradacion como persona, la
comunidad o la nacién son violadas. El asesinar sélo a los hombres es percibido como que se

buscaba deshonrar a la comunidad sikh.

e “Laturba”
En cuanto a la composicion de la turba, las narraciones enfatizan tanto que era gente que venia
de fuera, preparada con una serie de herramientas, asi como gente del propio barrio, lo cual nos
indica que ademas de la agenda dispuesta para este evento, también se unieron la configuracion y
los conflictos locales. La violencia por esta raz6n adquirié una dimensién distinta que ha sido
poco registrada y para Veena Das es un elemento esencial al cual llama “La fuerza de lo
local”. X

La zona més afectada en Delhi fue la conocida como Trilokpuri. Aqui se encuentran, al
igual que en las zonas de Mongolpuri y Sultanpuri, una serie de reasentamientos que se

101

originaron en el periodo conocido como de Emergencia (1975 a 1977),” en el cual Indira

Gandhi suspendié todos los derechos democraticos en India, dando lugar a medidas coercitivas

% Entrevista con Davinder Kaur, Delhi, 17 de julio de 2008.

1% Das, Veena, Life and Words, op. cit., p. 135

191 En 1976, a los 20 puntos del programa econémico planteado por Indira Gandhi, se le afiadieron 5 mas que serfan
implementados por el ala joven del Partido del Congreso, en el cual el lider era el hijo mas chico de la Sra. Gandhi,
Sanjay Gandhi. Uno de los puntos afiadidos tenia qué ver con la intenciéon de “embellecer la ciudad”. Vinculado con
la Autoridad de Desarrollo de Delhi (Delhi Development Authority, DDA), inicié un programa de “limpieza de
barrios bajos o suburbios en Delhi”. El plan consistia en demoler las viviendas de estos suburbios y reasentar a sus
habitantes a las afueras de las zonas centrales de la ciudad. A la par de esta politica también se llevé a cabo un plan
de control de natalidad basado en la esterilizacion masculina, que en muchos casos fue forzada. Ambos programas
se vieron como prerrequisitos para iniciar el esperado “desarrollo” en la ciudad capital. Sobre las meorias y
narrativas de este evento ver Tarlo, Emma, Unsettling Memories.., op. cit.
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como censura de la prensa, persecucion de la disidencia, arrestos arbitrarios, reasentamientos de
vivienda y esterilizaciones forzadas, entre otras. Las vidas de muchas personas especialmente de
Delhi se vieron trastocadas por estas politicas.

Estas colonias en las que se reubicaron los asentamientos, se consolidaron como bancos
de votos para el Partido del Congreso. Aunque la medida de reubicarlos fue una politica mal
llevada de la cual surgieron muchas problematicas y para algunos fue una crueldad el desalojo
que les hicieron, la gente obtuvo un terreno de alrededor de 22.8 m?, que aunque pequefio era de
su propiedad. Ademéas de que consiguieron préstamos para construir una casa. Para estas
comunidades pobres su estatus cambio, de ser asentamientos no autorizados a ser propietarios, y
su nueva condicion era motivo de agradecimiento al partido y a Indira Gandhi.

Muchos lideres de este partido construyeron estrechos vinculos con sus habitantes, por
esta razén la gran mayoria de las viudas a las que entrevisté me hablé de su afiliacién, hasta
antes de este evento, con el Partido del Congreso. Por esta razon, les cuesta entender que hayan
sido las mismas personas por las que ellas habian votado las que organizaran los disturbios.

Trilokpuri fue uno de los 47 reasentamientos de personas de muy bajos recursos. En esta
zona, como en muchas otras, existian una serie de conflictos locales que se mezclaron con lo que
sucedio en noviembre de 1984. No solo surgieron aguellos intereses politicos de los lideres del
Partido del Congreso, sino también los intereses personales de los individuos que participaron,
en donde los mdviles de su accion fueron el dinero, la venganza personal o la obtencién de
beneficios materiales. Las diferencias de las clases trabajadoras y las castas que componian estas
colonias emergieron también.

La vida cotidiana dentro de estos asentamientos tenia ya elementos de violencia que con
los disturbios se hicieron evidentes y se transformaron en ajustes de cuentas.'® El saqueo de las
viviendas de los sikhs estuvo presente en la mayoria de las colonias afectadas, asi como la
ocupacidn posterior de sus propiedades, no por las personas que recibieron érdenes para cometer
los asesinatos, sino por los propios vecinos de la colonia. En algunas manzanas el ataque
inclusive se concentré a sikhs de una casta en particular, mas que otras. De esta manera, la
narrativa oficial que asume que la turba era andnima e irracional, se ve confrontada con estos

relatos. Concuerdo con la afirmacion que hace Veena Das en este sentido, para ella tanto el

192 \/er el estudio que realizé Veena Das al respecto en la colonia de Sultanpuri, en Das, Veena, Life and Words, op.
cit., p. 149.
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Estado como la comunidad estuvieron implicados en la violencia y no sucedié algo de estas
dimensiones de la nada, existia un caldo de cultivo originado por otros factores.'®
Al preguntarle a Surinder Kaur de sesenta y dos afios, si reconocio a alguien entre
multitud de atacantes, ella respondi6 que si.
Sabemos quiénes son. Dijimos sus nombres y los denunciamos, pero el gobierno no ha hecho
nada. No tenemos justicia, he ido hasta a declarar pero no se ha hecho nada al respecto [...] si
algunos eran mis vecinos o vendedores de algo en la colonia. Puedo mencionar a Rampal Saroj,
Kamal, Rohtar, entre otras personas. Todo lo que teniamos fue quemado y lo que pudo quedar
intacto, la gente se lo llevd, entraban a robar. Cuando estaban saqueando nosotros no teniamos
fuerzas para detenerlos, se llevaron todo lo que quedé.'®
Pero esta no era la Unica composicion de la turba, otra de las viudas, Joginder Kaur,
intervino para mencionar que empez0 a congregarse mucha gente que venia en unos camiones. A
nadie le pareci6 extrafio porque decian que venian de fuera para ver el cadaver de Indira Gandhi.
Pero al poco rato comenzaron a atacar las colonias. Tenian a su disposicion pipas con gasolina
(tel es la palabra que utilizan), con esto quemaban las casas y los comercios.
No sé si con esto quemaban a nuestros familiares. A mi hermano lo bafiaron de algin liquido que
inclusive le calcin6d los huesos, una sustancia muy poderosa, que no sabemos qué es. No
encontramos ni un solo hueso de mi hermano. En mi colonia Ilegaron desde las 10 am y se fueron
como a las 7 de la noche y cuando se fueron dijeron que si algin sardar habia quedado vivo
regresarian al dia siguiente. Le Ilamamos a la policia, pero dijeron que ellos no podian hacer nada.
Si no hubiera sido planeado por el gobierno, ;de donde salié todo el material que utilizaron?
¢Quién lo pago? [...] algunos hindues estaban con el gobierno, muchos se unieron al grupo de
atacantes. Pero otros hinddes nos ayudaron.'®
Darshan Kaur describe a la turba como personas de casta baja hindu, pagados por los
lideres del Partido del Congreso. Ademas, en su declaracién jurada ha mencionado nombres de
vecinos que reconocio dentro de la turba y que quiza guardaban algln tipo de resentimiento
hacia su familia.’® “No son disturbios entre hindues y sikh, fueron disturbios goonda®’-sikh”.

Para Gurcharan Singh Babbar, al analizar de cerca el caracter de la turba en Delhi este y oeste

103 |1 dem.

104 Entrevista con Kulwant Kaur, Nueva Delhi, 17 de julio de 2008.

1% Entrevista con Joginder Kaur, Nueva Delhi, 17 de julio de 2008.

196 Entrevista con Dashan Kaur,17 de julio de 2008

197 Un goonda es el término con el cual se llaman a matones o intimidadores pagados por alguien para cumplir con
esta tarea.
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(en donde los lideres locales integraron a la multitud), se puede observar que las personas que
participaron provenian de pueblos cercanos pobres cuya composicién es gujjar y jat,*® los
cuales son comunmente utilizados para realizar estas acciones y reciben una paga por ello o
algin beneficio politico. También habia personas de la denominada Scheduled Castes (castas
bajas que por su marginacion son objeto de politicas de compensacion y discriminacion
positiva). Los periodicos, refiriéndose a la multitud utilizaron un lenguaje muy particular y
repetitivo, los llamaba “vagos de la calle”, “elementos antisociales”, “matones” y “elementos del
proletariado”. También eran descritos como “turbas furiosas” o “jovenes sedientos de sangre que
venian en olas”.}%°

Por otro lado, las viudas que entrevisté tienen una percepcion distinta de la que surge de
las autoridades sikh en Panjab y de los discursos oficiales en los cuales los disturbios fueron un
confrontamiento entre una comunidad hinda “herida” y una sikh que debia ser “castigada”. A
pesar de su dolor, no ven a otras comunidades como “enemigos” de su fe. Al hablar de las
personas que les causaron tanto dolor, no las califican como el otro, el hind( cuyo objetivo era el
de desaparecer al sikhismo de India, ya que en la préctica cotidiana sus comunidades se casan

entre si y mantienen muchos vinculos culturales.

e El papel de las instituciones politico-estatales
Las narraciones coinciden en una serie de presencias y ausencias de entidades politicas y
estatales, cuya funcion debiera ser su proteccion y auxilio. Por un lado, observaron a politicos
instigando a la turba y a una policia atada de manos que muchas veces participé activamente en
la violencia. Por otro lado, el ejército después de tres dias, finalmente llegd a las colonias para
establecer el “orden” y resguardarlos en un lugar seguro. Las viudas no perciben al gobierno o al
Estado como un todo que actud en su contra, distinguen perfectamente la accion y la inaccién de

cada uno.

1% En India los gujjars estan concentrados principalmente en el norte en estados como Jammu y Cachemira,
Himachal Pradesh, Uttar Pradesh, Haryana, Madhya Pradesh, Uttarakhand, Delhi Rajasthan, Gujarat y Maharashtra.
Forma alrededor del 10% de la poblacion en India. Pertenecen a la varna kshatriya, aunque algunas comunidades
estan clasificadas como brahmines, también hauy gujjars musulmanes, sikh, crisitianos y parece que también
budistas. Generalmente son pastores o lecheros. Estan clasificados bajo la categoria de Clases Atrasadas (Other
Backward Classes OBCs) y el gobierno les provee de cuotas en la educacién impartida por el Estado y empleos
estatales. Tradicionalmente son una comunidad que apoya al Partido del Congreso. Por otro lado, las comunidades
jat, también tienen una composicion religiosa diversa (hindldes, musulmanes y sikh). En su gran mayoria se
encuentran el Panjab, son campesinos y algunos también estan considerados como Clases Atrasadas.

19 Das, Veena, Life and Words, op. cit., p. 149. 2007, p. 139.
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Darshan Kaur vivia en Trilokpuri, sin saber qué hacer después de ver como golpeaban a
su marido y lo mataban, se quedd sentada en el escalon de afuera de su casa. Entonces escuchd
que habia llegado un lider del Partido del Congreso.**°

La gente decia que quiza él nos ayudaria. Pero vi a K.S. Bhagat dando un discurso, le gritaba a la

turba ‘su madre [Indira Gandhi] ha sido asesinada, deben tomar revancha. Tomen venganza como

quieran, maten a los hombres. Lo que quieran, lo tendran, combustible, palos, todo lo que
necesiten. Pero ningin sardar debe dejarse vivo’. Este lider vino a matarnos no a protegernos,

estaba sdlo mirando como la gente mataba. Entonces regresé a mi casa. Ram Pal Saroj vino a mi

casa y pregunté por mi esposo, yo le dije que no estaba pero empezaron a buscarlo. Cuando lo

encontraron lo bajaron a jalones del cabello y lo golpearon con un bat. La cama estaba a un lado,
se la aventaron encima con todo y las cobijas y quemaron una llanta encima de todo. A mi esposo

lo quemaron vivo. '

Darshan Kaur perdi6 a trece miembros de su familia y de la familia de su esposo. En la
mafiana del 2 de noviembre, pens6 que el mejor lugar para refugiarse era la estacion de policia
por lo que se dirigio a la de Paharganj. Ahi le pidio6 a la persona encargada que la salvara a ella 'y
a su familia, pero el policia le respondié que no podia hacer nada por ellos, que se regresara a su
casa. Durante este relato Kulwant Kaur interrumpi6 para decirme que ella también llegé a una
estacion de policia y presencié como policias le disparaban a los sikhs, ahi el esposo de su
sobrina perdié la vida. Hay declaraciones juradas por distintos testigos que afirman también que
la policia apresé unicamente a aquellos sikhs que se habian defendido de la agresion y a los
cuales se les confiscaron armas de fuego y espadas.

Darshan Kaur, continu6 con su relato para decirme que se refugié en la gurudwara de
Pandunagar, que estaba en construccion y se quedd ahi con sus hijos y muchas mujeres. No habia
ninguna autoridad de su comunidad que las protegiera. La turba llegd a ese lugar, todas se
subieron a la azotea y desde ahi empezaron a tirar ladrillos para defenderse hasta que la multitud

se fue. Luego se cambiaron a la gurudwara Dhamdhama Sahib, hasta que el ejército llegé el 3 de

10 a lista de personas que los sobrevivientes acusan como culpables numera a dieciséis lideres. Entre los més
importantes se encuentran: H.K.L. Bhagat, Ministro de Estado; Babu Ram Sharma, Miembro de la Coporacion
Municipal y mano derecha de Bhagat; Sajjan Kumar, Miembro del Parlamento por el Partido del Congreso de
Mangolpuri; Lalit Makan, lider de la Unién de Comercio y Consejero Metropolitano; Dharam Das Shastri, Miembro
del Parlamento por el Partido del Congreso de Karol Bagh; Jagdish Tytler, Miembro del Parlamento por el Partido
del Congreso; Ashok Kumar, Miembro de la Coporacion Municiap de Kalyanpuri; entre otros. Ver la lista completa
en People’s Union for Democratic Rights y People’s Union for Civil Liberties, Who are the Guilty? Report of Joint
Inquiry into the Causes and Impact of Riots in Delhi from 31 October to 10 November, Gobinda Mukhoty y Rajni
Kothari editores, Delhi, 1984, Anexo IV.

1 Entrevista con Darshan Kaur, Delhi, 17 de julio de 2008.
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noviembre “para salvarnos”,"? los sacé a todos y los llevé a uno de los campos de refugi6 en
donde vivio por tres o cuatro meses, hasta que les dieron un departamento. En todos los relatos
los relatos las victimas se vieron aliviadas en cuanto vieron al ejército. “Ojala que el ejército
hubiera llega antes para ayudarnos, necesitibamos de alguna institucion o de un poder superior
que nos salvara de todo eso, pero al ejército le impidieron llegar a tiempo.”™** Al parecer esta fue
la Unica institucion del Estado a la cual perciben en este caso, como un agente benéfico, fuera del
juego sucio y de la organizacién politica, y lejos de la accién e inaccién de la policia en este
evento. Esto quizas debido a que en las ciudades no se ha utilizado la accién del ejército, por lo
tanto la gente percibe a esta entidad de forma distinta y lejos de la corrupcion, y la violencia

cotidiana que deben enfrentar con los cuerpos policiacos citadinos.

Imagen 20.- Grupo de viudas. Fotografia de la autora.

e Los refugios y las compensaciones

Las organizaciones no gubernamentales (como Nagric Ekta March*'*

) ademas de movilizarse,
gjercieron presion para que el gobierno y las autoridades sikh en Delhi actuaran rapido. La mayor
parte de la ayuda inmediata fue basicamente voluntaria, en la cual tanto hinddes como sikhs se
involucraron. Los campos se establecieron desde el 3 de noviembre y para el 5 ya habia

veintiocho centros funcionando, aunque sélo diez tenian el reconocimiento gubernamental.**® Se

112
113

Idem.

Idem.

114 Esta organizacion fue formada en respuesta a la situacion y trataron de cubrir lo més posible todas las
problematicas que las personas afectadas comenzaban a enfrentar después de tantos despojos. Reunieron comida,
ropa y medicinas. Escuchaban a las victimas y aunque no estaban capacitados, trataron de ayudarlos a asimilar con
que habian vivido.

15 Una lista completa de estos refugios se encuentra en el Reporte de PUDR y PUCL, Who are the Guilty?, op. cit.,
Anexo V.
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calcula un flujo total de 50 mil personas afectadas,™® muchas de ellas estuvieron ahi varios
meses.

Las autoridades tuvieron que pensar rapido en la forma en que tendrian que rehabilitar a
todas estas personas. Es mientras estaban alojadas en estos campos que la nueva identidad de las
mujeres se establecid, la cual se vinculo a los privilegios que se les concederian. La violencia de
1984 las despojo de sus hijos, maridos, padres y hermanos, asi como de sus hogares y de sus
formas de manutencion, convirtiéndolas en viudas. Esta condicion les produjo beneficios, como
las compensaciones que recibieron, pero también estigmatizacion, marginacion y agresion, ya
que el gobierno establecio que solo las viudas podrian recibir compensaciones, dejando fuera a
sus suegros o cufiados.

El gobierno para llevar un registro de las victimas y sobre todo de las compensaciones
que les otorgaron, les extendieron un carnet de identidad como viudas. En estos carnets se
asentaba el nombre de la viuda, de su padre o de su esposo, ademas del nombre de la persona
fallecida y la relacion con la viuda. Estos dos altimos datos indican que el carnet identificaba
como viuda a una mujer no importando si habia muerto su padre, su hermano, su esposo 0 sus

hijos, el titulo de su nueva identidad es el mismo.

Imagen 21.- Carnet de indentidad de una viuda. Fotografia de la autora.

El camino para ser rehabilitadas fue muy largo. Todas las mujeres en estas condiciones
tuvieron que enfrentarse al proceso burocratico que implico tener uno de estos carnets. Llenaron
un sinfin de solicitudes y tuvieron qué comprobar con testigos que en verdad habian perdido a un
familiar. En la mayoria de los casos estas solicitudes fueron llenadas por intermediarios que
conocian el lenguaje Estatal para hacerlo, ahora con el tiempo las viudas de la organizacion que

118 Das, Veena, Life and Words, op. cit., 2007, p. 140.
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entrevisté utilizan todos los términos y estdn completamente familiarizadas con ellos y las
practicas legales del Estado.

Para algunas pasaron muchos afios antes de obtener los beneficios. Los apoyos a manera de
compensacion por todas las pérdidas que padecieron, van desde una pension mensual que ha ido
variando con el tiempo, departamentos que se construyeron, la mayoria en Tilak Vihar,
compensaciones monetarias por pérdida del marido, capacitacion para el trabajo y otorgamiento
de trabajos gubernamentales para que pudieran sacar a sus familias adelante. También el comité
que organiza a los templos sikh en Delhi en un inicio, les ofreci6 una pension que califican como
“ridicula”.**’

El ejército llevo a Kulwant Kaur al campo en Zilmil en Farsh Bajar Thana (la estacion de
policias) cerca de Shahdara, en donde vivio tres meses antes de que le dieran finalmente uno de
los departamentos de 20.9 m? como compensacién en la colonia Tilak Nagar, el ghetto de las
viudas o Chaurasiye. Los edificios que construyeron para alojarlas son denominados Janata
Flats (Public Homes u Hogares Publicas).**® No sélo necesitaban un techo dénde vivir sino la
forma de poder mantenerlo. En un principio “cuando nos dieron los departamentos, el gobierno
prometio darnos la electricidad y el agua gratis, ahora quieren cobrar la luz de hace veintitrés
afios. Si no pagamos, arrancan el medidor.”**

Por la muerte de sus maridos recibieron en un principio 10 mil rupias (cerca de 3 mil
pesos), unos afos después pelearon por que se les diera méas dinero y lograron otras 13 mil rupias
(3,600 pesos). Después de veinte afios con las recomendaciones que hiciera la Gltima comision
de investigacion conocida como Nanavati y muchas movilizaciones después, recibieron una
compensacion de 3.5 lakh por persona (cerca de un millén de pesos). Para Surinder Kaur cuando
finalmente llegd el dinero (el monto mayor después de veinte afios), éste ya no tenia sentido, sus
hijos ya habian crecido y estaban casados. Los afios de mayor carestia en los que necesitaban

[ ) [ s, como pudieron los sobrellevaron €ra
dinero para la escuela, la comida y las enfermedades, pud | brell y

17 Al principio fue de 250 (setenta pesos) y después de 400 rupias (100 pesos) mensuales. Sin embargo, en uno de
los cambios administrativos de los miembros de este comité, cancelaron el apoyo y desde hace diez afios ya no lo
reciben.

118 Cada edificio alberga a cuatro familias, una en cada piso. Estas viviendas son espacios muy pequefios, en los que
deben acomodarse entre tres a cinco personas 0 quiza mas en el momento en que sus hijos han crecido y empiezan a
casarse. Al perder al principal sostén de la casa, los hombres, estas mujeres se quedaron desprovistas de todo recurso
econémico.

19 Entrevista con Darshan Kaur, Delhi, 17 de julio de 2008.
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entonces cuando ese dinero hubiera servido de mucho”.*?° Para Davinder Kaur el trabajo que les

ofrecieron no fue el conveniente:
lo que nos dio el gobierno central fue un trabajo de cuarta. Debiamos servir agua y té, y llevar y
traer documentos. Nadie nos preguntd, ni se dieron cuenta que quiz& podiamos hacer mucho méas
que eso. Ahi teniamos que aguantar el mal trato de los hindues. Muchos de ellos me decian que si
ya habia obtenido un trabajo, ;qué mas queria? [...] Mis comparfieros de trabajo decian que yo en
realidad no queria trabajar. Si a ellos les hubiera pasado esto, no se hubieran burlado. Dejé el
trabajo porque me ofendian mucho y me trataban muy mal, ademas ya estaba faltando mucho por

la salud de mi hijo."*

e Las comisiones de investigacion y sus papeles de verdad
Lo que estas mujeres perciben claramente es que dentro de este Estado-nacion indio, las leyes no
se aplican igual para todos; dicen que existen leyes separadas, privilegios y oportunidades s6lo
para algunos. Dan como ejemplo la rapidez con que el asesinato de Indira Gandhi fue resuelto y
con la que los culpables pagaron por su crimen. Por el contrario, en su caso, la justicia no se ha
aplicado y los culpables de la muerte de sus familiares contintan impunes, a pesar de que fueron
asesinados al aire libre frente a mucha gente y ellas como testigos.
Es muy triste que los culpables no hayan sido castigados. [...] Los sikh fueron matados
brutalmente al aire libre, enfrente de todos. Todo el mundo lo vio y nadie ha castigado a los
culpables. Por mucho tiempo vivi con el temor de que pasara de nuevo, ;qué garantiza que no
suceda si no ha habido un castigo? En este pais hay leyes separadas para unos y para otros.
Nuestras vidas fueron desechas y también afectaron la vida de nuestros hijos, s6lo pido justicia

para que no vuelva a ocurrirle a nadie.'?

Al preguntarles sobre las comisiones de investigacion que el gobierno ordené para
esclarecer los incidentes, las viudas que entrevisté me dijeron que s6lo habian sido un teatro que
no habia resuelto nada. Estas comisiones desde un principio tenian que trabajar con una serie de
documentos legales, que legitimarian el proceder de las recomendaciones. Son varios
documentos de verdad con los cuales el ciudadano debia vincularse para tramitar el que se

hiciera justicia. Las viudas que entrevisté tuvieron intermediarios para poder dialogar de esta

120 Entrevista con Surinder Kaur, 17 de julio de 2008.
121 Entrevista con Davinder Kaur, 17 de julio de 2008.
122 Entrevista con Manohan Singh, 17 de julio de 2008.
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manera con las autoridades judiciales. Los abogados sirvieron de vinculo y de traductores de este
lenguaje. Ahora las viudas y los sobrevivientes conocen bien sus términos y han podido
adaptarlos a su vida cotidiana, ya que manifestarse y no dejar de exigir justicia se ha convertido
para muchos, como la organizacion de viudas que entrevisté, en su forma de vida.

Los primero documentos con los que debian enfrentarse fueron los expedidos por la
policia, conocidos como First Investigation Report (FIR o Primer Reporte de Investigacion). En
las 73 estaciones de policia de Delhi en 1984, agrupadas en seis distritos,*® sus autoridades
tenian como obligacion recibir cualquier tipo de acusacion u ofensa recibida, de manera escrita u
oral y firmada por la persona que la presenta.’®* La policia debia conducir una investigacion
sobre ésta. Durante los dias del noviembre negro, el abogado que ha llevado la gran mayoria de

125 126

los casos de las viudas, Harvinder Singh Phoolka,™ muestra tanto en su pagina de internet

como en los archivos de su organizacion de derechos humanos Citizens Justice Committe

(Comité para la Justicia de los Ciudadanos),*?’

que los FIR en los que las comisiones de
investigacion se estaban basando, no podrian ser considerados como documentos de verdad,
debido a varias razones.

Por un lado, la policia fue parte de la violencia, tanto por su accién directa como su
inaccion. Muchos de los hechos no fueron registrados por estos reportes, los relatos de viudas y
sobrevivientes registran que al llegar a alguna estacién de policia las autoridades se negaron a
recibir sus acusaciones. En caso de que se registraran las acusaciones, éstas se habian integrado
de forma austera, sin incluir la totalidad de los hechos, y en muchos casos se incluian varias
acusaciones en una sola, en lugar de llenar una FIR para cada crimen. Esta vaguedad ayudé a
destruir evidencia crucial y un testimonio legal méas que apoyara las declaraciones de los testigos,
por el contrario estas FIR actuaron en contra del esclarecimiento de los hechos.

Para Jaskaran Kaur'?® y H.S. Phoolka,** la policia por medio de estos métodos protegié a

los lideres politicos y a los perpetradores de los pogromos de 1984, ademas de que sometieron a

123 Kaur, Jaskaran, Twenty Years of Impunity. The November 1984 Pogromos of Sikhs in India, Reporte de Ensaaf,
Portland, Oregon, 2006, 2da Edicion, p. 51.

124 Seguin lo indica la Seccion 154 del Indian Code of Criminal Procedure (CCrP, Codigo Indio de Procedimientos
Criminales), Ver, Kaur, Jaskaran, Twenty Years of Impunity, op. cit., p. 51.

12> Ahora es abogado en la Suprema Corte de Justicia.

126 Phoolka, H.S., Carnage 84, en http://www.carnage84.com/homepage/front.htm, consultado desde febrero de
2008 hasta agosto de 2010.

27 Tuve acceso a estos archivos gracias al acervo que se encuentra en DSGMC dentro del complejo del gurdwara
Rakab Ganj en Nueva Delhi.

128 Kaur, Jaskaran, Twenty Years of Impunity, op. cit., p. 53.
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las victimas a un proceso largo de llenado de documentos, para finalmente ser expuestos en las
comisiones de investigacion como defendiendo causas sin fundamentos, debido a que su
testimonio debia ser avalado por una FIR, creada por una autoridad que participé en los hechos.
Algunas otras FIR fueron falsificadas para evitar que los cargos en contra de la policia,
principalmente fueran expuestos en las comisiones.

Se han llevado a cabo ocho comisiones gubernamentales y comités que han investigado
diversos aspectos sobre los pogromos. Aunque la Gltima comisién, la Nanavati cuyo reporte se
publico en marzo de 2004, reconoce las fallas de comisiones anteriores para conformar
evidencias sobre los hechos y acepta que: los ataques en contra de los sikhs por “su intensidad
muestran un esfuerzo organizativo”,*® y sefiala que se deben investigar a varios lideres politicos
y diversas personas involucradas con profundidad, hasta el momento no se ha ejercido ninguna
accion penal por parte del gobierno, porque se considerd que no habia justificacion suficiente
para abrir los casos de los acusados.

En esta ultima comision y a lo largo de las anteriores, las victimas se enfrentaron también
con otro documento legal, sus declaraciones juradas o affidavits que aunque levantan muchos
asuntos a investigar, no han sido validadas como un documento legitimamente suficiente para el
gobierno. Estas declaraciones, mas las FIR y una especie de juicio en donde la victima exponga
los hechos y sean confrontados con las autoridades, han sido la serie de rituales oficiales a los
que se han enfrentado.

Ademas, su participacion en las comisiones las han puesto en peligro, sobre todo aquellas
cuya declaracion acusa a alguno de los miembros del Partido del Congreso. Darshan Kaur ha
sido testigo clave en el caso de uno de los Miembros del Parlamento, H.K.L. Bhagat, a quien se
le acusa de haber incitado a la violencia. En muchas ocasiones ante de presentarse a las
innumerables sesiones en la corte, ha recibido amenazas hasta de muerte para que no siga con su
caso.

Sin embargo, Darshan Kaur, a través de la conformacion de su organizacién de viudas, ha
podido crear un poder particular, un poder social que le sirve de escudo y de arma para cumplir
con sus objetivos. Esta organizacion como muchas otras ha sido utilizada como concepto y esta

viuda, junto con las demas han tenido que aprender en el camion para evitar estas situaciones, asi

129 Entrevista con H.S. Phoolka, Nueva Delhi, 18 de agosto de 2008.
130 Nanavati, G.T., Report: Justice Nanavati Commission of Inquiry (Anti-Sikh Riots), 9 de Febrero de 2005, p. 180.
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como las manipulaciones de personas externas que se acercan con la intencion supuesta de
“ayudarlas”. Durante la entrevista me dejé ver que inclusive muchos de los abogados que han
ayudado a su causa, en el fondo no han tenido intenciones serias por solucionar sus casos en la

corte. Por esta razon atn no habian conseguido la justicia tan anhelada.

e Lalucha con la familiay con la comunidad

No solamente se enfrentaron y lucharon por sus beneficios con el gobierno. Algunas de ellas, por
un lado, hablaron de que el condicionamiento que puso el gobierno al ser solo ellas las receptoras
de los beneficios, les habia causado muchos problemas con sus suegros, quienes quisieron recibir
también las compensaciones por la muerte de sus hijos y buscaron manipularlas y despojarlas de
los mismos.

Como mujeres dentro de la cultura india, al casarse dejan, en cierta forma, de pertenecer a su
familia para ser parte de la del marido. Los suegros quisieron ejercer el poder moral que
culturalmente tienen sobre estas mujeres para arrebatarles los derechos que habian adquirido
como viudas. Algunas cedieron al hostigamiento y a la violencia intrafamiliar a falta de otro
apoyo. Intentar resguardarse con su familia materna no era una opcién. Surinder Kaur me explic
que ya no pertenecian a su familia, regresar seria una humillacion y una carga para sus padres.

La Gnica manera en que podrian regresar era casandose nuevamente,*®!

condicion que algunas
cumplieron.
Por otro lado, muchos lideres sikh han intentado utilizarlas como concepto para alimentar sus
narrativas politicas en contra del gobierno o conseguir mas beneficios en su nombre. Pero en el
momento en que ellas se acercan a pedir ayuda directa a estos lideres, hacen notar que el trato no
era muy agradable. Los rumores acerca de que probablemente habian sido violadas pusieron en
duda su honorabilidad. Tanto personas del gobierno, como lideres de su comunidad las insultan
constantemente calificAndolas de prostitutas y degradandolas, lo que explica que muchas de ellas
callaran los actos de violacion que vivieron y que éste siga siendo un tema que aun no se ha
investigado.

Como organizacién, acudieron en mayo del 2008 con el presidente del Delhi Sikh

Gurdwara Management Committee (DSGMC), Parmjeet Singh Sarna para pedirle trabajos para

B Entrevista con Surinder Kaur, 17 de julio de 2008.
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sus hijos, pero no las atendi6. Ante su indiferencia este grupo de viudas realizd una
manifestacion durante 5 o 6 dias a las afueras de sus oficinas.
Después de varios dias [Parmjeet Singh] le dijo a sus secretarios que nos mandaran al langar hall
[comedor comunitario], luego se acercd y nos dijo que no podian hacer ya nada por nosotras.
Que, ;qué mas queriamos? En nuestra cara se atrevio a decirnos ‘ustedes son el tipo de mujeres
que bailan por 50 rupias’, este es el trato que nos dan los sikhs. Ellos son sikhs y nos insultan asi,

132

¢qué podemos esperar de los demas?™** Le exigimos como organizacion que se disculpara, porque

fue un gran error de su parte tratarnos asi, si hubiéramos llevado a la prensa todo hubiera salido a
la luz. Otras personas del Comité nos maltratan mucho verbalmente. Nadie nos escucha y
representamos entre 3,000 y 4,000 mujeres. Siempre nos estan intimidando para que dejemos de

declarar lo que sabemos. **

e Lejanas del Panjab y la politica
A partir de su experiencia, especialmente después del doloroso evento por el que pasaron y su
lucha por la justicia, estas viudas no confian en los partidos politicos.
Cuando son las elecciones no votamos ni por el Partido del Congreso ni por el BJP [Bharatiya
Janata Party, partido nacionalista hindu]. Los dos son lo mismo, ninguno se ha tentado el corazon
para voltearnos a ver, para darnos lo que reclamamos. VVotamos por otro partido aunque sea
chiquito. EI BJP viene y nos promete muchas cosas para que votemos por ellos, pero cuando

llegaron a ganar se olvidaron de todas sus promesas. Los politicos nos defraudan una y otra

vez B

Para ellas ademas, el asesinato de la Primer Ministro fue igual de impactante y
reprobatorio como para cualquier otro indio y, a pesar de que no estan de acuerdo con la orden
que dio Indira Gandhi al ejército para entrar al Templo Dorado, consideran que se debia hacer
algo para controlar al movimiento de Bhindranwale, que estaba fuera de todo control.

Por otro lado, no se sienten representadas por Bhindranwale, ni lo consideran un
predicador, santo, martir, o héroe. Lo ven como un sikh ortodoxo cuyas imposiciones religiosas
no formaban parte de la esencia tolerante y abierta del sikhismo. Les molesta principalmente que
su grupo haya guardado armas en un sitio tan sagrado y que desde ahi dirigiera asesinatos tanto

de hinddes como de sikhs. Ademas, son indiferentes a la politica en el Panjab y a las demandas

132 Entrevista con Darshan Kaur, Delhi, 17 de julio de 2008.
133 Entrevista con Surinder Kaur, 17 de julio de 2008.
134 Entrevista con Darshan Kaur, Delhi, 17 de julio de 2008.
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del Akali Dal; manifestaron no conocer los agravios que el gobierno central ha ocasionado a los
sikh del Panjab.

Quiza esto tiene qué ver con la composicion de los sikhs que radica en Delhi. Si bien sus
abuelos o sus padres provienen del Panjab (tanto del lado pakistani como del indio), muchos de
estos sikh nacieron fuera de la regién. Aunque comparten una cultura, lengua y tradiciones
particulares panjabi, éstas se han mezclado con otras adquiridas en los estados en los que
nacieron. El sentimiento que los vincula con el territorio es muy distinto del que tienen los sikh
que viven en el Panjab o en la didspora. La idea roméntica sobre la pertenencia a este territorio
no aparece en sus narrativas, ni mucho menos aparece un posible Khalistan. Al cuestionarlas
sobre si consideraban que los sikh debian separarse de India, su respuesta fue negativa. Se
perciben a si mismas primero como sikhs, después como panjabis (culturalmente hablando) v, si
nacieron por ejemplo en Rajasthan, también hablan de esta pertenencia. Finalmente, se

identifican como parte de una India diversa y de los sikh como una minoria, pero no separada.

e El evento critico y nuevas formas de accién
Sin embargo, la situacion de las viudas cred también otras posibilidades. Aquellas que no
quisieron ser nuevamente despojadas del aspecto material por sus suegros o que se cansaron de
las humillaciones de sus lideres, encontraron apoyo en sus compafieras y fundaron
organizaciones propias que las estimularon a defenderse no sélo de sus familias politicas, sino
también de los dirigentes de su comunidad y del gobierno.

Con el tiempo han sabido aprovechar su identidad como viudas y su nuevo poder como
organizacion. En algunos casos identifiqué una incesante necesidad por tener mas
compensaciones y beneficios, en una carrera sin fin, para lo cual utilizan también su identidad de
viudas como un concepto para obtener mas dinero. A algunas no les interesa que llegue la
justicia y ver a las personas culpables pagando por lo que hicieron, les retribuye méas los
beneficios materiales.

Algunas otras, han luchado por sacar adelante a sus hijos y proveerlos con lo necesario,
sin embargo, la realidad que viven es clara: a pesar de sus esfuerzos, algunos de sus hijos carecen
de educacion, de oportunidades y de vision del futuro. Sin una figura paterna, ademas de la serie
de carencias que padecen, se han convertido en delincuentes, drogadictos o padecen de depresion

o algun tipo de disfuncion cerebral, debido a la falta de atencion psicoldgica después de la
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experiencia traumatica que vivieron. Todos estos son temas que los diversos gobiernos y los
lideres de su comunidad han pasado por alto. Las demandas de estas mujeres no conllevan en su
gran mayoria clasificaciones comunales, separatistas o nacionalistas. No definen su pertenencia
al sikhismo de una forma particular, mas que en la préctica del dia a dia: ir a su gurdwara local,
rendir tributo y sequir las ensefianzas de sus gurus, pedir a dios por el marido que murid y por
sus hijos, eso es ser sikh. Despues de los pogromos se modifico su vestimenta por ser viudas,
pero no desarrollaron un apego o una necesidad por llevar una linea ortodoxa. Ellas siguen
pidiendo apoyo econdmico, laboral y médico dentro de su pais, pero lo que més anhelan es que
los culpables de sus despojos paguen por ello y por fin se les haga justicia en India.

Las entrevistas hacen evidente como la experiencia que tuvieron ha marcado la identidad,
las percepciones y las pertenencias de esas mujeres. Son mujeres creyentes en el sikhismo, pero
no en la construccion de un Khalistan separado de India. Cuentan historias de violencia
cometidas tanto por hinddes, como por sikhs, pero no por eso separan a sus comunidades, ni
hacen generalizaciones al respecto. Tienen claras sus necesidades y los agravios que recibieron
tanto del gobierno como de su propia comunidad, asi como su posicion en la pluralidad India y
en la diversidad de la comunidad sikh. Por lo tanto, no comparten la mayoria de las ideas
contenidas dentro de las narrativas dominantes que han delimitado, clasificado y condenado el

simple hecho de ser sikh en su pais.
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CApPiTULO IV
LA PERSECUCION DE LOS TURBANTES Y EL TERRORISMO AZAFRAN

El ataque al Templo Dorado en junio de 1984 y los pogromos de Nueva Delhi en noviembre de
ese mismo afio, alimentaron aun mas la percepcion de injusticia, marginacion y otredad en la
comunidad sikh dentro del Estado-nacién indio, especialmente entre sus jovenes panjabis. Lo
que Jarnail Singh Bhindranwale no logré estando vivo, lo obtuvo su imagen de héroe-martir
después de su muerte. Como nunca antes, el reclutamiento de jovenes panjabis se facilité durante
los meses siguientes a estos dos eventos. Ya sin una cabeza clara, surgieron diversos grupos a los
que el gobierno no dudo en llamar “terroristas”.

La estrategia que se llevo a cabo el gobierno central para enfrentar esta “amenaza” entre
1984 y 1995 fue la de “bala por bala”, “la contrainsurgencia vs. Terrorismo”. La violencia se
respondid con violencia y el “problema” se asumié como un asunto de “ley y orden” que tenia
que ser controlado. Eso dio origen a politicas oficiales y no oficiales que, como menciona Brian
Axel, colocaron a la region del Panjab, en una “Zona Marginada”, alejada de cualquier
jurisdiccion de derechos humanos nacional o internacional.! El ‘orden’ fue implantado a través
del exterminio de aquellos grupos que fomentaran cualquier tipo de violencia. Esta estrategia
trajo con sigo mas muertes; no soluciones. Finalmente para algunos autores, se logré controlar a
la militancia después de méas de diez afios, no solo por la estrategia de combate llevada a cabo,
sino porque la militancia dejo de recibir el apoyo de su gente.

¢ Pero como vivieron esta violencia los sikhs? ;Cémo se recuerdan estos acontecimientos
y qué impacto tuvo en sus vidas? Como afirma Birinder Pal Singh, es comun pensar que la
violencia se refiere a una situacién en la que cualquier didlogo se encuentra ya roto. Para este
autor la violencia, no es el fin del didlogo, sino otra forma de llevar a cabo un discurso nuevo en
otro plano.? Este capitulo busca examinar — con base de las entrevistas que tuve— las
implicaciones del didlogo de violencia en la vida de los sikhs. Mas alla de los relatos de los
militantes y su narrativa, y més alla de la narrativa del Estado, las cuales se exploraran, existen

otras voces y otras experiencias de aquellas personas quienes se encontraron en el medio de esta

! Axel, Brian Keith, The Nation’s Tortured Body, Durham y Londres, Duke University Press, 2001, p. 131.

2 Singh, Birinder Pal, Violence as Political Discourse, Shimla, Indian Institute of Advanced Study, 2002. p. 32.
Justamente este libro es un interesante estudio que se enfoca en el andlisis de este didlogo de violencia entre el
Estado y la militancia.
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confrontacién y la vivieron en su vida cotidiana. Este evento critico reconstruyd su identidad y su
posicion dentro de la nacion y dentro de su comunidad. Muchas de estas personas se quedaron
atrapadas en las categorizaciones que se hicieron de ellas, y otras mas, permanecen hasta hoy en
dia en alguna actividad relacionada a este evento, ya sea porque forman parte de alguna
organizacion de derechos humanos, algin grupo que continte investigado lo que sucedid, o
alguna asociacion de victimas del terrorismo.

En los dos capitulos anteriores, se analizaron momentos de violencia que podrian
considerarse de corta duracion, pero cuyo impacto aun puede percibirse en la sociedad india en
general y en la comunidad sikh en particular. A diferencia de Operation Bluestar y los disturbios
de 1984, el evento del que tratard este capitulo tuvo una duracién de mas de diez afios en donde
la sociedad panjabi vivié innumerables momentos de violencia (ejecutados por la militancia y/o
por las instituciones del Estado), que aqui se consideran en conjunto, debido a que los detalles de
cada episodio tienen patrones comunes y comparten un mismo lenguaje. El dialogo de violencia
que se intercambid es pues el evento de este capitulo. ElI grueso de los trabajos sobre la
persecucion, son los reportes de organizaciones de derechos humanos, sobre sus propias
investigaciones en cuanto los abusos que cometié el Estado.’

Por otra parte, los grupos militantes también son responsables de un sinnimero de actos
violentos, que respondieron, cumplieron y estuvieron al nivel de muchas de las aproximaciones
para definir sus actos como “terroristas”. Sin embargo, es importante destacar el efecto que causd
el manejo de esta situacion como “terrorismo”, asi como la division entre la utilizacion “legitima
de la violencia” por parte de las instituciones del Estado para contener y exterminar las acciones
“ilegitimas” de la violencia de los militantes. No pretendo cuestionar si los actos son o no
terroristas, sino que esta categorizacion llevo a construir una imagen especifica de los sikhs en la

cual todos se convirtieron en una amenaza.

® Entre los trabajos académicos se pueden consultar: Singh, Gurharpal, Ethnic Conflict in India. A Case study of
Punjab, Londres, Macmillan Press LTD, 2000; Axel, Brian Keith, The Nation’s Tortured Body, op. cit.; Mahmood,
Cynthia, Fighting for Faith and Nation. Dialogues with Sikh Militants, Philadelphia, University of Pennsylvania
Press, 1996; Pettigrew, Joyce, The Sikhs of Punjab: Unheard Voices of State and Guerrilla Violence, Nueva Jersey,
Zed Books, 1995;. Entre los reportes de organizaciones de derechso humanos se encuentran: Narayan Kumar, Ram y
Amrik Singh, Reduced to Ahes. The Insurgency and Human Rights in Punjab, Nepal, South Asian Foroum for
Human Rights, 2003,y las diversas publicaciones de Ensaaf como Silva Romesh, et al, Violent Deaths and Enforced
Disappearences During the Counterinsurgency in Punjab, India, California, Ensaaf, 2009; Ensaaf y Human Rights
Watch, Report on India. Protecting the Killers. A Policy of Impunity in Punjab, California, 1997.
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La categoria de “terrorista” que adquirieron los grupos militantes, se convirtid en un
rasgo dentro de la estrategia del gobierno para deslegitimar a estos grupos. Ademas, se utilizaron
a los medios de comunicacion para su difusion. Detras del uso de esta etiqueta, se encuentra la
nocion de que matar civiles inocentes es un acto de terror en si mismo. Al definirse de esta
manera, desaparecieron por completo tanto la historia detras y las razones que condujeron a los
militantes a cometer estos actos. Se crearon estereotipos e imagenes que estructuraron la forma
de pensar de la sociedad y los debates sobre el tema. Asi resultdé mas sencillo que la opinion
publica aceptara las medidas “necesarias” para combatir esta amenaza, * aunque estas medidas
también fueran violentas en extremo.

En la forma en que se califican a los grupos rebeldes, existen indicios inmediatos de la
postura que los gobiernos tendran ante ellos, lo cual incide directamente en las posibilidades de
una solucién o en la ausencia de ésta, creando un puente de negociacion o de frustracion.
Deslegitimar a un interlocutor aleja el dialogo hacia la solucion y convoca el dialogo de la
violencia. De la misma manera, los calificativos que muchos sikhs le han dado a las acciones del
gobierno como “terrorismo de Estado”, contribuyen a este mutuo rechazo y carencia de
reconocimiento del otro. Ambas partes, libran una batalla para demostrar la legitimidad de la
aplicacién de la violencia, poniendo a un lado la solucion del conflicto. En este contexto surgio
el lenguaje de “terror” entre los grupos militantes y el gobierno, y con él los héroes, los
supercops y los martires. Més alla de estas nuevas identidades, también surgieron las de aquellos

sikhs vinculados o no con al movimiento, cuya vida se vio trastocada por este largo evento.

EL EVENTO

Inmediatamente después de la accion de la Operaciéon Bluestar, el ejército inicié una intensa
busqueda de “terroristas” en Amritsar y sus alrededores, y més tarde en los pueblos colindantes
con la frontera con Pakistan. Sin verse claro en este momento, esta basqueda se convirtié en una
practica comdn en la vida cotidiana de los panjabis, al igual que fueron comunes las acciones
violentas de los grupos de militantes. Desde 1984 hasta finales de los afios noventa, los panjabis
vivieron una intensa violencia proveniente de los insurgentes, de la policia, la contrainsurgencia

y el ejército. La militancia y el Estado convirtieron al Panjab una zona de combate.

* Cole, Benjamin, Conflict, Terrorism and the Media in Asia, Nueva York, Routledge, 2006, p. 31
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Al preguntarle a la gente sobre este periodo, aparecen historias que reiteran su sensacion
constante de incertidumbre y miedo. Temor a que las autoridades se llevaran a algun familiar,
incertidumbre sobre si estaba preso o muerto, y miedo de que los militantes entraran a sus casas
y los forzaran a esconderlos. La mayoria de los muertos fueron sikhs, militantes, civiles y
policias. En muchas narrativas se pierde de vista que los servidores publicos, representantes de la
fuerza del Estado, también eran parte de la comunidad. Aqui es donde las fronteras entre el
Estado y la sociedad se desdibujan en medio de la violencia.

La magnitud del “desorden”, como lo llama Gurharpal Singh, se puede apreciar por la
escala de violencia que se vivio. Es dificil encontrar cifras cercanas de numero de muertos:
existen grandes diferencias entre las fuentes oficiales y aquellas que proporcionan los grupos de
derechos humanos. Entre 1981 y 1996, 25 mil personas perdieron la vida y las cifras de
detenciones ilegales y desapariciones se estiman entre 20 mil y 45 mil, seglin este autor.” Las
cifras de muertos aumentaron desproporcionadamente afio tras afio. De los 1,333 muertos que se
registraron en 1987, en 1991 se registraron 5,265. Ya en 1992 estas cifras comenzaron a
descender, de 3,883 muertos este afio a 871 en 1993.° Los afios més violentos fueron entre 1989
y 1992, principalmente en tres distritos: Amritsar, Gurdaspur y Ferozepur, cuando los militantes
realizaron una intensa camparia para luchar por Khalistan, lo cual puso completamente al margen
a todos aquellos lideres sikh moderados dentro del Akali Dal y el SGPC. Esto se conjugo6 con un
vacio de poder en el gobierno local, que favorecio que las acciones de la militancia se
intensificaran considerablemente desde 1987. Periodistas, politicos, policias y todo aquel que
criticara las acciones de los militantes, desaparecian, asi como la gente sikh que no cooperaba en
algun sentido con los diversos grupos de militantes.

La clasificacion de la situacion del Panjab como un problema de “ley y orden” por parte
del Estado, dejo afuera todas las posibilidades de la negociacion. En octubre de 1983 se

estableci6 el Mandato Presidencial,” que duré hasta septiembre de 1985, con el cual se depuso al

® Singh, Gurharpal, “Punjab since 1984: Disorder, Order and Legitimacy”, Asian Survey, vol. 36, No. 4, abril 1996,
p. 411.

® Singh, Gurharpal, 1996, p. 411.

" El Mandato Presidencial o President’s Rule, es un concepto utilizado en India para disolver a un gobierno estatal
elegido constitucionalmente y establecer que el gobierno federal controle politica y econémicamente al estado o
provincia de forma directa. Esta disposicion se encuentra en el Art. 356 de la constitucién, el cual provee al gobierno
central de toda la autoridad para imponer este mandato en cualquier estado o provincia en el que el gobierno local no
tenga las condiciones o no sea capaz de conducirse constitucionalmente. Sobre una amplia discusion de las diversas
imposiciones del Mandato Presidencial en el Panjab ver: Arora, Subhash Chander, President’s Rule in Indian States:
A Study of Punjab, Nueva Delhi, Mittal Publications, 1990.
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gobierno estatal y Panjab quedo bajo el control del gobierno federal. Nuevamente de mayo de
1987 a febrero de 1992, se impuso otro Mandato Presidencial, con el cual se cuasi militarizo a la
provincia, estableciendo lo que se conocid como el “raj policiaco” o el “régimen de la policia”.
En 1975 el nimero de policias en Panjab era de 24,549. Para 1985 subi6 a 36,155 y en 1990, ya
era de 53,325.% Esta fuerza policiaca fue apoyada por la Fuerza Policiaca de la Reserva Central,
la Fuerza de Seguridad Fronteriza y la Fuerza de la Frontera Indo-Tibetana. El ejército nacional
fue llamado, no solo para la Operacion Bluestar, sino también para la Operacion Rakshak
(salvacion) en 1992, para dar “el golpe final al terrorismo”.’ También se recluté a una Fuerza
Especial de Oficiales encargados en ‘“areas terroristas”, los cuales se infiltraban en los grupos y
otros actuaban como informantes.

Los directores generales de los cuerpos policiacos legaban siempre de afuera del Panjab
—FP.S. Bhinder, K.S. Dillon, Julio Ribeiro y finalmente K.P.S. Gill—. La presencia y el
liderazgo de los dos ultimos, hicieron una enorme diferencia en el funcionamiento de la policia
del Panjab.
A la par se aprobaron una serie de leyes, que no so6lo suspendieron los procesos politicos
normales de la provincia sino que le dieron mucho méas poder y fuerza a las fuerzas de seguridad
con el objetivo de contener el “desorden” y a la militancia.’® A nivel judicial se reforzé la Ley de
Actividades Terroristas, la Ley de Seguridad Nacional, entre otras. Estas medidas fueron
acompafiadas por una estrategia nacional para reforzar los valores de la cultura India. Los
seriales como el Ramayana y el Mahabharata, asi como documentales sobre la historia de India,
fueron transmitidos en cadena nacional por la televisora del gobierno Doordarshan. Los
mensajes que se transmitieron, mezclaban los valores del nacionalismo y la integracién nacional,
junto con virtudes como el patriotismo, la lealtad y el sacrificio por la nacion.™

La television resultd un excelente medio de difusion. Aparecieron series en el Panjab
financiadas por el gobierno, que hablaban de la fraternidad entre hinddes y sikhs, asi como sobre
las ensefianzas de Guru Nanak. También la policia de la provincia, utilizd los medios de
comunicacion para publicitar sus capacidades de operacion y convertir por ejemplo a K.P.S Gill
en un supercop y en el héroe de la gente. La imagen de la policia que se busco transmitir fue la

8 Citado por Singh, Birinder Pal, Violence as Political Discourse, op. cit., p. 111, del Statistical Abstract of Punjab,
1994, No. 745, Chandigarh, Economic Adviser to the Government of Punjab, 1995, p. 754.

° Ibid., p. 112.

19 Singh, Gurharpal, Ethnic conflict in India, op. cit., 1996, p. 411.

' Singh, Birinder Pal, Violence as Political Discourse, op. cit., p. 118.
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de una fuerza “amigable”. Organizaban programas culturales y deportivos, en los que se
vinculaban policias y civiles, asi como campafias de salud y bienestar social en &reas rurales.*?

Sin embargo, la realidad fuera de los medios de comunicacién era otra. Sin una
investigacion clara, sin prueba alguna, la policia tuvo la libertad de detener, apresar y matar a
quien considerara “una amenaza” o posible “terrorista”. En el camino se cometieron una seric de
abusos a los derechos humanos de personas vinculadas a la militancia y no vinculadas. De esta
persecucion de sikhs, surgio un nuevo lenguaje, nuevos términos, nuevas estrategias y nuevas
identidades. En el afan por legitimar estas acciones la policia calificoé como “encuentro armado”
(encounter) a la causa por la cual murieron la mayoria de los militantes considerados
“terroristas”. Esta categoria comprobaba los delitos de portacion de arma y su utilizacion con las
fuerzas del orden legitimo. Muchos de estos encuentros, documentados por organizaciones de
derechos humanos, eran “encuentros simulados o falsos” (false encounters). Jaswant Singh
Khalra, miembro del Akali Dal y defensor de derechos humanos, realizé una investigacion en los
crematorios de Amritsar y otras ciudades del Panjab, y encontrd una serie de registros de
cremaciones ilegales en un cierto periodo de tiempo. Fue reuniendo evidencias suficientes
probatorias de que muchos de estos cuerpos no eran de “terroristas” y no eran producidos por un
encuentro armado, sino se trataba de ejecuciones extrajudiciales.

Estos hechos estaban antecedidos por arrestos arbitrarios, detenciones ilegales, y
desapariciones forzadas que terminaban en la muerte de un sikh fuera parte de la militancia o no,
bajo la orden de las fuerzas de seguridad. Esta politica durante méas de diez afios, concluy6
exitosamente en la desactivacion de la militancia pero con un costo muy alto que el gobierno no
ha aceptado. Después de 1992, la policia se mantuvo como la Unica fuerza que aterrorizaba a la
sociedad.

Por parte de la militancia, la primera organizacion que se armé fue la conocida Khalistan
Commando Force, bajo el mando del General Hari Singh en 1984. Esta fuerza estaba
conformada de pequefios grupos, que llevaban a cabo acciones aisladas y poco coordinadas en
contra de los paramilitares. En 1986, los miembros del Panthic Committee, estimularon la
violencia y la lucha por un estado autébnomo, con la Declaracion de Khalistan, y el Khalistan
Commando Force seria la milicia que lograra la autonomia. De esta manera, las autoridades sikhs

aceptaron la violencia. Mientras que la militancia crecia, los grupos se multiplicaron por todo el

2 1dem.
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Panjab, al igual que el numero de personas muertas por los “terroristas”. En 1986 el nimero de
asesinatos fue de 520 y en 1991 lleg6 a 2,591." De este niimero la gran mayoria eran sikhs y una
minoria eran hindUes. La cifra de militantes muertos también incremento, de 78 en 1986 a 2,177
en 1991.*

Las fronteras entre los que debian ser objetivos validos y aquellos inapropiado, se
hicieron muy borrosas y practicamente cualquier persona se convirtid en una victima de la
militancia. El aumento de la violencia fue acompafiado por el colapso completo en el Panjab de
la autoridad y el mantenimiento de la “ley y el orden”, especialmente en las areas rurales en las
cuales los insurgentes intimidaban rapidamente a los lideres sikhs locales, convirtiendo a estas
zonas en tierra de nadie en donde la Unica ley era la de una pistola.

Desde 1989 se inici6 una fase en la cual la militancia control6 el Panjab en muchos
sentidos, realizando una serie de acciones con la intencion de cumplir con el objetivo de formar
un Khalistan. En 1990 circul6 un documento en la prensa local y en forma de panfletos, en que
se instaba en todas las instituciones gubernamentales, privadas y de educacion a que la lengua
panjabi fuera la Unica utilizada. Los militantes establecieron una especie de cortes, en las cuales
supervisaban el cumplimiento de los codigos de conducta sikh y en donde dictaban reformas en
ciertos &mbitos de la vida panjabi. Aquellas personas que no cumplieran eran disciplinadas. Este
periodo se le conoce como en el que el “raj de la policia” gobernaba de dia y los singhs (los
leones, miembros de la militancia) por la noche.

A singhs también se les llamo baba o bhai (padre o hermano), como una forma de respeto
entre la gente. Los mas jovenes eran llamados munda (chico). En un principio eran temidos pero
aceptados y respetados por la gente. Después comenzaron a aparecer aquellos que buscaban
aprovecharse de la situacion y cometian actos de vandalismo y asaltos; algunos otros, se dice
eran personas infiltradas para cometer crimenes y desprestigiar a los singhs. De la forma en que
haya ocurrido, el movimiento al igual que la policia se criminaliz6 y comenzaron a

incrementarse las extorsiones y los asesinatos a inocentes desde 1988.%°

2 lbid., p. 142.
Y Idem.
> Ibid., p. 144.
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NARRATIVAS HEGEMONICAS Y SUS POLITICAS.

e ¢Solucién politica o solucién antiterrorista?
Después de la muerte de la Primer Ministro Indira Gandhi, su hijo Rajiv Gandhi asumi6 el poder
el 31 de octubre de 1984 y quedd en poder hasta su muerte en el 2 de diciembre de 1989. El
inicio de su gobierno es recordado por el enorme intento que realiz6 para llegar a una solucion
politica. Esta consistio en sentarse a negociar con los lideres sikhs, por un lado, y por otro llamar
a nuevas elecciones para poner fin al periodo de Mandato Presidencial, elecciones en las que
gano el Akali Dal y Surjit Singh Barnala se convirtio en el Jefe del Gobierno de Panjab (de
septiembre de 1985 a mayo de 1987). Estas dos decisiones dieron un nuevo aire y surgieron
nuevas esperanzas; sin embargo, para mayo de 1987, se establecié nuevamente un Mandato
Presidencial y la “Solucion Antiterrorista” identificadas con las politicas del Gobernador de
Panjab S.S. Ray, Julio Ribeiro, el jefe de la policia de Panjab, y posteriormente su sucesor K.P.S.
Gill.*
El 24 de julio de 1985, Rajiv Gandhi y Harchand Singh Longowal, presidente del Akali Dal,
firmaron el reconocido Acuerdo Rajiv-Longowal. Para los politicos moderados del Akali Dal,
este arreglo con el gobierno central era historico y proveia de las bases suficientes para regresar a
la politica democrética, ya que las demandas mas importantes en las areas econdmica, religiosa y
territorial, que no fueron reconocidas por Indira Gandhi y por las cuales los sikhs iniciaron su
insurgencia, ahora estaban siendo reconocidas. Para otras facciones del Akali Dal y para los
militantes, traicionaba por completo a la Resolucion Anandpur Sahib y consideraron que
Longowal se habia vendido, ademés se rehusaron a hacer a un lado su lucha por un Estado sikh
auténomo. El texto del acuerdo contenia un total de once temas: los primeros seis querian
resolver asuntos relacionados de la violencia, y el resto de los puntos respondian a las demandas
originales contenidas en la Resolucién Anandpur Sahib.

Desde siempre el Akali Dal ha tenido diversas corrientes y facciones que de forma
constante se enfrentan. EI Acuerdo fue un elemento de disputas, que mostraron las diferencias y
la desconfianza que se tenian entre si los miembros del Akali Dal y el SGPC. Las experiencias
anteriores consideradas de traicion y falta de reconocimiento del gobierno central hacia sus
demandas, asi como las experiencias de violencia interpretadas como una forma de exterminio,

cegaron la vision de muchos de ellos. En agosto de 1985, Harchand Singh Longowal fue

18 Singh , Gurharpal, Ethnic conflict in India, op. cit., p. 130.
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asesinado en medio de una conferencia organizada por el Akali Dal. Esta situacion modifico por
completo el panorama sobre el posible acuerdo.

Es interesante el desdén con el cual, el gobierno proyectd en los medios de comunicacion

al llamado Santo Longowal como un martir y un héroe nacional. El Parlamento le rindid tributo
y sus miembros lo describieron como “aquel que realizé un sacrificio supremo para alcanzar la
unidad nacional”.!” EI Primer Ministro ovacioné su coraje y determinacién para alcanzar un
acuerdo, pero considerd que “existian fuerzas que trabajan en contra de la unidad y la integridad
de India”.*® La incongruencia de esta situacién fue que se le rindieron honores a la labor de
negociacion de Longowal, pero finalmente no se cumplio el acuerdo.
Ademas, Rajiv Gandhi dejé ver su siguiente postura al aclarar que las tacticas terroristas no
serian permitidas y que el gobierno se levantaria con toda su fuerza para combatirlas. El
homenaje a Longowal cumplié el cometido de mantener a los grupos moderados a su favor, para
gue apoyaran a un colaborador cercano a Longowal, también moderado, como el sucesor en la
presidencia del Akali Dal y quien después de las elecciones se convertiria en el Jefe de Gobierno
del Panjab. La eleccion de Surjit Singh Barnala, reflejo el apoyo popular a una solucion al
problema en el Panjab.

Del liderazgo de Surjit Singh Barnala dependi6 restarle poder a la militancia y hacer
efectivo el acuerdo.’ El gobierno central presioné a su jefatura de gobierno en Panjab, para
contener al terrorismo, sin embargo su capacidad para cumplir con esta labor dependia
directamente de las concesiones precisamente del gobierno desde Delhi. Al no cumplir con el
acuerdo y con la violencia desbordada, Rajiv Gandhi suspendi6 indefinidamente la transferencia
de Chandigarh y ninguno de los puntos del acuerdo fueron completamente satisfechos. Ademas
el Primer Ministro eligié a S.S. Ray como el Gobernador del Panjab, un politico del Partido del
Congreso que ya tenia experiencia en campafias de contrainsurgencia (con los naxalitas del oeste
de Bengala), y se nombré como Director General de la Policia a Julio Ribeiro, para iniciar las
operaciones antiterroristas.” La estrategia a seguir ya no seria de solucién politica, sino de

“accion antiterrorista”. Obviamente al no cumplirse el Acuerdo Rajiv-Longowal, no solo los

17 Singh, Gurmit, History of Sikh Struggles, Nueva Delhi, Atlantic Publishers, 1992, vol. IV, p. 28.
'8 Citado en Idem.

9 Singh, Gurharpal, Ethnic conflict in India, op. cit., p. 132.

2 |dem.
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lideres moderados, los militantes si no con mucho mas fuerza, se volcaron en acciones de

inconformidad.

e ¢ Militantes, ladrones o terroristas?

La autopercepcion de los militantes sikh se construyd con base en las acciones del gobierno
central, el cual se convirtio en el otro, el hindd que no buscaba solucionar sus demandas, sino por
el contrario buscaba “exterminarlos”. Durante este periodo la comunidad sikh y sus lideres
expusieron una identidad “hiper-masculinizada”, militar en la cual se autodenominaban
“revolucionarios” y negaban las etiquetas de “separatistas”. En contra de la caracterizacion del
gobierno y muchos medios de comunicacién, de un hombre sikh como un religioso
fundamentalista = militante = terrorista = defensor de Khalistan y por lo tanto secesionista, 2 los
militantes sostuvieron que estaban luchando por una “causa justa™: la liberacion de los sikhs de
“este régimen brahman”. La violencia que producian no la consideraba mas que un camino hacia
el cumplimiento de su causa. “El principal asunto para los sikhs hoy, es hacer a un lado las
cadenas de la esclavitud de sus cuellos.”?

La falta de acuerdos concretos, el dialogo de sordos, y la autoafirmacion identitaria como
forma de resistencia, provoco una reorganizacién de diversos grupos para la accion en contra del
gobierno. La desmoralizacion y frustracion de muchos sikhs desperté la sed de venganza frente a
una serie operaciones violentas del gobierno. Las acciones en la que se involucraron los
militantes, los llevé cada vez mas hacia un mundo de delincuencia y violencia en el cual
establecieron sus propias leyes e impusieron sus propias sanciones, a la sombra de un Estado que
utilizé la represion para corregir su comportamiento. De la misma manera, estos grupos
seleccionaban a las personas sobre las cuales ejercian su violencia. Identificaban al “enemigo”
dentro de las clases privilegiadas, las castas altas, el comunalismo hindd, en la misma
Constitucion india, en el gobierno brahman, y en el aparato estatal, especialmente el que los
reprimfa.?®

De esta manera, como indica Mark Juergensmeyer, los militantes asumieron una orden de

autoridad divina que les proveia del derecho para combatir la injusticia y establecer su propio

2! Grewal, Jyoti, Betrayed by the State, op. cit., p. 203.

%2 Sjkh Students Federation (Federacion de Estudiantes Sikh), citado por Singh, Birinder Pal, Violence as Political
Discourse, op. cit., p. 62.

2 Singh, Birinder Pal, Violence as Political Discourse, op. cit., p. 76.
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orden publico. Esta era la base para tener el derecho moral de tomar decisiones sobre la vida y la
muerte de otros, especialmente porque para estos sikhs la moral de la autoridad (el gobierno)
estaba quebrantada. Muchos de los lideres de los militantes creian que el movimiento proveia de
estabilidad en un momento de anarquia y corrupcion del gobierno. Los “chicos tenian la cabeza
caliente”, su pasion los llevaba a la accion, la cual tendia a desbordarse.?* De las diversas
facciones del Akali Dal, del SGPC, del Dam Dami Taksal (un seminario sikh) y de la Federacién
de Estudiantes, surgieron una serie de fraternidades secretas que formaron a las diversas
organizaciones militares radicales que empezaron a aparecer en el Panjab. Muchas de ellas,
rivales entre si. De 1981 a 1994 miles de jovenes y algunos cientos de mujeres se unieron al
movimiento en contra del gobierno. *°

Estas organizaciones establecieron control del Templo Dorado e hicieron un llamado para
realizar un Sarbat Khalsa (0 reunién de la comunidad sikh).?® Segtin Joyce Pettigrew, se refundé
la idea del Akal Takht como poder temporal. En esta reunion concluyeron que en el contexto en
el que se encontraban, la justicia social y religiosa no se podia lograr sin la libertad politica, sus
necesidades ya no podian alcanzarse con las instituciones de otros, sino las propias.?’ En 1986,
se reunieron alrededor de doscientos mil sikhs y eligieron al Panth Committee (Comité Panthico)
—un consejo de cinco lideres)—. El comité asumid la voz de los sikhs. Para uno de sus
miembros un sikh era “aquel que escucha la orden del Guru” y esta orden era “la de hablar en
contra de la injusticia, aquel que es complice de un régimen opresivo no es un sikh”.?® En esta
misma reunion, los grupos militantes impulsaron la declaracion de independencia del Estado de
Khalistan (29 de abril de 1986), aunque no todos sus asistentes apoyaron esta declaracion. El

gran temor del gobierno se empezd a concretar cuando algunos lideres sikhs esbozaron los

2 Juergensmeyer, Mark, Terror in the Mind of God. The Global Rise of Religious Violence, Nueva Delhi, Oxford
University Press, 2000, p. 100-101.

% La mayoria fueron iniciados por estas fraternidades para unirse a los grupos armados como Babbar Khalsa
International (BKI), Khalistan Commando Force (KCF), Khalistan Liberation Force (BTF), Bhindranwale Tiger
Force of Khalistan, y facciones extremistas de la All-India Sikh Students Federation (AISSF), cuyos enemigos eran
lideres politicos seculares, jefes de unidades policiacas, algunos periodistas hindles y otros lideres de la comunidad.
Juergensmeyer, Mark, Terror in the Mind of God, op. cit., p. 91

% Este tipo de reuniones se realizaban en el siglo XVI11 para las festividades de Diwali y Baisakhi. La primera en la
historia de la comunidad se Ilev6 a cabo en 1747, segln lo que reporta el historiador Joseph Davey Cunningham.
Citado por Pettigrew, Joyce, The Sikhs of Punjab, op. cit., p. 37, también ver Cunningham, Joseph Davey, History of
the Sikhs, Nueva Delhi, Rupa Co., 2007 (1849), p. 104.

27 pettigrew, Joyce, The Sikhs of Punjab, op. cit., p. 37.

% Mahmood, Cynthia, Fighting for Faith and Nation, op. cit., p. 149.
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limites de lo que seria este nuevo pais, circularon billetes y declaratorias constitutivas. Para ellos

quedaba claro que no tenian mas espacio en India porque ¢l gobierno los estaba “exterminando”.

e Operaciones de ‘limpieza’

Brian Axel ve al 6 de octubre de 1983 —dia en que Indira Gandhi impuso un Mandato
Presidencial sobre el Panjab y promulg6 un nuevo estatuto legal en el que se establecian ciertas
zonas del estado como “conflictivas o inestables”—, como el momento histérico de la
inauguracion del Panjab como una Zona Marginada, més que la desafortunada Operacion
Bluestar. Ambas medidas inflamaron los sentimientos de resistencia de los militantes y
facilitaron la ejecucion del ataque al Templo Dorado, causando la muerte de Indira Gandhi y la
reagrupacion de insurgencia para cometer actos muchos mas violentos.

El Mandato Presidencial se ha promulgado en 75 ocasiones en 23 estados; en el Panjab ha
sido clara su aplicacion como herramienta de control. Generalmente el gobierno central ha
sustituido gobiernos panjabis dirigidos por el Partido Akali Dal para imponer el mandato del
Partido del Congreso. Como afirma S.C. Arora, la imposicion del Mandato ha sido
indiscriminada, bajo una serie de “pretextos”, como un interludio para que el partido en el poder
del gobierno central logre imponer su poder en los gobiernos estatales.® B.P. Pandya afiade que
se ha usado de forma abusiva para “construir el dominio de un tnico partido” bajo la creencia de
que esto crearfa estabilidad y éxito en la construccién del Estado-nacién indio.*

La primera promulgacién del Mandato presidencial en Panjab en la India independiente
fue en junio de 1951. Lo del 1983 (10 de octubre al 29 de septiembre de 1985), fue la séptima
ocasién de un total de ocho en que se ha utilizado esta disposicién sobre Panjab.®* Como se
puede imaginar, la constante utilizacion ha sido un motivo de mucha irritacion para los lideres
del Partido Akali Dal y de grupos militantes.

Ademas se establecié la Ley de Areas Conflictivas Chandigarh No. 33 (Chandigarh
Disturbed Areas Act 1983), la cual se extendié a todo Panjab. Esta ley se convirtio en el arma
mas importante para el Estado por medio de la cual, se restauraria y se mantendria el orden

publico. Otorga el poder para que el “Administrador” del Territorio de la Union de Chandigarh, a

2 Arora, S.C., President’s Rule in Indian States: A Study of Punjab, Nueva Delhi, Mittal Publications, 1990, p. xi.

¥ pandya, B.P., A Critical Study of Emergency Declaration in UP under Articles 356, Proyecto de Investigacion
apoyado por Indian Council of Social Science Research, 1977, p. 315.

%! para una referencia a detalle sobre las razones de cada una de las imposiciones de Mandato Presidencial sobre
Panjab ver: Arora, S.C., President’s Rule, op. cit.
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través de una notificacion en la Gaceta Oficial, declare zonas de Panjab o el territorio completo
como area en conflicto o en inestabilidad. También da poder para que
cualquier oficial de la policia del rango de sub inspector para arriba, o cualquier persona de rango
equivalente en las fuerzas armadas, después de dar una advertencia, de la manera en que lo
considere necesario, pueda disparar o utilizar su fuerza, inclusive causando la muerte, en contra
de persona alguna que esté actuando en contra de cualquier ley y orden [...] se prohibe ademas, la
reunion de cinco o mas personas o la portacion de armas de cualquier calibre [...]”.%
Segun Axel, esta ley también establecia que “ninguna corte reconocera cualquier denuncia de
ofensa cometida por un miembro de las fuerzas armadas de la Unién, mientras éste actie o
pretenda actuar en cumplimiento de su deber oficial”.*®
Junto con estas disposiciones se aprobaron la Ley de Areas Afectadas por el Terrorismo,
la Ley de Prevencion de Actividades Terroristas, la creacion de Cortes Especiales en 1984, y la
Ley de Agitacion en 1985. Se dieron poderes particulares a la policia para prevenir las
actividades “terroristas”. Ademas, el Presidente de la India promulgé la Ordenanza de la
Prevencion de Actividades Terroristas y de Agitacion en mayo de 1987, misma que mas tarde
fue reemplazada por la Ley de Prevencion de Actividades Terroristas y de Agitacion (Terrorist
and Disruptive Activities —Prevention Act, conocida como TADA). Esta ley tendria una vigencia
de dos afios, sin embargo, proxima a su vencimiento fue extendida por dos afios mas en 1989,
1991y 1993.
Los lineamientos de TADA explica lo que el Estado considera “terrorista”:
(1) Quien quiera que te intente intimidar al gobierno ... o producir terror en la gente... o que
afecte la harmonia entre las diferentes secciones de la sociedad, realizando cualquier acto... usar
bombas, dinamita u otro explosivo de sustancias o sustancias inflamables o armas de fuego o
alguna otra arma letal o veneno o gases nocivos o quimicos o por cualquier otra sustancia... de tal
manera que cause, o probablemente cause la muerte, heridas a alguna persona... o la destruccion
de propiedad o el trastorno de servicios... o detenga a alguna persona, amenace con matarla o
herirla, para obligar al gobierno a hacer o abstenerse de hacer algin acto, comete un acto

terrorista; (2) Cualquiera que conspire... abogue, ayude, aconseje o incite o... facilite la comision

% India Code, “Chandigarh Disturbed Areas Act”, http://www.indiacode.nic.in/, consultado en Mayo de 2010.
33
Idem.
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de un acto terrorista o cualquier acto preparatorio terrorista; (3) Cualquiera que albergue,

oculte o intente albergar o esconder a cualquier terrorista [sic]**.

Todas estas disposiciones permitieron a los policias y los militares en el Panjab
desarrollar e institucionalizar un sistema de identificacion que facilitara la eliminacion de
cualquier persona sospechosa de ser “terrorista”, sin presentar pruebas, realizar una investigacion
o llevar a cabo un juicio que determinara la culpabilidad del sospechoso. También se hace
evidente que se castiga segun la ley TADA no so6lo a quien se sospeche de ser terrorista, sino
aquel o aquellos de los que se sospeche que ayudan o esconden terroristas. Los castigos a
quienes entraran en estas categorias eran:

Q La muerte o encarcelamiento de por vida, ademas de una fianza si habia resultado en la

muerte de cualquier persona; (2) En cualquier otro caso, el acto se castiga con el encarcelamiento

por un periodo no menor a cinco afios y extension del periodo en prisién de por vida, también con
pago de una multa.®
Aunado a esta politica se establecieron las Operaciones policiacas o militares, todas impregnadas
por un lenguaje y una estrategia militar propia de un estado de guerra con alguna fuerza
extranjera.

La Operacién Bluestar fue seguida por la Operacion Woodrose, también conocida como
la Operacion Pacificacion. Por un lado, su objetivo fue el de sellar la frontera y por otro,
aprehender a militantes. Quiza esta fue una operacion piloto, con la cual se ensayo la politica que
se impondria en el Panjab. El general retirado y vicepresidente del la Organizacion de Derechos
Humanos del Panjab Narinder Singh, describi6 esta Operacion de la siguiente manera:

La verdadera cicatriz fue la Operacion Woodrose. [...] Militares no sikhs sacaban a los hombres

de sus casas. Después buscaban y les confiscaban objetos de valor que tuvieran en sus hogares.

De forma sistematica, toda persona que usara patka® color azafran o que lleve barba larga fue

etiquetado como terrorista y eliminado. Esto sucedié por tres meses [después del ataque al

Templo Dorado] Ocurrié principalmente en la region e Majha y en otros distritos. [...] Las unicas

excepciones fueron los pueblos hindues del tehsil Pathankot. El ejército fue ayudado por la

¥ Gobierno de la India, “The Terrorist and Disruptive Activities (Prevention) Act, 1987. Statement of Objects and
Reasons”, en India Code, liga citada, p. 3. Los puntos suspensivos pertenecen al original del que se sustrajo, sélo he
afladido el énfasis.

* Ibid, p. 4.

% Pieza de tela con la que cubren el cabello los Sikhs cuando no estan portando turbante.Generalmente utilizada por
los nifios, que aln no usan turbante o por deportistas sikh cuya actividad dificulta la utilizacion del turbante.

194



LA PERSECUCION DE LOS TURBANTES Y EL TERRORISMO AZAFRAN

poblacién hindud, por lo cual se presentd cierta polarizacién en esos tiempos entre las dos

comunidades, la sikh y la hinda.*’

El periodico, The Indian Express, reportd a mas de 8 mil personas desaparecidas o detenidas por
la policia el 15 de octubre 1984, mientras que peri6dicos en panjabi registran cifras mayores.®
Inderjit Singh menciona que el nimero de muertos pudiera oscilar entre 18 mil y 20 mil, en los
meses de junio y julio como resultado de las Operaciones Bluestar y Woodrose.*

Muchos de los muertos y desaparecidos pertenecian a la Federacion de Estudiantes Sikh.
Aquellos dirigentes de la federacion que se mantuvieron vivos y muchos insurgentes cercanos a
Jarnail Singh Bhindranwale se escondieron. En el Panjab coloquialmente escuché en repetidas
ocasiones la expresion “they went underground” (“pasaron a la clandestinidad”) para describir
esta accion, la cual se convirtio en una forma de vida para la mayoria de los militantes durante
estos més de diez afios. Durante 1985-86 la Federacion de Estudiantes estuvo dirigida por
Harinder Singh Kahlon, quien se habia refugiado en la clandestinidad entre 1983 y 1985. Bajo su
liderazgo la Federacion se reorganizd y estuvo nutrida de jovenes educados, incluso muchos de
ellos con grados de posgrado, pero llenos de frustracion y energia para iniciar una nueva batalla.
Estos jovenes reavivaron el movimiento y le dieron nueva vida al seminario Dam Dami Taksal,
aunqgue también se enfrentaron a sus dirigentes y su conservadurismo.

Con nuevos grupos reorganizandose, muchos de ellos refugiados en el Templo Dorado y
el llamado a la lucha para alcanzar un estado autonomo. EIl gobierno central orden6 dos nuevas
operaciones bajo el Grupo de Seguridad Nacional (National Security Group NSG), conocidas
como Operaciones Black Thunder 1y Il. Su objetivo fue el de limpiar de militantes al Templo
Dorado, y evitar que se repitiera lo que habia llevado al ataque de junio de 1984.

La primera Operacion Blackthunder se llevd a cabo el 30 de abril de 1986, bajo el
gobierno panjabi de Surjit Singh Barnala. Tanto policias como paramilitares unieron fuerzas en
una operacion catalogada como “limpia”. Las acciones que se llevaron a cabo, a diferencia de lo
ocurrido durante la Operacion Bluestar, estuvieron bajo el ojo de todos los medios de
comunicacion. Apresaron a 300 “separatistas”, s6lo una persona muri6 y dos fueron heridas.

Las criticas provenientes del Partido Akali Dal fueron severas, sobre todo hacia el jefe de

gobierno. Desde el SGPC se le acusé de traidor a la causa sikh y fue condenado al ostracismo de

%7 Citado por Pettigrew, Joyce, The Sikhs of Punjab, op. cit., p. 36.
% Singh Jaijee, Inderjit, Politics of Genocide: Punjab (1984-1998), New Delhi, Ajanta Publications, 1999, p. 108.
39

Idem.
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la comunidad, debido a que en la operacion no se habia apresado a ningun “terrorista” y no se
habian encontrado armas. Para las autoridades sikh, a todos los que apresaron y sometieron a
juicio, se les debia poner en libertad por falta de pruebas. Sin embargo, la mayoria de estas
personas al parecer estdn muertos,*® ya sea porque murieron en la carcel o producto de la
posterior persecucion.

Finalmente, como se ha visto, el gobierno de Surjit Singh Barnala fue depuesto en el 11
de mayo de 1987 por una nueva imposicién de Mandato Presidencial. EI 9 de mayo de 1988, se
realiz6 la Operacion Black Thunder Il y concluyé con la rendicion de los militantes el 18 de
mayo. Esta Operacion, comandada por Kanwar Pal Singh Gill, el ‘supercop’, se considera como
una operacion “exitosa”, ya que se controld a los militantes con un minimo de dafio a los
edificios y a las personas. También en la narrativa del gobierno fue un acto que Ilevo al retroceso
del movimiento khalistani.

Las narrativas dominantes discutieron, entre otras cosas, cual de los dos terrorismos fue el
mas letal, si aquel cometido por los “terroristas sikh” o el “terrorismo del Estado”. Para K.S.
Dhillon, el terrorismo de Estado practicado por las fuerzas de seguridad indias fue reprobado no
solo por los grupos de derechos humanos extranjeros, sino por la prensa india, el sistema judicial
y la inteligentsia. Este terror de Estado, segun Dhillon, es més siniestro y mortal que los otros.
“Toma la vida y la propiedad, de inocentes en su mayoria y dafia las causas de la armonia social
y el equilibrio. [...] los terroristas cometieron pequefios actos o terror publico, mientras
defendian su identidad.”

También se pusieron en tela de juicio las denominaciones oficiales como ‘“encuentro
armado” a lo que muchos sikhs comenzaron a denominar “encuentro simulado o ficticio” (false
ecounter). Algunos de los cuerpos, presentaban heridas de balas que habian entrado por la
espalda y el tiro de gracia en el entrecejo, lo cual desmentia la existencia de “muerte por
encuentro armado”. Las autoridades, como el Superintendente de la Policia Azhar Alam, admitid
en 1987 que “aquellos terroristas que habian cometido cinco o més asesinatos eran matados por
la policia después de apresarlos. “[...] Debiamos hacerlo porque cabia la posibilidad de que no
fueran castigados por la ley a falta de pruebas”. ** Estas acciones policiacas tuvieron ain mas

fuerza cuando se comenz6 a dar recompensas monetarias 0 ascensos por la entrega de un

“® Ibid., p. 115.
*! Singh Jaijee, Inderjit, Politics of Genocide: Punjab (1984-1998), New Delhi, Ajanta Publications, 1999, p. 156
%2 Singh Jaijee, Inderjit, Politics of Genocide: Punjab (1984-1998), New Delhi, Ajanta Publications, 1999, p. 157.
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terrorista “vivo o muerto”, impulsando a los oficiales a entregar cuerpos, sin importar si eran en
verdad terroristas. Esto dio inicio a la criminalizacion de la policia donde el interés econdémico
fue un factor importante en el aumento del nimero de victimas civiles.

Para el Estado y para el encargado de la policia en el Panjab, estas medidas eran
necesarias porque “‘el movimiento por la creacion de Khalistan era uno de los mas virulentos,
[...] sus actos consumieron 21,469 vidas [...]” ** Los datos y las cifras que varias organizaciones
de derechos humanos presentan sobre los abusos que cometio la policia, son refutados diciendo
que “en esta guerra en contra del terrorismo s6lo hubo violaciones a los derechos humanos
casuales o minimas”.**

Por otro lado, entre 1990-1991, la militancia respondié a estas “operaciones de limpieza”,
con sus propios métodos. Sus actividades se fueron cada vez més enfocando a personas
especificas, que ya habian identificado como responsables de la muerte de alguien cercano. No
solo los policias, sino también los miembros de su familia fueron secuestrados y asesinados. Esta
fue una estrategia que dio el mismo trato a la policia del que las familias de los militantes habian
recibido. Birinder Pal Singh menciona que en un solo dia, en los distritos de Patiala, Sangrur,
Ludhiana y Bathinda, los militantes asesinaron a 54 miembros de familias de policias.*

“TERRORISTAS” O SHAHIDS, SUS VIUDAS Y SUS HUERFANOS
Estos afios de violencia tuvieron diversas secuelas y afectaron a muchas familias: de militantes,
terroristas, politicos, periodistas, policias, hindues y sikhs. Muchos padres se vieron de pronto sin
su hijos, muchas esposas sin sus maridos y con hijos qué mantener. La vida les cambid
drasticamente en todos los casos, pero en el caso de las esposas que perdieron a sus maridos, fue
mucho mas dificil. Sin un soporte econdmico estable y el atributo de terrorista sobre su familia,
las posibilidades para salir adelante se redujeron. Por esta razdn algunas utilizaron su condicion
para iniciar una nueva forma de vida y de accion.

Si culturalmente las mujeres sikhs dentro de su comunidad y para el Estado, son
concebidas no como agentes activos, sino mas bien pasivos y dependientes de una figura

masculina, el caso de las viudas se complica ain méas. Son sujetos que pasan a la invisibilidad y

43 Gill, K.P.S., “Endgame in Punjab: 1988-1993”, India, South Asia Terrorism Portal,
http://www.satp.org/satporgtp/publication/faultlines/volumel/Faultl-kpstext.htm, consultado en agosto de 2010.

* Silva, Romesh, Marwaha, Jasmine y Jeff Klingner, Violent Deaths and Enforced Disappearances During the
Counterinsurgency in Punjab, India. A preliminary Quantitative Analysis, California, Ensaaf, 2009, p. 9.

*® Singh, Birinder Pal, Violence as Political Discourse, op. cit., p. 151.
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permanecen en el ambito del silencio en el momento en que no hay un hombre que las
salvaguarde. Como afirma Kamal Arora, la literatura que existe sobre la viudez en el Norte de
India esta vinculada generalmente a la experiencia de las viudas hindles y muy pocos trabajos se
han centrado en la viudez sikh.

En el capitulo anterior observamos como el Estado y la comunidad construyo la identidad
de las viudas de los disturbios de 1984, pasando por alto sus necesidades o carencias. Esto
provoco que se tejieran alrededor de las viudas, nuevas exigencias y nuevos abusos que venian
de todas partes. Con estos antecedentes, las viudas tuvieron una suerte aun mas complicada:
“ritualmente inauspiciosas, socialmente estigmatizadas y tradicionalmente rechazadas”,*® su
vinculo con el “terrorismo” las degrad6 aun mas.

El término cléasico que se utiliza para viuda en hindi es vidhva y en panjabi beva, sin
embargo, en la vida cotidiana de forma coloquial se les Ilama randh o randhi en ambas lenguas,
lo cual hace referencia a prostituta y su utilizacion es un referente de su estatus en el norte de
India. Bajo estas consideraciones las viudas se enfrentaron no sélo a la pérdida de un ser amado,
sino también a mdltiples amenazas debido a su condicion de “desproteccion” como sujetos
pasivos. Como afirma Brian Axel, dentro del discurso del Estado, la mujer sikh “tiene existencia

solamente en relacién con un hombre amritdhari,™*’

y son consideradas incapaces de generar
violencia por si mismas.*®.

Esta situacion favoreci6 en un inicio a aquellas que decidieron apoyar las actividades de
la militancia, porque pudieron pasar desapercibidas por las autoridades, pero mas tarde la
relacion con algun militante las encadend a la estigmatizacion y la desconfianza. Entraron a una
especie de lista negra de “familiares de terroristas” que las hizo susceptibles a sospechas. Fueran
esposas de “terroristas” o no lo fueran, el Estado y la comunidad las desprotegioé por completo.
Quiza la practica de una fe mucho méas ortodoxa que antes, ha sido un refugio para la mayoria de
ellas.

A diferencia de las viudas que entrevisté sobre los pogromos de 1984 en Delhi, las viudas
de la persecucion en el Panjab conciben a sus maridos como héroes y martires, shahids como

ellas les Ilaman. Algunas de estas mujeres portan su viudez, como un simbolo, como algo

% Menon, Ritu and Kamla Bhasin. “Partition Widows: The State as Social Rehabilitator”, en Widows in India:
Social Neglect and Public Action, New Delhi, Sage Publications, Ed: Chen, Martha Alter, 1998, p. 399.

47 Axel, Brian Keith, The Nation’s Tortured Body, op. cit., p. 134.

“8 Arora, Kamal, The Politics of Pain: Gender, Mourning and the Punjab Crisis, Tesis de maestria inédita, Institute
of Development Studies, University of Sussex, p. 23.
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politico, ya que son las guardianas de la memoria del valor de los shahids. *® Viven en una
disyuntiva, por un lado estdn orgullosas del martirio de sus esposos, pero por otro, son
representantes de una pena comunitaria y del dolor de la pérdida. Esta memoria social “debe ser
cultivada y conservada viva para los objetivos futuros de la lucha.” Su identidad como viudas
es un simbolo que representa la “opresion” del Estado y a la vez es su propia bandera de
“resistencia’ ante esa opresion.

Durante las entrevistas que realicé, encontré a dos de estas viudas que han dedicado su
vida a mantener la memoria de sus maridos y en cierta forma su labor. Ambas, adquirieron una

nueva forma de accidn vinculada a este evento, aunque sus caminos y su vision es distinta.

e Khalra Mission Organisation®"

Generalmente se habla sobre la obra de su marido y poco se conoce de Paramjeet Kaur Khalra y
sus hijos, quienes han mantenido viva la labor de su padre. Ellos lo veneran como un shahid
(maértir). Esta familia desde la muerte de Jaswant Singh Khalra, se ha dedicado a investigar las
violaciones a los derechos humanos cometidas por las instituciones estatales durante este evento
critico. Paramjeet Kaur es una mujer firme, en muy pocos momentos se quebrantd durante la
entrevista. Su sufrimiento se ha convertido en una coraza. Junto con Dalbir Singh, el periodista
que aparece en el Capitulo II, formaron Khalra Mission Organisation, desde la cual realizan
iniciativas, dan seguimiento a casos judiciales, hacen investigacion y mantienen viva la memoria
de lo que sucedio durante el largo periodo de persecuciones en el Panjab.

El abogado Jaswant Singh Khalra se ha convertido en un simbolo de lucha en el Panjab.
Es un ejemplo para muchos sikhs de la labor de los civiles por hacer cumplir los derechos
humanos en India y de la defensa de las victimas del “terrorismo del Estado”. En 1995, como
secretario general del ala de derechos humanos del Partido Akali Dal, junto con Jaspal Singh
Dhillon, lograron obtener copias de documentos oficiales que mostraban la cremacion de cientos
de cuerpos por agencias de seguridad, categorizados como “no identificados o no reclamados”.
Ellos aseguraban que estos cuerpos eran solo una muestra de los 25 mil sikhs que habian
desaparecido en el Panjab, vinculados a la persecucién de la policia y cuyo responsable era

K.P.S. Gill, el director de esta institucion. “El corazén de una madre, es tal que atin viendo el

“ Ibid., p. 27.
%0 Cita tomada de Idem.,
*! Organizacién Mision Khalra.
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cuerpo de su hijo muerto, no acepta que su hijo la ha dejado, y aquellas madres que no han
podido ver ni siquiera el cuerpo de sus pequefios, nos preguntaban: ‘al menos descubra si nuestro
hijo estd vivo o no’ °* Khalra realizé investigaciones mas profundas en los crematorios del
distrito de Amritsar.

Cuando iniciamos esta historia, s6lo reunimos estadisticas sobre cuantos hermanos, hijos y

esposos habian desaparecido. [...] [las madres me pedian] no hables de esto, no te diremos nada

de lo que sabemos. Hicimos un estimado para el publico de alrededor de 2,000 chicos
desaparecidos, s6lo en el distrito de Amritsar, y el gobierno tiene qué decirnos en donde estan.

[...] Pero el pais que se llama a si mismo la democracia mas grande y amante de la justicia, [...]

nos dijo ‘esta litigacion no es de interés publico’ [...] por lo menos hay que enviarle los cuerpos

de los muertos a quienes pertenecen. [...] solo pediamos un certificado de muerte. **

Al no obtener respuestas de las autoridades en Panjab, Khalra hizo una peticion a la Corte
de Haryana y Panjab para que las desapariciones de miles de personas fueran investigadas y su
relacion con la cremacion de cuerpos, fueran aclaradas. La corte rechazd la peticion por
considerarla “vaga” y sin suficientes pruebas.” “Mi esposo en cuanto realizd esta investigacion
por varios crematorios y encontré documentos que contenian los nombres, los apellidos y los
pueblos de esas personas, se dio cuenta de que algo muy malo habia sucedido.”® Los datos
comprobaban que era falso que fueran cuerpos no identificados.

Al no tener respuesta de las autoridades judiciales Khalra, llevd el caso a foros
internacionales, principalmente en Canada. Para Paramjeet Kaur, esto puso al gobierno muy
“nervioso” y ella cree que por eso callaron a su marido. “El gobierno no queria que se supiera de
todo esto en el mundo”.*® El 6 de septiembre de 1995, llegaron en una camioneta por él y nunca
maés lo volvi6 a ver.

Mi marido estaba afuera en el estacionamiento. Algunos vecinos vieron que eran policias del

distrito de Tarn Taran. Después alguien que estaba detenido, nos dijo que vio a mi esposo en una

estacion de policia. Vio que lo habia interrogado el mismo Sr. Gill y que tenia marcas el cuerpo

°2 Documental sobre Jaswant Singh Khalra: Singh, Raj, “A martyr of Human Rights”, para el Sikhnet Festival,
http://www.khalramission.com/videos.html, consultado en Julio de 2010.
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Idem.
> Kumar, Ram N., Singh, Amrik, Agrwaal y Jaskaran Kaur, Reduced to Ashes. The Insurgency and Human Rights
in Punjab. Final Report: Volume One, Committee for Coordination on Disappearances in Punjab, Kathmandu, 2003,
p. 9.
>® Entrevista con Paramjeet Kaur Khalra, Amritsar, 11 de junio de 2008.
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de mi marido. Luego lo cambiaron a otro lugar. Por cuatro dias, lo torturaron. En octubre

aventaron su cuerpo a un canal.”’

Bibi Parmjeet, se quedo sola con sus dos hijos ain muy pequefios. Al principio no supo
que hacer. Aunque su marido no la habia dejado desprotegida econdmicamente, su mayor
preocupacion era que les hicieran algo a sus hijos. Después de unos meses, cuando se sintio con
mas fuerzas, decidio involucrarse activamente en el trabajo que habia dejado inconcluso su
marido y sobre todo se concentrd en la demanda sobre su muerte. Las acciones de mujeres como

ella, muestran lo lejos que estan de ser sujetos pasivos, como generalmente se les concibe.

Imagen 22 .- Parmjeet Kaur Khalra. Fotografia de la autora.

Para Parmjeet Kaur:

Hicimos la acusacion formal por su asesinato. Ha sido un largo camino de lucha, pero cada vez

que me sentia cansada, recordaba el fervor con el cual, él queria saber lo que habia pasado para

que las viudas y las madres tuvieran certezas. Yo también queria esas certezas. Que yo y mis hijos

pudiéramos tener la cabeza en alto. Nos sentimos muy bien porque nuestra lucha ha surtido un

poco de efecto. Después de diez afios, de que lo mataran, seis oficiales de bajo rango fueron

encarcelados por matar a mi marido. Pero el asesino principal sigue libre y es horado por todas

partes. EI Sr. Gill sigue sin pagar por la orden que dio para que mataran a mi marido y a otros

muchos sikhs.”®

El Committee for Coordination on Disappearances in Punjab (Comité para la
Coordinacion de Desapariciones en Punjab) organizado por Khalra, después de su muerte

reanud6 con mas fuerza las demandas por investigacién, ahora ante la Suprema Corte de India.

" 1dem.
%8 1dem.
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En diciembre de 1996, la Suprema Corte, establecié que la National Human Rights Commission
(Comision Nacional de Derechos Humanos) investigara los casos de las desapariciones y las
cremaciones. La investigacion que hizo esta institucion reveld “violaciones flagrantes de
derechos humanos en escala masiva.” El Central Bureau of Investigation (Oficina central de
Investigacion), encontr6 2,097 casos de cremaciones en tres crematorios, de los cuales 585
cuerpos fueron identificados, 274 parcialmente identificados, y 1,238 cuerpos sin identificar.®

Para Bibi Parmjeet y sus hijos lo que descubrié Khalra no puede ser considerado de otra
manera sino genocidio. El hijo de ambos, Jasmeet Singh Khalra, ahora lleva el trabajo de su
padre de forma muy activa. Para él,

un genocidio significa que una fuerza superior organiza una serie de actos con la intencién de

destruir una parte 0 a todo un grupo de personas, ya sea matando a sus miembros, causandoles

dafio mental o fisico, o impidiendo su desarrollo. Todo esto ha pasado en el Panjab en contra de

los sikhs. Mi padre fue también una victima, por eso se convirtid en shahid, y la mejor forma de

honrar su memoria, es que nosotros sigamos buscando justicia en nuestro pais.”*
Jasmeet Singh, me habl6 de las dificultades que muchas familias han enfrentado por afios para
buscar justicia. Al igual que su familia, se exponen a juicios largos y dificiles, en los cuales
deben de comprobar constantemente diferentes cosas con papeles y testigos. La policia intimida
y agrede a los testigos, muchos de ellos prefieren no continuar. Los casos se caen facilmente y
aunque tengan todas las pruebas en contra de un oficial, el gobierno falla en no culparlo por los
abusos cometidos. Jasmeet considera que ya tienen experiencia con los tramites que se deben
hacer y ayudan a otros para que tengan éxito. Para él la justicia va a llegar un dia y todos los
casos seran esclarecidos.

Los miembros de la familia Khalra a pesar de todo lo que han vivido, expresan sus ideas
de una forma muy clara y lejana al extremismo. Son cuidadosos en las palabras que utilizan y se
nota su facilidad para exponer su causa. Me pareciron sikhs devotos, pero los simbolos fisicos
que llevan no denotan una identidad khalsa. Para Jasmeet y para su hermana, ha sido importante
prepararse y estudiar para conseguir sus objetivos dentro de India. El logro que obtuvieron,
aunque lo consideran pequefio, les ha demostrado que es posible tener justicia en su pais y ellos

quieren contribuir a mejorar las condiciones de India. No han pensado en irse a otra parte, porque

*° Documental sobre Jaswant Singh Khalra: Singh, Raj, “A martyr of Human Rights”, documental citado.
60

Idem.
8! Entrevista con Jasmeet Singh Khalra, Amritsar, 11 de junio de 2008.
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para ellos la ensenanza de su padre fue la de “luchar para mejorar las cosas aqui”.62 No creen en
la politica, ni en los partidos politicos, a pesar de que su padre pertenecia al Akali Dal. Sin
mencionar mucho, Jasmeet me dejé ver que no tenian una buena relacion con algunos miembros
de este partido.
Para Navkiran Kaur Khalra, la situacién de su familia ha mejorado.
El respeto que recibimos bajo la luz de mi padre es uno, que ningln otro padre puede dar.
Estamos orgullosos de poder decir que somos los hijos de Jaswant Singh Khalra, quien hizo tanto
por su comunidad. En el futuro aunque estemos bien educados, nos gustaria caminar detras de esa
gente que hizo tanto por nuestra comunidad. Lo que hizo mi padre, yo lo quiero llevar al siguiente
nivel. Ya no tenemos miedo. Sentimos que mucha gente esta con nosotros y que tenemos apoyo.
No es un asunto de miedo ahora. *

e Bibi Sandeep Kaur y el orfanato

En algunas de las entrevistas que realicé surgio reiteradamente el nombre Bibi Sandeep Kaur.
Varias personas me sugirieron buscarla por el trabajo que esta mujer ha hecho con los “huérfanos
del Panjab”, como se les conoce. Hasta ese momento fue que tomé conciencia de que en efecto la
politica del gobierno y la violencia de los militantes, habia dejado a muchos nifios huérfanos y
nadie hablaba de ellos. En muy pocos trabajos se les menciona y no hay estudios sobre el
impacto de la violencia en sus vidas. Aunque se les define comunmente como huérfanos no lo
son del todo, finalmente tienen a sus madres. Sin embargo, para una cultura patriarcal como la
panjabi en donde las mujeres no se les conciben como “proveedoras y protectoras del hogar”,
sino como administradoras del mismo, y por el contrario son sujetos de “proteccion” por algiin
hombre, los nifios adquirieron la categoria de huérfanos por completo.

Bibi Sandeep Kaur fundé y dirige el orfanatorio Dharam Singh Kashtiwal Institute, el
cual se hace cargo de los hijos de militantes y no militantes muertos entre 1984, finales de los
afios noventa y hasta el momento de la entrevista que realicé, lo que ha hecho a este instituto un
sitio de memoria de la persecucion en si mismo. Manpreet Singh y yo llegamos al instituto
caminando, estaba a tan sélo diez minutos de su casa, pero Manpreet jamas habia escuchado de
él. En nuestra primera visita, tuvimos la suerte de que su directora se encontrara ahi y accedio a

la entrevista muy amablemente, una de sus labores es la de difundir lo que ella considera

62
Idem.
% Entrevista con Navkiran Kaur Khalra, Amritsar, 11 de junio de 2008.
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“atrocidades del Estado” y estd acostumbrada a las entrevistas de este tipo. Nos llevo a su oficina

en el sotano del instituto, un lugar fresco y oscuro en el cual, me sorprendié una enorme

Imagen 23, Sandeep Kaur. Fotografia de la autora.

La historia de esta mujer nos conduce a las identidades que se conformaron después de la
experiencia de la persecucion de sikhs en el Panjab. No sélo nos habla de lo que enfrentaron
muchas viudas de militantes y la forma en que se modificé su identidad. Si eran religiosas, la
mayoria de las mujeres se hicieron ain mas ortodoxas y generalmente contrarias al Estado-
nacion indio. También nos lleva a observar lo que ha sucedido con los huérfanos y las formas en
gue veneran a sus padres. En el sitio que fundd es clara la construccién que se hace de los
shahids. “Inicié esta institucion en memoria de mi finado marido quien fue sacrificado por el
gobierno y quien dio su vida por el sikhismo el 28 de diciembre de 19927.%4

Aunque tiene un rostro muy dulce, la mirada de Sandeep Kaur es dura, refleja una mezcla
de sufrimiento y coraje. Su voz es firme, de alguien con una determinacion férrea en lo que hace
y en lo que piensa. Es una mujer de accién, a diferencia de las categorizaciones que se tienen en
la cultura india sobre su género. A su corta edad (tiene alrededor de 36 afios) ha tenido una vida
muy dificil, su historia estd llena de pasajes de violencia, de decisiones radicales y a pesar de
esto en la actualidad guia alrededor de 150 huérfanos, mas los que ya han cumplido la mayoria
de edad y se han ido. Nacié en Amritsar y tomé amrit (bautizo) muy joven. Su verdadero nombre
es Ravinderjit Kaur, sin embargo al bautizarse bajo la orden de los Khalsa adquirié el de
Sandeep.

Bibi Sandeep fisicamente “es una sikh ortodoxa”. Dentro y fuera de la comunidad, los
simbolos externos que establecié el décimo Guru, Gobind Singh, son un fuerte marcador de la

identidad. Tanto ella como los huérfanos en esta institucion, siguen un sikhismo ortodoxo,

% Entrevista con Sandeet Kaur, 17 de abril de 2008, Sultanwind Village, Amritsar.
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khalsa. Considero que esta forma de vida es producto de su experiencia de violencia y
resistencia. Ella decidio bautizarse en la orden khalsa en un acto de defensa del sikhismo. En la
entrevista que le realicé me dijo que desde nifia (de 10 012 afios de edad), fue testigo de las
“atrocidades” que la policia cometia con los sikhs. A sikhs muy jovenes los detenian y nunca
regresaban de nuevo a su casa. Estos hechos y la Operacion Bluestar, la perturbaron de tal
manera gque quiso vincularse a la resistencia y ser parte del movimiento khalistani.

Fui a Darbar Sahib como voluntaria después de la Operacion, vi edificios sagrados

completamente destruidos, todos llenos de balas. Por los pasillos se podian ver las cosas que se le

habian caido a la gente y en el agua habia mucha sangre. Estas imagenes se clavaron en mi mente.

[...] Cuando colgaron el 6 de enero de 1989 a los asesinos de Indira Gandhi, pensé que ellos si

estaban siendo castigados pero aquellos que sufrieron en Delhi y los singhs que se convirtieron en

shaheeds, no valian lo suficiente para que, los que les causaran la muerte, recibieran su castigo.

Después de esto es que tomé la decisién de hacer este trabajo y permaneci en la clandestinidad

(underground) por tres afios y medio.”

La decision que tomo se ve reflejada en la adopcion de una identidad khalsa. Al observar
una serie de fotografias en el libro que publico recientemente sobre su vida, es notoria su
transformacion. En algunas fotos aparece sin turbante y sin kirpan (daga) visible y més tarde,
porta ambos. Se debe destacar que el simbolo que representa la portacién de un dastaar
(turbante) en las mujeres, es significativo. El turbante en general se ha convertido en el mayor
simbolo de la fe sikh y la forma mas clara para su identificacion. Para los creyentes éste no es un
simple pedazo de tela que los cubre, sino una especie de corona que los distinguen como Singhs
(leones) o Kaurs (princesas), de otros caminos espirituales. Portarlo manifiesta su fe como sikhs
y su compromiso al sikhismo.

Con el décimo Guru, Gobind Singh, se convirtié en parte de los elementos fisicos de un
sikh y se relaciond desde entonces a la figura masculina, aunque muchas mujeres sikhs también
lo portaban. Durante la colonia britanica, el turbante como prenda masculina mas que femenina,
adquirié mayor fuerza ya que, es durante este periodo en el que los sikhs se convirtieron en “la
raza marcial” por excelencia. La virilidad y la fuerza fisica de los panjabis sikhs fueron valoradas

por el ejército britanico, y en sus filas se motivd la identidad khalsa. El turbante pues se acentio

% Entrevista con Sandeep Kaur, 25 de abril de 2008, Sultanwind, Amritsar.
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como simbolo de los hombres. Ya en el borrador del Sikh Reht Maryada® (Cédigo de Conducta
Sikh) que se cre6 en 1936 y su ratificacion en 1945, el SGPC, se establece que los sikhs deben
utilizar turbante. Especificamente todos los bautizados en la orden khalsa llamados amritdharis.

Sin embargo, en un afan por buscar una equidad de género, se establecid dentro de este
cddigo, que las mujeres también podian portarlo si asi lo decidian. Se debe de enfatizar que en el
caso de los hombres es una obligacion segun el cédigo, pero en las mujeres se da la libertad de
hacerlo, a menos que se hayan bautizado, en ese caso es forzoso. “Para un sikh no hay restriccion
o0 requerimiento de vestimenta, salvo el de que debe utilizar Kachhehra (calzoncillo) y turbante.
Una mujer sikh puede o no atar un turbante.”®’

No es sino hasta la década de los setenta del siglo pasado, en que la utilizaciéon del
turbante en la mujer adquiere la relevancia que conocemos en la actualidad. Una de las
motivaciones fueron las ensefianzas de Siri Singh Sahib Yogi Bhajan principalmente en
occidente, en donde las seguidoras de este maestro espiritual comenzaron a utilizar un turbante
blanco al igual que los hombres.®®

Por otro lado, en el Panjab, las doctrinas de Jarnail Singh Bhindranwale fueron las que
motivaron a que un namero considerable de mujeres se inclinaran a seguir un sikhismo mas
dedicado, tomaran amrit y por tanto utilizaran el turbante. La narrativa de Jarnail Singh
Bhindranwale y de la militancia después de su muerte, como ya hemos descrito, era que “el
gobierno brahman™ queria aniquilar al sikhismo, por lo cual “los verdaderos sikhs” debian salir a
su defensa procurando en primero lugar vivir conforme lo dictan los Gurus y las normas del
Cadigo de Conducta. Asi las mujeres sikh que portan turbante hoy en dia en India, generalmente
son ortodoxas Yy utilizan también un chuni (velo) que cubre a su vez el turbante. En el caso de
aquellas sikhs que no llevan turbante, la tradicion es usar el chuni (velo) solo, ya que

utilizado bajo la barbilla y cruzando el hombro protege la gracia de la mujer [...] el chuni provee

de proteccion para no atraer una energia errénea. Significa que la mujer no esta disponible

% Dharam Parchar Committee (Shiromani Gurdwara Parbandhak Committe), Sikh Reht Maryada. Code of Sikh
Conduct and Conventions, Amritsar, 2006.

%" Dharam Parchar Committee (Shiromani Gurdwara Parbandhak Committe), “Chapter X. Living in Consonance
with Guru’s Tenets”, Article XVI, (t), en Sikh Reht Maryada. Code of Sikh Conduct and Conventions, 2006, p. 24.
El énfasis se lo he afiadido para dejar claro el punto.

% Con Yogi Bhajan surgié un nuevo grupo de sikhs occidentales, que no son bien vistos por el SGPC, conocido
como 3SO (Organizacion Sana Sonriente y Sagrada, en espafiol y en inglés 3HO, Healthy, Happy Holy
Organization).
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sexualmente. Esto no es un simple asunto cultural, sino que cambia por completo la forma en que

la gente —especialmente los hombres— ven y se relacionan con la mujer.”
Sin embargo, muchas joévenes hoy en dia en el Panjab y sobre todo en Delhi, van por la calle
despreocupadas de si estan cubriendo o no su cabeza, es Unicamente en el gurdwara en el que se

sigue esta norma.

e Familia y militancia. ¢Shahid o terrorista?

Los tres afios y medio que Sandeep Kaur vivié en la clandestinidad (underground), es el mismo
tiempo que permanecié casada con Dharam Singh Kashtiwal, su primer esposo. Se caso a los 17
afos, tuvo un hijo y en 1992 se convirtié en viuda a los 20 afios de edad, cuando la policia matd
a su marido en un encuentro armado. De su marido no menciona méas que su calidad martir y sus
esfuerzos por honrarlo como tal. Se ha mantenido hermética sobre las actividades y la afiliacion
de su marido, tanto en la entrevista que yo le realicé como en otras entrevistas que ha dado.

Para el Estado su marido fue un “terrorista” del grupo militante violento Babbar Khalsa.”

Mi esposo y yo ya habiamos estado en dos enfrentamientos armados con la policia. EI me dijo

que si en otro enfrentamiento no teniamos el control y la policia le disparaba, él se dispararia y

debia de rendirme y dejar que me esposaran. Yo le contesté que no importaba que sucediera yo no

me rendiria, seguirfa luchando siempre que hubiera fuerzas en mi.”
Sandeep Kaur fue arrestada el 21 de julio de 1992 y enviada a prision. El 28 de diciembre de ese
afio su esposo se convirtio en shahid. Ella pagd una condena sin juicio de cuatro afios y medio en
las carceles de Gurdaspur y Amritsar. Al salir de prision, la policia intentd constantemente
levantarle cargos falsos, desde encuentros armados hasta asesinato, para enviarla de nuevo presa.
Su experiencia en estos afios fue muy dura. Ella considera que el trato que recibieron los
hombres en las carceles, también lo recibieron las mujeres. Tiene la percepcion de que fueron
“miles” de mujeres las encarceladas y torturadas durante este periodo, muchas de la cuales

fueron asesinadas y se convirtieron también en shahids, junto con sus maridos.

% Sikh Net, “Why Do Sikhs Wear Turban”, en http:/fateh.sikhnet.com/s/whyturbans#Gift%200f%20the%20Guru,
consultado en mayo de 2010.

" Corresponsal de The Tribune, “Destitute kids trust in thick of Controversy”, The Tribune, Chandigarh, Inda, 13 de
mayo de 2004, consultado en http://www.tribuneindia.com/2004/20040514/punjabl.htm, en mayo de 2010.

™ Entrevista con Sandeep Kaur, 25 de abril de 2008, Sultanwind, Amritsar.
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Aunque ella asegura no haber sido maltratada fisicamente, relata a detalle las torturas que
recibieron muchas mujeres que conocié en la carcel.”” Sandeep Kaur ayudé a una de estas
mujeres “haciendo un escandalo para que los culpables de haberla violado fueran arrestados.
Nosotros pelearemos en contra de la tortura y seguiremos hablando en su contra, no importa que
pase. No importa que hagan. No puedo vivir sin hablar en contra de la tortura.””

La tortura que ella recibid, fue mas mental que fisica. Los interrogatorios a los que fue
sometida duraban mas de ocho horas y segun su relato, estuvieron llenos de insultos hacia ella 'y
hacia su fe. Le preocupaban muchas cosas estando dentro de la carcel, pero la mas importante era
su hijo. Sandeep Kaur le pidié a una familia que ella consideraba como sus padres, que lo
cuidaran mientras salia de prision. Pero no dejaba de pensar en que la policia le podia hacer algo.
Finalmente, cuando la liberaron le costd mucho trabajo reconstruir la relacion con su hijo porque
por cuatro afios habia sido criado por otra familia y a ella no la reconocia como su madre.
Ademas, la dedicacion que ha tenido para con otros nifios, la ha alejado del suyo.

Producto de la necesidad, segun ella relata, “de que la gente conozca las atrocidades que
el gobierno ha hecho a los sikhs”, ademas de su labor con los huérfanos, recientemente se ha
involucrado en las labores de difusion dentro de Azad Khalsa Parkashan, una editorial que
produce libros y revistas sobre las victimas de la Operacion Bluestar y principalmente sobre la
persecucion en el Panjab y la militancia. Este tipo de publicaciones estuvieron prohibidas por
completo en los ochenta y noventas, pero justamente en medio de la represidn tuvieron su origen
de forma clandestina, hasta que a partir del nuevo siglo conformaron una linea literaria de “dolor
y martirio” de la comunidad sikh y son herramientas en las que guardan la memoria de la
violencia que se ejercio en su contra.

Sandeep Kaur trabajo junto con Baljit Singh, otro activista sikh, en Khalsa Fatehnama,
una de las varias revistas que difunden las historias de dolor. Junto con el viajé por todo Panjab
recogiendo testimonios de las familias de militantes. Esta cercania dio pie para que dentro de su
comunidad, comenzaran rumores sobre su relacion. Los padres de ella empezaron a recibir cartas

con las supuestas pruebas de la relacion “ilicita” que llevaban a escondidas. La reputacion de ella

"2 “Entre las méas comunes se encuentran: abrirle las piernas y jalarselas hasta romperle los huesos; se les introducian
varillas por la vagina; se les colgaba de los brazos y les jalaban el cabello por largos periodos de tiempo; se les metia
un ratén dentro de su salwar (pantalén) y se le amarraban los extremos de los pies para mantener al animal dentro,
éste desesperado comenzaria a roer la piel de la mujer; hasta los golpes y las violaciones constantes.” Citado por
idem.

" Entrevista con Sandeep Kaur, 25 de abril de 2008, Sultanwind, Amritsar.
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y su izzat (honra) se pusieron en tela de juicio. Pensaron que si dividian el trabajo que estaban
haciendo juntos para evitar el contacto, sus dos proyectos, tanto las historias que recogian, como
el mantenimiento del orfanato, se verfan afectados.’* “No puedes abrir tus sentimientos a nadie.
Algunas veces pido a Dios para que haya una clase de sistema en el que la mujer pueda abrir su
corazén a la gente y revelar sus sentimientos. Kudrat no hace sencillas las respuestas.”’

Sandeep Kaur vivio su viudez por muchos afios antes de decidir casarse de nuevo. Su
familia al parecer, le pidio que se alejara de Baljit Singh o bien que se casara con él. En su relato
insistio en dejar claro que nunca habia pensado en tener un segundo marido después de la muerte
de su primer esposo. Aunque recibié muchas propuestas de familias en Panjab y en el extranjero,
dentro de ella habia una constante negacion a contraer segundas nupcias. Culturalmente en India
es factible, aunque muchas veces no bien visto, que la mujer que ha perdido a su “protector”
vuelva a casarse. Muchas veces es la familia del mismo marido quien la casa con un hermano del
difunto, para de alguna manera proteger las pertenencias de la familia. Sandeep Kaur fue muy
insistente en aclararme las razones por las cuales tomd, para ella, la “dificil decision” de casarse
con Baljit Singh: “fue una necesidad y no tuvo nada qué ver con el amor roméantico o pasional.
Después de haber experimentado muchas amenazas estando sola y enfrentando a las autoridades
constantemente. No era seguro por ejemplo que yo hiciera viajes de noche sola, la policia me
hostigaba constantemente.”’®
Algunas veces cuando pienso en muchas cosas, pienso en la muerte. ES mejor morir que soportar
esta vida, si me llega la muerte esta bien... Volver a casarme no surgi6é de un deseo, no fue para
hacer mi vida mas feliz, nuestra vida estaba llena de truenos antes y después de casarnos. En mis
escritos, solia escribir ‘Es mas dificil vivir para la comunidad que morir por la comunidad’. \Vivir
por la comunidad es lo mas dificil que se puede hacer. Y les digo a estos nifios, 100 zapatos me
golpean la cabeza y después tengo que hacerme cargo de su roti (comida). Pero creo que asi es

como la comunidad se mantiene viva.”’

e Los hijos de la militancia
A través del relato de Sandeep Kaur y de su accion social después de quedar viuda, surgié un

tema poco considerado: los hijos de la militancia, como producto de este periodo de violencia, su

™ Arora, Kamal, The Politics of Pain, op. cit., p. 15

"> Entrevista citada por Idem.

’® Entrevista con Sandeep Kaur, 25 de abril de 2008, Sultanwind, Amritsar.
" Entrevista citada por Idem.,
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identidad y sus experiencias. Las vidas de estos nifios desde su nacimiento estuvieron marcadas
por la incertidumbre, la persecucion, la estigmatizacion y la violencia. La mayor parte de ellos
nacieron en un sitio, fueron criados en otro y educados mas tarde en alguno mas. Fue el caso del
hijo de Sandeep Kaur. Ella le pidié a una familia cercana que cuidara a su hijo por el tiempo en
que estuviera en la carcel. Cuando finalmente se reunio con é€l, el nifio no sabia si llamarla masi
(tia) o didi (hermana mayor). A la mayoria de las viudas les fue dificil hacerse cargo solas de la
crianza y educacion de sus hijos.

Al salir de la carcel, Sandeep Kaur pens6 que la mejor forma de seguir trabajando por el
movimiento mas que permanecer en la clandestinidad, era con estos huérfanos. Poco a poco
algunas viudas de la militancia se fueron enterando de su proyecto y les confiaron a sus hijos.
Bibi Sandeep comenzd con un grupo muy pequefio, les ofrecié un hogar, comida, educacion y
cierta estabilidad a unos nifios ya estigmatizados por la relacion con sus padres, asi fund6 en
1996, Baba Dharam Singh Trust (la fundacion que lleva el nombre de su marido shahid).

El orfanato estuvo por un tiempo en la ciudad de Patiala. Desde sus inicios, cuenta su
directora, la policia y algunos politicos no dejaron de acosarla para que cerrara la institucion.
Intimidaciones, acusaciones falsas contra ella y otras estrategias fueron utilizadas para evitar que
se concentraran a los hijos de los “terroristas”. No es dificil de imaginar que las autoridades
vieran a este orfanato como una célula de entrenamiento terrorista y una amenaza latente. La
institucion tuvo que mudarse a Amritsar, en donde se encuentra en la actualidad.

Afio con afio, Sandeep Kaur ha logrado sacar adelante cada vez a mas nifios y mantener a
flote al orfanato. Al momento de la entrevista, hay poco mas de cien huérfanos, la mayoria son
nifias. La institucion se sostiene de las multiples donaciones que se reciben desde la diaspora sikh
que vive en Canada, Estados Unidos, Australia y Europa, asi como los donativos en el Panjab.
Sandeep Kaur también ha utilizado el dinero que proviene de la venta de los sembradios de sus
tierras como parte del fondo principal para la manutencion del instituto. Sin embargo, han
existido acusaciones de las autoridades, aparecidas en diarios como The Tribune, que trazan
vinculos directos con la organizacion considerada terrorista Babba Khalsa International. En estas
notas periodisticas se acusa al orfanato de recibir fondos y de tener fuertes ligas con sus
dirigentes. Ademas, de que se asegura la afiliacion de algunos de los jovenes que han salido del

orfanato con esta organizacion.
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Durante las entrevistas que realicé, no percibi un adoctrinamiento tal que me lleve a
pensar que aqui se estan formando a los futuros militantes. Sin duda, habra algunos jévenes con
ideas mas extremas que otros, quizé producto de su propia experiencia familiar, de las narrativas
que circulan a su alrededor y la experiencia propia que van construyendo en relacion a su
comunidad, las autoridades y el Estado. Pero la linea que ha seguido la institucién, como
veremos, ha sido dotar a estos nifios de una identidad especifica y hacerlos un simbolo que dejo
la violencia, aqui a mi parecer radica la utilizacién que se hace de ellos, lo cual no implica que
estén siendo dirigidos hacia la accion armada en un momento determinado. Para Sandeep Kaur
“nosotros no estamos afiliados a ningun partido politico. Perdimos a nuestros seres amados en el
terrorismo. ;Como podriamos permitirles a nuestros hijos seguir el mismo camino?”."

En una segunda visita que realicé al orfanato tuve oportunidad de entrevistar a diez chicas
de entre 7 a 19 afios que viven ahi. En Delhi, las viudas de los disturbios no me permitieron
acercarme a sus hijos, la forma en que los conciben es completamente distinta. Esas madres los
protegen de recordar y los mantienen lo mas alejados posible de sus actividades como “viudas
de los pogromos”. Ellas quieren que el pasado violento no alcance a sus hijos y ellos hagan una
vida normal, lejos de categorizaciones, sentimientos de marginacion y de venganza. Sin
embargo, los huérfanos producto de la persecucion en el Panjab son al igual que sus madres,
“simbolos de la opresion del Estado”. Son los depositarios y lo guardianes de la memoria de la
persecucion, esta es la narrativa que se ha construido de ellos, al menos, los que viven en este
orfanato.

La entrada al orfanato conlleva una serie de cambios en la vida de estos nifios y el
primero es asumir la identidad ortodoxa khalsa y tomar amrit (bautizo) cuando tienen la edad
adecuada. Las nifias que entrevisté han incorporado no sélo los elementos fisicos de esta
identidad, ademas de llevar un kirpan (daga) visible, una kara (pulsera), kangha (peine) y de no
cortar su cabello, portan un dastaar (turbante) como lo hacen los hombres sikhs amritdharis.
Ademas de ir a una escuela publica durante la mafiana, por las tardes estudian y adquieren un
gusto especial por el Guru Granth Sahib. Ademas, la mayoria también es entrenada en el arte

marcial conocido como gatka y mantienen un grupo musical tradicional, conocido como dhadi

8 Declaraciéon reproducida en “Destitute kids trust in thick of Controversy”, The Tribune, Chandigarh, Inda, 13 de
mayo de 2004, consultado en http://www.tribuneindia.com/2004/20040514/punjabl.htm, en mayo de 2010.
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kala (el arte de los trovadores). Esto las ha llevado a comportarse y seguir los lineamientos que

conducen a ser un “buen sikh”.

e Las huérfanas mas pequefias

El dia que pasé con las huérfanas del Bhai Dharam Singh Trust, fue un dia muy emotivo. Todas
tienen una historia muy dificil detras de ese rostro risuefio y juguetdn, porque después de todo
son nifias, como cualquier otra. Realicé diez entrevistas de forma cuidadosa y dandoles toda la
libertad para que ellas me compartieran lo que quisieran. A las més pequefias (de edades entre 7
y 11) les costé trabajo hablarme de sus padres, algunas no sabian mucho, sélo que a sus padres
los habia matado la policia y por eso ellas tenia que vivir en el orfanato alejadas de su familia.
Ademas, sus padres murieron cuando ellas acababan de nacer o tenian pocos meses de nacidas,
ni siquiera los conocieron. Sélo una de ellas, la pequefia Ranjit Kaur de 9 afios menciond que su
padre era parte de la lista de cuerpos incinerados en los crematorios que pudo localizar Khalra.
El resto tenia referencias vagas sobre lo que les habia sucedido a sus padres. Saben ademéas muy
poco sobre politica, sobre las instituciones sikh o sobre las demandas del movimiento de
Bhindranwale., s6lo lo que sus compafieras mas grandes les cuentan o escuchan en su familia,
pero aln no entienden muy bien. Aun asi, respetan la figura de Bhindranwale y honran su “lucha
por el sikhismo”. En su cuarto hay varios dibujos de ¢l.

Estas entrevistas contrastan con las que realicé a las jovencitas de entre 17 y 19 afios. En
estos casos es notoria la conciencia que se ha desarrollado en ellas sobre lo que vivieron sus
familias y su comunidad, asi como sus propias experiencias. Existe ya una conciencia politica

clara y una opinidn sobre estos eventos.

e Ranjit Kaur Khalsa y Manpreet Kaur Khalsa.
Ambas tienen 18 afios y han vivido en el orfanato desde hace 4 afios. Al darme su nombre, ellas
agregan el “Khalsa”, titulo que muchas veces portan los llamados Gursikh o devoto ortodoxo que
generalmente es un amritdhari, aquel bautizado en la orden khalsa. Este término se utiliza mas
para los maestros y no para los estudiantes. Sin embargo, con el movimiento de Bhindranwale,
muchos seguidores que tomaron el camino mas ortodoxo comenzaron a utilizarlo como una
especie de apellido después del Singh. Por lo tanto, se tiende a relacionar a estas personas con el

movimiento o a favor del mismo. El que estas jovencitas se lo autoimpongan denota su postura
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inmediatamente. Ambas me dijeron que ellas esperan que se forme Khalistan y estan
convencidas de que ese sera su pais.

Estas jovencitas al igual que otras de sus compafieras intentaron entrar a la Academia de
Azafatas. Sin embargo, les pusieron como condicion que no usaran el turbante. Ellas consideran
que el no permitirles la libertad de portar su identidad es una forma de discriminacion. La
manifestacion fisica de la ortodoxia sikh, en este caso portar un turbante, la daga y ademas
utilizar Khalsa como apellido, vinculan inmediatamente con la militancia. Y si al dudar un poco,
se busca en los archivos de la policia es muy probable que se les pueda relacionar con los
nombres de sus padres catalogados como “terroristas”. Sin duda, para una aerolinea, contratarlas
hubiera sido considerado muy riesgoso, por el miedo a que secuestraran un avion. Este tipo de
situacion se convierte en su experiencia personal y se suman a la serie de experiencias de su
familia y de la comunidad que consideran discriminatorias y encaminadas a desaparecer al
sikhismo.

Ranjit no pudo hablar de lo que sucedid con su padre, el llanto no la dejo. Pero hablo
sobre la desproteccién en la que quedd su madre, sus hermanos y ella. Esta situacion obligo a su
familia a separarse y asi ella llegd a esta institucion. Le gusta mucho pintar, ella es la que dibujo
un retrato de Jarnail Singh Bhindranwale que se encuentra en medio del cuarto en donde
duermen. Lo representd porque admira lo que hizo por los sikhs al dar su vida y convertirse en
shahid, como su padre.

Como ya se menciono, el grupo de musica dadhi se ha dedicado en los ultimos afios a
viajar para presentar los poemas sobre las hazafas y heroismo de Bhindranwale y de sus padres.
Para poder hacer estos viajes habia que solicitar un pasaporte y las visas segun el pais que
visitaran. El conseguir su documentaciéon y tenerla en orden ha sido una gran lucha que
consiguieron después de muchos intentos. Al platicarme sobre esto, mencionaron que existe un
documento que certifica que sus padres fueron shahids. Yo imagino que la expedicion del mismo
la haria el SGPC o el Akali Dal y este documento les provee de cierto prestigio o identificacion

dentro de la comunidad, en aquellas esferas en las cuales estos actos son valorados.
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o Jasmeet Kaur™

Tiene 19 afios y ha vivido en el orfanato desde hace tres. No tiene hermanos, su madre se quedo
en el pueblo en el que ella naci6. Vino a esta institucion para terminar sus estudios, una amiga de
la familia le dejo a su mama que aqui la podian ayudar y piensa quedarse a trabajar en el orfanato
cuando termine sus estudios, como una forma de regresar lo que ella recibid. “Es como una casa
para mi. La sefiora es muy afectuosa [se refiere a Bibi Sandeept Kaur], es como otra madre y
todas las chicas son como mis hermanas.”®
Su padre era militante, fue apresado en 1992 por la policia y nunca regreso vivo a su casa. Su
madre no le ha dado mucha informacion sobre qué le sucedié y porqué. No sabe porqué su padre
estaba peleando, sélo que defendia al sikhismo. Sobre el movimiento de Bhindranwale, la
Operacion Bluestar y los pogromos en Delhi, sabe lo necesario y no muestra mucho interés a mi
pregunta. “El movimiento de Bhindranwale tenia causas justas que no se cumplieron. El
gobierno de Indira Gandhi atac6 a los sikhs en el Templo Dorado para acabar con este
movimiento, pero no era la manera de hacerlo”.® Aunque me dice que el movimiento tenia
causas justas, no conoce estas demandas, sélo que eran a favor del sikhismo.

Jasmeet Kaur se siente Panjabi y sikh, duda cuando le pregunto si se siente india también.
Y después de meditar un poco respondid: “no me siento india. EI gobierno no ha hecho nada por
nosotras. Nos quedamos sin padres. Si el gobierno hiciera algo para que yo pudiera terminar la
escuela y para que mi familia tuviera trabajo y bienestar quiza me sentiria parte de India”.® Le
gustan mucho las peliculas de Bollywood, pero al preguntarle si las veia en hindi, me respondié
firme que sélo veia peliculas en panjabi. Con esta respuesta me parece que existe una resistencia
a la lengua hindi y una defensa por ende del panjabi. La lengua hindi es asociada con lo que
llaman “gobierno brahman™ y sus politicas, las cuales perciben como contrarias al sikhismo y al
panjabi, por esta razon se presenta una defensa de lo que consideran su propia lengua.
No esta interesada en temas de politica. Si bien esta al tanto de las instituciones tanto religiosas
como politicas de su comunidad, el Dam Dami Taksal, el SGPC y el Akali Dal, conoce
someramente sus actividades. Habla de estas instituciones vinculadas a eventos o ceremonias

dedicadas a sus padres shahids. También me relatd la forma en que en el orfanato realizan un

" Se sustituyen los nombres reales de las nifias por proteccion a sus identidades.
8 Entrevista con Jasmeet Kaur, 13 de junio de 2008, Sultanwind, Amritsar.

& |dem.

8 |dem.
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memorial cada afio para honrar a sus padres. Ella contribuye escribiendo poemas, que recita ese

dia, aunque también es parte del grupo de musica dhadi y practica gatka.®®

e Las futuras abogadas Asha Kaur y Jasminder Kaur

Ambas tienen 19 afios. Asha lleg6 al orfanato cuando tenia solo 9, unos amigos de su familia le
dijeron a su mama sobre el orfanato y sélo ella ingresd. Sus hermanas ya estan casadas y tiene un
hermano fotégrafo. De las chicas que entrevisté, Asha y Jasminder son las que tiene mas
conciencia politica. Desde el inicio de nuestra conversacion, Asha me dijo que ellas quieren ser
abogadas para combatir la corrupcion; ayudar a la gente pobre que no tiene una buena defensa
legal; trabajar por las mujeres que han muerto por cuestiones de dote, para que no vuelva a
suceder; y sobre todo para proteger los derechos de los hombres encarcelados bajo la categoria
de “terroristas”.

Ambas estan consientes de los eventos violentos por los que pasaron los sikhs, sobre todo sus
padres y manifiestan su sensacion de injusticia dentro de India. Esta percepcion esta alimentada
no sélo de las experiencias que conocen de sus propias familias, sino también de las que ellas
comienzan a tener. Consideran que el “gobierno hindi” mantiene en la marginacion e injusticia a
los sikhs. Por esta razon han decidido ser abogadas. No piensan en que tomar las armas sea la
solucién, porque consideran que sus padres lo hicieron y los llevd Gnicamente a la muerte.

Los padres de Asha sobrevivieron al ataque del Templo Dorado y después de escapar,
regresaron al lugar en el que vivian en Kashipur en Uttar Predesh, en donde su papa era
conductor de camiones. Después de unas semanas de pensar en lo que habia vivido, su padre,
segun relata Asha, decidié unirse al movimiento y llevé a toda su familia al Panjab.

Mi papa queria ayudar a los sikhs. Peleé por un Khalistan para que todos gozaran de los derechos

que el gobierno no les estaba dando. Yo estaba muy chiquita. [...] la policia fue por €l a la casa,

después se supo que lo habian llevado cerca de un rio y ahi lo habian matado. [...] después fueron

a buscar su cuerpo.®*

Asha me relaté esta historia con una voz firme que de pronto se cortaba al hablar de su padre y
su muerte. Aunque ella estaba muy pequefia cuando perdio a su padre, su recuerdo esta vivo,

sobre todo porque considera que lo que sucedio con los militantes debe recordarse siempre. Para

& Arte marcial panjabi.
8 Entrevista con Asha Kaur, 13 de junio de 2008, Sultanwind, Amritsar.
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estas jovencitas, los nombres de sus padres deberian estar en los libros de historia y ser
considerados héroes. Jarnail Singh Bhindranwale es para ellas un Sant, un héroe y un martir.

Murieron para salvar al sikhismo, para hacer un Panjab libre. Cada persona que sufrié debe ser

considerada como héroe, se les debe respetar. [...] Panjab debe ser un lugar separado de India,

pero el gobierno no lo va a permitir. Sé que seria muy complicado que viviéramos separados de

India, quiza no sea la mejor salida, asi que no quiero que se separe pero me gustaria que le dieran

més poder, mas autonomia al Panjab. ®

Al preguntarles si se identificaban como Indias, me dijeron que no sabian, porque tenian
poco conocimiento sobre la sociedad india, jamas habian salido del Panjab y a ambas les gustaria
viajar, para conocer como vive la gente en otros estados. Al referirse a India utilizan el término
Hindustan. Como ya se menciono, la utilizacion de este término lleva consigo una percepcion de
no pertenencia y distincién de su propia tierra, Panjab.

Ellas me aclararon que desde pequefias, en sus libros de historia aprendieron sobre la
civilizacion india en la cual se hace constante referencia a Hindustdn como una tierra de los
hindles y para los hindues. Para ellas hay pocas referencias sobre la importancia de los sikhs en
la historia de la India. Lo cual las lleva a pensar que el gobierno por diversos medios, en este
caso el educativo con los libros de texto, esta constantemente diferenciando entre los grupos que
forman parte de India y los que no. Por esa razon le cuesta trabajo, segin me dijeron, sentirse
hindustanis.

No creen en la democracia india porque “implica igualdad en muchos aspectos, y
nosotras no tenemos justicia ni tampoco los pobres”.%® No creen en los politicos, incluyendo a los
del Partido del Akali Dal, “porque trabajan para sus propios intereses”.®’ La mayoria de edad
para votar en India son los 18 afios. No pudieron votar en las elecciones para la asamblea del
estado del Panjab en 2007, porque ain no cumplian la mayoria de edad, pero me aseguraron que
lo harian en las siguientes elecciones. Y aunque no les convencia el Partido Akali Dal, votarian

por éste ya que, “representa a los sikhs”.

& Entrevista con Jasminder Kaur, 13 de junio de 2008, Sultanwind, Amritsar.
8 Entrevista con Jasminder Kaur, 13 de junio de 2008, Sultanwind, Amritsar.
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e Inderjit Kaur
Tiene 10 afios viviendo en el orfanato, llegd cuando tenia 7. Después de que la policia mat6 a su
padre, su madre no tuvo ayuda de nadie para salir adelante y mantenerla a ella y sus hermanas.
Una persona de su pueblo les habld del orfanato. Son de casta jat, su padre era campesino y
segin la version de Inderjit, no era militante. Ella se acuerda que muchas personas del
movimiento solian comer en su casa (langar, se les ofrecia comida gratuita como en el comedor
de los templos sikh).

La policia pens6 que mi papa era un militante también, porque otros militantes comian en mi
casa. Pero ¢l no era parte. [...] Mi mama pensoé en ir a la policia, pero ellos fueron los que se lo
llevaron, no sabia a quién pedirle ayuda. Fue de todas formas a la policia y no habia ni una lista
de desaparecidos ni nada. El cuerpo nunca aparecid. Cremaron a muchos para que no fueran
identificados. ElI nombre de mi papa salié después en las listas de Khalra [activista de derechos
humanos que investigo en los crematorios publicos por los sikhs desaparecidos]. No hemos tenido
justicia por lo que sucedié con mi padre, ¢l no era un criminal. [...] Mi mama tuvo qué casarse
con el hermano menor de mi papa. Nos quedamos en el mismo pueblo por un tiempo y luego nos
mudamos. Yo siempre quise estudiar, por eso entré aqui. Quiero ser enfermera para curar a la
gente pobre.” %

A Inderjit le gusta ser panjabi porque “son de mente abierta [...] yo creci siendo sikh y
me gusta Panjab, pero también quisiera que India tenga cambios y sea un mejor pais para todos.
[...] Debe haber respeto a nuestras creencias e igualdad para todos.” % Al reflexionar sobre esto,
me contaron que algunas de ellas habian intentado entrar a una aerolinea como aeromozas, pero
les pusieron como condicion que no usaran el turbante. Ellas consideran que esto esta mal y las
compafiias no estan respetando su identidad. “El gobierno no hace nada. No hace leyes para que
las compafiias respeten nuestras creencias. No somos libres de hacer o estudiar lo que queramos
porque enseguida nos piden quitarnos el turbante, entonces no hay libertad en este pais y respeto
a nuestras creencias.”®® Ademas, Inderjit Kaur me aseguré que ella y su familia reciben
constantemente el acoso de las autoridades porque estan clasificados como “familia de militante”

desde hace muchos afios, cuando “no lo somos y no han podido probar nada a mi pap4, ni a mi

familia”.®! Esto influyé también para que la aerolinea no les ofreciera un empleo. La

% Entrevista con Inderjit Kaur, 13 de junio de 2008, Sultanwind, Amritsar.
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% Entrevista con Asha Kaur, 13 de junio de 2008, Sultanwind, Amritsar.
°! Entrevista con Inderjit Kaur, 13 de junio de 2008, Sultanwind, Amritsar.
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manifestacion fisica de la ortodoxia sikh se ha vinculado con la militancia y si al dudar un poco
sobre si estan vinculadas al movimiento, las compafiias pueden hacen una pequefia investigacion
en los archivos de la policia, en donde encontrardn la categorizacion de sus familias como
militantes. Para una aerolinea, contratarlas hubiera sido muy riesgoso.

Esta fue una experiencia propia que la identidad que el gobierno les ha dado como “hijas
de militante”, la viven como una forma de marginacion. Afirmando asi las narrativas contrarias
al “gobierno hindi” que han escuchado desde pequenas en su familia y en el circulo en el que

viven.

e Ceremonias, poemas y tradicion gatka®
Las unicas ceremonias que encontré sobre el evento, son aquellos que las huérfanas realizan de
manera constante y en algunas fechas especiales para mantener vivo el recuerdo de lo que le
sucedi6 a sus padres. Durante mi visita me presentaron un recital de musica con poemas
dedicados a Bhindranwale y a sus padres. Este recital lo presentan en Canada, Europa y Estados
Unidos. Los poemas que cantan son parte de la tradicion panjabi conocida como dhadi kala (el
arte de los trovadores), en la cual un grupo de tres o cuatro cantantes y masicos tocan el sarangi
(instrumento de cuerdas) y un pequefio tambor llamado dhadd. El contenido de las letras
generalmente son cuentos que relatan la valentia de figuras legendarias y heroicas como los
martires sikh. Después de 1984, esta tradicién se retom6 en muchos lugares del Panjab,
convirtiéndose en una representacion del trauma vivido y de las imagenes de un otro agresor,
mezcladas con las figuras importantes de siglos anteriores. Un elemento que distingue a este
grupo en especial es que estd compuesto por chicas adolescentes, un fendbmeno nuevo dentro de
la tradicion, la cual estaba regida por hombres Gnicamente. Los poemas que estas chicas cantan,
contienen mensajes fuertes en contra principalmente de Indira Gandhi. Mencionan las injusticias
de las que los sikhs han sido victimas; nombres de personas que sacrificaron su vida del pasado y
del movimiento militante; hablan sobre las ensefianzas de Bhindranwale; de venganza en contra
del gobierno; y del orgullo del sikhismo para mantenerse de pie. Aqui reproduzco uno de los
versos de las canciones que escuché:
¢Quién eres y de dénde vienes?

Ya has bebido mucha sangre

%2 Entrenamiento guerrero o arte marcial.
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Y ahora ¢cuéntos mas corazones vas a comer?
Las madres estan asustadas para dar a luz a sus hijos
Cuando nazcan estos hijos, te daras cuenta de lo que sucedera

¢A donde te vas a escapar? Y ¢qué vas a contar? Estos hijos te van a preguntar.*®®

Imagen 24.- Recital. Fotografia de la autora.

Como se puede apreciar el poema refleja una narrativa de venganza. Al preguntarles a las

chicas que lo cantan si ellas vengarian las muertes de sus padres, me respondieron que no lo
podrian hacer tomando las armas, porque pensaban que a sus padres esa estrategia no les habia
dado resultado. Para las que quieren ser abogadas, la via para hacer justicia es conociendo el
sistema de justicia indio y encontrar los caminos para conseguir sus objetivos. Para otras mas, la
participacion activa en la politica también la observan como una via.

Las chicas también me presentaron una demostracion de gatka, una especie de
entrenamiento guerrero o arte marcial, en el cual realizan una ceremonia con armas. Las espadas
y las armas en general, tienen un aspecto sagrado en el sikhismo. Llevan consigo el principio de
defender al sikhismo y al mas débil, destruir el mal, la crueldad. Son un simbolo de esta lucha y
el arte marcial, el cual es muy antiguo en India, es sélo una expresion mas de este simbolismo.
Se practica recitando versos y alabanzas al creador, se fundamenta de esta manera en la no

violencia, en recordar que se tiene una responsabilidad para no hace un mal uso de las armas.

% Traducido del panjabi con ayuda de Arjan Singh. Recital presentado el 13 de junio de 2008, Sultanwind, Amritsar.
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Imagen 25.- Demostracion de gatka. Fotografia de la autora.

OTRAS VOCES, OTRAS NARRATIVAS
e Los oficiales: ¢leales o traidores?

Estas fueron de mis primeras entrevistas en el Panjab. La forma en qué llegué a conocer a estas
personas es un poco inusual, fue a través de un veterinario. Un profesor de Manpreet, nos dio la
direccion de esta familia y nos dijo que tenian una historia muy triste qué contar y aun
inconclusa, sobre el policia Saroop Singh. Como el caso de estas familias, el profesor de
Manpreet conocia muchos en la region. Al ser veterinario en una zona agricola-ganadera, tenia
contacto constante y muy cercano con los campesinos de varios pueblos en el distrito de Tarn
Taran al sur de Amritsar. Este distrito agricola fue un centro nodal de la militancia y por lo tanto
uno de los mas golpeados por la insurgencia y por las fuerzas de seguridad. Se rumoraba que
Tarn Taran se convertiria en la capital de Khalistan, una vez que alcanzaran la autonomia.

El pueblo que visitamos se llama Badesha. Después de pasar entre varios campos de
cultivo, llegamos a una zona en la que habia un conjunto de casas muy humildes, todas de
campesinos. Al entrar a una de ellas nos recibié el sefior Santokh Singh cercano a los ochenta
afios, padre de Saroop. También conversamos con su hijo mayor Khazan Singh y no se nos
permitid conocer a la mama, “a ella le cuesta trabajo hablar sobre lo que le sucedio, es un dolor
que no termina. Nos dijeron que nuestro hijo esta muerto, pero no lo sabemos con certeza. No
tenemos un cuerpo para llorarlo y cremarlo, nos arrebataron este derecho como padres.””*

Enseguida en los ojos de Santokh Singh se nota una profunda tristeza.

% Entrevista con Santokh Singh, 15 de abril de 2008, Fatehpur Bandesha, Tarn Taran, Panjab.
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Saroop Singh era un joven atleta que desde la adolescencia se habia inclinado por el
deporte. Practicaba kabaddi,” era un chico sano y muy trabajador, segiin su papa. Junto con uno
de sus amigos de toda la vida Kuldip Singh, ingresaron a la policia en 1989. Después de
entrevistar a la familia de Saroop, fuimos a la casa de Kuldip (mucho més humilde que la de
Saroop), en la que nos recibié su mama, una sefiora de setenta afios con la misma mirada que

percibi en Santokh Singh.

Imagen 26.- Santokh Singh con una foto de Saroop Singh. Fotografia de la autora.

La decisidn de ingresar juntos a la policia, tuvo mucho qué ver con que este trabajo, les
permitia continuar con el entrenamiento y participacion en torneos de kabaddi y de hecho el
mismo cuerpo de policias fomentaba la practica de este deporte. Saroop se casé en 1992, el
mismo afo en que ambos desaparecieron.

Segln su papa, vieron a Saroop por ultima vez el 22 de junio de 1992. Ese dia se fue a la
cabecera distrital en Tarn Taran a un torneo de kabaddi. Mientras que la mama de Kuldip, nos
dijo que su hijo estaba en un entrenamiento especial en Bhadurgarh y asistié al mismo torneo que
su amigo. La desaparicion de ambos esta vinculada con que uno de los tios de Saroop era

% Es un juego vigoroso muy antiguo que se practica en muchas regiones del Sur de Asia y también es popular en el
Sureste de Asia. Es en la actualidad el deporte nacional de Bangladesh y es el deporte oficial en los Juegos
Asiaticos. En el Kabaddi (“empezar a vivir” o “detener el aliento”) se enfrentan dos equipos en donde justamente el
atacante debera contener el aliento mientras al mismo tiempo canta “kabaddi, kabaddi, kabaddi”, hasta lograr
eliminar a los siete jugadores del equipo defensivo. Existen diferentes formas de Kabadi. Este deporte se ha
convertido en un representante de una cierta “identidad india”, que es distinta a lo que Noel Dyck considera “vago,
transnacional, de cierta elite y descolonizado gusto por el cricket; y el gusto de las clases ‘proletarias’ o bajas por las
luchas indias”. Es interesante como la “indianidad” se ha articulado en términos locales y nacionales, a partir de la
practica de este deporte. En un intento por “nacionalizar” ciertos deportes, se ha convertido en un simbolo de India y
su gusto en este pais se ha debido a que se relaciona con otras técnicas que distinguen a India como el control de la
respiracion y el yoga. Aunque cada region de India en el que se practica este deporte le afiade su propio estilo, se
comparten en la actualidad cierta estandarizacion de reglas. Ver Dyck, Noel, Games, Sports and Cultures, Oxford,
Bergm Oxford International Publishers, 2000, p. 85-87.
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militante. Estaba implicado en la portacion de armas ilegales y era un militante perseguido por
ser “terrorista”. La version que tiene la familia de Saroop es que sus superiores intentaron
encontrar conexiones de Saroop y Kuldip con el tio militante, y les pidieron que si éstas no
existian podrian apresar al tio o entregarlo muerto sin ningin problema. Cuando los dos oficiales
de policia desaparecieron, sus familias comenzaron a indagar las razones para que no regresaran
a sus casas. Reportaron la desaparicion a sus superiores y a sus compafieros, inclusive, después
de un tiempo, enviaron una peticion al Jefe del Gobierno del Panjab para que les ayudara a
encontrar a sus hijos.

Algunos compafieros de Saroop y Kuldip, se acercaron a sus familias después de unos
dias. En el caso de Kuldip, su madre afirma que estos compafieros le ayudaron a enviarle cartas a
su hijo atn con vida, esto sucedid en los primeros cuatro dias de “su desaparicion”. Segun este
relato, quiza ambos estuvieron arrestados hasta que se decidio su destino. Inclusive le dijeron a la
mama que podrian ensefarle a cierta distancia a su hijo para que viera que estaba vivo. Después
de estos cuatro dias, no supieron nada méas de Kuldip.

Segun la versién del padre de Saroop, en su caso, los compafieros de ambos les afirmaron
que habian recibido la orden de matarlos, pero que no podian decirles nada mas y que no sabian
en donde estaban los cuerpos. Bajo este rumor han vivido las dos familias. Dos afios después el
tio militante de Saroop fue asesinado en Calcuta, segun el parte de la policia murié en un
enfrentamiento entre policias y grupos rebeldes, uno de estos encuentros a los que en el Panjab
se les denomina “encuentros ficticios”. El cuerpo no fue enviado a la familia para su cremacion.

Después de una serie de peticiones que hizo la familia de Saroop durante un afio,
recibieron una extrafia carta titulada “Show Cause Order” (“Orden de Notificacion”), con fecha
31 de diciembre de 1993, firmada por el superintendente de la policia de Tarn Taran, cuyo
nombre no aparece y se encuentra dirigida al oficial “Saroop Singh” que ya para la fecha de
recepcion del documento se presumia estar muerto:

Se ordend una investigacion departamental en contra del agente de policia Saroop Singh No.

3640/TT por los alegatos que afirman, que mientras se encontraba destinado en las filas de la

policia, usted fue enviado a participar en un encuentro deportivo en Jalandhar [...] con fecha

17.10.90, sin embargo, después del encuentro deportivo falté a su deber. Al revisar las filas de la

policia y las filas de los oficiales el 20.11.93 y de examinar los archivos de las filas de la policia,

usted fue encontrado ausente. De esta manera usted fue suspendido y se le envié una solicitud de
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investigacion al Inspector Gurbachan Singh por mantener dia tras dia los procedimientos VIDE
[...]

El Oficial de Investigacion después de mantener las averiguaciones, reporté que en
repetidas ocasiones se enviaron notificaciones a su domicilio y usted no se presentdé a los
procedimientos de la indagatoria, mientras que su padre y otros, han escrito que usted no ha
venido a su casa desde el 6.6.92. De esta manera la Oficina de Investigacion lo encuentra culpable
de los alegatos de ausencia. [...]

[...] Por su acto de indisciplina debera entregar su respuesta escrita a esta Notificacion en
un lapso de diez dias, que en caso de no presentar, se presumira que usted no tiene nada qué decir
en su defensa y que usted por lo tanto, sera destituido de servicio. Usted también podré presentar
su defensa personalmente.

Sr. Superintendente de la Policia Tarn Taran

Estas notificaciones son documentos oficiales que establecen una “verdad” sobre alguna
situacién especifica y en el caso de Saroop establecio la falta de responsabilidad del cuerpo
policiaco al que pertenecia este oficial. Inclusive es acusado de “ausencia”, ni de “desaparicion”
ni de “desercion”, con la finalidad de establecer un precedente sobre las investigaciones que se
realizaron y la falta de conocimiento de parte de la institucién sobre su paradero. Ademas, al
utilizar el concepto de “ausencia” la responsabilidad de la misma cae directamente sobre el
implicado, a diferencia de “desaparicion”. La madre de Kuldip no me mostré el documento, pero
al parecer recibié algo muy similar a esta Notificacion. De esta manera cualquier denuncia por
parte de sus familiares sobre su desaparicién y la posible culpabilidad de la policia, se anul6 con
este documento por completo. La notificacion ademas establece unas fechas que no
corresponden a la fecha en que la familia dejo de ver a Saroop, inclusive el sitio del torneo es
distinto.

Sin embargo, este es un documento de verdad, es una forma de narrativa oficial mucho
mas respetable para las autoridades que las declaraciones de la familia de Saroop. Fue producido
por la policia y en las denuncias que la familia ha presentado sobre la desaparicion de este
oficial, han tenido que presentar el documento a la misma policia, lo cual ha llevado a la
completa inaccion.

A miy amiesposa lo Unico que nos interesa es saber es qué pasé con mi hijo y si esta muerto, me

hubiera gustado poder cremarlo. Ahora eso es imposible, pero si quisiera saber en donde esta su
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cuerpo o que se hizo con él. La politica no me interesa. Han pasado gobiernos del Akali Dal y del
Partido del Congreso, y ninguno me ha dado una solucién. Es la misma policia a la que sirvié mi

hijo, la que lo mato, custed cree que vayan a aceptarlo?*

Para la madre de Kuldip, el que no sepa que paso con su hijo le sigue afectando mucho,

es una profunda tristeza. EI dolor no se ha ido con el tiempo, todos los dias espero saber algo de

él, esta herida esté todavia fresca. Era un muy buen hijo, en el momento que desaparecio sus dos

hermanas estaban en edad casadera. El tenia la responsabilidad de casarlas, fue muy doloroso que

no pudiera cumplir con este deber como hermano.”’
Al parecer en algin momento alguien que supo de su historia, se acerco a su familia para decirle
gue podia arreglar una compensacion monetaria por su pérdida. El sefior les pidi6 dinero para
poder tramitar esta peticion ante el gobierno. Se dieron cuenta de que esto era falso y que esta
persona sélo queria sacarles dinero a cambio de promesas que no cumpliria. Estos estafadores
aparecieron en el Panjab e hicieron un oficio del sufrimiento de las familias que habian perdido a
un hijo durante este periodo.

Al preguntarle a la mamé& de Kuldip sobre el movimiento de Bhindranwale, me dijo que
no entendia mucho sobre lo que habia pasado, nunca ha estado al tanto de la politica en el
Panjab. Ella no cree que su hijo se hubiera involucrado en algin sentido con los militantes, por el
contrario era una persona comprometida con su trabajo y sus responsabilidades, “;como hubiera

podido dejar de ser policia si estaba en un entrenamiento especial para combatir al terrorismo?”%

Imagen 27.- La madre de Kuldip Singh, Fotografia de la autora.

% Entrevista con Santokh Singh, 15 de abril de 2008, Fatehpur Bandesha, Tarn Taran, Panjab.
°7 Entrevista con Jyoti Kaur, de abril de 2008, Fatehpur Bandesha, Tarn Taran, Panjab.
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Santokh y su hijo mayor Khazan, no simpatizaban con el movimiento de Bhindranwale,
les parecia que la violencia no llevaria a que los campesinos tuvieran mejores condiciones de
vida. Sabian que Bhindranwale luchaba por la causa sikh, pero no supieron explicarme las
demandas del movimiento. Al preguntarles sobre el ataque al Templo Dorado, Santokh me
contestd con fuerza que eso nunca debid de haber pasado, por eso los sikhs estaban tan enojados,
pero me dijo que él entendia que el gobierno tenia que controlar a los terroristas y estos habian
cometido un gran error al refugiarse en un sitio tan sagrado y haber ensuciado el recinto con
armas. Para Khazan: “Ellos no tenian derecho a apropiarse de un templo que es de todos los
sikhs. El ejército no debié tampoco de entrar con tanques destruir edificios sagrados y asesinar a
tantos sikhs™.% Sobre si creian que la creacién de Khalistan serfa una solucién, ambos me dijeron
que no. Ambos dudaron en contestarme si se sentian parte de India.

Somos sikhs, somos panjabis y vivimos en un estado que esta en India, si somos indios y ho me

imagino que Panjab se convirtiera en Khalistdn y que seamos otro pais. ESo no creo que suceda.

Pero me gustaria que nuestra voz fuera escuchada si pertenezco a este pais. Que todas nuestras

peticiones fueran tomadas en cuenta, y que me dijeran qué pasé con mi hijo, lo que sea que haya

sido. Mi familia necesita esa paz.'®

Sobre la muerte de la Primer Ministro Indira Gandhi y la persecucion de sikhs en Delhi,
ambas familias sabian lo que habia sucedido y en ambos casos mencionaron que el ataque al
Templo Dorado habia provocado un gran enojo a muchos sikhs. En cierta manera esta es la
justificacion que la mayoria me dio sobre el asesinato de Indira Gandhi. Se mostraron sensibles
hacia las muertes que causaron los disturbios, pero al mismo tiempo percibi una cierta distancia
con este evento y por lo tanto poco interés. Santokh menciono la serie de sikhs que “regresaron”
al Panjab para refugiarse sin saber que después empezaria otra persecucion en esta tierra.

Santokh me afirm6 que su familia no tenia una preferencia partidaria al igual que la
mama y la familia de Kulip, algunas veces votaban por el Partido del Congreso otras por el Akali
Dal, pero lo que si tenian claro es que “ninguno soluciona los problemas que los campesino
tenemos, ni mucho menos nos aclaran qué pasé con mi hijo”.)%* Se han acercado también a

SGPC, pero tampoco les han solucionado nada.

% Entrevista con Khazan Singh, 15 de abril de 2008, Fatehpur Bandesha, Tarn Taran, Panjab.
1% Entrevista con Santokh Singh, 15 de abril de 2008, Fatehpur Bandesha, Tarn Taran, Panjab.
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Ningun politico o institucion del gobierno o sikh nos ha escuchado, a ellos sélo les importa el
poder y mantener sus propios intereses. Cuando son elecciones vienen a vernos, nos prometen
muchas cosas, pero ya cuando estan en el gobierno, cuando les pedimos que nos ayuden con

nuestros problemas su actitud cambia.'®

Para ambas familias el Unico consuelo que han tenido es acercarse mucho mas a su fe, no
de manera ortodoxa como las familias vinculadas con los militantes. Si bien la mama de Kuldip
porta su daga y su pulsera, y durante la entrevista cuido de cubrirse la cabeza, no lleva un
turbante como las viudas o madres ortodoxas. Tanto esta sefiora como el sefior Sarukh y su
familia viven un sikhismo que podriamos llamar “moderado”, como la mayoria de las familias
campesinas con las que tuve contacto. No participan en la politica de los lideres sikh, ni conocen
de las votaciones dentro del SGPC. Tampoco son amritdharis ni siguen las reglas ortodoxas. Sin
embargo, se mostraron muy cercanos a muchos rituales espirituales de su fe y manifestaron un
completo refugio en la religion para poder sobrellevar su pérdida. Este periodo en sus vidas les
arrebat6 a dos hijos, sus vidas se modificaron drasticamente pero en este caso sus actividades
siguen siendo dentro del campo, no son parte de ninguna organizacion ni construyeron una
actividad a partir de este evento critico como sucedié con otras familias. La pertenencia que
tienen a su comunidad y al Estado-nacion Indio estd marcada por la desconfianza, pero no
manifestaron aversion a ninguna. Se sienten sikhs, panjabis e indios, pero les gustaria ser

tomados en cuenta, que se aclare el caso de sus hijos y que se les haga justicia.

e Victimas de la militancia

Encontrar a las familias que sufrieron la pérdida de un familiar por violencia de la militancia, es
una labor mucho mas complicada que encontrar a las familias de militantes perseguidos por el
Estado. Las familias no estan dispuestas a hablar tan facilmente. El profesor de Manpreet nos
Ilevd con una persona que a su parecer nos relataria lo que vivid. Pero Jasbir Singh Jassa sigue
teniendo miedo, nos tardamos varias horas en convencerlo de que yo no era de la prensa y de que
lo que me contara no lo perjudicaria. Su miedo era que perjudicara el empleo que el gobierno le
habia dado.

Jasbir de alrededor de cincuenta afios, perdié a su padre y a su hermano. Ellos vivian en

Dhulka, dentro del distrito de Amritsar. Me describié el notorio cambio en la vida de los pueblos

102 1dem.
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que él nota antes de 1985 y después. El silencio y la paz de los pequefios pueblos, fue sustituido
por la desconfianza a todas las personas, hasta con los vecinos y los propios familiares. Si
existian rencillas o deudas de algun tipo, podian vengarlas por medio de la policia o la militancia,
ya fuera que los delataran como militantes con la policia o si tenian amigos militantes, pedirles
que les dieran un susto. También para él, los militantes habian perdido la nocién de porqué
estaban luchando. En un principio Jasbir apoyaba al movimiento. Tanto la Operacion Bluestar
como los pogromos en Delhi, le parecen eventos que el gobierno no debia de haber realizado, por
eso los sikhs se levantaron en armas.

Considera que el movimiento militante fue cambiando con el tiempo, al principio sus
miembros tenian una conviccion en su lucha, después se fueron uniendo personas muy jovenes
sin un futuro claro y de clases muy bajas, por lo que para é€l, era facil que se convirtieran en
criminales sin una moral. Por un largo tiempo, “Todos sentiamos miedo. Miedo a la policia y
miedo a la militancia”.!® Los policias también cometian durante este periodo “muchas
atrocidades”.*®* Una noche, en 1985, se acercé a la casa de su padre un grupo de militantes,

Aparecian ya tarde y siempre corrian rumores de que si no los dejabas pasar, les dabas de comer y

los escondias, podias no amanecer vivo. También sabiamos que si los ayudabas, venia la policia y

a quien se llevaban o mataban era a ti. Esa noche llegaron con mi padre, suponemos que le

exigieron que los escondiera. No sabemos bien qué paso, pero lo sacaron de la casa a €l y a otras

tres personas de otras casas. Los llevaron cerca de las vias del tren y los mataron. No sabiamos si

ir a la policia, porque al denunciar también podias quedar implicado como militante. Todos
teniamos mucha desconfianza.'®®

No fue claro en describir la posterior muerte de su hermano. Esta sucedi6 en 1987, me parece

que era parte de la militancia y en una rifia interna, lo asesinaron. Su familia lo supo mucho

tiempo después, y es una historia que ahora callan, debido a que el gobierno da compensaciones

a las familias victimas del “terrorismo” y de enterarse que su hermano era parte del terrorismo,

podrian perder sus privilegios. En su caso, el empleo que el gobierno le habia dado por la muerte

de su padre a manos de los “terroristas”.

193 Entrevista con Jasbir Singh Jassa, Amritsar, 21 de junio de 2008.
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e Asociaciones de Victimas del Terrorismo
Esta asociacion representa a mas de mil familias que fueron victimas del “terrorismo” en el
Panjab. Sus organizadores por esta razon pudieron negociar con el gobierno para recibir
compensaciones por no haber podido ser protegidos por el Estado. Funcionan un poco como el
grupo de viudas en Delhi, a través de manifestaciones y presion politica para alcanzar sus
objetivos.

La asociacion esta formada basicamente por hindues, aunque también hay algunos sikhs y
son alrededor de 3 mil miembros activos. El lider con el que platiqué, Surjit Singh, es un sikh
mona, cortd su cabello hace tiempo. En la breve conversacion que me concedid, noté una
cercania con el hinduismo. En la sala tenia tanto la imagen de Guru Nanak, como la de Ganesh y
Durga. Es una persona politica, con una serie de vinculos con el gobierno local y con el Partido
del Congreso principalmente.

Para él el terrorismo se hizo accesible en las manos de cualquiera. 1987 a 1991, considera
que fueron los afios mas peligrosos, en donde segun sus cifras, 32 mil personas murieron.
Después de que €l observd que las viudas en Delhi recibieron compensaciones, se le ocurrio a €l
y a un grupo de personas formar un grupo para pedir también ayuda al gobierno. Su misién
principal es la de rehabilitar a las familias afectadas por el terrorismo. Muchas de ellas salieron
de Panjab. Menciona que la migracién fue considerable, en su gran mayoria fueron hindues que
se cambiaron a zonas con mayoria hind, como Haryana. Otras familias se quedaron sin el sostén
del hogar, por lo cual la asociacion ha luchado para que el gobierno provea de trabajos, ademas
de las compensaciones monetarias.

Esta asociacion esta vinculada con la fundacion del periédico Punjabi Kesari, conocida
como Shaheed Parivar Fund, la cual también fue formada para ayudar a las victimas del
terrorismo. Este periddico y el grupo al que pertenece, The Hind Samachar, fueron publicaciones
que se convirtieron en activos oponentes de Bhindranwale y del movimiento “terrorista”. Al
parecer Bhindranwale es rsponsable por la muerte del duefio del Punjab Kesari, Lala Jagat
Narain, ocurrida en 1981. Desde entonces su familia reunié un fondo para ayudar a las victimas
del “terrorismo”. De ser una fundacién pequefia, Shaheed Parivar Fund se ha convertido en una
de las instituciones no oficiales mas grandes de rehabilitacion en India. La ayuda que brinda es a

cualquier victima no importando su religion.
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Como se ha observado a lo largo de este capitulo, la persecucion de sikhs en el Panjab
durante méas de quince afios, fue un evento que modifico la vida en general del Panjab. Trajo
consigo no solo nuevas identidades y nuevos sujetos politicos, sino también nuevas pertenencias
y acciones politicas. Cada entrevista que realicé me acercé a la experiencia de las victimas no
solo del Estado, sino también de la militancia, mostrando la relacion tan estrecha entre la

comunidad y el Estado, asi como la participacion activa de ambos en la violencia que se genero.
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CONCLUSIONES

La dltima discusion que tuve con Manpreet en Amritsar, antes de que yo regresara a México,
significd mucho para mi. El insistié en que cuando escribiera esta tesis, lo hiciera teniendo en
cuenta las ensefianzas de los Gurus sikh. “Las palabras que nos dieron te guiaran a la verdad de
lo que pasé y de lo que pasa ahora, todo estd ahi”.' Inmediatamente como estudiante de
doctorado, pensé que eso me seria muy dificil, porque la forma en que veo el mundo es distinta a
la de mi Bhaiyaji (hermano) Manpreet. Sin embargo, la riqueza del trabajo etnografico me ayudo
a acercarme de tal manera a la comunidad que la sintiera mucho méas propia, que entendiera con
empatia nuestras diferencias, asi como la experiencia de la gente sobre estos eventos. A la vez,
no sélo tendria un acercamiento a través de mi estructura personal, sino también tendria la forma
en que Manpreet ve las cosas y entiende a su propia comunidad.

Juntos hicimos un mismo recorrido sobre los momentos de violencia, que aunque para
Manpreet son cercanos, no los conocia a profundidad. Si bien en nuestra primera entrevista los
reconocio como parte de su historia, no estaba enterado de muchas cosas y tenia una cierta
distancia natural con estos hechos. A medida en que escuchamos la experiencia de personas, para
las cuales estos eventos habian cambiado el curso de sus vidas, tanto Manpreet como yo
Ilegamos a conclusiones distintas. En varias ocasiones me dijo que entendia por qué muchos sikh
habian tomado las armas y que si no fuera porque su salud no es tan buena, él mismo se uniria a
la lucha en contra de “todas las injusticias que se han cometido con nosotros desde hace siglos.”
A mi en cambio, me motivaba para escribir todo lo que la gente me comparti6é y mostrar que los
villanos nos son tan villanos y las victimas no son tan victimas. Ademés de que en medio
existian mas narrativas. Luego de largas discusiones me dio la razén en que debiamos de
escuchar a todas las partes y no terminar en decisiones tan radicales como tomar las armas,
cuando la misma gente nos habia mostrado que hay mas de un camino a seguir.

Al pedirme que no olvidara las ensefianzas de los Gurus, me di cuenta que su vision esta

inmersa en lo que aprendi6 dentro de su familia desde pequefio en el Panjab, la devocién y estilo

! Entrevista con Manpreet Singh, 2 de septiembre de 2008.
2
Idem.

231



CONCLUSIONES

de vida que le provee su fe espiritual, y las experiencias que ha acumulado. Este es el cristal
propio con el que entiende el mundo. Aprendi de €l y de su familia que hay méas de una forma de
ser sikh. La familia de Manpreet es muy devota, sigue los rituales comunes de nacimiento,
matrimonio y muerte. Y aunque respetan las normas —aquellas que establecié el Movimiento de
las Singh Sabhas—, conocen y han hecho suya la historia sikh que circula —y que también fue
estandarizada por esta asamblea—, no profesan un comportamiento ortodoxo, amritdhari, o
khalsa. Manpreet y su padre tienen el cabello largo y usan turbante, todos llevan una pulsera de
metal, pero ningun miembro de la familia porta una daga, ni las mujeres llevan turbante. Su
practica diaria estd guiada por la tolerancia, inclusive dentro de su familia. Ya habia mencionado
que el hermano de Manpreet cort6 su cabello y no porta turbante, mas que en ceremonias que asi
lo requieran. Entendi que esta situacion habia causado un disgusto a sus padres, pero que ellos
respetaron su decision y no por eso se ha alejado de la devocion que aprendio6 de su familia.

De la misma manera, el recorrido en el Capitulo I muestra que siempre ha existido una
fluidez en la comunidad. La inquietud que motivo la realizacion de la investigacién y este trabajo
doctoral fue precisamente encontrar si después de haber pasado por eventos tan violentos, los
sikhs habian creado cierta unidad u homogeneidad en el Panth. También me interesaba saber si
los sikhs se seguian sintiendo parte de India. Si uno se guia por las narrativas hegeménicas de la
elite sikh y por las del Estado, la conclusidon a la que se llegaria es que son una comunidad
homogénea, con mayor unidad, tan fuera de la nacién, que reclaman una como propia.

Sin embargo, al acercarse un poco a las personas y sus narrativas, aparecen las diferencias
como constante. Los contrastes estan por todas partes, dentro de la elite respecto a las visiones y
los ideales, y en la comunidad respecto a sus practicas, las formas de ser sikh, sus concepciones
politicas y con respecto a la idea romantica sobre el Panjab. Conviven de esta manera, la
necesidad de definicion, con la diversidad de formas e identidades que tiene la comunidad y son
estas dos corrientes las que le dan su riqueza y contingencia. Si bien encontré que existen
elementos culturales panjabi que la mayoria comparte—Ia lengua, la comida, las tradiciones, la
vinculacion al campo —, esto también coexiste con elementos culturales de otras regiones en las
gue muchos sikhs se han asentado. Para los sikhs que entrevisté en Delhi, por ejemplo, el Panjab
no es una parte esencial de su vida. Es Unicamente el sitio en el que se encuentran muchos
lugares historicos, al igual que la parte de la regién del Panjab que le corresponde a Pakistan, y

por lo tanto no existe una sensacion de pertenencia al Panjab como gaum, entendida como
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nacion. Algunos han visitado gurdwaras historicas y el Templo Dorado, pero otros en su vida
han ido al Panjab.

En este sentido encontré en la mayoria de las entrevistas una negativa a considerar que el
Panjab pudiera separarse de India. El descontento con las autoridades estatales y con la justicia
India, no ha implicado una necesidad por continuar una lucha por autonomia. La insistencia
sobre construir un Khalistan separado de India, la encontré Gnicamente en aquellas personas que
habian estado vinculadas al movimiento de Bhindranwale, las autoridades del seminario Dam
Dami Taksal, en algunas personas del SGPC, y a algunos sikh ortodoxos khalsa.

Los tres eventos criticos analizados en esta tesis, construyeron nuevas identidades que
han contribuido a que la heterogeneidad de la comunidad se ampliara. Muchos de los seguidores
de Jarnail Singh Bhindranwale tomaron amrit (bautizo) dentro de la tradicién ortodoxa khalsa
para seguir las consignas de su lider, lo cual los separa de visiones mas moderadas. La mayor
parte de las familias de los considerados shahids, siguen una vida ortodoxa después del
“martirio” de sus maridos, y tanto las viudas como sus hijas, portan ahora las 5 k’s y el turbante,
cuando antes no lo hacian. Como observamos en el Capitulo 1V, las huérfanas que ingresan al
orfanatorio Baba Dharam Singh Trust, fundado por la viuda Sandeep Kaur, para poder recibir
esta ayuda y poder estudiar, deben convertirse en sikhs amritdharis, una situacion que, aunque
todas manifestaron estar de acuerdo, condiciona necesariamente su estancia en este lugar.

Esta ortodoxia, sin embargo, sélo la encontré en el Panjab y especialmente por aquellas
personas simpatizantes del movimiento de Bhindranwale o por aquellas que buscan obtener
algun beneficio de las instituciones que atin guardan la memoria de este sikh como “santo-héroe-
martir”, y ha sido una forma de acomodo y negociacion dentro de la comunidad para poder
continuar con su vida. Este patrén no sucede con las victimas civiles de la Operacion Bluestar, o
con las viudas de Delhi y sus alrededores. En estos casos no cambiaron su identidad a una mas
ortodoxa. Lo que si sucedio en el caso de las Chaurasiye, fue que el evento critico que vivieron,
modificd su identidad, a diferencia de los casos anteriores, no por decision, sino porque las
turbas las convirtieron en viudas.

Generalmente, la mujer viuda es considerada como un sujeto que pasa a la invisibilidad y
permanece en el ambito del silencio en el momento en que no hay un hombre que la salvaguarde.
En el caso de las viudas sikhs, la nueva identidad trajo consigo nuevas problematicas, exigencias

y abusos, aunque también el concepto de viudez fue utilizado por algunas para obtener mas y
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mas compensaciones del gobierno. En ambos casos, su condicion las forzd no solo a resistir las
politicas del gobierno, las acciones de los lideres de su comunidad y de su familia; negociar
beneficios y buscar justicia; sino también aprendieron el lenguaje gubernamental por medio del
cual han alcanzado varios logros y se mantienen como asociaciones politicas dentro del ghetto
que construyeron para ellas. Estas son las nuevas formas de accion que un evento critico produjo.
En el caso de Sandeep Kaur, su vida se volco en la construccion de un orfanatorio y ahora, en la
publicacion de una serie de revistas y libros sobre los shahids, las cuales reproducen, alimentan y
utilizan los estereotipos de las narrativas dominantes de la elite sikh, al mismo tiempo que se
mantienen como una forma de resistencia. En el caso de la familia de Jaswant Singh Khalra,
continuaron la labor de este defensor de los derechos humanos, la busqueda de documentacion
sobre las cremaciones ilegales y la desaparicion de sikhs en el Panjab, asi como la difusion
internacional de estos hechos. Ahora los hijos de Khalra contintian con su obra, como una forma
de darle sentido al asesinato de su padre y a las injusticias en su contra. Estas nuevas formas de
accion se han convertido para estas personas en su forma de vida, después de los despojos que
sufrieron con eventos tan violentos.

El conflicto entre Indira Gandhi y la elite sikh del Panjab, como se ha mencionado a lo
largo de la tesis, ha sido un parteaguas en la vida, identidad y percepcion de la comunidad sikh
en India. Un tema recurrente en las personas que entrevisté fue la sensacidén de marginacion y de
comunidad perseguida. La gran mayoria vinculd su situacion actual a algun pasaje de la historia
sikh, en la cual se repitieran patrones. Esta fue la razon por la cual Bhindranwale tuvo éxito en
un principio, ya que exacerbd las necesidades de la gente y la sensacion de marginacién y
persecucion. La gente tenia y sigue teniendo una serie de agravios que comparten con la mayoria
de los campesinos en India, y la mayoria de las regiones con reivindicaciones, no son
particulares de los sikhs. Sin embargo, las narrativas dominantes lograron particularizar estos
agravios para buscar una unién y la sensacion de estar fuera de la nacion Hindustani. En este
sentido, varios términos adquirieron nuevos significados. Por un lado, mientras que las
entrevistas muestran como la gente entiende qaum Unicamente como comunidad o etnia, es a
partir, de la sucesion de estos eventos criticos, que el término es traducido como nacién, para las

narrativas dominantes y por lo tanto la percepcion de un movimiento separatista.
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De igual manera Hindustan, término que indica “residente de hind [sindhu o rio indo] o
ciudadano de Bharat [...] lugar en donde viven los hindues”,? es utilizado por muchos sikhs para
referirse a la nacion que perciben como netamente hindd y colocarse fuera de ella. Al referirse al
Estado, la gran mayoria lo igualé a la concepcion del gobierno con el término para ambos de
sarkar. Algunos acentuaron la posicion de éste al calificarlo como sarkar brahman o hindd. En
la mayoria de los casos, encontré una tendencia a ver como amalgama la nocion de Estado-
nacion y considerarlo como bajo el control de ese gobierno hindd del cual se sienten lejanos. Sin
embargo, muchos distinguen las distintas instituciones dentro de este Estado y han aprendido a
utilizar los contrapesos que existen en la democracia India, asi como a aferrarse a llamar a una
rendicion de cuentas, no sélo a partir de su voto de manera local y nacional, sino por medio de
las cortes judiciales.

También los términos para nombrar a la violencia, adquirieron nuevos significados.
Desde los “disturbios” o riots, y el debate sobre si lo que sucedié puede clasificarse de esta
manera, hasta la forma en que las personas nombran a estos eventos, ya sea como ghallughara
(holocausto, destruccidn o exterminio) o gatle-am (masacre, matanza, carniceria).

El miedo politico ha sido un importante componente en la relacion que establecid el
gobierno central con esta comunidad. Este elemento forjé una cultura en la cual los términos de
negociacion y didlogo fueron la intolerancia, la desconfianza, la violencia y los estereotipos. Lo
que encontré en las entrevistas y la riqueza que nos aportan para el entendimiento de este
periodo, es que los responsables de estos eventos no solo fueron los perpetradores que aparecen
en las narrativas dominantes, de un lado y de otro, sino también las victimas que aparecen en
estas narrativas como pasivas, fueron activos agentes de la violencia en contra del gobierno y en
contra de su propia comunidad. Estas implicaciones van mas alla del entendimiento comin del
Estado como tirano, o de la comunidad como irracional, por un lado, 0 como sin agencia por el
otro. Las narrativas descubren ademas una serie de conflictos locales y de rumores, por ejemplo
durante los pogromos, que afiaden otras dimensiones al analisis de las razones por las cuales se
genero tanta violencia.

A través del miedo se construyeron percepciones, las cuales condujeron a acciones en
contra de los sikhs, provocando diversas reacciones de la comunidad, mismas que transformaron

politicas estatales y llevaron a nuevas formas de control y disciplina por parte del Estado. De esta

¥ Singh, Ranu, Mahan Kosh, op. cit., p. 274
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manera la accion de la elite sikh fue un componente esencial para el desarrollo de cada uno de
los eventos que aqui se analizd. El dialogo que se fomento fue el del extremismo y la violencia.
La sangre se respondid con sangre. Las politicas del Estado como las operaciones militares, la
ausencia de autoridades en los pogromos de 1984, los llamados “falsos encuentros”, las
cremaciones ilegales, ejecuciones extrajudiciales, asi como las leyes que se establecieron (Ley de
Areas Afectadas por el Terrorismo y Ley de Prevencion de Actividades Terroristas y de
Agitacion por ejemplo), fueron respondidas por actos terroristas, el asesinato de una Primer
Ministro y la exigencia de un Khalistan.

Las elites, tanto representantes del Estado como aquellas de la comunidad, se convirtieron
en los “protectores” de la nacion o del gaum y son quienes determinaron qué o quienes eran una
amenaza, hacia el interior o hacia el exterior. ¢Es la comunidad la que esta siendo amenazada y
se acerca su exterminio? o ¢es la unién nacional india la que corre peligro? A pesar de que estas
narrativas se oponen entre si, comparten elementos y son un reflejo mutuo. Construyen miedos,
enemigos, y “manos externas” para legitimar sus acciones. Para establecer la ley y el orden o
para buscar justicia por su propia mano. Esta situacién s6lo muestra una serie de ansiedades
hacia la diferencia al interior de ambos ambitos, hacia la desaparicién politica o la pérdida de
poder. Elementos que también son compartidos. Las formas en que sortearon estas tensiones
fueron las que encontraron como correctas para sobrevivir a las “amenazas” percibidas y con las
gue negociaron.

El Estado ademas, a partir de estos eventos y de la negociacion que establecié con la
comunidad, cre6 una serie de nuevos Yy viejos tramites burocraticos y documentos de verdad, que
adquirieron una conceptualizacion diferente, con los cuales la gente debia lidiar cotidianamente.
Los Primeros Reportes de Investigacion (FIR), las declaraciones juradas o affidavits, las
comisiones de investigacion, las cartas de autoridades dirigidas a familiares, los registros de los
crematorios, los carnets de identidad como viuda, las compensaciones, son s6lo algunos. Estas
practicas cotidianas nos muestran que se involucraron una serie de instituciones, las cuales
participaron en este dialogo de violencia. En este sentido, seria imposible pensar que cada una de
estas acciones fue conducida y planeada por una sola fuerza o persona, sino que existen muchos
mas individuos involucrados, que en una situacion extrema, obedecieron ordenes de superiores,
negociaron su posicion dentro del sistema, recibieron dinero a cambio o fue su forma de

sobrellevar la situacion, la que hizo que se colocaran en una cierta posicion.
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¢Quién decidié quienes son las victimas, los héroes, los villanos o los martires de estos
eventos? Si uno se adhiere a las narrativas hegemonicas, encuentra distintas identidades,
categorizaciones, villanos, héroes, santos y martires. Pero al acercarse a las narrativas de la gente
que se vio afectada por estos eventos criticos, aparecen los matices dentro de estas
categorizaciones. Jarnail Singh Bhindranwale para algunos era un hombre santo, un guia
espiritual y politico que dio su vida por la causa sikh en contra de la marginacion del “sarkar
(gobierno) brahman”, pero para otros, quien deshonro los valores més importantes del sikhismo
y al templo més sagrado. En el discurso de los lideres akalis, muchas veces aparece como un
titere del gobierno o como el lider carismatico al que se le debe rendir tributo en el salén de los
martires, junto a los dos guardias que asesinaron a Indira Gandhi. Para el gobierno, es el villano,
el terrorista al cual se debia controlar a cualquier precio. Otros muchos sikhs padecieron las
estrategias de Bhindranwale por “disciplinar” y “purificar” a la comunidad, fue para ellos el
hombre que asesind a algun familiar, ;como considerarlo hombre santo o guia espiritual
entonces?

Por otro lado, en los sitios de memoria oficiales existe una gran amnesia sobre las
verdaderas victimas de estos eventos, aquellas que se quedaron en medio de este didlogo de
violencia. En ninguno encontré un memorial especial para aquellos civiles que murieron en la
Operacion Bluestar, en los pogromos de 1984 en Delhi o en la persecucion del Panjab cuando no
eran parte de la militancia. Las figuras importantes para la elite sikh, sélo han sido los shahids
militantes, el resto también permanecen en el olvido para el Estado.

Ademas, permanece un silencio también sobre aquellas historias de civiles que tanto en la
Operacion Bluestar como en la persecucion en el Panjab, fueron apresados y pasaron varios afios
cumpliendo una condena que nunca tuvo juicio. O aquellos sikh que fueron asesinados frente a
sus familias por la militancia. Las nuevas publicaciones sobre las historias de los shahids, no
incluyen a estos sikhs. También se enterraron todas aquellas violaciones a mujeres durante los
pogromos de 1984 vy los asesinatos de servidores sikh del Estado al interior del ejército y la
fuerza policiaca del Panjab. En estos casos aun existen muchas investigaciones etnograficas qué

realizar.
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