medio geografico de acuerdo a sus intereses,
o sobreponiéndose a las mas duras contingen-
cias. Esta perspectiva otorga al trabajo de
Murra la proyeccién necesaria, para que sus
proposiciones sirvan tanto para orientar las
investigaciones que se remontan a la prehis-
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Con este informe, el profesor Gabriel Martinez
cumple con la primera etapa de una investi-
gaciéon que ha ido realizando durante varios
afios en Isluga, comunidad andina del alti-
plano chileno frente a Pisagua. La larga ex-
periencia del profesor Martinez, en Oruro y
en la zona Callawaya (Lunlaya), le ha per-
mitido desarrollar un ojo excelente para el
detalle etnogréfico y una gran capacidad de
interpretacién intuitiva; esperamos con inte-
rés el desarrollo de su material en sus proxi-
mas publicaciones.

Los datos aqui presentados nos demuestra
que Isluga representa una transformacion,
en territorio chileno, de los mismos princi-
pios de organizacién social y de estructura
simbolica que subyacen en tantas otras co-
munidades del altiplano surandino (compa-
rese, p. €j., Wachtel, 1974) . A la divisién tra-
dicional en dos mitades —Arajj Saya (“La
Mitad de Arriba”) y Mangha Saya (“La Mi-
tad de Abajo”) —, se agrega una cuadripar-
ticion en cuatro ayllis: Ach’a y Isk’a de Arajj
Saya, Kollana y Saw (sic) Juan de Mangha
Saya. Cada mitad tiene su mallku (cacique),
cuya autoridad se cristaliza en la vara cere-
monial (“Santo Rey”), de madera de chonta;
ademds hay un mayordomo por cada cacique
principal. En el centro del territorio esta el
pueblo (marka) de Santo Tomis de Isluga;
alrededor se encuentran un promedio de 5-6
estancias por cada aylli. Cada familia tiene

toria, como aquellas que persiguen las con-
tinuidades y cambios del campesinado andino
desde épocas preincaicas hasta el presente.

Jorge Hidalgo L.

dos casas, una en el campo, otra en el pueblo.
La cuadriparticién del territorio parece du-
plicarse en el pueblo, donde cada uno de los
cuatro ayllis tiene su propio altar en una de
las cuatro esquinas del atrio de la iglesia. Pa-
receria que los ayllis Ach’a y Kollana tienen
una predominancia al menos conceptual den-
tro de sus mitades: ach’a = ‘“grande” (ay-
mara) y Kollanan se traduce por el Fray
Domingo de Santo Tomas como la cosa mds
principal en cualquier género. De ser asi,
podremos definir la organizacién social, en
sus rasgos mds generales, como una organi-
zaciéon dual doble, constituida por dos pares
desiguales.

Martinez pone este sistema social en re-
lieve considerando su funcionamiento en re-
lacién con dos ceremonias importantes de
Isluga. La primera ocurre en Semana Santa,
cuando la anda del Cristo es llevada por cua-
tro diablos/payasos, seguidos por cuatro mu-
jeres con la anda de la Mamita Concepcidn,
y se ofrecen libaciones (ck’allas) en los cuatro
altares de los ayllius. Un diablo viene de ca-
da uno de los cuatro ayllus, y se viste en co-
lores de rojo y verde, la mano y la pierna
diagonalmente opuestas con el mismo color,
y con un gorro rectangular en la cabeza cuyos
“dos nudos anteriores insintian nitidamente
los cuernos del diablo”. Nétese que esta es-
tructuracién del cuerpo, segiin las mismas
normas ‘“‘cuadradas’”, se basa nuevamente en
la combinacién de pares desiguales en cada
lado del cuerpo. Martinez evoca su experien-
cia en Lunlaya para mostrar los distintos con-
tenidos que pueden expresarse por los mis-
mos colores simbdlicos en distintas areas de
la regi6n surandina.

La segunda ceremonia considerada es la
ultima parte de la construccién de la casa.
Como es normal en la regién, las esquinas
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reciben libaciones y copal, y ademas en cada
esquina se produce una burlesca actuacién
del mismo proceso de construccién que acaba
de completarse. Durante la comida sacrificial
(wilancha) los hombres actian como céndores
despedazando su presa —un detalle que da
testimonio de la sensibilidad etnografica del
sefior Martinez, y nos recuerda la consagracion
de la casa como “nido” (thapa) en partes del
norte de Potos{, Bolivia. Esta continuidad
entre el mundo humano y el mundo natural
se encuentra nuevamente con los cuatro dia-
blos, quienes se vinculan, segtin el anilisis del
Sr. Martinez, no solamente con los cuatro
ayllis, pero también con cuatro cerros (mallku
= autoridad, céndor, cerro) en territorio Is-
lugueiio.

De ahi un sistema de cajones chinos: los
limites territoriales de la comarca se indican
—al menos al nivel de las ideas— ‘por los cua-
tro cerros, que a la vez encierran los cuatro
ayllis con sus estancias. Llegando al punto
comun de los ayllis, que es el mismo pucblo,
encontramos que cada habitante también for-
ma parte del centro ceremonial por la segun-
da casa que ahi se mantiene. Finalmente, ah{
se produce la condensaci6én de todas estas
estructuras cuadripartitas en la iglesia, su
atrio y los altares de los ayllis. Cabe suponer
que en este “Centro del centro” la torre juega
un papel importante, como en otros pue-
blos surandinos, pero los datos hasta ahora
disponibles no se comprometen sobre este
punto.

Para Martinez, el marco elegido para en-
cuadrar estos datos es una oposicién que se
manifiesta en el comportamiento de los acto-
res rituales: los momentos mds sagrados pue-
den acompafiarse por momentos burlescos
cuando las bromas y la risa contrastan con
otros momentos de alta solemnidad. Aqui las
conclusiones de Martinez parecen inadecua-
das, reduciéndose a la afirmacién de que no
existe conflicto necesario entre lo sagrado y
lo cémico. La interpretacién se dificulta ade-
mds por el énfasis puesto por Martinez sobre
la naturaleza precolombina —casi “sin la in-
tervencién de elementos hispanicos”— de las
estructuras analizadas. De hecho los sistemas
sociales de las actuales comunidades andinas
son el producto de una larga historia, y aun
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en los pueblos mas aislados, como Isluga, lo
precolombino ha sido penetrado, modificado
y contrastado con el aporte colonial. Por eso,
si queremos separar los distintos niveles cul-
turales, debemos acordarnos que tal separa-
ciéon corresponde a un momento metodolégi-
co, y en ningun momento hay que olvidarse
que el sentido verdadero de un nivel sélo se
encontrara si se considera en relacién con los
demas niveles. Por lo tanto, la verdadera pre-
gunta no es si los chistes y la gravedad son
realmente incompatibles —evidentemente no
lo son—, sino ‘porque, en las ceremonias islu-
gueiias, las bromas corresponden al nivel “dia-
bédlico” o “cténico”, mientras que la gravedad
corresponde a la liturgia catdlica,

Para contestar esta pregunta adecuadamen-
te nos faltan atin muchos datos sobre la his-
toria y etnogrifia de Isluga; aqui nos limita-
mos a formular una hipétesis de trabajo. Glu-
ckman (1967: 102-3), en base del material afri-
cano, ha sefialado la importancia que puede
tener el “payaso” dentro de sistemas fuerte-
mente jerarquizados, donde era dificil para
los rangos inferiores hacerse escuchar por las
fuentes de autoridad: en el drama shakespea-
riano del Rey Lear, por ejemplo, es la voz del
“payaso” (el “tonto”) que es la tinica sana
entre las locuras del Rey. Ahora, la conquista
espafiola buscé su legitimizacién en la cristia-
nizacién del pueblo andino, consignando los
dioses conquistados al dominio del demonio.
Sin embargo, para los pueblos andinos no
regia ese dualismo exclusivo del cristianismo,
segun el cual el “demonio” (“abajo”) es ‘“ma-
lo”, y “nuestro padre” (“arriba”) es “bueno’:
mads bien, ambos lados exigen las ofrendas y
los tratos correspondientes. Es posible sugerir,
entonces, que los diablos-payasos de Isluga se
muestran en forma burlesca porque era la
tnica forma en que se podian mostrar dentro
del régimen colonial. El cristo descansa sobre
los hombros de los diablos, como la Reptiblica
de Espaiioles sobre la Reptiblica de Indigenas:
las bromas de los diablos y de otros actos cere-
moniales fuera de la liturgia, expresan esta
tensién reciproca entre los estratos coloniales.

Esta digresiéon demuestra la urgencia que
existe para que la etnologia del norte grande
se desarrolle en estrecho contacto con los etno-
historiadores, para encaminar la interpreta-
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