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RESUMEN

Este trabajo contiene algunas consideraciones acerca de los temas cultura e identidad étnica entre los aymara del
norte de Chile. Primero se mencionan las dificultades para un ensayo de este tipo, las que tienen que ver, por un
lado, con la diversidad de situaciones culturales que enfrenta y en que se encuentra este pueblo; y, por otro, con
la carencia de investigaciones actualizadas sobre el tema. Luego se aborda el fenomeno de la identidad
marcadamente localista que se observa especialmente —aunque no de manera exclusiva— entre los actuales
aymara que todavia permanecen en el secior rural. Se resaltan algunos de los mecanismos de cohesién
socio-étnica que parecen mds importantes para el mantenimiento de la localidad como espacio minimo de
reproduccion social, cultural, politica y econdmica. Por ultimo, ofreciendo una visién mas relacional de la
cultura y la identidad aymara actual, se trata de mostrar el lugar y reconocimiento que histéricamente les ha
reservado una sociedad que quiere a toda costa “chilenizarlos”, pero sin dejar de recordarles su condicién
minusvalorizada de “indios”. Se constata que, curiosamente, en el fracaso de un proyecto de integracion-rechazo
de este tipo y en la insercién de la mayor parte de los aymaras en las ciudades, por primera vez se observa la
posibilidad de constitucion de un discurso reivindicativo y una identidad mas amplia, que sobrepasa el fenémeno
localista y se sitiia en un plano étnico mds general.

ABSTRACT

This paper analyzed some aspects of the culture and ethnic identity among Aymara in
northern Chile. The difficulties encountered are presented, which are related with a wide
diversity of cultural factors that constrain this people and, the absence of updated research
about them. .

The paper focuses on the phenomenon of marked local identity, specially observed,
but not exclusively, among the Aymara that still live in rural areas. The mechanisms of
social and ethnic cohesion that allow the maintenance of locality as the minimum space for
social, cultural, politic, and economic reproduction are analyzed. Also, based on the
relational perspective of the Aymara culture and identity, we aim to show the place and
acknowledge that the Aymara have, historically, received from a society that, at any price,
wants to “Chilenize” them, but keeps them in their interior condition of being “indians”.
Paradoxically, it is asserted that the unsuccessful project of integration-rejection attempted
by the national society, and the insertion of Aymara in the city are creating, for the first time,
the possibility of a reclaiming discourse and of a much wider identity, that goes beyond the
locational phenomenon observed in the rural areas, thus gaining a more generalized ethnic
perspective.

(1)  Este trabajo se ha realizado en el marco de los proyectos Fondecyt 91-0034: “La comunidad andina en Chile: Origenes,
constitucién y naturaleza™ y, 91-0102: “Estudio Interdisciplinario de la textilerfa en los Andes del norte de Chile. Periodo
Intermedio Tardio y comunidades aymara contemporaneas.
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INTRODUCCION

A mediados de la década de los ochenta la presencia aymara en el norte de Chile rebasa el
reducido circulo de los especialistas de las ciencias sociales y se proyecta hacia el resto de
la sociedad regional y nacional. A partir de ese momento, en términos sociopoliticos, €l tema
indigena en el pais deja de girar sola y exclusivamente en torno a la “cuestion Mapuche”.
Sin duda, a este cambio concurrieron diversos hechos y circunstancias, entre las que se
pueden mencionar un contexto represivo que dejaba espacio a cierta visién de lo indigena
(3), el trabajo de organismos no gubernamentales y, muy especialmente, la aparicion de las
primeras organizaciones de cardcter étnico.

Estas agrupaciones aymaras, precisamente, son las que empiezan a luchar por deman-
das generales que se sitian en un plano étnico mas amplio al plantear abiertamente su
reconocimiento como “pueblo”. Es ya un hecho que la sociedad regional y nacional ha
tomado debida nota de su existencia. Sin embargo, para dar cuenta de este nuevo fenémeno,
entre los especialistas siguen siendo difusos temas tan importantes como los de cultura e
identidad étnica entre los aymara chilenos.

El proposito de este trabajo es tratar de preguntarnos, desde el conocimiento actual
disponible, acerca de las dificultades de delimitacion y las dimensiones que adquieren estos
conceptos. En esta perspectiva, se trata s6lo de un ensayo de definicién de la problematica
y asume un cardcter estrictamente propositivo que, esperamos, pueda servir de punto de
partida a una discusion mds amplia y acabada sobre el tema, que contribuya no sélo a
esclarecer nuestras dificultades de comprension, sino también a las de los propios protago-
nistas, muy especialmente sus organizaciones.

Este trabajo consta de una primera parte destinada a relevar los, obstdculos que
encuentra la delimitacién de las categorias de cultura e identidad entre los aymara del norte
de Chile. En la segunda se aborda el fendmeno de la identidad localista que se advierte
especialmente —aunque no de manera exclusiva— entre los aymara que viven en los
sectores rurales y las posibles dimensiones que reviste o contribuyen a su permanencia. Por
tltimo, se trata el problema del estigma como posible fuente de una identidad mds relacio-
nal, eminentemente urbana, desde donde se sientan las bases para el surgimiento de una
identidad “étnica” mucho mas amplia o general.

DIFICULTADES PARA UN ENSAYO DE DELIMITACION

Cuando se habla de los aymara del norte chileno como grupo étnico particular, generalmente
se les asocia a un idioma, una cultura y una raza propias, de acuerdo a la proposicion bastante
comun en antropologia de que una raza = una cultura = un lenguaje. Sin embargo, esta
ecuacion no es para nada clara si se considera lo que ocurre actualmente con la cultura y la
lengua de este grupo en Chile(4).

Los resultados de una encuesta sociolingiiistica reciente (Gundermann 1989) demues-
tran la existencia de diferencias zonales bastante nitidas en el dominio y uso de la lengua
aymara. De esta manera, en el altiplano un 91,5% de la poblacién de ese origen serfa todavia

(3) Porejemplo, los periédicos regionales empezaron a dar bastante espacio a noticias “‘aymaras”. Aunque no se ha rcalizado
un andlisis de ellas, son temas comunes el “folclorismo™, el “ecologismo” o el “primitivismo modernizado™. -l primero
representado con reportajes acerca de tradiciones, pero bajo la forma de representaciones publicas ante autoridades o
turistas. El segundo, por el espacio concedido a la defensa de recursos amenazados (como la exportacion de llamas y
alpacas o la defensa del lago Chungara). El tercero con notas acerca de cémo personas de ese origen pueden destacar en
un ambiente modernizante (usar computadores, ir a Europa —aunque pierdan las maletas en un aeropuerto—, etc.).

(4) Las caracteristicas raciales, todavia perceptibles, no son por si solas necesariamente adscriptoras de identidad.
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aymara parlante. En la zona de valles y oasis, en tanto, este porcentaje disminuiria a un
41,4% y en las ciudades a un 30,0%. Paradéjicamente, y como resultado de la distribucién
de la poblacién total aymara, concentrada hoy mayoritariamente en las zonas urbanas, la
relacién anterior, que muestra una incidencia que desciende altitudinalmente, se invierte, ya
que si se considera la cifra global de aymara hablantes, se encuentra s6lo a un 23,1% de ellos
en el altiplano, un 29,9% en los valles y un 46,9% en las ciudades costeras.

De acuerdo a estos mismos datos, s6lo un 39,2% del total estimado de la poblacién
aymara chilena utilizarfa su propia lengua. Unicamente en el altiplano los aymara parlantes
siguen siendo una mayoria, aunque la agrupacion de los encuestados por estratos de edad
ensefia que su uso entre los jovenes es cada dia menor. Por otro lado, producto de los fuertes
procesos migratorios que han afectado a este pueblo, el mayor nimero de hablantes se
encuentra en las ciudades, un espacio de asedio lingiiistico que obviamente atenta contra las
posibilidades efectivas de mantencidn de esta lengua.

Dado todo lo anterior, y si se concediera a la lengua, como es comin, un estatus
fundamental como vehiculo privilegiado para la reproduccién cultural de un pueblo: ;ten-
drfamos que concluir que la cultura aymara estd en franco proceso de desaparicién o, al
menos, de que ya no es un factor determinante en la vida de quienes se podria calificar o se
reclamaran a si mismos como aymaras?

Dejando aparte los rasgos fisicos y la cuestion de la lengua, la definicion de los aymara
chilenos como un grupo étnico, por tanto, quedaria reducida a la existencia de un conjunto
de atributos culturales mas o menos interrelacionados. Siguiendo esta linea de argumenta-
cion, se podria sostener la vigencia, al menos para ciertas zonas, de algunas concepciones
“originales” relacionadas con el mundo sobrenatural (e.g. con mallku), con lo social (e.g.
sistemas parentales con énfasis patrilineal), con lo politico (e.g. comunidad centrada en la
antigua marka), con lo econémico (e.g. presencia de ayni o alguna otra forma de coopera-
cién interfamiliar), etc. Todo lo cual, tomado en su conjunto, podria considerarse como una
demostracion de la posibilidad de establecer un listado de aquellos contenidos de “la”
cultura que concede especificidad a los aymara de la region(5).

Sin embargo, para el ejercicio anterior, siempre serd dificil establecer hasta dénde son
mas o menos “tradicionales” o, en definitiva, de qué vertiente provienen efectivamente estas
concepciones: si de una precolombina, de una colonial o de una republicana —por poner
solo tres grandes periodos. Incluso, si esto se resolviera, ;estarfamos en condiciones de
afirmar que la imagen final sea valida para “todos” los aymara chilenos? ;Para los pastores
del altiplano norte y sur? ;Para los agricultores de valles altos y bajos? ;Para los migrantes
urbanos que todavia tienen alguna relacién con sus lugares de origen y aquellos que ya no?

Tal vez como una manera de superar este tipo de dificultades, algunos investigadores
han llegado a plantear que la identidad étnica se funda, en tltima instancia, en la capacidad
misma de reproduccion de su cultura, entendiendo a ésta como una ética y vision particulares
del mundo (van Kessel 1985). Justamente dentro de este paradigma se ha abordado el
fenémeno de la introduccion del pentecostalismo entre los aymara chilenos. Sin embargo,
también estos autores (ver nota 4) parten del supuesto de un “ser aymara tradicional” que
reproduce la cultura “andina”, entendiendo a esta tltima como la sintesis de un conjunto de
elementos que provienen, en lo bdsico, de una tradicién prehispanica y colonial.

De esta manera, la ética y visién del mundo particular es definida por la presencia de
determinadas estructuras socioculturales manifiestas en la vigencia de ciertas fiestas tradi-
cionales, en el floreo 0 waifio de los animales, en la limpieza de acequias, en los cacicazgos,
en la medicina tradicional, en concepciones espaciales, en la tecnologia, etc. En seguida

(5) De una u otra manera, éste es el modo como han procedido principalmente los antropélogos que han efectuado trabajos
en la zona.
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postulan la hipétesis de que, si bien estos rasgos culturales se han debilitado con la
intervencion del Estado chileno en la region, seria el pentecostalismo el que podria acarrear
la desaparicion de este ser aymara tradicional, puesto que proporciona “otra” ética y visién
del mundo(6). La ruptura se manifestaria en el rechazo, muchas veces violento, de las
costumbres y religiosidad “tradicionales”, en una acentuada tendencia al “modernismo”, en
una mayor participacién en organizaciones generadas por el Estado, en la presencia de
valores individuales y de competencia, en un verdadero culto al progreso, etcétera.

Pese a la consistencia que, a simple vista, parece tener la formulacién anterior, el
problema es que esta misma tendencia es posible encontrarla entre aymaras que no partici-
pan en sectas evangélicas, con lo que sigue pendiente el hecho fundamental de que, tanto
entre los aymaras que se vuelven pentecostales como entre los que continlian con su
religiosidad “tradicional” —e incluso entre los que abandonan el pentecostalismo y retornan
al “tradicionalismo”—, se observa similar visién u orientacién hacia el modernismo. En
estos términos, la oposicion principal entre pentecostalismo y religiosidad aymara puede
dejar de tener un caracter estructural y adquirir, mds bien, uno funcional, ya que, ademds, es
posible observar ciertos elementos de continuidad (por ejemplo, respecto de conceptos
asociados al fenomeno de la “sanidad”) (7).

Siempre la cuestion recurrente serd: ;cudl es la medida que permite discriminar cudl
ética o vision del mundo es la verdaderamente aymara? El retroceso evidente del uso de su
lengua, la discontinuidad de un conjunto de atributos culturales que antes quizds fueron
compartidos por todos los aymara, la introduccién de sectas evangélicas y otros fenémenos
semejantes, ;pueden ser los signos mds evidentes de una crisis de la cultura aymara y, por
tanto, de su identidad étnica? ;Es s6lo cuestion de tiempo la desaparicion o la integracion
definitiva de los aymara a la sociedad y cultura chilena?

Estimamos que para poder definir la actual configuracién étnica aymara hay que
admitir que en su constitucién no sélo intervienen el idioma o la continuidad de ciertos
rasgos culturales, sino también otros niveles, como lo econémico, lo social y lo politico. Hay
que reconocer que los aymara chilenos no estdn ni han estado al margen de la historia
regional y de sus procesos. Al contrario, antes y hoy, su existencia y sus posibilidades de
desarrollo estdn ligadas a las situaciones que ha vivido, vive y vivird la region y el pais.

Los aymara en Chile, como cualquier grupo étnico se define en relacién a “otros”, en
la medida de una alteridad. El fenémeno de la “diferencia” es el que se mantiene, no asf el
de la forma que adopta la identidad que se contrasta, ya que los sistemas étnicos se modifican
de acuerdo a las circunstancias histéricas. Si algo caracteriza a la configuracién étnica
aymara es, precisamente, la de haber sido siempre contemporanea a la formacién econémica
y social de la que haya sido parte integrante (8).

(6) Los autores que mds se han ocupado de este tema se han ajustado a este tipo de hipétesis: “El pentecostalismo niega
legitimidad al mundo aymara al cuestionar la religién que es su legitimacion. Entre el movimiento pentecostal y la
comunidad aymara, existe una relacién de incompatibilidad y un tenso antagonismo... Este movimiento religioso es la
expresion de la desintegracion econdmica, social, politica y cultural...” (van Kessel 1985: 36). El cardcter disruptor
atribuido al pentecostalismo podria ser leido como “satanismo” desde un sacerdote tan apasionado por lo andino como
van Kessel. Sin embargo, una lectura apocaliptica parecida hace Bernardo Guerrero, quien ha trabajado de manera mds
sistemdtica la introduccién del pentecostalismo en el altiplano chileno: “... la accién del pentecostalismo y su rdpida
expansion significa la derrota del pueblo y la agonia de la sociedad autoctona, ya que sus miembros desconocen su
identidad cultural y renuncian a la lealtad para con su comunidad” (Guerrero 1984: 18; véase del mismo: 1980; 1981).
La irradiacién hacia el lado boliviano, por Sabaya, estd documentada en Riviére, 1975.

(7) En esta perspectiva nos parece valioso el trabajo de van Kessel y Guerrero de 1987, siendo especialmente sugerente la
relacién que plantean entre medicina andina y “sanidad” pentecostal. Al moverse dentro del marco de hipétesis de
continuidad y ruptura, formulado por Lalive (1968) en su estudio del fenémeno pentecostal en Chile, creemos que aportan
a una mejor comprension de la proliferacién de estas sectas entre los aymara chilenos.

(8) Para una discusién de la relacién entre cultura, etnia e indianismo con las estructuras sociales y econémicas dominantes
puede consultarse Necker (1986). Para un tratamiento teérico metodolégico en el andlisis de la problematica étnica véase
Diaz-Polanco (1984).
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Si los sistemas étnicos y, por tanto, las identidades contrastantes se modifican de
acuerdo a las circunstancias histdricas, no se puede esperar que la cultura se mantenga
inmutable. La cultura aymara actual no es una simple sobrevivencia de tradiciones dispersas
de proveniencia precolombina y colonial. Aunque es posible encontrar aspectos que pueden,
indudablemente, tener su origen en esos periodos, la cultura de hoy constituye una sintesis
nueva, que no se explica solamente por la mayor o menor continuidad de determinados
rezagos historicos, sino también en referencia a las redes sociales, politicas y econémicas
que ligan este pueblo a las estructuras externas dominantes.

Los aymara chilenos estdn actualmente en un proceso de paulatino abandono de su
lengua materna (y su conservacién quizds sea posible nada mds que en ciertas dreas); en
términos de su poblacién total, ya no tienen una base exclusiva y mayoritariamente campe-
sina (son més aquellos radicados en los sectores urbanos); (9) y, ciertos atributos culturales
que se podrian considerar como provenientes de una antigua matriz andina original (com-
partida por toda la antigua etnia aymara que ocupaba un espacio no diseccionado por Chile,
Perti y Bolivia) han desaparecido en muchas partes. Sin embargo, pese a todo lo anterior,
contindan siendo un grupo aparte dentro del contexto regional y nacional. De seguro, lo que
antes era su configuracién étnica y su sistema de identidad contrastante pudo haber
cambiado, pero no se puede desconocer el hecho de que todavia se mantiene la cuestion de
su alteridad. ;Acaso es posible desconocer el derecho que tienen y reclaman de seguir
sintiéndose aymaras, sea a un joven urbano que participa de una organizacion étnica y no
habla su lengua, sea a un campesino que deja de hacer sus wilancha y asiste a un culto
pentecostal?

Nos parece que el problema de la cultura y de la identidad étnica entre los actuales
aymara chilenos no se puede reducir o ser medida desde un simple listado, mds o menos
estructurado, de ciertos contenidos culturales definidos a priori como los més relevantes por
su supuesta mayor “tradicionalidad”. La problemadtica cultural y el fenémeno de la identidad
entre los aymara de hoy son sélo cuestiones para las que, al menos hasta ahora, sencillamen-
te no disponemos de respuesta; por tanto, cuestiones pendientes y urgentes. El propésito que
anima las siguientes paginas es tratar algunas de sus posibles dimensiones. La argumenta-
cién, reiteramos, la situamos a un nivel estrictamente propositivo, abierto a la discusion, ya
que la comprensién del panorama regional necesita todavia de mucha investigacion, no sélo
acerca de este tema, sino también de muchos otros.

IDENTIDAD LOCALISTA: ;IDENTIDAD SUBSTANCIAL ENTRE LOS
AYMARA CHILENOS?

Uno de los rasgos caracteristicos de los grupos indigenas es que disponen en su lengua de
términos con que se identifican, como un todo, en relacién a los extranjeros. La palabra
mapuche, por ejemplo, que quiere decir “gente de la tierra”, funciona en este sentido como
una denominacién de su ser diferente. ;Existe algiin término similar que consiga unir a los
aymara en un plano étnico general como el anterior?

Ellos cuentan con la voz jagi, que puede ser traducida como “persona”, pero en
realidad este término no sobrepasa al individuo y se refiere, incluso, al momento en que
alcanza su realizacién como “persona social”. No es usado como un genérico que identifique

(9) Entre las categorfas “campesino” y “aymara” s6lo se observa una correspondencia parcial: existen campesinos, aunque
menos, que no son aymaras, de la misma manera que existen aymaras, los mas, que no son ya campesinos. Inclusive un
andlisis atento de la situacion rural regional muestra que los habitantes de ese sector no son todos campesinos en sentido
estricto y que se encuentran fenémenos de descampesinizacién, de asalariamiento, de exaccién de rentas, mercado de
tierras y otros semejantes. Al respecto véase Gonzélez y Gundermann (1989).
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a los aymara como un pueblo, careciendo entonces del alcance unificador que tiene, por
ejemplo, la palabra mapuche.

En el plano familiar es posible encontrar niveles de solidaridad parental primaria: en
el altiplano, donde predomina un marcado cardcter patrifocal, entre hermanos varones
casados (grupo que puede corresponder o no con una estancia o pequefio caserio de
pastores); y, en los sectores agricolas de valles, donde se advierten elementos de caracteri-
zacion bilateral, entre siblings o grupos de hermanos sin distincién de sexo. De hecho,
todavia se detecta, especialmente entre los ganaderos altiplanicos, la importancia de paren-
telas definidas por un determinado patronimico (Flores, Mamani, Castro, etc.). Entre los
agricultores de valles, en cambio, de acuerdo a lo poco que se conoce, actualmente existirfa
una menor continuidad temporal de los apellidos en un mismo lugar (Gonzilez 1989).

Donde se advierte mas claramente una identificacién que sobrepasa al individuo y su
grupo parental es a nivel de la localidad, sea la comunidad altipldnica de carécter sucesorial
o el pueblo de los valles. En ambas zonas, no obstante, esta vinculacién comunitaria ha
sufrido un retroceso en escala, ya que es producto de la disolucién de agrupaciones politicas
mds amplias que giraban alrededor de una marka o pueblo central. Actualmente sélo en la
puna todavia es posible escuchar: “somos Isluga” o “somos Cariquima”, evocando aquella
situacién anterior. En los valles, sencillamente, no existe un nivel que sobrepase al poblado:
s6lo se es “chiapeno”, “timarefio”, etc. Todo indica, ademads, que en el altiplano se avanza
en el mismo sentido, es decir, hacia el reemplazo de “Cariquima”, la antigua marka, por
“Chulluncane”, “Ancovinto” u otra de las comunidades menores que antiguamente la
conformaban. Pero, de todas maneras, tanto en los valles como en la puna, sigue existiendo
un elemento aglutinador, que estd por sobre las personas y sus pariente inmediatos: la
comunidad en torno a un pueblo (aunque no se trate ya de la antigua gran marka historica)
(10).

Al situarnos en un nivel étnico, mds alla del plano de la localidad, se advierte
claramente la ausencia de algin término identificatorio global. El uso del concepto “ayma-
ra” parece ser reciente y circunscrito a ciertas areas, precisamente aquellas donde existe un
mayor manejo de la lengua (donde puede ser reemplazado también por “aymarista”, es
decir: “que habla aymara™). No sabemos hasta qué punto la valorizacién de este término
como genérico no obedece a la intervencién misma de los cientistas sociales y técnicos que
han trabajado en la zona. De todas maneras, la asuncién de ser aymara en este sentido
aparece como bastante tardia —a veces de manera dramdtica y dolorosa— aun entre la elite
de dirigentes de organizaciones. Al parecer, incluso en el campo, y con las salvedades
mencionadas, es mas fécil que los actuales aymaras se autoidentifiquen siguiendo una linea
politico-administrativa, en un sentido comunal, provincial, regional o nacional, diciendo:
“soy de Colchane”, de “Parinacota”, de “Tarapacd” o, sencillamente, “chileno”. En conse-
cuencia, aparte de la identificacién por localidad de origen o residencia, parece no existir un
término que confunda a todos los aymara como un pueblo o grupo étnico en ese plano (11).

La descomposicién definitiva de las grandes etnias prehispdnicas comienza durante la
gestion del Virrey Toledo, a fines del siglo xvi, a través de su politica de “reduccion de indios
a pueblos”, que reestructurd el patrén de ocupacion espacial discontinua y diseminada que
caracterizaba a las sociedades andinas. La politica colonial, interesada en articular jurisdic-
ciones territoriales continuas, no dispersas, amput6 a muchas colonias de sus grupos étnicos
originales (en el caso chileno de grupos Lupaca, Pacaxes y Carangas). Este proceso significo
la emergencia de ciertos pueblos centrales y de autoridades (cacicazgos) a partir de los

(10) Patricia Provoste (1989) sittia a nivel de las antiguas marka, la definicién de grupos étnicos entre los aymaras chilenos.
(11) La identidad localista parece ser una constante entre los aymaras contempordneos y, en general, en la sociedad andina,
de acuerdo a lo que han descrito Xavier Alb6 (1977) para Bolivia y Rodrigo Montoya (1986) para Perd.
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cuales se organizaron el pago de tributos, el funcionamiento del sistema de repartos, las
prestaciones de mano de obra, el adoctrinamiento religioso y, en general, todas las acciones
que impulsara la administracién colonial.

Posteriormente, la supresién de los cacicazgos coloniales regionales, a partir de las
rebeliones indigenas de fines del siglo xvui (12), reestructurara paulatinamente los espacios
sociales a través de un proceso de fragmentacion de esas unidades mayores. A ello se unird
mds tarde la desarticulacién de antiguas comunidades histéricas por la creacién de los
limites fronterizos republicanos, primero entre Pert y Bolivia como resultado de los
movimientos independentistas y, luego, entre esos paises y Chile con ocasién de la Guerra
del Pacifico. En todos estos procesos s6lo logrardn persistir algunas comunidades, princi-
palmente aquellas que pudieron mantenerse mds aisladas (como ocurrird con Isluga o
Cariquima en el sector altipldnico sur).

Finalmente, la situacién vivida durante la administracion chilena, virtualmente obse-
sionada por “integrar” a los aymaras mediante su “nacionalizacién”, terminé por hacer
realidad el reinado de la pequefia localidad. Aquellas instancias mds amplias, como las
markas o cacicazgos, hayan sido propias o impuestas, fueron efectivas en la mediacién de
conflictos. Con su desaparicion se agudiz6 el aislamiento, las rivalidades y las pugnas entre
los distintos grupos locales.

Hoy por hoy, en términos reales, la sociedad andina regional parece no ser mds que la
sumatoria de diversos grupos locales que mantienen un débil nivel de integracion entre si,
donde existe una difusa conciencia de compartir un mismo territorio, pertenecer a una
comunidad histérica definitivamente disuelta, de ser campesinos, indios o paisanos discri-
minados o postergados. Es poco lo que se conoce acerca de los factores que condicionan el
fendmeno del localismo entre los aymara chilenos, por cuanto no existen investigaciones al
respecto. No obstante, es posible destacar algunos elementos que parecen funcionar como
mecanismos de cohesién socio-étnica precisamente en ese nivel.

El primero se relaciona con ciertas caracteristicas del sistema parental, que inciden en
la circulacion de recursos vitales para los miembros de la localidad. En el altiplano, aunque
las encuestas genealdgicas ensefian altas tasas de endogamia a nivel de la antigua comunidad
histdrica (en un 90%) y de las mitades o sayas (70%), lo que puede relacionarse con su
antigua importancia, al pasar a la actual comunidad de pueblo o caserio se advierte una clara
tendencia exogdmica (13). En los sectores de valles, en cambio, lo poco que se conoce
parece indicar un alto porcentaje de endogamia a nivel de los poblados (14).

Estas tendencias opuestas se relacionan con diferentes sistemas de acceso a la tierra y,
por extension, a las aguas: patrilineal en la puna y bilineal en los valles. Sin embargo, aqui
y alld, estas caracteristicas particulares del sistema parental parecen apuntar en una misma
direccién: hacer circular estos recursos entre personas de la misma localidad. Aunque esto
signifique, en el altiplano, negar el acceso a las mujeres que, en virtud de la patrilocalidad y
la exogamia deben irse a vivir a la comunidad de sus maridos; y, en los valles, limitar el
acceso a los “extrafios”, los afuerinos que presionan por la escasa tierra agricola. En la
ciudad, donde obviamente no interviene esta necesidad, pero operan otras condicionantes,
basadas fundamentalmente en la discriminacidn, el estigma o el ludibrio, se observa una
tendencia general al casamiento entre aymaras.

(12) “The native defeat dismembered the sub-provincial structure of the chieftainships, and the caciques lost their authority
and prestige. The organization of isolated towns and the Cabildos gained in authority but were more closely controlled
by the Spanish. At the same time, the regions lost the unity and leadership that had been preserved by the caciques”.
(Hidalgo 1986: 359).

(13) Los resultados de una encuesta genealogica de la comunidad de Isluga, en el drea de Colchane, se encuentran en Gavildn
y Gundermann (1982).

(14) Para este fendmeno existe informacion para la zona agricola del valle de Camarones en Gonzalez (1989).
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La aprobacion o el manejo de ciertos recursos y de la fuerza de trabajo también
constituyen mecanismos que cohesionan los intereses de los miembros de una localidad.
Este fendmeno es mds nitido en el altiplano, donde todavia existe una tenencia colectiva de
la tierra a través de comunidades sucesoriales que se corresponden normalmente con los
pueblos. En los sectores agricolas de valles, aunque predomina la propiedad privada de la
tierra, las aguas de riego se siguen manejando colectivamente por medio de instituciones
encargadas de reglamentar su uso (Ia mita). En esta misma drea, pero en los sectores mas
altos, se pueden encontrar ciertos terrenos comunes destinados al pastoreo de animales. En
muchos lugares también la comunidad ejerce control sobre algunos lotes de cultivo asigna-
dos originalmente a la Iglesia o a santos. Asimismo, en todas partes, cuando necesitan
efectuar faenas que benefician a todos los componentes de una localidad, esto se resuelve
activando mecanismos de cooperacion interfamiliar que aseguran el trabajo colectivo (es el
caso de la reparacion de caminos, la limpieza de canales y acequias, etc.) (15).

Son précticamente una obligacién las reuniones de convocatoria comunal para decidir
aquellas situaciones que afectan a todos los miembros de una localidad. A través de ellas se
actualizan también permanentemente los mecanismos de identificacion comunitaria. No es
extrafio que comités y juntas de vecinos, centros de madres, trabajo con organizaciones de
apoyo estatal o no gubernamental y, en general, todas las iniciativas que provengan del
exterior deban pasar o reacomodarse de acuerdo a este filtro y dependan del consenso
colectivo generado en su interior. Tratar, aceptar o rechazar las iniciativas que involucran a
todos los miembros de una localidad depende de la sancién que se obtenga a través de una
modalidad organizativa propia: la “asamblea”, cuyo funcionamiento y estructura particular
supone, principalmente, la necesidad de alcanzar decisiones consensuadas y una rotacion
permanente de los cargos entre todos sus componentes (16).

Lareligiosidad y las expresiones rituales, asimismo, actian claramente como factores
de cohesion local. Este fendmeno se observa principalmente en las festividades dedicadas a
los santos patronos de cada pueblo, pero también en otros acontecimientos como carnavales,
veneracion de difuntos, propiciacién de divinidades ligadas a la agricultura o la ganaderia,
etc. Pareciera que incluso el pentecostalismo no ha sido capaz de romper este esquema, ya
que en vez de situarse en un nivel mas amplio, sélo ha significado el reemplazo, en el mismo
pueblo, de un templo catdlico por otro evangélico, de la misma manera que los cultos
terminan siendo dirigidos por un guia local. Esta identificacion con la localidad a través de
las expresiones rituales acompaifia a los migrantes en su paso a las ciudades, donde forman
cofradias religiosas que retornan, junto a la mayoria de los residentes urbanos, con ocasién
de las festividades que tienen lugar en sus respectivos pueblos de origen.

Aparte de ser el espacio donde se manifiestan ciertas condiciones del sistema parental
y de herencia, de la apropiacion y manejo de ciertos recursos y del trabajo colectivo, de los
mecanismos de convocatoria organizacional, de la expresion religiosa y ritual (y seguramen-
te de otros aspectos que no conocemos), la localidad también representa el espacio mds
nitido de identificacién afectiva. Esto se hace mas claro cuando se produce la insercién de
algunos de sus miembros en otros sectores de la region. El caso mds conocido es el ocurrido
durante la ocupacién de Pampa Algodonal, en el valle de Azapa, donde los diferentes
colonos terminaron agrupdandose de acuerdo a sus localidades de origen (17). Esto también
se ha detectado, al menos en un primer momento, en espacios cuya estructura es mas rigida,

(15) Vedse Gonzidlez y Gundermann (1989).

(16) Para un recuento de las principales caracteristicas de las organizaciones comunales entre los actuales aymara chilenos
véase Salinas (1988). Como material de comparacién con lo que ocurre con comunidades aymaras bolivianas puede
consultarse Alb6 (1985).

(17) Respecto de la ocupacién de Pampa Algodonal se puede consultar el excelente trabajo de Tristan Platt (1975).
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como en valles y ciudades, y que no permiten una introduccién masiva, sino intersticial (18).
Ello ha ocurrido con migrantes en Arica, en Pozo Almonte y Alto Molle. Agrupaciones
urbanas como los centros de hijos de pueblo, las cofradias religiosas y los equipos deportivos
seialan también el mismo fenémeno.

Préacticamente se desconoce casi todo sobre la funcionalidad de los espacios locales y
acerca de los mecanismos de cohesion que permiten la configuracién de una identidad que
opera precisamente en ese plano. Tanto la pequefia comunidad altipldnica, articulada
alrededor de extensas pero generalmente sobrepastoreadas praderas naturales, como la
pequefia aldea de valle circundada por escasos terrenos de cultivo bajo riego, representan un
retroceso si se las compara con aquellas unidades mayores de las que antafio eran parte. Sin
embargo, constituyen espacios donde los aymaras actuales todavia pueden responder de
manera colectiva a las constricciones que les imponen la geografia y sus relaciones con la
sociedad regional. A titulo de hipétesis se podria plantear que las localidades constituyen
verdaderos refugios de resistencia, espacios minimos pero propios de reproduccion social,
econdmica, politica y cultural (19).

EL PROBLEMA DEL ESTIGMA: ;IDENTIDAD RELACIONAL ENTRE LOS
AYMARA CHILENOS?

El proceso de ocupacion del norte de Chile, especialmente en su fase mas violenta (20)
consigui6 resolver el predominio de la nacionalidad “chilena” en las ciudades y en los
centros productivos mds dindmicos, ya que muchos de los residentes bolivianos y peruanos
fueron expulsados o abandonaron el pais. Sin embargo, en el espacio rural siguié siendo
predominante la poblacién aymara. La “peligrosa” cercania de estos indigenas con los paises
vecinos, no sélo en términos territoriales, sino también fisicos y “culturales”, significé la
identificacion de los aymara como un segmento virtualmente “extranjero”. En definitiva,
palabras mds o menos, un proyecto de “chilenizacién” del area rural, como el que ha operado
hasta ahora en la regién, s6lo puede haber partido del supuesto inicial que existe un
componente poblacional no chileno: los aymara.

Detrds de las distintas iniciativas de chilenizacion de los aymara emprendidas por el
Estado no sélo se observa el retroceso, la transformacidn y la desaparicion de muchas de sus
instituciones, costumbres y valores, sino también la mirada que la sociedad regional tiene
de este pueblo y la posicion que les reserva. Desde la perspectiva de ésta, los signos mas
visibles de la etnicidad aymara representaran siempre una doble condicién de desvaloracion.
No s6lo son los simbolos mds claro del “atraso” de este pueblo en relacién con la “civiliza-
cién” de la sociedad nacional, fendmeno que es comtn en otras partes, sino también, en el

(18) A diferencia de lo que ocurre en nuevos espacios abiertos a la colonizacién, la insercién en otras comunidades de valles
y oasis y en los sectores urbanos es intersticial, ya que los recién llegados deben acomodarse a la distribucién del espacio
social ya existente. Sin embargo, durante los primeros afios, es posible observar ciertos principios de organizacién que
ponen de relieve también el fenémeno localista. Al menos es lo que hemos podido anotar siguiendo la pista de personas
que migraron desde los valles a la ciudad de Arica, las que tendieron a agruparse por comunidad de origen en determinadas
manzanas y barrios. En la migracion de gente del altiplano a los valles también parecen darse preferencias por ciertos
lugares de destino de acuerdo a sus localidades de origen. Al parecer esto tiltimo guarda relacién con los antiguos sitios
a los que antes se dirigian a realizar intercambios de productos y mercaderias con los agricultores del lugar (para el drea
de Isluga, sobre el tema del trueque puede consultarse Provoste [1977]).

(19) Mds abajo se verd que esta identidad localista también se manifiesta en las ciudades, donde los migrantes recrean la
comunidad a través de centros de hijos de pueblos, clubes deportivos y cofradias religiosas.

(20) El fenémeno de “chilenizacién”, con represién masiva y sistemdtica, expulsién de poblacién peruana y boliviana,
exacerbacién del nacionalismo, formacién de grupos paramilitares, etc., se radicalizé en la década de los veinte, con
ocasién del plebiscito que debia tener lugar por esos afios para zanjar la situacién de Tacna y Arica.
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caso particular de la region, la prueba mads evidente de su “extranjeridad”, de que poseen
otra nacionalidad, puesto que comparten esos atributos con sus congéneres peruanos y
bolivianos.

La sociedad regional identifica a los aymara como un todo a través de rasgos como la
lengua, la religion, la organizacion social, etc. La semejanza de estos atributos con los de la
poblacion indigena de los paises vecinos, justamente en un drea de ocupacion ha permitido
la asimilacién de este pueblo como un segmento extranjero. Pero eso no es todo, ya que,
ademds y como consecuencia de lo anterior, también opera una clasificatoria social que se
asienta en supuesta diferencias biolégicas. Si se realiza el ejercicio de recoger los términos
existentes en la region para identificar a la poblacién aymara, se descubre facilmente que la
mayoria de ellos tienen una valoracion abiertamente despreciativa (“indio”, “paitoco”,
“llamo”, “boliviano”, etc.).

Esta exo-identificacidon acarrea evidentemente consecuencias, puesto que contiene
cargas valdricas en extreno negativas. De hecho es posible contar hasta diez de estos
términos fuertemente peyorativos, que se refieren directamente al “atraso”, la “rusticidad”,
la “minusvalia”, la “extranjeridad” e incluso, la “semianimalidad”. Esta mirada, sin duda,
condiciona y acota el espacio que la sociedad regional reserva a los aymara: el del estigma
(21). Sélo recientemente debido al trabajo de cientistas sociales, técnicos, organizaciones
indigenas y otras instancias se han comenzado a incorporar algunas denominaciones positi-
vas, o al menos neutras, como “aymara”, “‘campesino”, “ganadero” o “agricultor”.

Como correlato, entre los mismos aymara no existe una endonominacién que les
permita definirse como un todo en un plano étnico. Como se ha sefialado, aparte de jagi, que
se refiere al individuo (y mds especificamente al momento en que alcanza cierta “edad
social”), todos los términos utilizados son claramente de proveniencia externa, incluidos los
de “aymara” o “aymarista”. Ademads, la mayoria contiene una determinada carga valérica
previa. Entre los propios aymaras s6lo es posible encontrar identificaciones de cardcter
localista, del tipo “somos de tal lugar”. Pensarse de una manera mds amplia, como un grupo
étnico, supone entonces la apropiacién de denominaciones extrafias y discriminantes.

Para los aymara chilenos la nocién de grupo étnico pareciera ser una categoria vacia,
dado que sus intereses mds inmediatos se realizan en la pequefia localidad. Sin embargo, ya
que ellos no estan ni han estado aislados del devenir histérico y de las estructuras sociales y
econdmicas dominantes, ese espacio ha sido copado por la mirada de la sociedad regional,
la que si los abarca como un sistema étnico contrastante. Por tanto, su insercion depende
también de la sancion que se les ha impuesto de manera genérica. En este sentido, para los
aymara chilenos, la nocién de grupo étnico, la posibilidad de pensarse como un todo,
pareciera provenir precisamente de la asuncién del estigma.

Hasta ahora han enfrentado la estigmatizacién de distintas maneras, aunque ellas
parecen guardar relacién con los diferentes sectores en los que se encuentren. Es probable
que en las zonas mds aisladas, como el altiplano y ciertos valles altos, este problema no
parezca tan proximo ni amenazador. No obstante, en muchas partes se puede observar una
verdadera “ideologia” del ascenso econdmico, que abre a todos la posibilidad de convertirse
en comerciantes y/o transportistas por medio de la acumulacién, pero que recubre las
condiciones reales que sefialan la existencia de una mayoria de unidades productivas
pauperizadas. En esta perspectiva, el ascenso econdémico y social que supone la posibilidad
de insertarse mejor en valles y ciudades, tener residencia urbana, educar mejor a los hijos,
o traer luz eléctrica, agua potable o plazas a los pueblos, etc., pueden operar para algunos

(21) Los propios intelectuales aymara formulan esta problematica: “...en Arica pesa el estigma de ‘indio’, aunque el porcentaje
de poblacién andina es considerable, mucha de esta poblacién no tiene conciencia de su identidad, por el contrario rechaza
y cuestiona su propia existencia como grupo” (Chipana 1986: 251).
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como un mecanismo de superacion de las condiciones de “atraso”, acercdndose con esta
postura “modernizante” a la sociedad regional. Tal vez lo que se podria asimilar a un
“blanqueo” por medio del ascenso econémico o la modernizacion.

En los sectores agricolas bajos, expuestos de manera mas temprana a un contacto
directo con los procesos regionales y, por tanto, a la cuestion de la estigmatizacion, aparte
de los mecanismos de ascenso econdémico, se observa mas nitidamente una orientacién a
escalar socialmente a través de la educacion. En muchos casos ello ha significado la
instalacion en la ciudad de una parte del grupo familiar, con la consecuente mantencion de
una doble residencia, rural y urbana. Es cierto que algunos han tenido éxito y han conseguido
entregar una profesion a sus descendientes, pero la mayoria de los casos parece demostrar
que los hijos terminan con niveles educacionales bajos y acaban finalmente como obreros,
estdn expuestos a las crisis de mano de obra o deben continuar en oficios parecidos a los de
sus padres (Gonzélez 1989).

Aparte de la educacion y la insercién parcial en la ciudad por las expectativas que
ofrece, cuestién exitosa para los menos, muchas de estas personas pueden también elegir
colocarse definitivamente fuera o hasta en contra de la condicién de “indio”, renegando de
sus origenes y relegando a “otros” a esa posicion. Distinciones del tipo: “residentes
originarios” versus “afuerinos” (22) o “descendientes de espafioles” versus “colonos de
arriba”, frecuentes en los sectores agricolas, operan la mds de las veces en este sentido.

La ciudad, un espacio en el que pudieron haberse pensado a resguardo de la estigma-
tizacion, por su cardcter cosmopolita y las expectativas que ofrecia, sélo termind por
acercarlos ain mds a la mirada discriminante que la sociedad regional tiene de ellos.
Forzadamente o no, se han visto virtualmente reducidos a determinados barrios y relegados
a la condicién de pobladores marginales (espacio que comparten con el resto de los pobres
de la ciudad). La pauperizacion definitiva, que hace imposible el escalamiento real a través
de la educacién o la acumulacion, parece dejar ya solamente la posibilidad del “blanquea-
miento fisico”: la vestimenta a la moda, el maquillaje acentuado y el pelo ensortijado u
oxigenado (23).

Todas las tentativas de blanqueo, incluida la fisica, su versiéon més dramatica, tiene que
ver con la asuncion del estigma desde el lado de la “vergiienza”. Esconderse o mimetizarse
constituyen un intento de situarse definitivamente fuera de los limites en que se mueve la
percepcion que “los otros” tienen de ellos. Esta actitud puede ir desde la negacion radical de
sus origenes hasta la formulacién de otra mirada de lo propio, donde lo aymara y lo
tradicional pasan a ser sinénimos de atraso, por lo que es necesario calificar a quienen
contindian ese tipo de vida como “indios” o “gentiles”, es decir, como gente del pasado o,
incluso, de un estadio inmediatamente anterior.

Sin embargo, existe también otra alternativa, la de enfrentar el estigma por medio de
una suerte de cierre sobre ellos mismos, generando espacios o relaciones que los remiten
constantemente a lo propio. Los limites que les ha impuesto la ciudad, al reducirlos a
determinados barrios, puede haber contribuido a la emergencia de una serie de agrupaciones
urbanas muy particulares, del tipo de los centros de hijos de pueblos, clubes deportivos y
cofradias religiosas. Aunque éstas operan mds bien en relacion a sus lugares de origen en el
campo, y no como una manera de enfrentar abiertamente el problema de la estigmatizacion,
son espacios que los vinculan afectivamente, que sefialan las diferencias que los separan del

(22) La oposicién de “afuerinos” y “residentes™ articula también, y principalmente, los conflictos por la aprobacién de los
recursos, fundamentalmente la tierra. Para observar su funcionamiento en este sentido véase el trabajo de van Kessel
(1987).

(23) “...elindio estigmatizado presenta una aveniencia por cambiar su color de piel, por lo tanto aspira a tener una pareja de
tez blanca, puede ser de su homélogo racial, pero lo mds blanquito posible. Esta conducta es un beneplécito para algunos
padres... “Mi hijo naci6 bien blanquito se van a pelear las chiquillas por €1..."” (Chipana 1986: 259).
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resto de la sociedad regional, una suerte de refugio que se estructura como respuesta
diferenciadora y distinta, pese a que en algunos casos, como los centros de hijos de pueblos,
se observen iniciativas como las de “llevar el progreso” a sus lugares de origen. Asimismo,
es posible detectar ciertas actividades econdmicas (especialmente de comerciantes en
terminales agricolas y mercadillos) u oficios donde predominan ampliamente. Algo similar
puede decirse de la tendencia a contraer matrimonio entre aymaras en la ciudad.

En suma, los aymaras urbanos mantienen agrupaciones que los vinculan “con lo
propio”, realizan ciertas actividades econémicas donde se relacionan “entre si”’ y se casan
preferentemente “entre ellos mismos”. Ha operado esta cerrazén sobre si como resultado de
la contradiccién implicita al proyecto de integracion propuesto por la sociedad nacional, que
quiere “chilenizarlos”, pero sin dejar de recordarles su condicion minusvalorizada de indios.

El fracaso de este modelo de “integracion-rechazo”, curiosamente, es mds visible entre
los descendientes de las primeras o segundas generaciones de migrantes, precisamente entre
aquellos por los que sus padres apostaron a una asimilacién econémica o profesional exitosa.
Es entre ellos, justamente, donde se observa una manera diferente de enfrentar el problema
del rechazo a la estigmatizacion, que recurre abiertamente al orgullo de ser indio. Durante
estos ultimos afios este fendmeno se ha hecho evidente entre jovenes con mayores grados
educacionales, los que han formado agrupaciones con objetivos no sélo culturales, sino
también reivindicativos. Incluso la variante mas extrema de esta posicién ha llegado a situar
el problema étnico aymara desde una postura declaradamente indianista.

En la regién actualmente existen tres organizaciones de este tipo: Centro cultural
Aymara, Aymar Markas y Pacha Aru (24). Su emergencia es muy reciente (la mds antigua
data de 1983) y su dirigencia, que en su mayoria proviene de los sectores altos, esta
compuesta de personas vinculadas a la ciudad, sea como residentes o en permanente
contacto con ella. Lo mismo ocurre en su gestacion y funcionamiento. Aparte de algunos
objetivos coyunturales, aspiran a uno mas general y principal acerca del reconocimiento
social y cultural de los aymara como pueblo.

Al contrario de lo que se observa en el sector rural, donde prima una adhesién al
espacio local, curiosamente los intentos mas unificadores ocurren con la insercién de los
aymaras en la ciudad (25). La posibilidad de asuncién de lo que se podria denominar una
conciencia aymara para si parece relacionarse muy estrechamente con el paso de los
aymaras a las ciudades y pueblos del norte de Chile. En el campo, al menos hasta ahora,

(24) El lider principal del Centro Cultural Aymara proviene de la comunidad de Lirima; la dirigencia de Aymar Markas es
originaria de Cancosa; y el impulsor e idelogo maximo de Pacha Aru nacié en los Altos de Ticnamar. Las dos primeras
organizaciones funcionan en la ciudad de Iquique y la tercera en Arica (véase un resumen de sus principales planteamien-
tos en la revista Amayt’asifia, N°5). Algunas han dado origen en su interior a grupos que, con el nombre de institutos de
desarrollo, se definen més bien por lo que es una organizacién no gubernamental (ONG). En la actualidad existe un intento
federativo (Ayni), pero no ha tenido la participacién esperada de todas las organizaciones. Esta federacion posee una
conformacién misceldnica, ya que agrupa a comunidades, asociaciones gremiales de productores (aunque sélo de
ganaderos), organizaciones y ONGs de indigenas. La emergencia de estas agrupaciones que incorporan una demanda
étnica ha estado influida por la composicién de sus cuadros, de proveniencia principalmente urbana, y, aunque han
asumido la defensa de los recursos campesinos amenazados durante este régimen, han mantenido una ideologia etnicista
que no es claramente recepcionada por las bases rurales. En el plano politico, han mantenido una situacién de virtual
asepsia e indefinicién respecto de las urgencias de la situacién politica nacional. Este nivel de prescindencia de los
referentes politicos tradicionales los ha llevado, incluso, a participar en la formacién de un partido indio propio, el de la
Tierra e Identidad, iniciativa que no ha tenido mucho éxito al menos en la regién.

(25) Esta tendencia unificadora a partir de la insercién en ciudades, con la consecuente generacion de un tipo de identidad
mucho mds amplia, que sobrepasa el fenémeno localista, se debiera relacionar con el enfrentamiento mds directo a
situaciones de alteridad. De esta manera, no es extraiio que “Algunos migrantes aymaras residentes en zonas urbanas
dotados de mayor capacidad de observacién y de una aguda autopercepcién étnica concuerdan en sefalar que la identidad
y autorreconocimiento étnico es mayor en la zona urbana donde se produce el encuentro e interaccién continuada entre
los aymaras y la sociedad mayor” (Grebe 1986: 220).
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seguiria operando una conciencia en si, fuertemente impregnada de un sentimiento localista
de adhesién comunitaria (26). De hecho, incluso las actuales agrupaciones de caracter
reivindicativo tienen un claro origen y funcionamiento citadino; lo mismo acontece si se
analiza en esta perspectiva la presencia de las Asociaciones de Centros de Hijos de Pueblos
o Las Ligas Deportivas Andinas.

No obstante, todavia es posible caracterizar muchos de estos esfuerzos unitarios como
una simple agregacion de localidades: hijos de un pueblo determinado, club de un pueblo
dado, etc. Aun la division espacial de las organizaciones étnicas entre Arica e Iquique o entre
Lirima y Cancosa parece reflejar esta misma situacién. Por otra parte, mucho del discurso
“etnicista” de las agrupaciones mds radicales no tiene un referente “cultural” real, sino uno
idealizado: aquel proveniente del “Incanato” o del “Tawantinsuyo”. No sabemos hasta que
punto en ello no estd operando también un enmascaramiento: acercandose al pasado y no a
su sociedad actual les permite restituir o recrear una cultura que no puede ser cuestionada,
sino admirada por el resto de la sociedad regional.

Con todo, no deja de ser interesante este intento de recomposicion de lo étnico a partir
de la ciudad, aunque su dindmica, en términos reales, hasta ahora no pase de la simple
sumatoria de distintas localidades, tenga todavia caracteristicas germinales o refleje mucha
idealizacion. La ciudad, pese a ser un espacio adverso, o precisamente por serlo, de alguna
manera ha permitido que los aymara sobrepasen el plano de la localidad y sitden su
problemadtica a un nivel mds general. Aunque entre los propulsores de estas iniciativas,
especialmente entre las agrupaciones que plantean reivindicaciones de caracter étnico,
todavia se observa la tendencia a hacer del problema aymara actual (inicamente una cuestion
de corte campesino, descuidando el hecho de que la mayoria de los aymara se encuentran
en las ciudades, éstos son los primeros pasos en el camino de enfrentarse abiertamente al
estigma y el ludibrio, ya no el blanqueo para asemejarse cada vez mds al g’ara, sino la
asuncién de la diferencia y la formulacién de un demanda étnica. En esta tarea, que
concierne también a la sociedad regional, poco sensibilizada o poco interesada en conceder-
les reconocimiento, los aymara no pueden estar solos. El camino hacia el pleno respeto de
la diversidad cultural debe ser transitado por todos, indigenas y no indigenas.
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