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I PRESENTACION

Lo étnico se ha transformado en un reto conceptual y metodolégico, la emergencia de nuevas
identidades étnicas, en Latinoamérica, ha generado una revisidon de la condicién sociocultural
de las antiguas agrupaciones culturales. El presente trabajo, tiene como propdsito caracterizar
la construccion de la etnicidad y los procesos etnopoliticos desplegados en la zona atacamefia en
el norte de Chile, esta investigacion tiene el respaldo de una década de experiencia con grupos
indigenas andinos.

Las preguntas iniciales de esta investigacion surgen de la observacidn de situaciones sociales
difusas en Atacama que conspiran contra las intervenciones sociales de diversa indole. Asi
conceptos como atacamefios, indios, aborigenes, indigenas y campesinos presentan, bajo este
andlisis, cualidades contradictorias.

El problema de esta investigacion doctoral gira en torno a los procesos de reconocimiento
social y juridico de las poblaciones del desierto de Atacama, que han tendido a la
homogenizacién en desmedro de la propia diversidad interna de este grupo indigena.

La hipdtesis de trabajo, postula la existencia de un sistema interétnico que, a través de la
etnopolitica atacamena; hace posible las relaciones entre los grupos coexistentes en Atacama.
Al mismo tiempo, esta misma etnopolitica atacamena se despliega como una ideologia de la
coercidn y asimilacion de la diferencia por parte de la sociedad chilena.

Los objetivos de esta investigacidon identifican las distintas perspectivas tedricas sobre la
etnicidad, también describié procesos que dan visibilidad a distintos grupos al interior de
Atacama, para luego, caracterizar el movimiento étnico atacamefio y analizar procesos
etnopolitico en Atacama.

En referencia a las fuentes utilizadas para el analisis, se recurrié a una metodologia de
investigacion eminentemente cualitativa. A través de fuentes etnohistdricas se reconstruyeron
procesos y agentes de etnizacidon. Posteriormente, en el trabajo de campo se recopild
etnografias de los diversos grupos de Atacama, recolectando informacidn de comuneros
indigenas y lideres comunitarios, sociales y politicos. Esta etnografia fue complementada con
documentos inéditos producidos por el primer y segundo congreso atacameio.



I INTRODUCCION

Esta investigacion permitid visibilizar fendmenos sociales en Atacama, asi como la
emergencia de sujetos, escenarios y relaciones sociales que configuran procesos
etnopoliticos de diferenciacién étnica.

El trabajo caracterizd los marcos tedricos y la construccién sociopolitica de la etnicidad
desde los propios actores, en la idea de describir el laberinto difuso y fragmentado, que
es la etnicidad en Atacama.

En los primeros capitulos, se sitto el fendmeno étnico en el contexto tedrico y regional
de Latinoamérica y en los capitulos siguientes se describid y analizd la etnopolitica en
Atacama.

La Etnicidad responde a un fendmeno que comunmente contiene una evocacion
excluyente, segregacionista y, la mayor parte de las veces, de menosprecio. Las
“etnias” siempre son los “otros”, sustrayéndose de esos “otros”, el grupo que
encasilla desde una situacién dominante. Asi el término, ademas de tener distintas
connotaciones etimoldgicas, también serd entendido desde distintas tradiciones
tedricas. La idea de etnicidad puede ser entendida como equivalente a cultura o
como una relacion social especifica; ambas en plena vigencia responden a intereses y
formas particulares de ver el fendmeno.

En América Latina, en general y en particular en Los Andes, existe un consenso
respecto al desarrollo de un conjunto de conceptos, que han tendido a visibilizar
sujetos sociales, en &mbitos coloniales como republicanos. De esta forma
encontramos la idea del indio durante la Conquista y la Colonial; mas tarde irrumpe
con mucha fuerza la idea moderna del individuo indigena y por ultimo, en la
actualidad, la idea de etnicidad en sociedades multiculturales.

La metodologia de investigacion utilizada se expresa en los conceptos y definiciones
tanto tedricas como operativas, estas serdn utilizadas como instrumentos para
examinar relaciones sociales involucradas en el reconocimiento étnico y procesos de
etnizacion ocurridos en Atacama. En particular, se hace referencia a las experiencias
de campo vy a los aspectos de interés que de ellas surgieron y que sirvieron de base
para la investigacion etno-histdrica y etnografica en la zona del Salar de Atacama en
norte andino de Chile.

La etnicidad en Atacama serd examinada bajo dos fuentes fundamentales: relatos
etnohistoricos de fines del siglo XIX y principios del siglo XX, y etnografias recogidas



entre pobladores y lideres atacamefios en los ultimos tres afios. Ambas fuentes nos
entregan luces sobre una etnogénesis paraddjica: la emergencia de un sujeto social,
indigena producto de un pacto social entre el triunfador de la Guerra del Pacifico,
Chile, y los grupos de campesinos propietarios atacamefios que se haran parte de la
campafia de integracién y chilenizacion de la Atacama boliviana.

Esa condicion histérica proyectada a través del tiempo, da expresidon a una
determinada dindmica sociopolitica entre los distintos grupos existentes en Atacama.
Ella adquirié dimensiones sociales y alcanzd expresiones racistas que siguen vigentes
hasta hoy. En los ultimos veinte afios, pese a la diversidad interna, los atacamefios se
presentardn frente a otros grupos nacionales, como un cuerpo social homogéneo.
Situacion que sera estimulada desde la propia politica de la diversidad llevada a cabo
por Chile.

La génesis del movimiento atacameno, serd el resultado de diversos periodos de
formacidon de organizacion, toma de conciencia de sus potencialidades y los
posteriores beneficios que traera consigo agruparse. Al mismo tiempo, las
legislaciones internacionales y el multiculturalismo, reconoceran las diferencias vy las
identidades culturales dentro de un marco global. Estas expresiones del pluralismo
cultural, promoveran la no discriminacién por razones de raza o diferencia cultural,
dentro de los limites de la propia doctrina liberal.

Este trabajo doctoral examina la etnicidad en Atacama a partir de la describir de las
relaciones, procesos y estructuras sociales de la diferencia, en sintesis la etnopolitica
atacamefia.
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1. PERSPECTIVAS SOBRE ETNICIDAD EN LAS CIENCIAS SOCIALES

Etimoldgicamente el término “etnia” proveniente del adjetivo griego ethnikos, significa
"gentil". El adjetivo, a su vez, deriva el sustantivo ethnos que significa “gente o nacion
extranjera”. Sin embargo, a principios del siglo XVIII, este sustantivo dejo de
relacionarse con el sentido pagano que inicialmente se le asignd. Ya hacia mediados
del siglo XX, el uso moderno indica que el vocablo “etnicidad” es una palabra que
alude a formas especificas de diferenciacidn cultural. Estas han sido abordadas con
distintos matices desde las tradiciones socioldgicas, antropoldgicas y/o politicas
(Gellner 1988; Garcia 1998; Garcia 2004). En su traduccidn al latin, el sustantivo ethnos
resulta en "natio", vocablo que también designa a los pueblos barbaros y lejanos; por
oposicion a los romanos que se autodenominaban populus, y nunca como natio.
Incluso en la Vulgata latina del Nuevo Testamento, la traduccidn del término ethnos es
"gentilis" (los “gentiles”), al contrario de los judios y cristianos, quienes supuestamente
profesan la verdadera religién revelada de la Biblia. Lo curioso es que el inglés —que
solo posee el adjetivo “étnico” y no el sustantivo correspondiente— conservd este
sentido del Nuevo Testamento: ethnics significaba “pagano” o “gentil”.

El uso de esos términos cominmente ha tenido una connotacién excluyente,
discriminatoria y, muchas veces, de envilecimiento (Hutchinson y Smith 1996). Es decir,
las “etnias” siempre son los “otros”, restandose a esos “otros” el grupo que clasifica de
ese modo desde una posicion dominante. Asi, para los griegos las “etnias” ("ta
ethnea") eran las otras gentes; los no griegos, los periféricos, los barbaros foraneos.

Esa evolucién en el uso del término, ampliamente difundida hoy entre académicos y
legos, fue sistematizada por la sociologia a través del concepto de “etnicidad”. Este
vocablo fue usado por David Riesman en 1953, siguiendo el legado ya clasico de Robert
Park en los inicios del siglo XX. Park, de la llamada Escuela de Chicago de la sociologia
interaccionista, y mas tarde Riesman, se interesa por las delimitaciones étnico-
culturales en barrios de inmigrantes de las grandes ciudades de Estados Unidos;
espacios donde se erigian verdaderos ghettos de exclusién social y econdmica. Pero
estos ya no eran los ghettos amurallados de la Edad Media europea. Estas nuevas
murallas corresponden al estigma racial, cultural y social, a la reproduccién de la
pobreza endémica y las multiples asimetrias del poder social implicadas en las
sociedades modernas. La vision interaccionista fue introducida en la antropologia por
Frederik Barth, autor que tiene influencia en Latinoamérica donde fue leido en la
década del setenta.
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En Europa, en cambio, “etnia” ha sido histéricamente un sindénimo de nacionalidad, es
ejemplar lo definido por la tradicién alemana como Volksgeist o pertenencia territorial,
sea por descendencia o por vinculo de sangre.1 Al mismo tiempo, y debido a factores
histéricos, ha operado a modo de reemplazo del concepto “raza”, sobre todo a partir
de la condena y cuestionamiento del nazismo después de la Segunda Guerra Mundial.
No obstante, esta idea de reemplazo del concepto de raza por el de etnicidad, ha
provocado que el término se encuentre fuertemente racionalizado a propdsito del
racismo. De tal manera, desde el sentido comin aun no es posible hacer una
separacion absoluta de ambos aspectos de la palabra.

Mientras en Europa lo “étnico” puede aludir a las antiguas nacionalidades que dieron
origen a los modernos Estados-nacionales, en América Latina alude a pueblos
originarios, grupos descendientes directos de las primeras poblaciones que habitaron
el continente. Pese a que la categoria de "indio" e "indigena" tiene sentidos multiples,
el concepto refiere a una condicién histdrica que emerge de la conquista hispanica y
de su posterior proyeccién poscolonial en las republicas criollas (Diaz-Polanco 2006; De
Gregori 2004; Bartolomé 2006; Boccara 2002). Lo étnico se vincula, pues, a un
esquema de dominacién que se extiende desde el estigma de la identidad cultural
degradada, al sometimiento politico y la exclusidon socioecondmica (Stavenhagen 2001;
Hopenhayn 2005).

En definitiva, cualquiera que sea el significado otorgado al término, no es neutro o
inocuo, por el contrario, segun el agrupamiento del conjunto de fendmenos
diferenciadores, genera realidades y operaciones epistemolégicas que explican vy
sustentan la diferenciacion humana. Esto ha llevado a que el término "etnia", se ha
usado, por lo general, como un eufemismo para "raza" o un sindnimo para grupo
minoritario e incluso para designar a grupos nacionales.

Este sesgo etnocéntrico del término “etnia”, que tiende a infiltrarse furtivamente
incluso en el lenguaje académico, implica que todos los grupos pueden ser étnicos

! Volksgeist es un concepto propio del nacionalismo romdntico que atribuye a cada nacién unos rasgos
comunes e inmutables a lo largo de la historia. El nacionalismo cultural o étnico siempre incluye algunos
elementos descendientes de las generaciones previas e ideas de una conexién cultural entre los
miembros de la nacidn, sus antepasados y frecuentemente con un lenguaje comun. La nacionalidad es
hereditaria. El Estado deriva la legitimidad politica de su estatus como hogar del grupo étnico, protector
del grupo nacional y facilita la vida social y cultural. Las ideas sobre etnicidad son muy antiguas, “un Volk
debe ser fiel a si mismo, es decir, a su propia cultura”, para el nacionalismo étnico moderno esta
fuertemente influido por J. G. von Herder (Taylor 1993:51).


http://es.wikipedia.org/wiki/Nacionalismo
http://es.wikipedia.org/wiki/Romanticismo
http://es.wikipedia.org/wiki/Naci%C3%B3n
http://es.wikipedia.org/wiki/Historia
http://es.wikipedia.org/wiki/Johann_Gottfried_von_Herder
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dentro de una comunidad, menos el grupo que tipifica, este es el que clasifica a todos
los demas.

Dependiendo de los enfoques tedricos usados, las operaciones conceptuales nos
llevaran a distintas explicaciones sobre el fendmeno étnico, asi la etnicidad sera
sindnimo de cultura o frontera cultural.

1.1. Paradigma de la Etnicidad como Cultura

En este paradigma prima la idea de etnicidad como equivalente a la identidad cultural.
Para la operacién epistemoldgica que concibe la cultura cerrada, homogénea y ubicada
en un area territorial, ella es una categoria universal. En este caso, la interculturalidad
se da a través de procesos de aculturacion, transculturacion y sincretismo de
tradiciones e instituciones. Por lo tanto, en América Latina, estd abierta la posibilidad
de didlogo y negociacidon en condiciones particulares de asimetria. Tanto el didlogo
como la negociacion se traducen en una abierta subordinacién de las culturas
indigenas. Este afan culturalista, si bien eficiente en su propédsito de dar visibilidad y
legitimidad a grupos culturales subalternos, ha tenido un costo significativo.
Justamente el proyecto politico de los estados nacionales, ha sido y es la construccidn
de sujetos sociales ajustados a las hormas de las politicas publicas de integracién
social.

Por otro lado, la idea de una “identidad étnica” supone resolver el fuerte
contrasentido entre el concepto etnia en su sentido de “diferencia cultural” o
extranjeria, y la idea de identidad del latin "identitas", derivado de "idem" que significa
"lo mismo". Esa operacién simultdnea de semejanza y diferencia concluye como
resultado, con la idea de una identidad colectiva extranjera, mas o menos homogénea,
traducible y visible.

Si nos remontamos a las primeras investigaciones culturales, veremos que existe
inicialmente un cierto afan tipoldgico. Mediante este empefio se trataba de clasificar, a
nivel cronolégico, las distintas formas de comportamiento social. El hecho es que
durante mucho tiempo, por distintas razones, las investigaciones culturales se
orientaron al estudio de los sistemas vigentes en las sociedades llamadas “primitivas”.
Entendiendo como tales a aquellos grupos culturales que no estaban organizados
segun el modelo de Estado-nacion.

Los primeros estudios y andlisis sistematicos de culturas no occidentales se inician con
Lewis Henry Morgan (1877), representante del evolucionismo unilineal. El autor
inaugura los estudios culturales con su busqueda de las lineas del progreso humano.



12

Asi, para constituir el Estado o la civitas, el orden cultural se fundaria sobre el territorio
y el parentesco. En Ancient Society, quizds su obra mas importante, postula que
existen tres periodos étnicos: salvajismo, barbarie y civilizacién. Cada una de estas
etapas indica el grado de desarrollo de una sociedad particular. Para lograr este
propdsito jerarquizd y clasific6 mecanismos de subsistencia, gobierno, lengua, familia,
religion, vida doméstica, arquitectura y propiedad. Estos elementos le permitieron
evaluar el grado de “progreso” de una sociedad respecto de otra.

La concepcidon altamente eurocéntrica de Morgan, muy propio de las primeras
investigaciones interculturales de mediados del siglo XIX, da cuenta del marcado
espiritu autorreferente de los primeros pasos de las ciencias sociales, enfoque asumido
en la época por la gran mayoria de investigadores respecto de grupos no occidentales.

Mas tarde, a inicios del siglo XX, cuando la determinacidon de rasgos culturales
materiales u “objetivos” demostrd ser ineficiente —puesto que pretendia definir “lo
distintivo” basandose en elementos materiales y simbdlicos provisorios que cambiaban
con el tiempo—, se intentd recurrir a criterios subjetivos tales como la nocion de
pertenencia o identidad compartida. Fue Max Weber (1922), quien explica a los grupos
étnicos como colectivos que poseen una creencia subjetiva en un origen comun,
fundada en la apariencia o en alguna base que sustentaria su proceso de
comunalizacidn. Lo cual es independiente de que exista o no una real comunidad de
sangre. Para Weber, el grupo étnico no constituiria una comunidad en si misma; sino
un momento que facilitaria el proceso de comunalizacién.

Max Weber define a los grupos étnicos como:

“aquellos grupos humanos que, funddndose en la semejanza del hdbito
exterior y de las costumbres, o de ambos a la vez, o en recuerdos de
colonizacion 'y migracion, abrigan una creencia subjetiva en una
procedencia comun” (Weber 1944: 318).

Asi, la creencia en una comunidad de sangre, e incluso atribuye a estos grupos el
sentimiento de un honor especifico, el étnico, ademds podemos encontrar en Max
Weber alusiones claras al caracter artificial y construido de las tribus y de los grupos
étnicos.

Dentro de esa perspectiva no estdn ausentes aquellos investigadores que han
entendido la etnicidad como una extension o metafora de las relaciones de
parentesco, en la medida en que un grupo étnico tiende a asumir una ascendencia
comun o cree compartir lazos de sangre. Es el caso de los tempranos aportes de Weber
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(1922), Murdock (1953) y Narroll (1964). En estos autores se aprecia la emergencia
socioldgica del modelo social constructivista de la etnicidad. Los grupos étnicos serian
lo que la gente cree o piensa ser; mientras que la identificacién étnica se construiria
tanto fuera como dentro de la interacciéon entre grupos. No obstante, la nocion de
etnicidad no se impuso en los usos antropoldgicos en Latinoamérica sino hasta los
afos setenta.

Aun hoy, la idea de los grupos étnicos como colectivos naturales, reales, inmutables,
estables, casi estaticos, se mantiene vigente. En tanto, objeto de estudio, cada grupo
produce un continuum esencial de mitos y rasgos o conocimientos, donde el elemento
central es la preservacion y la supervivencia del grupo que se siente amenazado.
Habitualmente los conflictos parecen provenir del mundo exterior al grupo étnico que
se analiza y la asimilacion es el enemigo central de la etnicidad (Sollors 1991).

1.1.1. Perspectiva Primordialista

Se suele identificar a E. Shils (1957) como el primero en sugerir la nocion de
primordialismo para fundamentar su propuesta acerca de la importancia de los grupos
primarios en la configuracién de las sociedades complejas. Grupos que hacen a los
seres humanos orientar su conducta a partir de los fuertes vinculos de solidaridad que
generan. Sin embargo, también es frecuente atribuir a C. Geertz (1963) la
sistematizacién de esta perspectiva en su andlisis de la constituciéon de los nuevos
estados, donde comunmente los grupos étnicos se confrontan con las instituciones
estatales. Es decir, el nuevo orden civil fue percibido como una amenaza para las
identidades étnicas tradicionales.

Los pueblos sienten que su modo de ser estd intimamente ligado a la sangre, lengua,
religion o tradiciones. Elementos que son calificados como

“un producto de la activacion de sentimientos primordiales vagamente
definidos” (Geertz 6p cit.: 105).

Segun Geertz, los vinculos primordiales revisten ciertas caracteristicas tipicas: se
presentan como “datos” a priori rebeldes a todo andlisis; son percibidos como algo
inefable, poderoso y coercitivo; y sobre todo, son capaces de generar fuertes
emociones y afectos.

La propuesta de Geertz plantea que uno de las dificultades de los nuevos Estados
surgidos de la descolonizacién, es la persistencia de vinculos primordiales que
dificultan la adhesidn a un Estado percibido burocratico, civil, frio y abstracto. Se trata,
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por lo tanto, de un cldsico problema de lealtades que se expresa en diversos tipos de
solidaridades grupales.

Posteriormente, Walter Connor sostendra que sin el concepto de “vinculos
primordiales” no entenderiamos, por ejemplo, la fuerza irresistible de los etno-
nacionalismos tan frecuentes en los estados multinacionales. En efecto, “la nacion se
construye siempre a partir de una comunidad étnica” (Connor 1994: 206).

No obstante lo expuesto, creemos aqui que el debate entre los primordialistas y sus
criticos, se sustenta en un falso debate. En efecto, no se puede negar la especificidad
de los vinculos étnicos en comparacion con otros vinculos (civiles, politicos y de clase
entre otros). Y esa especificidad sélo puede consistir en que se los percibe realmente
como vinculos primarios dados, por la creencia en un parentesco de sangre. Asi, la
identidad étnica es un grupo de parentesco ampliado; no importa que sea real o
ficticio. Lo que le confiere la fuerza coercitiva del deber moral de solidaridad para con
“los suyos” y la fuerza emocional que despierta el simbolismo de los vinculos de sangre
y de familia (Isaacs 1975).

Pareciera ser que el primordialismo, tan criticado, es una consecuencia de la definicién
politica de la etnicidad en términos de “consanguinidad imaginaria”. El mayor reproche
al primordialismo es la idea de sociedades cerradas, sin enfatizar lo suficiente en el
contexto relacional de los grupos étnicos con otros grupos.

1.1.2. Perspectiva Constructivista

Por otra parte, las teorias constructivistas acentdan el caracter elaborado de las
identidades de los grupos étnicos, en cuya constitucidon se evidencian componentes
histéricos, linglisticos, culturales e imaginarios. La idea de construccién social en la
linea de andlisis de P. Berger y T. Luckmann (1973), constituye un enfoque
particularmente utiles para el estudio de procesos de etnogénesis y de etnificacidon
tanto histéricos como contemporaneos (Roosens 1989). Esta perspectiva se nutre de
formulaciones tedricas referidas a la formacidn de naciones a partir de la “invencion de
la tradicion” de E. Hobsbawm (2002) y T. Ranger (1983) o de las “comunidades
imaginadas” de B. Anderson (1993). Pero los constructivistas a ultranza tienden a
ignorar el hecho de que etnias y naciones no son unidades equivalentes; aunque si
constituyen comunidades culturales que pueden ser similares al poseer identidades
exclusivas. La mayor diferencia radica en que la nacidn es una colectividad de
identificacidon construida por un Estado y sus aparatos hegemodnicos, mientras que, las
etnias sin Estado, por lo general, carecen de canales de comunicacion generalizado que
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favorezca el compartir tradiciones inventadas o imaginar una existencia comunitaria
producto de la convivencia cotidiana o de una ancestralidad compartida.

Es asi como en el marco de los procesos de modernizacién, lo étnico puede estar en un
sentido vinculado a formas de integraciéon o exclusién social. Pero también puede
referirse a los procesos de construcciéon social de una alteridad o a un esquema bio-
politico de agrupamiento y organizacion social en torno a la idea (real o imaginada) de
grupos consanguineos extendidos. A lo anterior se suma que lo étnico también se
asocia con membrecia; vale decir, con la pertenencia a un grupo especifico sea por
consanguinidad, proximidad territorial, lazos histéricos o vinculos culturales y/o
religiosos (Anderson dp. cit.).

Los seguidores del constructivismo intentan destacar el caracter procesual del
desarrollo de las ideologias étnicas que tienden a asumir referentes emblematicos,
tanto materiales como simbdlicos, para legitimarse ante los grupos con los cuales se
confrontan. No obstante, este analisis, al no enfatizar los enfoques contextuales y
sincrdénicos, olvida la historicidad de los protagonistas étnicos y el cambio permanente
de los patrimonios culturales.

1.1.3. Perspectiva Instrumental

Otra perspectiva tedrica ligada al constructivismo es la instrumentalista, tendencia en
cierto modo predominante a partir de las propuestas de A. Cohen (1974), y de N.
Glazer y D. Moyniham (1975). Para los instrumentalistas, la identidad étnica es
basicamente un recurso para la movilizacidon politica, la cual es manipulada para
obtener determinados fines. Glazer y Moyniham fueron de los primeros en sefalar que
un grupo étnico funciona precisamente como un grupo de interés. Cohen, autor clave
del instrumentalismo, define taxativamente al

"grupo étnico como una colectividad con intereses en comun, que
manipula sus formas culturales (parentesco, mitos, ritos, etc.) para
competir o defender dichos intereses” (Cohen 1982: 308).

Desde la perspectiva estructural-funcionalista, las monografias de Cohen (1974)
demostraron que las identidades étnicas pueden manipularse. Pero no sefiala su
condicién previa y posterior a su manipulacién. Asi, la etnicidad aparece como una
contingencia transitoria y no en tanto un dato en si mismo. Esta explicacidén resulté
muy Util para los comportamientos étnicos en ambitos migratorios urbanos y luego fue
desafortunadamente generalizada a espacios rurales.
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El uso estratégico de la etnicidad juega un papel fundamental en el mantenimiento de
las identidades de acuerdo con las circunstancias. Dicho uso se expresa en el esfuerzo
consciente de lideres, individuos y comunidades en pro de la movilizacidon de signos
étnicos para acceder a recursos escasos; materiales y no materiales. Recursos que les
han sido histéricamente negados por las naciones o grupos étnicos dominantes. Estos
grupos dominantes han buscado, a través del tiempo, homogeneizar bajo su propia
identidad nacional a todas las demas comunidades minoritarias o subordinadas. Pero,
la permanencia de las diferencias culturales, ha demostrado el fracaso de esta
empresa homogeneizadora moderna.

1.2. Paradigma Etnicidad como Relacién

El paradigma relacional propone una forma de organizacion mas cambiante, transitoria
y contextual, orientada a regular la interacciéon social a través de la organizacién de la
diferencia y la adscripcidon/auto adscripcién. Por lo que las identificaciones étnicas
resultantes, no se vinculan necesariamente a un patrimonio cultural exclusivo. La
categoria frontera o limite aparece asi como un rasgo fundamental de lo étnico, ya que
la misma existencia del grupo depende de la pertinencia de sus limites.

El enfoque generativo o interaccionista, acuifiado por Fredrik Barth (1976) y
ampliamente difundido por su caracter dinamico e interactivo, disocia al grupo étnico
de la tradicional relacién con una cultura especifica. Las identidades se construyen
para contrastarse de manera tal que:

1) Los grupos étnicos deben considerarse una forma de organizacién: la
organizacién social de las diferencias culturales. Esto quiere decir que hacia
adentro y hacia fuera del grupo, las relaciones sociales se organizan a partir de
diferencias culturales.

2) Tales diferencias culturales no se suponen objetivas; estan subjetivamente
definidas y seleccionadas como significativas por los actores sociales. De esa
manera se clasifican a si mismas y a la vez son clasificados por otros con fines de
interaccion. En efecto,

“los rasgos que son tomados en cuenta no son la suma de diferencias
objetivas, sino solamente aquellos que los actores mismos consideran
significativos” (Barth 1976: 15).

De aqui la importancia central de la auto adscripcion y de la hetero-adscripcion
categorial en la teoria de Barth.
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3) La identidad étnica se construye o se transforma en la interaccién de los
grupos sociales mediante procesos de inclusion-exclusion, los cuales establecen
fronteras entre dichos grupos; definiendo quiénes pertenecen o no a los mismos.

4) La identidad de los grupos étnicos se define por la continuidad de sus
fronteras, a través de procesos de interaccion inter-étnica; no por las diferencias
culturales que, en un momento determinado, marcan o definen tales fronteras.
O, dicho en otros términos, pueden variar los “emblemas de contraste de un
grupo” (De Vos 1982: 13) sin que se altere su identidad. De lo contrario, sostiene
Barth, no se podria explicar la continuidad en el tiempo de la entidad. En efecto,

“gran parte del contenido cultural que en un momento determinado
es asociado con una comunidad étnica no estd restringido por estos
limites; puede variar, puede ser aprendido y modificarse sin guardar
ninguna relacion critica con la conservacion de los limites del grupo
étnico” (Barth 6p. cit.: 49).

Si bien las categorias étnicas presuponen diferencias y marcadores culturales, no se
puede suponer una simple relacidon de equivalencia entre las unidades étnicas basada
exclusivamente en la observacion de similitudes o diferencias culturales. Los rasgos
gue son tomados en cuenta por un determinado grupo étnico a modo de marcadores
centrales de diferenciacién, no se corresponden con la suma de las diferencias
objetivas. Sino particularmente con aquellos que los actores mismos consideran
significativos. Algunos rasgos culturales son utilizados por los actores como emblemas
de diferencia o marcadores culturales. Otros son pasados por alto; y en algunas
relaciones hay diferencias radicales que son desdefiadas.

“Since ethnic identity is associated with a culturally specific set of value
standards, it follows that there are circumstances where such an identity can
be moderately successfully realized, and it’s beyond which such success is
precluded. | will argue that ethnic identities will not be retained beyond these
limits... The incentives to a change in identity are thus inherent in the change
in circumstances” (Barth 1969: 25).

El aporte del enfoque étnico a partir de Barth supone que, a pesar de compartir
marcadores, los grupos establecen relaciones de distinta jerarquia o importancia con
cada uno de ellos. Por lo tanto, en vez de hacer desaparecer las diferencias culturales
gue existen entre ellos, los mismos marcadores pueden hacer que se refuercen.
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Ciertos elementos culturales ejercen como marcadores de diferencia. Su importancia
aparente va cambiando conforme se modifican las relaciones del grupo cultural al que
pertenecen y el contexto en que dichas relaciones se dan. El grupo —tal y como se
reconoce— existe por su contraste con el otro; contraste que se expresa por medio de
los marcadores culturales: organizacion, religién, lengua, territorio, entre otros.

1.2.1. Pertinencia del Enfoque Relacional

Algunos cuestionamientos se refieren a la irrelevancia en que quedan los aspectos
culturales, ya que si nos atenemos estrictamente a lo organizacional, cualquier grupo
corporativo podria ser considerado en términos étnicos (Bartolomé 1997). Incluso E.
Roosens (1989) apunta a que la nocidn de frontera, punto focal en el andlisis de Barth,
supone que este tipo de limites a la interaccion puede generar identidades; pero no
necesariamente identidades étnicas. Las criticas a este enfoque se asocian al riesgo
implicito de no poder distinguir las identidades étnicas de otro tipo de identidades
sociales; es el caso de las locales o regionales. Es por ello que H. Vermeulen y C. Govers
(1994: 3) sugieren que la identidad étnica remite precisamente a “la conciencia de la
diferencia”, siendo a la vez una expresién y una parte de la cultura. Resulta entonces
necesario distinguir entre conciencia e identidad étnica. Se dijo antes que; la identidad
remite a la idea de unidad; en cambio la conciencia étnica remite al conocimiento de la
diferencia. Algo asi como:

“las manifestaciones ideoldgicas del conjunto de las representaciones
colectivas derivadas del sistema de relaciones interiores de un grupo
étnico, las que se encuentran mediadas por la cultura compartida”
(Bartolomé 2004: 71).

Se trata de otorgarle un papel especifico, en las configuraciones identitarias, a los
referentes culturales derivados de la socializacién y a las relaciones contrastivas. Las
gue en conjunto influyen en el tipo de definicién del “nosotros étnico”.

“el conjunto de repertorios culturales interiorizados (representaciones,
valores, simbolos) a través de los cuales los actores sociales (individuos o
colectivos) demarcan simbdlicamente sus fronteras y se distinguen de los
demds actores en una situacion determinada, todo ello en contextos
histéricamente especificos y socialmente estructurados” (Giménez 2000: 28).2

? Esta idea de estructuras especificas que acogen un conjunto de relaciones interculturales nos puede
remitir a la idea de “Habitus”. Es decir, estructuras predispuestas a actuar como estructurantes, que no
solo sirven para distinguir un nosotros de los otros; sino que también sirven para organizar la vida de
nosotros, ya que, es el papel central de todo sistema cultural (Bourdieu 1990).
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En los capitulos siguientes se tratara de resolver el fuerte contra sentido del concepto
identidad étnica, puesto que es una verdadera trampa metodoldgica que impide ver
con claridad etnias y sus relaciones con otros grupos. La identidad y conciencia étnica
son practicas de demarcacién de fronteras culturales, no siempre explicita en los
discursos formales.

Finalmente, la etnia y la etnicidad son etiquetas cientificas clasificatorias, es decir, un
rétulo o término exdgeno a las culturas identificadas. Por lo general, se trata de grupos
sociales cuya légica cultural se aprecia a veces difusa e incomprensible; y en cuyos
sistemas organizativos juega un papel relevante el parentesco u otras formas
asociativas y solidaridades internas. Son sociedades que, en general, han sido definidas
desde afuera de ellas mismas. El término ha sido histdricamente utilizado por esta
sociedad dominante para designar a grupos culturalmente diferentes.

Las tradiciones tedricas descritas consignan la idea de etnicidad como cultura/
identidad o como relaciones, ambas en plena vigencia explicativa como lo veremos en
el capitulo siguiente para las producciones identitarias latinoamericanas.

La presente investigacion, con los conceptos aqui expuestos, examinara la pertinencia
de perspectiva relacional, para el caso de la emergencia de la etnia atacamena; en
cuanto, contexto y vinculos sociales que generan las organizaciones sociales a partir de
la diferencia, la auto adscripcion, la adscripcion y continuidad de sus fronteras a través
de procesos de interaccién inter-étnica.
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2. ETNICIDAD EN AMERICA LATINA

En América Latina en general y en particular en Los Andes, existe un consenso respecto
al desarrollo de un conjunto de conceptos que han tendido a visibilizar sujetos sociales,
en ambitos tanto coloniales como republicanos. Asi encontramos la idea del indio
durante la conquista y colonia; mas tarde irrumpe con mucha fuerza la idea moderna
del individuo indigena vy, finalmente, la idea de etnicidad como un cuerpo social e
identitario.

Los tres conceptos mencionados son claves para entender la actual concepcion
latinoamericana de lo étnico, y, para nuestro trabajo de investigacién en Atacama, es
trascendental identificar momentos histdricos particulares como parte de
determinadas estrategias de ordenamiento sociopolitico. Con la formacién de los
estados nacionales se inaugura un sujeto social sucesor del "indio", el "indigena", pero
éste, como revisaremos mas adelante, es caracterizado con cualidades distintas a las
del indio, por la légica de la modernidad racionalista, unitaria y homogenizante. Luego,
la etnicidad irrumpe a mediados del siglo pasado y adquiere protagonismo en los
ultimos 20 anos. Esta nueva ideologia de la diversidad multicultural, se inscribe en un
mundo globalizado por la informacién y las migraciones transnacionales, donde el
reconocimiento de la diversidad es un soporte para las relaciones corporativas entre
las empresas transnacionales, los gobiernos y los grupos sociales.

2.1. El Indio Colonial

No es posible construir una empresa de conquista de territorios con pobladores
absolutamente desconocidos, sin una operacidn discursiva y politica de ordenamientos
y jerarquizacién de un orden social favorable al control y gobernabilidad de los
recursos humanos. Esa es la forma ideoldgica para lograr la mayor eficiencia en la
explotacién de los recursos naturales y humanos.

La empresa de acumulacion de riqueza que generd la conquista y la colonizacion del
continente americano, requirié un conjunto de operaciones legales, politicas y
militares. Ella se expresé claramente en las normativas, instituciones vy
conceptualizaciones sobre la colonizacidn, los colonizadores y los colonizados
originarios.

La definicidn de indio no pudo basarse en el analisis de las particularidades propias de
cada grupo. Las sociedades y las culturas originarias del nuevo continente, presentaron
un espectro de variacién y contraste tan amplio, que ninguna definicién a partir de sus
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caracteristicas internas pudo incorporarlas a todas, so pena de perder cualquier valor
heuristico. La categoria de indio, en efecto, es una categoria que estandariza un
conjunto de contenido especifico, en directa relacion con los intereses de conquista y
posterior colonizaciéon de estas poblaciones nativas. Asi los conceptos de salvajismo,
barbarie y otros por el estilo, seran el sello de grupos humanos sucios, inmorales,
idolatras e ignorantes.

"La categoria de indio, en efecto, es una categoria supra étnica que no
denota ningun contenido especifico de los grupos que abarca, sino una
particular relacidon entre ellos y otros sectores del sistema social global del
que los indios forman parte. La categoria de indio denota la condicion de
colonizado y hace referencia necesaria a la relacion colonial” (Bonfil 1995:
342).

Antes de la llegada de los europeos, la poblacién del continente americano estaba
formada por una cantidad indeterminada de sociedades diferentes. Desde las altas
civilizaciones de Mesoamérica y los Andes Centrales, hasta las bandas recolectoras de
la floresta amazdnica, la Patagonia o del norte del continente. Aunque habia procesos
de expansion de los imperios que ya habian consolidado vastos dominios
politicamente unificados, las sociedades prehispanicas presentaban un confuso
mosaico de diversidades, contrastes y conflictos en todos los d6rdenes. No habia
"indios" ni concepto alguno que distinguiera de manera semejante a toda la poblacién
del continente.

Esa gran diversidad interna queda anulada desde momento mismo en que se inicia el
proceso de conquista: las poblaciones prehispanicas van a ver enmascarada su
especificidad histérica y se van a convertirse, dentro del nuevo orden colonial, en un
ser plural y uniforme: el indio/los indios. La categoria de conquista “indio” se aplico
indiscriminadamente a toda la poblacién aborigen, sin tomar en cuenta ninguna de las
profundas diferencias que separaban a los distintos grupos y sin hacer concesion a las
identidades preexistentes. La denominacién exacta varié durante los primeros tiempos
de la conquista; se hablé de "naturales" antes que, el error geografico, confundiera el
nuevo continente con la India y se impusiera el término de indio. Pero, a fin de
cuentas, lo que importa es que la estructura de dominio colonial impuso un término
diferencial para identificar y marcar al colonizado.

Tal actitud generalizada la comparten todos los sectores del mundo colonizador y se
ejemplifica bien en los testimonios que revelan la mentalidad de los misioneros: para
ellos, los indios eran infieles, gentiles, iddlatras y herejes. No cabe en esta vision
ningun esfuerzo por hacer distinciones entre las diversas religiones prehispdnicas. Lo
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que importa es el contraste con los recién llegados y la relacién excluyente frente a su
religion "verdadera".

Asi, todos los pueblos aborigenes quedan equiparados, porque lo que cuenta es la
relacion de dominio colonial en la que sélo caben dos polos antagdnicos, excluyentes y
necesarios: el superior y el inferior, la verdad y el error.

Sin duda que el proceso de contacto intercultural requirié normalizar y reglamentar las
relaciones entre nativos y conquistadores. Existieron un conjunto de intentos legales
para regular relaciones y procedimientos a través de Bulas, Leyes y Cédulas. Entre ellas
se pueden citar la Bula Inter-caetera de 1493 del Papa Alejandro VI, la Bula Universalis
Ecclesiae de 1508 del Papa Julio Il, la “Cédula de Isabel” donde crea la “encomienda”.
Posteriormente con la Ley de Burgos de 1513 donde se fusiona la “Encomienda” y
“repartimiento”. Por su parte, las Leyes Nuevas de 1542 suprime la Encomienda por
influencia de Bartolomé de Las Casas sobre la Junta de Valladolid de 1550 donde
discute si son “justas las guerras contra los indios".

Tempranamente la Corona espafiola genera los preceptos legales para ejercer
potestad efectiva sobre los nuevos territorios. Al respecto encontramos el siguiente
extracto en Inter caetera de (1493), donde se entregan facultades y potestades para el
dominio absoluto de los territorios por conquistar, y uso a plenitud del poder religioso
y politico:

“concedemos a vosotros y a vuestros sobredichos herederos y sucesores
por propio impulso, autoridad, ciencia y plenitud de apostdlico poder,
facultad para que poddis y debdis en todo y por todo usar, poseer y
disfrutar libre y licitamente en las islas y tierras por vosotros asi
descubiertas o por descubrir, de todas y cada una de semejantes gracias,
privilegios, exenciones, libertades, facultades e indulto” (Gutiérrez 1990:
120).

Posteriormente, en 1512, se dictaron en Burgos una serie de Ordenanzas englobadas
bajo el titulo de “Leyes de Burgos”, para un gobierno mas justo con relacién a los
nativos. La causa para su promulgacion, era el problema juridico que se habia
planteado por la conquista y colonizacion de las Indias, en donde el derecho comun
castellano no podia aplicarse.

En medio de la dinamica de conquista se desarrollé la llamada “La Controversia de
Valladolid durante” (1550-1551). Juan Ginés de Sepulveda (1490-1573) escribe a
pedido de Hernan Cortés el libro Demdcrates Segundo, donde justifica la conquista. Su
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publicacidn fue prohibida en 1549, gracias a las gestiones de Bartolomé de Las Casas
(1484-1566). Mas tarde Sepulveda resume sus argumentos en Apologia publicado en
1550, pero es prohibido en Espafia. Ese mismo afo estalla la controversia, el tema serd
si es licito convertir por la fuerza a los indios. Finalmente, lo que esta en el centro del
debate es cdmo se debe hacer la conversién y la colonizacién de las nuevas tierras.
Esta controversia inicia la llamada “La leyenda negra” americana apoyada
principalmente en las denuncias que hizo fray Bartolomé de Las Casas y que plasmo en
su Brevisima relacion de la destruccion de las Indias (1552).

Para Sepulveda, se trata de justificar y entregarle un marco de legitimacién a las
acciones de conquista. Este objetivo se refleja en el siguiente extracto en Tratado de
las Justas Causas de la Guerra Contra los Indios, (Marcos 1947).

“las guerras que se han hecho por los espafioles contra los indios fueron
justas de parte de su causa y del auctoridad que hay para movellas, y que
lo mismo se pueden y deben, generalmente, contra ellos hacer (...) la otra
es que los indios son obligados a se someter para ser regidos de los
espafioles, como menos entendidos, a los mds prudentes, y si no quieren,
afirma que les pueden hacer guerra. Estas son las dos causas de la
perdicion y muerte de tan infinitas gentes y despoblacion de mds de dos
mil leguas de tierra, que han muerto y despoblado con nuevas y diversas
maneras de crueldad e inhumanidad de los espafioles en la indias, conviene
a saber: las que llaman conquistas y las encomiendas que solian llamar
repartimiento” (ibid: 219).

Las justificaciones que da Sepulveda son:

* Por la gravedad de los delitos de aquella gente, sefialadamente por la idolatria
y otros pecados que cometen contra natura;

* Por la rudeza de sus ingenios, que son de su naturaleza servil y barbara, y por
ende obligada a servir a los de ingenio mas elegante como son los espanoles;

* Por el fin de la fe, porque aquella sujecién es mas comoda y expedita para su
predicacidn y persuasion;

* Por la injuria que unos entre si hacen otros, matando hombres para
sacrificarlos y algunos para comerlos.

La controversia se desarrolla como respuesta a estas posiciones de Sepulveda.
Respecto de la primera razén, Bartolomé de Las Casas respondio, finalmente, con un
argumento legal: no se posee jurisdiccion sobre pueblos que no han conocido la
verdadera religidén y por lo mismo no la han negado. Mas bien no se puede pensar que
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los hombres puedan vivir sin algun dios y por ello no se les puede prohibir que honren
a sus dioses, que tengan idolatrias, sin ensefiarles la falsedad de éstos y la verdad del
verdadero Dios (ibid.).

Respecto de la tercera razon, respondio si se fuerza y luego se les predica, se aceptara
la religion exteriormente y sélo por miedo. Cuando de lo que se trata es de convencer
con larazdn, la fe y el ejemplo.

Respecto de la cuarta razén de Sepulveda, Bartolomé de Las Casas respondid con
varios argumentos: el mal menor, este consiste en aceptar los sacrificios de unos
cuantos para que no mueran todos; el argumento de que se prohibe matar por el
decalogo, el argumento que dice que dentro de la ldgica de las idolatrias es posible
excusar que los hombres ofrezcan a sus dioses lo mas valioso mientras no se le haya
ensefado la verdad.

De Las Casas recurre a la diferenciacién que hace Aristételes sobre la palabra, barbaro.
En el sentido extenso del vocablo “barbaro”, que designa a gente extrana en sus
opiniones y costumbres, pero a los que no les falta “policia ni prudencia para regirse”
(Tratados I: 281). En el sentido de que no tienen lenguas aptas para que se puedan
explicar por caracteres y letras. Y finalmente, la tercera categoria de barbaros es la de
los que por sus “perversas costumbres y rudeza de ingenio y brutal inclinacion son
como fieras silvestres que viven en los campos, sin ciudades ni casas, sin policia, sin

leyes, sin ritos ni tractos [...] Robando y haciendo fuerza” (ibid: 283).

La controversia giré en torno a la humanidad de los indios y los marcos legales y las
normativas que guiarian la conquista. Los marcos y los limites en los que se moveria la
empresa de conquista y el sometimiento de las poblaciones nativas.

Por otro lado, Francisco de Vitoria, catedratico de teologia en la Universidad de
Salamanca, denuncié la conquista del Perd y acusé a los conquistadores de invasores y
agresores. Asimismo desautorizé los fundamentos teoldgicos del Requerimiento que
justificaba la politica de represion de la primera fase de la Conquista. Vitoria formula la
Carta Constitucional de los indios. Los principios constitucionales de la alternativa de
Francisco de Vitoria pueden resumirse en cinco: indios y espafioles son
fundamentalmente iguales en cuanto hombres; igualmente solidarios y libres, el
retraso de los indios se debe en gran parte a la falta de educaciéon y bdrbaras
costumbres; los indios son verdaderos duefios de sus bienes, al igual que los cristianos,
y no pueden ser desposeidos de ellos por razén de su incultura; los indios podrian ser
confiados a la tutela y proteccidén de los espanoles mientras estuvieran en situacién de
precariedad; por ultimo, el consentimiento mutuo y la eleccidn libre de los indios
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constituia, en ultima instancia, el titulo prioritario de intervencidon y de gobierno
(Perefia 1992).

Otro momento importante, para este trabajo, esta dado por el Inca Garcilaso, hijo del
Capitan espafiol Garcilaso de la Vega y de la princesa inca Chimpu Ocllo. Garcilaso
tiene la autoridad para hablar desde el lado de los propios indios, “[...] de lo cual yo,
como indio inca, doy fe dello” (Lopez 2003: 24). Sus relatos son observaciones con
conocimiento de causa: a pesar de haber vivido parte de su vida en Espafa, pasa sus
primeros 21 afios en el Cusco.

Asi se refiere a “los historiadores espafioles, como extranjeros, acortaron
por no saber la propiedad de la lengua ni haber mamado en la leche
aquestas fabulas y verdades como yo las mamé” (ibid.: 113).

Esta voz que proviene desde el interior de la indianidad, serd una forma de reordenar
la controversia de Valladolid, la insalvable distincién entre nosotros y ellos, serd
reemplazada por la reflexion interna:

“pero si a mi, que soy indio cristiano catdlico, por la infinita misericordia,
me preguntasen ahora ‘écomo se llama dios en tu lengua?’, diria
‘vachacdmac’, porque en aquel general lenguaje del peru no hay otro
nombre para nombrar a dios sino éste [...]” (ibid.: 87).

Esta cita grafica la propuesta indianista y su autoridad para hablar desde el lado de los
nativos y con la voz de los nativos. Desde esta perspectiva se construye una nueva
mirada de conquista, es quizas la primera operacién discursiva y ontoldgica sobre el
indio, la indianidad y la construccidon de un nosotros espafiol y un nosotros indio.

“Viviendo y muriendo aquellas gentes de la manera que hemos visto,
permitio dios nuestro sefior que de ellos mismos saliese un lucero del alba
que en aquellas oscurisimas tinieblas les diese alguna noticia de la ley
natural y de la urbanidad y respetos que los hombres debian tenerse unos
con otros, y los descendientes de aquél, procediendo de bien en mejor
cultivasen aquellas fieras y las convirtiense en hombres, haciéndoles
capaces de razon y de cualquiera buena doctrina, para que cuando ese
mismo dios, sol de justicia, tuviese por bien de enviar la luz de sus divinos
rayos a aquéllos iddlatras, los hallase, no tan salvajes, sino mds dociles
para recibir la fe catdlica y la ensefianza y doctrina de nuestra santa madre
iglesia romana, como después acd lo han recibido, segun se verd lo unoy lo
otro en el discurso de esta historia; que por experiencia muy clara se ha
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notado cudnto mds pronto y dgiles estaban para recibir el evangelio los
indios que los reyes incas sujetaron, gobernaron y ensefiaron, que no las
demds naciones comarcanas donde aun no habia llegado la ensefianza de
los incas” [...] (ibid.: 49).

Lejos de las maniobras legales y religiosas de Sepulveda, Vitoria y De Las Casas, la
formula entregada por Garcilaso permitié concretizar una verdadera campana de
colonizacién con fundamentos y practicas que justificaban la integracion de los nuevos
territorios y sus riquezas a la corona y la incorporacién de sus pobladores al nuevo
orden colonial espafiol en América.

Estos relatos etnohistoricos, permiten ver como se consolidé paulatinamente el
régimen colonial, el cual va haciendo explicito el contenido de la categoria indio dentro
del sistema. La colonia disloca el orden previo y va estructurando uno nuevo que se
vertebra jerdrquicamente y descansa en la explotacion de los nativos o del sector
recién normalizado como sujeto social: el “indio”.

El colonizador se apropia gradualmente de las tierras que requiere; somete, organiza y
explota la mano de obra de los indios; inicia nuevas empresas coloniales siempre
fundadas en la disponibilidad de esta mano de obra; establece un orden legal para
regular y sobre todo para garantizar el dominio colonial; impone estructuras e
instituciones juridicas y sociales, y en la medida en que tales imposiciones son
requeridas se consolida y acrecienta el orden colonial.?

La diferencia cultural entre colonizador y colonizado no es un simple afiadido al
sistema de dominio colonial, sino un elemento estructural indispensable. De ahi,
precisamente, que sea ésa la Unica distincién cultural que es preciso asumir y
remarcar. No importa cuan diferentes sean entre si los colonizados, lo que
verdaderamente importa es que sean diferentes del colonizador. Por eso son
genéricamente indios.

® Los llamados “pueblos de indios” fueron aldeas de indigenas que existieron durante la colonia,
fomentados por las autoridades espafiolas en la segunda mitad del siglo XVI, a partir de la Real Cédula
de 1545, se ided para realizar un cobro mas eficiente de los tributos; para aumentar el control de la
poblacién sometida mediante la prédica y para disponer de concentraciones de mano de obra. El
“pueblo de indios” era reconocido en derecho como la organizacion administrativa basica de la llamada
“Republica de Indios”. Es decir era una suerte de municipio indigena con poblacién dispersa, en
asentamientos designados ex profeso. Esta politica de asentamientos, complementada con las
reducciones, fue apoyada por una parte del clero que vio en ella un instrumento frente al abuso de la
mita minera y del desacreditado sistema de encomienda; acusado de haber sido convertido por los
encomenderos en una método solapado de enriquecimiento y explotacion.
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La elaboracién de la categoria del indio significa un rompimiento total con el pasado
precolombino. No importa cuan abundantes y significativas puedan ser las evidencias
de continuidad, de persistencia de elementos culturales entre la poblacién aborigen,
lo cierto es que el indio nace entonces y con él la cultura indigena. En esta nueva
situacién, incomprensible en si misma, la cultura del colonizado sdlo resulta inteligible
como parte de la situacidn colonial. Todos los rasgos de las culturas nativas vigentes al
momento del contacto, adquieren a partir de entonces un nuevo significado: ya no
son mas ellos mismos, sino partes del sistema mayor que abarca también a la cultura
del conquistador.

Al mismo tiempo, es innegable que el efecto de la politica colonial, no fue el mismo en
todas las poblaciones aborigenes sometidas. La diversidad de los resultados concretos
obedecié a un complejo entrelazamiento de causas diferentes, pero entre ellas tienen
un peso de singular importancia las condiciones particulares de cada sociedad
colonizada.

“Sus polos relativos ‘indio’ y ‘espafiol’ han sido ‘inventados’ como
contrastes y fueron reforzado, tanto por la necesidad de los espafioles de
que el indio se hicieran espafioles, como por los esfuerzos simultdneos de
los indios por resistir a las estrategias espafolas civilizadoras y
cristianizadoras” (Abercrombie 2006: 166).

Tradicionalmente, los intereses coloniales han apelado a la reconstrucciéon de
identidades a partir de la segmentacion del espacio social en culturas diferentes. En
otras palabras, se reelabora una cartografia étnica, confinada a un territorio especifico
y con un fuerte caracter estatico y ahistdrico. En este sentido, se imponen identidades
a modo de un mecanismo de “reestructuracion de las organizaciones sociales en el
nuevo marco colonial de dominacién” (Abercrombie 1991: 204).

Asi, resignificando y simplificando las identidades de los sectores dominados, el
aparato colonial establece practicas que dejan de lado aquellos aspectos constitutivos
de pertenencia y representaciones previas; como sus relaciones sociales, las
territorialidades o las auto-adscripciones. Sobre esta prdactica colonial, a su vez, se
extiende un proceso mas amplio de homogeneizacién de identidades y de diferencias
sociales y culturales. Estas estrategias adoptadas por los espanoles para ocupar vy
explotar el territorio, eran fundamentales para crear una realidad social acorde a los
intereses coloniales.
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Asi las
“ficciones hegemonicas leidas sobre el fondo del pasado como producto de
las luchas ideoldgicas del presente: una tradicion inventada, ficciones
sostenidas tanto por indios cristianizados, como los de y por la iglesia,
como por los colonizadores como grupo” (Taussig 1995: 377).

Es un error rescatar al indio soslayando el peso espafiol y cristiano en la constitucion y
factura del significado de si mismo. Y menos no contemplar la manipulacién del pasado
desde el presente.

Al finalizar el periodo colonial los pueblos indios del continente habian sido reducidos a
comunidades rurales fragmentadas, débiles y arcaizadas. Y en las ciudades, a un
segmento dedicado a la servidumbre y a las ocupaciones de menor prestigio.

2.2. Indigena en el Proyecto Nacional

El proyecto nacional o también llamado postcolonial, es la integracién de un sujeto
indigena a través de sus derechos y deberes ciudadanos. De esa manera se reduciria la
diferencia cultural hasta llegar a una integracion total. Este es un programa racional de
integracion a un orden juridico y econdmico asociado a la propiedad, alfabetizacién y
la normalizacién moral.

La modernidad cred dos grandes discursos o modelos explicativos de la realidad social,
los que negaron y niegan aun la diferencia cultural. El primero tiene que ver con la idea
de la nacién homogénea y unitaria que propone que hay una tendencia inevitable
hacia la disolucién cultural de los grupos nativos dentro de los colectivos nacionales y
estatales. Una segunda corriente, que da un cardcter complementario a lo indigena, se
ubicd en algunas versiones de la doctrina marxista y su division por clases era
considerada basica del ordenamiento social. Por lo que la diferencia cultural era vista,
en tanto un eufemismo que ocultaba contradicciones mas profundas, un remanente
de conformaciones sociales pre capitalistas. En Latinoamérica estas ideas tuvieron
mucha influencia en un andlisis de la problematica indigena desde su dimension
campesina. Cuando se asumidé que habia una identidad india o indigena, fue
considerada un nivel de la identidad de clases. Dentro de las tesis del colonialismo
interno, las dreas indigenas eran periferias de la periferia en que aun subsistian
sistemas heredados de la colonia (Calva 1988).
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2.2.1. Integracion Moderna

Los criollos ilustrados iniciaron el despertar de la conciencia nacional y propiciaron una
nueva vision del indio y de su lugar en la sociedad. El indio colonial estd inscrito dentro
de un orden politico paternalista y segregacionista.

Tempranamente, la Carta de Jamaica escrita por Simén Bolivar (1815) como militar,
politico y criollo representa él mismo un conjunto de valores de la nueva elite
gobernante. Los intereses econdmicos y el desarrollo de la democracia unida a la
propiedad, generan una cadena de procesos de independencia y la inédita formacién
de estados nacionales. En el nacimiento de las nuevas republicas latinoamericanas esta
la idea de estados republicanos, unitarios y homogéneos. Dice Bolivar:

“mas nosotros, que apenas conservamos vestigios de lo que en otro
tiempo fue, y que por otra parte no somos indios, ni europeos, sino una
especie media entre los legitimos propietarios del pais y los
usurpadores espafoles; en suma, siendo nosotros americanos por
nacimiento, y nuestros derechos los de Europa, tenemos que disputar a
éstos a los del pais” (Carta de Jamaica 1815: 1).*

En otro fragmento de la carta menciona:

“El reino de Chile estd llamado por la naturaleza de su situacion, por las
costumbres inocentes y virtuosas de sus moradores, por el ejemplo de
sus vecinos, los fieros republicanos del Arauco, a gozar de las
bendiciones que derraman las justas y dulces leyes de una republica. Si
alguna permanece largo tiempo en América, me inclino a pensar que
serd la chilena. Jamds se ha extinguido alli el espiritu de libertad; los
vicios de Europa y Asia llegardn tarde o nunca a corromper las
costumbres de aquel extremo del universo” (ibid.).

Esta idea instrumental de “fieros republicanos del Arauco” serd una estrategia que
perdurara por todo el proceso de independencia, es una tactica de guerra. Finalmente,
los indios seran lo que permitiran mejorar la correlaciéon de fuerza frente al ejército
realista espafiol. Se elaborara el mito que sintetiza el impetu del indio y la inteligencia
del criollo como la férmula que sostiene la nueva nacionalidad.

Sélo un par de afios mas tarde, otro libertador independentista, San Martin (1821)
proclama la independencia del Perd, éste afirmé respecto a los pueblos indios:

* En: http://www.fmmeducacion.com.ar


http://www.fmmeducacion.com.ar/
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"de ahora en adelante los aborigenes no deberdn ser llamados indios o
nativos, ellos son hijos y ciudadanos del Peru y serdn conocidos como
peruanos.” (Degregori 2004: 1)°

El resultado de la politica "asimilacionista" de los liberales, fue una dura secuela de
despojo y destruccién, de las comunidades nativas, que recorri6 América. En
Mesoamérica y los Andes, tales procesos estuvieron acompafiados por la expansion de
las haciendas latifundistas y por el crecimiento del sector mestizo. Este, poco a poco,
fue reconocido como inquilino dentro la estructura social hacendal.

Finalmente, respecto de los derechos ciudadanos, no todos los paises pasaron por las
mismas etapas y restricciones, ni en el mismo orden, en términos generales, el sufragio
universal se establecié luego de una evolucidn gradual. En un primer momento se tuvo
el sufragio censitario: en el que votaban sélo hombres que cumpliesen requisitos de
nivel de instruccidon, de renta y de clase social. Luego, con el sufragio masculino
calificado, el sistema se extendid un poco mas y se les dio derecho a voto a todos los
hombres que supieran leer y escribir. Con bastante posterioridad se legalizé el sufragio
femenino. Un nuevo avance en el sentido de ampliar los derechos politicos, fue el
sufragio sin calificacidn: se establecié el derecho a voto de todas las personas, sin
discriminar su nivel educativo, incluyendo a los analfabetos. Finalmente, se tiene el
sufragio sin discriminacion racial: se garantiza el derecho a voto de todas las personas,
sin discriminacion racial, ni de su pertenencia étnica.

2.2.2. Emergencia de lo Indigena

Durante la segunda mitad del siglo XIX, se dard una emergencia de “lo indigena” a
partir de la reflexidn critica de algunos sectores mestizos. Dichos sectores se centraran
en el impacto devastador de las politicas liberales del siglo XIX para las comunidades
indias, en la importancia de la presencia india en las economias nacionales de muchas
republicas jéovenes de América Latina y en el papel decisivo de los indios en algunos
acontecimientos histdricos como las guerras regionales. Estos tdpicos serdn el germen
del naciente indigenismo.

Se trataba especificamente de una ideologia mestiza que reconocia la explotacién
secular que venian padeciendo los indigenas y la necesidad de educacién para
desarrollar sus cualidades sociales y productivas. Pero en lugar de profundizar en las
causas del malestar de las comunidades indias —manifestados en multiples rebeliones
y amotinamientos contra las medidas adoptadas por los liberales y que tuvo su apogeo

> Degregori 2004. http://interculturalidad.org
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en la revolucion mexicana de 1910— la retdrica indigenista de finales del siglo XIX y
comienzos del siglo XX, se muestra ambivalente. Pues, al tiempo que deplora la
condicién de los campesinos indigenas, la racionaliza como algo que puede corregirse
sin poner demasiado en peligro el proyecto y el statu quo liberal (Calva loc. cit.).

Las diversas politicas adoptadas por el liberalismo decimondnico —como las "reformas
agrarias" y otras medidas contrarias a los intereses de estos pueblos y ajenas a su
cultura—, lo que hicieron en realidad fue profundizar la normalizacién legal y
propietaria de las tierras comunitarias. De ahi que muchos indios se vieron obligados a
vender su fuerza de trabajo a las haciendas en calidad de peones o asalariados. De esta
manera, con el pretexto de incorporar a los indios como ciudadanos libres e iguales a
los demas en derechos y obligaciones en el seno de las nuevas naciones
independientes, sencillamente se los asimilé para situarlos en el Ultimo peldafio de Ia
escala socioecondmica.

Esas condiciones sumadas a los movimientos y revueltas campesinas que venian
caracterizando el panorama social desde comienzos del siglo XX, dejé en claro que la
literatura indigenista ya no era suficiente para interpretar el problema indio. Se hacia
necesario un profundo andlisis politico y social de la cuestién. Entre las aportaciones
de este periodo sobresale de modo especial la de José Carlos Mariategui (1895-1930).
Este pensador peruano analizd con gran lucidez cdmo se enraizan la ignorancia, el
atraso y la miseria de los indios en el régimen de propiedad de la tierra (Mariategui
[1928] 1974). No se trataba, por lo tanto, de un inconveniente ético, educativo o racial;
sino de una economia basada en la enajenacién del trabajo de los hombres, de un
orden creado por la conquista que se agravd y acrecentd durante la republica. Se
planteaba asi, por primera vez, una solucién al “problema indigena” que no pasaba por
la exigencia previa del abandono de sus atributos étnicos. El punto central era ahora su
liberacidon como clase explotada, mediante el cambio del orden socioecondmico. Asi lo
expresaba el autor en un escrito de 1928:

“La solucion del problema del indio tiene que ser una solucion social. Sus
realizadores deben ser los propios indios” (Maridtegui [1928] 1975: 49).

Mariategui se muestra asi como la conciencia critica del constructor. La diversidad de
temas que tratd lo convierte en un fiel representante de la modernidad de principios
del siglo pasado. A continuacién se tiene un ejemplo de la distincion, aun vigente,
entre la autoridad indigena y la produccién indigenista:

“La literatura indigenista no puede darnos una version rigurosamente
verista del indio. Tiene que idealizarlo y estilizarlo. Tampoco puede darnos



32

su propia dnima. Es todavia una literatura de mestizos. Por eso se llama
indigenista y no indigena. Una literatura indigena, si debe venir, vendrd a
su tiempo. Cuando los propios indios estén en grado de producirla” (ibid.:
335).

Entre las décadas de 1910 y 1940 se situa el periodo la mayor maduracion del
pensamiento indigenista. Durante este periodo el interés inicialmente romantico y
humanitario por los indigenas, adquirié una dimensién reivindicativa debido a la toma
de conciencia del lugar y del papel del indigena en la construccién de las identidades
nacionales.

La creciente preocupacion por la situacién de los indios y ciertos acontecimientos
como la revolucion mexicana y rusa, dieron al indigenismo un nuevo y vigoroso
impulso. Nacen una serie de organizaciones indigenas en Latinoamérica impulsadas
por los movimientos anarquistas o comunistas.®

Durante las décadas de 1920y 1930, la ideologia y los mensajes indigenistas influyeron
decisivamente en la actividad creadora y en la politica de los paises latinoamericanos;
especialmente en aquellos con una significativa poblacion indigena. El indigenismo se
convirtié en un movimiento de protesta contra la injusticia que padecen los indios.
Tendrd de hecho importantes manifestaciones en las artes, especialmente la literatura;
en las ciencias sociales y en la formacién de asociaciones pro indigenas.

En las Actas Primer del Congresos, (1940) Instituto Indigenista Interamericano (l.1.I) se
constata lo siguiente:

“La presencia indigena pasoé de ser considerada como un lastre a ser
apreciada como una fuente de potencialidades, valores y estilos de vida
que era imprescindible rescatar y vigorizar. La situacion de opresion y
marginacion que padecian los indigenas era percibida como una anomalia
historica y estructural de las sociedades americanas que habia que corregir
si se queria superar la contradiccion insalvable entre el modelo de
sociedades nacionales unitarias, democrdticas 'y culturalmente
homogéneas, al que se aspiraba, por un lado, y realidades definidas por la
heterogeneidad cultural, social y racial, y por las relaciones asimétricas y
antidemocrdticas, por otro. La reivindicacion de lo indigena y el
nacionalismo aparecian asi mds unidos e imbricados que nunca” (Actas
Primer del Congresos I.1.1 1991: 70)

®En Chile, “La Sociedad Mapuche de Proteccidn Mutua, formada en 1916, se transformaria el afio 1922
en la Federacion Araucana, con Manuel Aburto Panguilef y se vincularia con la Federacidon Obrera de
Chile y el Partido Comunista. En 1931 plantea una Republica Independiente Mapuche, que seria posible
con la instauracidn del socialismo” (La Justicia, agosto 1935 en Foester 1983: 116).
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Este indigenismo cuestionaba abiertamente las estructuras de la sociedad y contribuyd
a la toma de conciencia del problema indio. El calificativo de indio estard fuertemente
marcado por una connotacién peyorativa. Al mismo tiempo, se levanta tipologias
altamente etnocéntricas y modernistas.

“Desde este punto vista conviene insistir sobre el papel central que jugaron
las elites politicas y universitarias latinoamericanas en la construccion de
los estereotipos socio-étnicos, asi como también en la elaboracion de los
modelos teoldgicos de interpretacion de la historia de las naciones
consideradas como comunidades naturales. De hecho, nuestras disciplinas,
consideradas de una u otra forma ligadas a los proyectos y a las visiones
estatales socio-historicamente determinadas, han sido acusadas de haber
cometido varios pecados capitales tales como el etnocentrismo, el
androcentrismo, el primitivismo y el positivismo” (Boccara 2002: 8).

En este contexto, gobiernos de cualquier signo politico recuperaron el discurso
indigenista y lo asumieron discursivamente con facilidad. El caso mdas tipico es la
adopcion del indigenismo por los movimientos y gobiernos populistas que se formaron
en el segundo cuarto del siglo XX en varios paises latinoamericanos. Consciente de que
la independencia no habia conseguido construir naciones culturalmente homogéneas,
sino que mas bien habia prolongado una situacién de desigualdad, el populismo
latinoamericano, especialmente en su version mexicana, guiado por el objetivo
fundamental de construir nacion;

“atribuye a los indios una importancia inusitada en el discurso politico y les
reconoce un lugar significativo en la construccion de la identidad nacional”
(Barre 1983: 33).

Los procesos de etnificacion llevados adelante por las autoridades republicanas,
produjeron comunidades indigenas que respondian plenamente al discurso populista
de los gobernantes. Situacidon que puede llamarse etnogénesis, es decir, procesos de
construccidn politico-discursiva de nuevas identidades.

Por otro lado, en lo concreto, el populismo signific6 también para los pueblos
indigenas momentos de diferenciacidn; casos tipicos de ello son México y Bolivia
igualmente se dieron importantes procesos de integracién y homogenizacién a través
del voto universal, obtencidn de tierra de las reformas agrarias, el derecho a la
sindicalizacién y la mencionada escolarizacién masiva, para nombrar sélo algunos
puntos.
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En el caso peruano, primero fueron la escolarizacién y el servicio militar obligatorio,
después vinieron los movimientos campesinos por tierra de la década de 1960 y la
Reforma Agraria (1969-75). El derecho al voto se obtuvo tardiamente, recién en la
Constitucion de 1979. Tuvieron que pasar mas de 150 afios para que la proclama de
San Martin “ellos son hijos y ciudadanos del Peru” (1821) se hiciera realidad.

La imagen culturalista y primordialista ya es un hecho. La conceptualizacién de lo
indigena como pueblos que estdn intimamente ligados a la sangre, a la lengua, a la
religion o a las tradiciones, permite desarrollar la idea de activacidon de sentimientos
primordiales vagamente definidos (Geertz 1963 loc. cit.). Asi se cierra la férmula sobre
culturas premodernas a integrar, donde la homogeneizacion es el resultado a alcanzar;
formula que de hecho entregara muchos beneficios a las elites gobernantes, ya que,
las politicas de integracion seran parte de las plataformas politicas.

Desde esa perspectiva, el problema indio es basicamente es de indole cultural. Existen
dos culturas: una tradicional y otra moderna. El engafioso “retraso” de las sociedades
indias se debe uUnicamente a su grado de evolucién. Las operaciones conceptuales
girardn en torno a ideas de indios atrasados. Para superar la brecha que las separa de
la sociedad moderna, las sociedades indias tradicionales necesitan un cambio cultural
en la direccién de la cultura nacional dominante occidentalizada. El principal medio
para lograr que los indios se integren a las sociedades nacionales es, en este caso, la
educacién que revestira la forma de castellanizacion.

2.2.3. Indigenismo Integracionista

La convencidn de Pazcuaro (1940) declara:
“Los Gobiernos de las Republicas Americanas, animados por el deseo de
crear instrumentos eficaces de colaboracion para la resolucion de sus
problemas comunes, y reconociendo que el problema indigena atane a
toda América; que conviene dilucidarlo y resolverlo y que presenta en
muchos de los paises americanos, modalidades semejantes y comparables;
reconociendo, ademds, que es conveniente aclarar, estimular y coordinar la
politica indigenista de los diversos paises, entendida ésta como conjunto de
normas y de medidas que deben aplicarse para mejorar de manera integral
la vida de los grupos indigenas de América y considerando que la creacion
de un Instituto Indigenista Interamericano fue recomendada para su
estudio por la Octava Conferencia Internacional Americana reunida en
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Lima, en 1938, en una Resolucion que dice: Que el Congreso Continental de
Indigenista estudie la conveniencia de establecer un Instituto Indianista
Interamericano y, en su caso, fije los términos de su organizacion y dé los
pasos necesarios para su instalacion y funcionamiento inmediatos, y
considerando que el Primer Congreso Indigenista Interamericano celebrado
en Patzcuaro, en abril de 1940 aprobd la creacion del Instituto, y propuso
la celebracion de una Convencion al respecto” (Convencién Pazcuaro 1940:
1).

El llamado indigenismo integracionista partia del siguiente supuesto tedrico, los
pueblos indios estan marginados de la vida politica, econdmica y cultural del pais, por
lo que hay que integrarlos a la vida y los beneficios que brinda el Estado. El supuesto
practico era que el indio no esta integrado en la cultura occidental, por tanto habia
gue integrarlo, occidentalizarlo, de manera gradual pero segura. Esta “vocacion
integradora” se expresa en las politicas indigenistas y corresponde, evidentemente, a
la necesidad capitalista de consolidar y ampliar el mercado interno. Pero también va
mas alld. Pretende la construccién de

“una nacion en términos (sociales, politicos, economicos, culturales,
ideoldgicos) que se ajuste a los supuestos implicitos en la forma de Estado
impuesta a partir de la independencia politica. En esta empresa no cabe el
indio” (Batalla 1992: 52).

El indigenismo de integracion cambid el énfasis del desarrollo cultural por el
comunitario: “El periodo de 1955 a 1975 podria caracterizarse por el predominio de las
acciones encaminadas a promover el desarrollo de las comunidades indigenas
mediante la introduccion de innovaciones técnicas en el orden productivo,
organizacional y de servicios” (Arce 1990:20). Durante este tiempo el indigenismo
recibio una fuerte influencia de las politicas desarrollistas impulsadas por la CEPAL y
los programas de cooperacion internacional que se aplicaron en América Latina.
Programas que se materializaron en respuesta a la revolucién cubana, como fue el
caso de la “Alianza para el Progreso”.

Esta reorientacién del indigenismo implicaba una nueva comprensién de la cuestidn
india, la cual interpretaba la brecha en cuanto a nivel de vida entre los pueblos indios y
el conjunto social. Tal brecha respondia mas a causas materiales y estructurales que a
motivos culturales. La clave para terminar con esa diferencia seria la modernizacién.
En otras palabras, en la sustitucién de las practicas tradicionales indigenas por nuevas
tecnologias y formas de organizacidn mas eficientes, y en una mayor participacién en
las instituciones econdmicas, sociales y politicas de las naciones modernas. Este giro en
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la politica indigenista contribuyd a diversificar la demanda de profesionales y facilité la
formacién de cuadros y profesionales indios; algunos de los cuales han llegado a
ocupar altos cargos de direccién en sus gobiernos o en organismos internacionales de
ayuda al desarrollo. Otros se han convertido en lideres de los movimientos de
reivindicacion étnica.

En el area andina, ademas de numerosos pequefios proyectos de desarrollo realizados
por los gobiernos y por diversas entidades privadas, nacionales y extranjeras, en la
década de los sesenta, se realizd en el Peru el Plan de Integracion de la Poblacién
Aborigen. Plan cofinanciado por el Banco Interamericano de Desarrollo (BID). También
cabe desatacar el Programa de Accion Andina, disefiado por las Naciones Unidas y
dirigido por la Organizaciéon Internacional del Trabajo (OIT), con la participacién de
varias agencias especializadas de las Naciones Unidas (ONU). Este programa se inicio
en Bolivia y Peru en 1953, se extendid al Ecuador en 1954, a Colombia en 1960, a Chile
y Argentina en 1961 y a Venezuela en 1963 (Actas Primer del Congresos I.I.I. 1991 loc.
cit.).

El indigenismo como una politica publica que tenia como propdsito generar grandes
transformaciones a través de la educacién y el desarrollo tecnolégico, fue un fracaso
en cuando no logra su objetivo principal, transformar al campesino indigena en un
sujeto moderno proclive a los cambios tecnoldgicos. El indigena sigue siendo un
“sujeto atrasado” y reactivo a los cambios técnicos. Por otro lado, desde una
perspectiva de clase, la proletarizacién del campesinado indigena sdlo se tradujo en un
empobrecimiento y en una marginacién econdmica, social y politica.

Del fracaso del indigenismo integracionista se pasa al etnodesarrollo. Este es la
coartada perfecta para impulsar una nueva politica indigena, ya no desde afuera sino
desde adentro. Es una nueva respuesta que, introyectando los errores del pasado, es
situada como sucesor natural de la institucionalidad y metas modernas de
trasformacion productiva y social.

2.2.4. Etnodesarrollo

El etnodesarrollo sera la empresa del rescate del otro; de su tecnologia, sus ritos, sus
organizaciones. Sdlo asi seria posible un desarrollo desde adentro, desde las propias
categorias culturales de los involucrados. Esta propuesta nuevamente reproduce los
viejos moldes americanistas y postcoloniales; contaminacién cultural versus pureza
originaria, indio malo versus indigena bueno, modernidad mala versus naturaleza
pristina e indigena.
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Se reconstruye la misma operacion epistemoldgica que histéricamente se ha dado. La
negacion del indigenismo decimondnico, serd ahora reemplazada por estereotipos
modernistas de autodeterminacién vy tecnologias auténomas. El tema del
etnodesarrollo fue objeto de un interesante debate entre expertos Cepalianos
reunidos en San José de Costa Rica (1981) bajo los auspicios de UNESCO y FLACSO. En
la Declaracion de San José, sobre etnodesarrollo y etnocidio en América Latina,
concluyo el evento con la siguiente definicion de etnodesarrollo:

“Entendemos por etnodesarrollo la ampliacion y consolidacion de los
ambitos de cultura propia, mediante el fortalecimiento de la capacidad de
decision de una sociedad culturalmente diferenciada para que guie su
propio desarrollo y el ejercicio de la autodeterminacién, cualquiera que
sea el nivel que considere, implica una organizacién equitativa y propia del
poder. Esto significa que el grupo étnico es la unidad politico
administrativa con autoridad sobre su propio territorio y capacidad de
decisidon en los dambitos que constituyen su proyecto de desarrollo dentro
de un proceso de creciente autonomia y autogestion” (Declaracién de San
José 1981: 24).

Se reconoce a las sociedades indigenas como culturalmente diferenciadas y, en
consecuencia, legitimamente idoneo para constituir unidades politico-administrativas
auténomas dentro de los estados nacionales. Este reconocimiento necesariamente
requiere de un marco de relaciones politicas entre el Estado y los grupos étnicos que
permita el control y la gestién auténoma de los recursos culturales. Por ello no puede
concebirse como un proceso circunscrito sélo al espacio del grupo étnico. Supone
determinadas relaciones con el Estado y la sociedad global. Y es precisamente en esta
doble condicion de articulacién y autonomia donde se dan sus principales
contradicciones, limites y posibilidades.

2.2.5. Movimientos Indianistas

Una reaccién critica al indigenismo histérico lo realiza una corriente denominada
indianismo. Esta construye respuestas y explicaciones por oposicidon a esos enfoques y
desarrolla una profunda autocritica del papel colonizador desempefiado por las
ciencias sociales. A su vez, ofrece un enfoque multidimensional de la problematica
india en el que aparecen integrados los aspectos culturales y econdmicos.

Un hito importante en la critica al indigenismo fue la declaracién final de la reunién de
Barbados | (1971). En ella se hace referencia explicita a la responsabilidad de
antropdlogos y misioneros religiosos en lo referente al etnocidio sufrido por los
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indigenas. Ademas, por vez primera; se habla de autogobierno, desarrollo y defensa de
los indios por parte de las propias poblaciones indigenas.

En la reunidn de Barbados Il (1977) participaron lideres indios junto a académicos e
investigadores que previamente habian adoptado una actitud critica, mas abierta y con
orientaciones muy diferentes del indigenismo oficial. Estas criticas contribuyeron a la
emergencia del indianismo como alternativa; y posteriormente a un giro importante
en el mismo indigenismo oficial. En este planteamiento, las dimensiones étnicas y
civilizatorias de la cuestiéon india adquieren un realce fundamental. Se concibe a las
sociedades latinoamericanas como sociedades pluriétnicas, plurilinglies vy
plurinacionales, se defiende |la autodeterminacién de los pueblos indios y se cuestiona
la concepcion del Estado-nacion. Por ultimo, al tiempo que se denuncia la situacion de
subordinacion de los pueblos indios, se propone una redefinicion de las identidades
nacionales.

A su vez, la irrupcion del movimiento social indigena amparado en un giro en la
ideologia y en la politica indianistas al que nos venimos refiriendo, no sdélo se
escenificé en los congresos indianistas, sino que ha tenido otras expresiones concretas.
Entre estas cabe destacar la constitucion del Parlamento Indigena Latinoamericano
(Panamad 1987), primera estructura continental que buscara coordinar los esfuerzos de
varios movimientos nacionales en avances sustantivos en el campo formal de la
legislacidon. También se puede citar la promulgacidn de la Ley de Autonomia de la Costa
Atlantica (Managua, septiembre de 1987); la creacion en 1990 de la Comisidn Especial
de Asuntos Indigenas (CEAI) con el concurso de los ocho paises firmantes del Tratado
de Cooperacion Amazénica (TCA) y la participacion de la Coordinadora de
Organizaciones Indigenas de la Cuenca Amazédnica (COICA), y la decision de los
presidentes latinoamericanos, reunidos en la Cumbre de Guadalajara, México (1991),
de constituir un Fondo para el Desarrollo de los Pueblos Indigenas de América Latina y
el Caribe.

La nueva estrategia pretendia rescatar, a modo de ideologia, las tradiciones mas
ancestrales, construidas como oposicién a una modernidad decadente. Asi la pureza
cultural, indios puros, pueblos auténticos, seran los ingredientes para desechar lo
indigena como nominativo estdndar y supra étnico, para reemplazarlo por el concepto
de indio. Este es portador de la legitimidad histdrica y emblema emancipatorio
resignificado en contextos locales.

Se instald la legitimidad del movimiento debido a la renovacién de los mecanismos de
participacién y control de las organizaciones alejadas del Estado y de las
organizaciones internacionales, pero cerca de las organizaciones de base con la
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direccion y protagonismo de los propios indigenas. Seran ellos mismos, los actores
principales de los nuevos escenarios caracterizados por el movimiento social indigena.

Se inicia la construccién de un discurso politico en base a procesos de etnificacion y
etnogénesis, el que apunta al rescate de las raices profundas. En esta ldgica, los
estados latinoamericanos y sus politicas publicas institucionalizaran los movimientos
indigenas y asi moldeardn sus contenidos programaticos, por otro lado, los
movimientos indigenas o indios profundizardn las reivindicaciones asociadas a las
politicas de la diversidad.

2.3. Globalizacién y Etnicidad Multicultural

Desde los afios setenta se dan una serie de circunstancias que obligan a cambiar los
enfoques sobre la etnicidad. Por un lado, los grupos étnicamente definidos no sdlo no
desaparecen, sino que van generalizando la llamada politica de la identidad, de este
modo los grupos étnicos se van convirtiendo en actores politicos cada vez mas
relevantes, para la estabilidad local y regional. Por otro lado, la generalizacién de las
migraciones transnacionales y el aumento del consumo global, estdn dejando de
manera creciente obsoleta la vinculacién directa entre territorio, sociedad y cultura;
una de las bases el pensamiento culturalista (Castell 2001; Canclini 2002; Barbero
2002).

El andlisis de las relaciones entre los grupos étnicos y los estados nacionales en las
llamadas sociedades multiculturales’, se constituye como uno de los campos centrales
de los estudios contempordneos. Estos se orientan hacia las zonas de contacto cultural
gue a lo largo de la segunda mitad del siglo pasado, fue haciéndose evidente que los
grupos indigenas u originarios no se integraban al estilo de vida moderno,
manteniendo patrones de comportamientos tradicionales.

Asi, la zona de Atacama es un caso tipico, donde ocurren relaciones sociales, como
consecuencia de un conjunto de intercambios de distinta indole entre diferentes
grupos sociales en una estructura social de la diferencia que ampara relaciones de
subordinacién y de dominio social, econdmico y poll'tico.8

7 Lo multicultural es el hecho social de la diferencia; el multiculturalismo es una intencién politica de la
integracion de la diferencia; y la multiculturalidad es una identidad que conduce politicamente las
relaciones sociales de la diversidad (Zambrano 2002).

8 Enla sociologia de Pierre Bourdieu (1989, 1990, 1991 y 1997), un “campo” es un sistema de relaciones
sociales, definido por la posesién y produccion de una forma especifica de capital. Cada campo es —en
mayor o menor medida— auténomo; la posicion dominante o dominada de los participantes en el
interior del campo depende en alguin grado de las reglas especificas del mismo. El conjunto estructurado
de los campos, que incluye sus influencias reciprocas y las relaciones de dominacién entre ellos, define
la estructura social.


http://es.wikipedia.org/wiki/Sociolog%C3%ADa
http://es.wikipedia.org/wiki/Pierre_Bourdieu
http://es.wikipedia.org/wiki/Sistema
http://es.wikipedia.org/wiki/Capital
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2.3.1. Interculturalismo

El fendmeno intercultural tiene como requisito la existencia de una o mas culturas en
un espacio determinado. Histéricamente han existido dos posibles desenlaces de estos
encuentros; la guerra y el exterminio fisico de |la otredad o el intercambio, este ultimo
necesariamente se expresa en relaciones sociales de indole econdmico, religioso,
tecnoldgico, parentales, etc.

Bajo la perspectiva de la etnicidad como sinénimo de cultura, lo interétnico seria
equivalente a interculturalidad, por lo tanto, cualquier analisis respecto de lo étnico es
un analisis cultural. Por otro lado, si consideramos la etnicidad como una “relacion”,
los procesos de interaccion étnica, sdlo comprendera la diferencia y continuidad de las
relaciones de grupos culturalmente distintos.

Cual fuese el caso, entenderemos la interculturalidad como un lugar de intercambio,
disputa o acuerdos; en definitiva, seran el conjunto de practicas sociales entre
individuos o instituciones las que admiten el reconocimiento reciproco de diferencias
esenciales, con el propdsito de sustituir, asimilar o transformar la diferencia.

La interculturalidad puede ser entendida como; la puesta en relacién de miembros de
diferentes culturas, asi como a los mecanismos sociales necesarios para lograr una
comunicacion eficiente, asi instituciones, reglas, posiciones, capitales y actores son el
escenario de la construccién, dominio y sometimiento de ciertos sentidos culturales,
tanto la dinamica desigualdad como la movilizaciéon son parte de la lucha por la
imposicion y la resistencia de sentidos (Bourdieu loc. cit.; Bartolomé 2004).

La interculturalidad, es una estructura social donde se producen los discursos de
contacto, de comprension y de entendimiento, resultado de la lucha y negociacion de
valores, conceptos y principios en competencia. La coexistencia de culturas diferentes
requiere de espacios formales e informales para la ocurrencia de las relaciones
sociales. Por lo tanto, pluralismo o multiculturalismo son procesos propios de un
didlogo intercultural. Este supone el encuentro y la confrontacién, no sélo de ideas
sino de los propios sistemas clasificatorios que los originan.

Muchos estados latinoamericanos estimulan formalmente politicas multiculturales e
igualitarias, no obstante, en la practica se establecen y se opera con valores
universales bdsicos para el entendimiento.
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Los estudios sobre el tema son tan vastos como difusos y, por lo general, se ha
argumentado mds desde la perspectiva ideoldgica-politica que desde una visién
estrictamente metodoldgica, priman estudios de cambio cultural, aculturacién y
sincretismo, donde el mayor pragmatismo se manifiesta en los estudios de educacién
multicultural, salud intercultural y etnobotanica entre otros.

Mads alla de las sofisticadas propuestas hermenéuticas o semioldgicas, entendidas
como explicaciones causales o interpretativas, la practica intercultural, ha sido
entendida como una especie de teoria de conjunto donde cada cultura se representa,
a modo de un circulo que se intercepta con otro. Desde ahi se generan areas comunes
y areas propias, esta heuristica analdgica sélo funciona con sujetos estables vy
“objetivos” (Batalla loc. cit.).

En estos escenarios interculturales, un hecho particularmente relevante es el
multilingliismo, en las zonas de contacto cultural, puede ser entendido como la
posibilidad y capacidad de manejar dos culturas de forma simultanea, sin que una
desplace necesariamente a la otra. En esta relacién de dos o mas culturas diferentes,
es frecuente que los individuos recurran instrumentalmente a uno u otro significado
dependiendo de las circunstancias. De hecho, muchos de los indigenas aymaras y
guechuas emigrados a las grandes ciudades, suponen no sélo una cierta competencia
lingliistica; sino también conocimientos de politicas migratorias, matematicas,
contabilidad, legislaciones aduaneras, cédigos de interaccion mercantil o laboral, etc.
Es decir, un aprendizaje selectivo y pragmatico de una cultura distinta a la suya (Golte
1987).°

Los mecanismos que operan dentro de este espacio intercultural, tienen una clara
intensién colonizadora, es decir, transferir al otro la mayor cantidad de distinciones,
por lo tanto, el “didlogo cultural”’®, es el resultado de la dindmicas de lucha, resistencia
e introyeccion de distinciones de ambas partes. Tratar de separar analiticamente las
culturas dominantes de las dominadas socava, para este analisis, la posibilidad de

? Esta situacion ocurre en todas las grandes ciudades latinoamericanas y en particular en Lima. “Si bien
la ciudad de los reyes nacié a consecuencia de asentamientos de migrantes europeos invasores, la
invasion que se produjo a partir de la década del 30 en adelante, fue conceptualizada por los criollos
nativos limefios como un enfrentamiento étnico, social cultural y econdmico. El enemigo invasor,
desprovisto de todo, tomaba la ciudad, se apropiaba de sus parques, plazas y jardines, implantando la
pobreza, afeando la bella Lima sefiorial y sus palacios. La ciudad jardin se transformd en el reino de los
vendedores ambulantes” (Golte 1987: 11).
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comprender el grado en que todos los participantes, en un encuentro de larga data, se
. .. , 11
han interiorizado reciprocamente.

2.3.2. Relaciones Inter-Etnicas

Para los gobiernos latinoamericanos adquiere una importancia inusitada, la etnia como
sindnimo de cultura. De esta manera, para las planificaciones e intervencién social
publica y privada, lo étnico hace referencia a identidades colectivas delimitadas y
transparentes. La intervencion publica gubernamental y no gubernamental, guiard con
certeza sus politicas a dreas y focos especificos de desarrollo indigena. De esta manera,
se estabiliza un sujeto étnico para la politica con propdsitos, objetivos, resultados y
metas a alcanzar.

Si la etnicidad es una “relacion” estara determinada; por el contexto en el cual se
desarrolla, los grados de asimetrias de los vinculos, la auto denominacion, la
nominacion externa del grupo, todo esto determina una posicidon respecto de sus
vecinos, finalmente el establecimiento de fronteras culturales.

Barth, sostendra como nucleo de sus argumentos que la identificacion de la etnicidad
depende de los aspectos organizacionales de cada unidad cultural en cuyo seno se
encuentran no solo sefiales de identificacion sino también estructuras de interaccion
gue permite la persistencia de las diferencias culturales. En este sentido, se puede
destacar la existencia de cédigos o reglas especificas, asi como valores, que regulan los
contactos sociales interétnicos a manera de prescripciones predeterminadas (Barth 6p.
cit.).

Por otro lado, Cardoso de Oliveira, se refiere a la identidad étnica en tanto identidad
grupal, es una representacion de si, una idea o idealizacién de si mismo, un tipo
particular de identidad social, la cual es, a su vez, una ideologia y una forma de
representacion colectiva. Se debe insistir que toda identidad étnica se construye en el
contacto con el otro, de tal manera que el hecho implica el reconocimiento de un
sistema particular de valores altamente dindmicos que denominard cultura de
contacto (Oliveira 1992).

En cambio lejos del rescate cultural folclérico, los movimientos sociales étnicos insisten
en la diferencia como un capital no sélo simbdlico sino que también econdmico vy
politico. De esta manera, un fendmeno eminentemente cultural se transforma en

" Son el choque discursivo colonial y postcolonial, que interactia entre la vigilancia cultural y los
secretos clandestinos, que presuponian y reforzaban un cosmos bifurcado que historizaba la propia
situacion colonial, con la oposicion de indios y no indios, de salvajes y civilizados, mallkus y santos
(Abercrombie 2006).
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ideoldgico. Por otro lado, se constata el hecho relacional y no esencial de la etnia, por
cuanto es una construccion programada segun los contextos y los interlocutores.

En cambio para las politicas publicas multiculturales, el interés principalmente se pone
en la cultura y no en las relaciones sociales. Como resultado de este enfoque, las
acciones se centran en la difusién del valor de la cultura discriminada, como si la
desigualdad fuera un producto del desconocimiento mutuo y no del modelo social
imperante.

2.3.3. Multiculturalismo

El origen del multiculturalismo®® pueden identificarse en la resolucion de la “cuestion
de la diferencia” esta se abrié camino en el pensamiento occidental a raiz de cambios
de gran envergadura como; la constatacion de una cultura tradicional, la emergencia
de movimientos sociales que promovian estilos de vida alternativos, las
reivindicaciones etnonacionales, la intensificacion de los fendmenos migratorios y la
globalizacion de las comunicaciones. Estos cambios pusieron en crisis la
homogeneidad, universalidad de las estructuras y representaciones de la sociedad. En
consecuencia, se produjo un transito de la unicidad a la diferencia que provocé el
surgimiento de un conjunto de problematicas politica.

La idea que subyace en el multiculturalismo es la necesidad de reconocer las
diferencias y las identidades culturales dentro del marco de legalidad multinacional.
Esta expresion del pluralismo cultural promueve la no discriminacién por razones de

2 Al parecer, quien primero introdujo el concepto de multiculturalidad, fue el gobierno canadiense para
referirse a su nueva politica de finales de los afios ‘60 (Azurmendi 2002). En efecto, frente a la
pretension separatista de la provincia de Québec, el gobierno acufié por primera vez el término

In

“multicultural” para denotar las tres entidades sociales de la Federacidn: la angléfona, la francéfonay la
de los aborigenes (indios, inuits y mestizos de once grupos lingliisticos y unos 35 pueblos diferentes). De
este modo se reformulaba la cuestién del Estado-nacidn y rectificaba las practicas forzadas de anglo-
homogeneizacidn, tratando al conjunto de los ciudadanos por bloques o etnias separadas en razén de su
origen u horizonte linglistico. Al mismo tiempo, también se alterd la clasica politica canadiense
homogeneizadora de la inmigracién, pasando a tratar a los inmigrantes como si fuesen otras etnias mas,
fomentando institucionalmente ciertas diferenciaciones en razén de cada grupo de inmigrantes. A partir
de aqui, nos dice Azurmendi, el multiculturalismo aparece de inmediato en las aulas universitarias, como
asunto relativo a unas minorias culturales cuyos derechos no se satisfacian. Muy pronto estas supuestas

minorias fueron ampliadas al colectivo de gays y lesbianas, mujeres y hasta discapacitados.
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raza ni diferencia cultural dentro de los limites liberales, dados por las legislaciones
nacionales e internacionales.

La multiculturalidad o “hecho social de la diferencia”, da cuenta de la cantidad de
expresiones culturales y étnicas tanto regionales como locales. Esta no es meramente
descriptiva, plantea la cuestion de la identidad; no como una suma de particulares,
sino en tanto la construccidn estratégica de un orden social y politico que define y
redefine las relaciones sociales con su entorno cultural.

El multiculturalismo es una produccion liberal desde cualquier punto de vista y ademas
es parte de un dilema, que es, el hacer valer un marco de reglamentaciones dado por
la ideologia neoliberal frente a las otras culturas con otros marcos legales.

El término multiculturalismo designa a diferentes formas de pluralismo cultural, que
puede estar tanto basado en la colonizacidon de un Estado sobre pueblos originarios;
como en la migracion de grupos culturalmente distintos al ambito que los recibe
(Kymlicka 1996).

El pluralismo y el multiculturalismo han sido argumentados tanto a favor como en
contra de las minorias, desde el marco politico e ideoldgico que se use. Activando la
vieja discusién sobre perspectivas de igualdad ciudadana y la consiguiente
universalidad de los valores liberales, o la singularidad juridica de cada cultura (Bhikhu
Parenkh 2000; Kymlicka 6p. cit.).

El foco de atencién se ha puesto en los problemas planteados por la incorporacién de
las minorias, en nuestro caso indigenas, a las dindmicas nacionales. La pregunta que
suele formularse es hasta qué punto los indigenas tienen derecho y cudles son los
marcos legales para el desarrollo de sus propias tradiciones culturales. En esta
perspectiva suele distinguirse entre multiculturalismo como concepto descriptivo,
normativo y politico-programatico.

En cuanto concepto descriptivo denota una situacién de hecho que caracteriza a las
sociedades contemporaneas: la presencia en un mismo espacio de soberania de
diferentes identidades culturales. Esta situacidon no es una novedad ni obedece a un
Unico molde, todas las naciones en mayor o menor medida son sociedades
multiculturales. En esta perspectiva la multiculturalidad no es un ideal a alcanzar; sino
una realidad a gestionar.

En cuanto concepto normativo, el multiculturalismo constituye una ideologia o una
filosofia que afirma, con diferentes argumentos y desde diferentes perspectivas
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tedricas, que es moralmente deseable que las sociedades sean multiculturales.
Actualmente, este tema es objeto de grandes debates politicos y académicos. Aqui
cabe distinguir entre una version radical y una versibn moderada del
multiculturalismo.

La versién radical o politico-programatica, defendida por algunos sectores de la
izquierda social-demédcrata que se reclama del posmodernismo, y apoyada por
académicos como Charles Taylor (2001), tiende a legitimar las diferencias por si
mismas y en si mismas desde una posicion relativista. En consecuencia, otorga a toda
comunidad cultural que vive en el seno de una sociedad democratica, un derecho
ilimitado a conservar y practicar sus creencias y costumbres. Lo que se considera
independiente de su conformidad o no conformidad con los valores y principios
morales y juridicos que rigen la sociedad de acogida. El argumento se basa en la
inexistencia de criterios y fundamentos universales que permitan juzgar politica o
moralmente las culturas diferentes y sus practicas (Zizek y Jameson 2001).

En su version moderada, el multiculturalismo acepta y preconiza la convivencia de
culturas diferentes, pero dentro de un marco integrador comun. Es decir, bajo el
imperio de los principios y valores fundamentales en los que se sustenta la sociedad
dominante. En otras palabras, se argumenta que el multiculturalismo no puede ser
indiscriminado, porque entonces desembocaria en el relativismo absoluto y en la
exaltaciéon de las diferencias. Lo que a su vez conduciria a la segregacion y al ghetto. De
aqui la necesidad de principios éticos universales que hagan compatible las diferencias
y garanticen la cohesion social. Sélo asi se lograria que la multiculturalidad se oriente
hacia la interculturalidad, o sea, que las diferencias no se transformen en irreductibles
e inconmensurables, sino que, por el contrario, se debiliten las distinciones jerarquicas
y se produzcan nuevos mestizajes (Demorgon 1996).

En cuanto concepto politico-programatico, el multiculturalismo es un modelo de
politica publica y una propuesta de organizacién social. Desde esta dptica se presenta
como la expresiéon de un proyecto politico basado en la valoracion positiva de la
diversidad cultural. En cuanto tal, implica el respeto a las identidades culturales; no
como reforzamiento de su etnocentrismo, sino al contrario. Se le concibe a modo de
camino mas alla de la mera coexistencia, hacia la convivencia, la fertilizacién cruzada y
eventualmente el mestizaje. Se lo define del siguiente modo:

“Es el reconocimiento y la promocion del pluralismo cultural como
caracteristica de muchas sociedades. En oposicion a la tendencia en
sociedades modernas de unificacion y universalizacion cultural, el
multiculturalismo celebra y procura proteger la diversidad cultural, por
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ejemplo, los idiomas minoritarios. Al mismo tiempo se preocupa por la
relacion desigual que a menudo existe entre las culturas minoritarias y la
cultura mayoritaria” (Jary y Jary 1991: 319).

Las ideas precedentes pueden ser validas en términos generales. Pero las dificultades
comienzan cuando se desciende al terreno de las practicas. Por ejemplo, tratandose de
politicas indigenas, écémo juzgar la legitimidad o ilegitimidad de practicas ajenas a la
cultura de la sociedad mayoritaria? ¢ Qué criterios aplicar para ello? Casos extremos de
este dilema son el limite moral y legal de las practicas culturales del canibalismo,
incesto e infanticidio.

Will Kymlicka ha elaborado en su obra Ciudadania multicultural (1996) una
conceptualizacion que puede ayudar a dar respuesta a este tipo de interrogantes. El
autor parte de la necesidad de otorgar derechos especiales a las minorias, pero desde
una perspectiva liberal. Esto es, desde un planteamiento que parte del imperio de los
derechos individuales y del valor fundamental de la libertad del sujeto. De este modo
disefia un sistema en el que los derechos colectivos que él denomina “derechos
diferenciados en funcion de la pertenencia a un grupo” (Kymlicka 1996: 25) vy los
derechos individuales se complementan sin resultar contradictorios. En sintesis, su
proyecto intenta compatibilizar los valores liberales clasicos de libertad e igualdad con
los derechos especiales en funcidon de la pertenencia a un grupo que una sociedad
auténticamente multicultural demanda. Dicho de otra forma: los derechos civiles,
politicos y sociales, aunque basicos en cualquier sociedad que se llame a si misma
democratica, son insuficientes para asegurar el respeto a las minorias.

Llegados a este punto, vale la pena resaltar las implicaciones criticas del
multiculturalismo. En la medida en que comporta la exigencia de respeto a las
singularidades y diferencias de cada cultura, subcultura o grupo social, se contrapone,
por una parte, a las politicas asimilacionistas de los Estados o culturas dominantes. Por
otro lado, implica una critica a la uniformidad que tiende a imponer la cultura
mayoritaria de cada sociedad. También se contrapone indirectamente al
eurocentrismo de occidente y a la globalizacién a partir de valores y realidades
mercantiles. En resumen, en el corazdn de esta doctrina esta la defensa de los
derechos de las minorias culturales, y en esto radica su mayor titulo de nobleza. Pero
no se puede pasar por alto que el multiculturalismo también puede funcionar como
una ideologia que encubre las desigualdades sociales (étnicas, de clase, etc.) dentro del
ambito nacional bajo la etiqueta de “diferencias culturales” (Bauman 2004: 107).

El designio multiculturalista es el manejo de la diversidad en las sociedades liberales,
acorde con las nuevas necesidades de la globalidad transnacional. Esto determina que
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es una diferencia admisible a partir de los principios liberales, y por tanto sefiala cuales
son los limites de la tolerancia fijados por el propio neoliberalismo. Kymlicka, uno de
los autores que ha defendido el reconocimiento de otras culturas por concebirlas
validas y legitimas, es considerado un liberalismo abierto a la pluralidad, pero
encuentra barreras que le impone su propio enfoque a cada paso.

Dicha dificultad podemos ilustrarlo brevemente, a partir de la distincion entre
protecciones externas y restricciones internas que estd en la base de su concepcion de
la autonomia. El punto que resalta Kymlicka es que el autogobierno —que se puede
reconocer como derecho autonémico a los grupos con identidades propias—, es
exclusivamente para que se resguarden de las amenazas y restricciones que puedan
resultar de las decisiones arbitrarias de una mayoria perteneciente a otra cultura y que
dispone de los instrumentos del poder. Es lo que llama protecciones externas. Con ello
se podria garantizar desde el punto de vista multicultural una equidad correcta entre
los grupos. Pero las decisiones que el grupo culturalmente subordinado pueda adoptar
de cara a su propio sistema cultural y que buscan dar sustento a su vida colectiva, en
tanto comunidad o pueblo, es decir, las restricciones internas, no deben permitirse
desde un punto de vista liberal.

Kymlicka, no parece advertir una primera cuestion que tendria consecuencias para su
propia propuesta. Admitiendo la importancia que le otorga a las protecciones externas
para alcanzar la equidad, no da cuenta de que las restricciones internas que los grupos
guieren mantener, al menos en buena parte, tienen el propédsito de proteger a su
comunidad de las amenazas exteriores y como tales, funcionan en todo, de acuerdo
con las protecciones externas que le parecen adecuadas al autor. La distincidn entre
protecciones y restricciones es claramente la que hace posible la afirmacién
preeminente de los derechos individuales. Kymlicka rechaza toda referencia a
derechos colectivos, prefiriendo hablar de derechos con referencia a grupos.

Sélo los derechos individuales merecen equipararse con los derechos bdsicos o
humanos que el liberalismo ya ha definido. Estos derechos, a su vez, se sostienen en la
facultad de eleccidn, de decidir con autonomia segun lo entiende el propio liberalismo.
Cualquier situacion que se aparte de este marco, por tanto, deberd considerarse un
ataque a la libertad que, desde luego, no debe tolerarse. De ahi que el autor opine que
los liberales, cuando se trata de promover la equidad entre los grupos, pueden y deben
postular determinadas protecciones externas. No obstante, deben rechazar las
restricciones internas que limitan el derecho de los miembros de un grupo a cuestionar
y a revisar las autoridades y las practicas tradicionales.



48

Pero el autor no puede ocultar que las llamadas restricciones internas, no son mds que
las decisiones que podrian adoptar los miembros del grupo a partir de sus propias
normas identitarias. Las que podrian ser distintas o contrarias a los patrones liberales.

Este es el punto contradictorio y al fin impositivo del asunto, donde no se garantiza la
facultad de agencia de los individuos; que, como hemos visto, no tiene que estar
suprimida en el ambito colectivo. Aunque pudiera mostrarse, hasta para el mas
exigente, que lo acordado es la expresion de la voluntad y el deseo mds ardiente de los
miembros del grupo, que ejercen asi su facultad de eleccidn, si ese acuerdo se aparta
de lo liberalmente correcto, el autor lo considerard inaceptable. Lo que se busca
garantizar es, entonces, el conjunto de principios y practicas liberales. Exclusivamente
hay un camino: vivir como liberal o convertirse en un liberal.

Kymlicka registra la opinidn de los que objetan que algunas minorias no son liberales y,
por lo tanto, los liberales deberian tratar de integrar a sus miembros en lugar de
aceptar las demandas de respeto a sus culturas. Ante esto, el autor argumenta que,
incluso en ese caso, nuestro objetivo no deberia ser la asimilaciéon de la cultura
minoritaria; sino mas bien liberalizarla de modo que pueda convertirse en el tipo de
sociedad de ciudadanos libres e iguales que el liberalismo se propone lograr. Las
minorias podran mantener, desde luego bajo ciertas condiciones estrechamente
vigiladas por el Estado “neutral”, algunos vistosos rasgos culturales como las
costumbres o la lengua entre otras. Y todas esas diferencias seran aceptables,
pudiendo mantenerse incluso como sociedades diferenciadas, siempre que asuman los
principios liberales basicos, se entiende en lo politico, lo social y lo econdmico, y no
planteen ningun tipo de desafio a esa filosofia y ese modo de vida. Es decir, a
condicién de que puedan ser liberalizadas o “civilizadas”.

Finalmente, estamos en presencia de un proceso diferencial, administrativo e
inclusivo. Las diferencias entre cultura son contextualizadas histérica vy
sociolégicamente para ser administradas como diferencia o excepciones; para luego
incorporarlas a los circuitos de convivencia multicultural.

2.3.4. Multietnicidad

La sociologia interaccionista en Latinoamérica estudia las delimitaciones étnicas en
barrios de inmigrantes, estos enfoques pasan a la antropologia a través de Barth
(1968). Este autor es leido por el brasilefio Roberto Cardoso de Oliveira, quién buscaba
alternativas tedricas al culturalismo reinante. Cardoso conoce en 1979 el conjunto de
estudios publicado en Ethnic Groups and Boundaries: The Social Organization of
Culture Difference (1969), coordinado por Fredrik Barth. Para el brasilefio esta obra
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reflejaba una linea de investigacion caracterizada por la gran afinidad hacia su
proyecto “Estudio de las areas de friccidn interétnica en Brasil”, iniciado afios antes
(1962) y patrocinado por el Centro Latinoamericano de Investigaciones en Ciencias
Sociales. Su punto de partida era la critica a cualquier culturalismo, particularmente las
teorias de aculturacion, en la medida en que soslayaba el fendmeno mismo de las
relaciones interétnicas. Barth, especificamente en su introduccion a la obra, da un
tratamiento privilegiado al nivel de las relaciones sociales como la base sobre la cual se
habia de inquirir al respecto de un grupo étnico y su identidad.

Esa perspectiva desarrolla la idea de que lo importante de la etnicidad estaba en la
interaccion social cotidiana. Es decir, la etnicidad funciona a modo de un recurso, por
lo general, mientras se daba la total absorcién a la modernidad. Asi, las identidades
étnicas surgian de una resignificacion de la identidad tradicional en los entornos
contempordneos; como un recurso para regular la relacién interétnica en estos nuevos
espacios dados por las redes de migracién y comunicacién.

Inicialmente la migracion de indigenas a las ciudades en formacion, vaticinaba que
lazos regionales y paisanajes acabarian desapareciendo. Esto mostraba la forma en
gue la identidad étnica finalmente era un recurso que se abandonaba cuando ya no
era util. Esta idea utilitarista de la identidad étnica, es el fruto de la creacion de grupos
de interés o de presiéon unida por un origen comun. Estos pretenden explicar el
surgimiento, reetnificacion o desetnizacion en funcién de la existencia o no de unos
recursos o beneficios por los cuales organizarse.

“La naturaleza excluyente de las identidades nacionales es muy distinta a
las identidades étnicas. Puesto que el cardcter analdgico que refiere a los
distintos niveles de similitud y diferencia o de inclusion o exclusion que
puedan ser identificables en las interacciones, aunque dicha flexibilidad no
suponga necesariamente que la identidad puede fundirse en la otra”
(Eriksen 1993: 157).

La etnia, a menos que la confundamos con grupo, es un “clasificador” que opera en el
interior del sistema inter-étnico a nivel ideolégico, como producto de las
representaciones colectivas polarizadas por grupos sociales en oposicion, latente o
manifiesta. Tales grupos son étnicos en la medida en que se definen o se identifican
valiéndose de simbolos culturales, “raciales” o religiosos. El caracter étnico de un
grupo social tiende a ser fuertemente determinante, como ocurre en las areas de
friccidn interétnica (Oliveira 1964: 43).
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La definiciéon del campo semdntico de la etnia, aun cuando bastante exploratoria, nos
remite el establecimiento de un puente entre la “antropologia de las relaciones
interétnicas” y la “sociologia de las relaciones raciales”, nacionales o religiosas, que de
algin modo, construyen sus identidades contrastantemente con ayuda de simbolos
étnicos (Oliveira 1992: 44).

La influencia de Cardoso de Oliveira llega a México, a través de Miguel Bartolomé
(Bartolomé 1976, 1979, 1997) y A. Barabas (1999). Este ultimo propone la validez
instrumental del concepto de conciencia étnica, entendiéndola una manifestacion
ideoldgica del conjunto de las representaciones colectivas derivadas del sistema de
relaciones interiores de un grupo étnico, las que se encuentran mediadas por la cultura
compartida. Asi:

“el conjunto de repertorios culturales interiorizados (representaciones,
valores, simbolos) a través de los cuales los actores sociales (individuos y
colectivos) demarcan simbdlicamente sus fronteras y se distinguen de los
demas actores en una situacién determinada, todo ello en contextos
histéricamente especificos y socialmente estructurados” (Giménez 2000:

28).

El recorrido histérico conceptual, ya desarrollado, nos permirird en los siguientes
capitulos, analizar la condiciéon colonial del indio en Atacama y, posteriormente,
examinar el contexto sociopolitico de la formacién del indigena atacameiio. La
diferencia entre indio e indigena es sustancial, puesto que, el primero sera una entidad
supraétnica y no logrard aglutinar caracteristicas propias de estos grupos sociales; en
cambio el concepto de indigena permitird visibilizar un sujeto social y étnico en
Atacama.

Por otro lado, el concepto interaccionista de la alteridad desarrollado es este capitulo,
nos permitira examinar el fendmeno atacameio a la luz de las relaciones interétnicas
en una estructura social especifica, cuyo propdsito es resolver las diferencias
culturales.
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3. APUNTES METODOLOGICOS

El presente capitulo contiene la metodologia de investigacidn, los conceptos tedricos y
definiciones operativas para realizar las operaciones que permitan el reconocimiento
étnico y los procesos de etnizacidn en Atacama. Se especifican ademas, las técnicas e
instrumentos empleados en la recolecciéon de la informacién, y se menciona el
contexto, etapas y los procedimientos utilizados en la investigacion doctoral.

En particular, se hace referencia a las experiencias de campo y a los aspectos de
interés que de ellas surgieron y que sirvieron de base para la investigacidon, tanto
etnohistdérica como etnogréfica en la zona del Salar de Atacama en el norte andino de
Chile.

3.1. Antecedentes

El desarrollo de este trabajo se apoyd en la experiencia de campo de quince anos en la
zona del salar de Atacama. Ella ha girado en torno a investigaciones e intervencién
directa sobre los denominados “atacamefios”, en materias diversas como tecnologia
en pastores de altura, religiosidad, desarrollo y reconversién productiva, ciudadania,
control territorial, educacion ambiental y patrimonial. Todo ello permitid la
delimitacion del presente problema de investigacion, la definicién de categorias de
analisis y la aplicacion de instrumentos metodolégicos pertinentes.

La primera experiencia, realizada entre los afios 1994-1997, se asocia a un proyecto de
innovacion cientifica sobre “Cultura Hidrica” en las etnias atacamefia, aymara y
guechua del norte de Chile, financiado por FONDECYT, ente gubernamental de apoyo a
la investigacion cientifica. Dentro de este marco, el que suscribe desarrolld la tesis para
optar al titulo de antropdlogo en la Universidad de Chile. Esta memoria se titulé:
“Pastores trashumantes al fin del mundo: Un enfoque cultural de la tecnologia: en una
comunidad andina de pastores atacamefos”, la que fue guiada por la doctora y
profesora de la Universidad de Chile Milka Castro Lucic. La experiencia laboral en
Atacama continud luego, a través de Grupo de Investigaciones Agrarias (GIA-ONG).
Con este centro de investigacidn se implementé un programa de apropiacién territorial
basado en el turismo comunitario, financiado por agencias internacionales, entre los
afios 1998-2003; los temas de intervencidn directa fueron; ciudadania, patrimonio y
gestion territorial. Finalmente, entre los afios 2004 -2007, bajo el alero de programas
de gobierno, se trabajé en intervencion socio-cultural en innovacion productiva y
asistencia técnica organizacional para la gestion sustentable del patrimonio
atacamefio.
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La investigacion se guié por un conjunto de observaciones a modo de afirmaciones e
hipdtesis, que establecieron el rumbo de la investigacidn y posterior interpretacion de
los datos recogidos.

3.1.1. Ubicacién del Area de Estudio

Después de un largo proceso de integracion, en la actualidad los atacamefios son habitantes
de un extenso territorio ubicado, en pleno desierto de Atacama, al interior de la segunda
region de Antofagasta en Chile. Ella limita al Este con la Provincia de Jujuy en Argentina y el
Departamento de Potosi en Bolivia, al Oeste con el océano Pacifico, al Norte con la primera
region de Tarapacd con fuerte presencia de poblacién aymara y al Sur con la tercera regién de
Copiapd donde existe formalmente comunidades Collas.
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En el Mapa N21, se aprecia Chile en el area surandina, sus paises limitrofes y en el
circulo se ubica el drea de estudio.

Administrativamente la regién esta dividida en tres provincias: Antofagasta, Tocopilla'y
El Loa y sus nueve comunas. La provincia de Antofagasta esta conformada por las
comunas de Antofagasta, Mejillones, Sierra Gorda y Taltal; la provincia de Tocopilla por
las de Tocopilla y Maria Elena y la Provincia El Loa por Ollaglie, Calama y provincia de
San Pedro de Atacama, siendo esta Ultima un Area de Desarrollo Indigena.
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3.1.2. Caracteristicas de la Poblacion Atacameia

El XVII Censo Nacional de Poblacién y VI de Vivienda realizado el afio 2002 sefiala que
la poblacién atacamefia en Chile es 21.015 personas. Cabe mencionar que una
cantidad considerable de poblacidn atacameiia reside en la ciudad de Calama.
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aprecian de mejor manera, los procesos
de intercambio social, religioso y
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comprende las siguientes comunidades:

Mapa N22 Comunas y ADI “Atacama La Grande”. (Fuente: http://www.conadi.cl)

El area de estudio comprende las siguientes localidades y comunidades:

a. Cuenca del Salar de Atacama: Esta subarea coincide con la Comuna de San
Pedro de Atacama, compuesta por los ayllus de Quitor, Conde Duque, Solcor,
Yaye, Tchecar, Séquitor, Solor, Cucuter, Poconche, Béter, Coyo y Tulor.

b. Puna Atacamefia: pertenece administrativamente a la Comuna de San Pedro de
Atacama, con formada por las localidades o comunidades atacamenas de Rio
Grande, Machuca, Toconao, Talabre, Camar, Socaire y Peine.

c. Cuencas del Alto Loa: depende administrativamente del municipio de Calama
conformada por poblados atacamefios de Chiu-Chiu, Lasana, Cupo, Ayquina,

Toconce, Caspana, Turi, Conchi Viejo.



54

3.2. Operaciones Conceptuales

La intencidn en estas paginas es mostrar las hipdtesis preliminares, a modo de
observaciones que guiaron la investigacion. El ordenamiento de la informacion giré en
torno a conceptos como interculturalidad, etnicidad, campo étnico, etnificacion,
etnogénesis y etnopolitica. Ello nos permitié visibilizar un proceso diferencial,
administrativo e inclusivo de la alteridad en Atacama.

Observacion 1

“Las zonas de contacto intercultural se caracterizan por una traductibilidad
minima resultado de la negociacion entre diferentes grupos en Atacama”

Atacama sera entendida como una zona de contacto intercultural,”® donde acaecen las
relaciones entre individuos o instituciones que admiten diferencias fundamentales. La
coexistencia de culturas diferentes requiere de espacios formales e informales para la
ocurrencia de las relaciones sociales, éstas suponen, entre muchas otras cosas, la
confrontacidn no sélo de ideas, sino ademads de cogniciones.

Tanto la interculturalidad como la multiculturalidad plantean la cuestion de los limites
de aceptabilidad de las partes que definen y redefinen las relaciones étnicas. en
nuestro caso se examina la construccién estratégica de un orden étnico atacamefio,
ubicado en una zona de frontera entre Chile, Bolivia y Argentina (ver Mapa N°5).

Observacion 2
“La etnicidad es una relacion social que ocurre en un contexto particular,
circunstancial y contingente, sin embargo la cultura es el conjunto de
repertorios primordiales vagamente definidos”.

La etnicidad como cultura esta enraizada en el sentido comun, la idea culturalista de

“area cultural” ha primado como enfoque para entender el fendmeno étnico-cultural;
la perspectiva primordialista da sustento a la idea de sentimientos primordiales

vagamente definidos (Geertz loc.cit.) por los fuertes lazo de solidaridad.

La etnicidad es una relacién que se construye socialmente en espacios de frontera
cultural, en escenarios de dominacién mediados por reglas y normativas; asi, se
entenderd a la etnia atacamefia, como una particular organizacién social de las

13 . . . . . Iy .
La cultura, en su sentido amplio o restringido, es contenido y transmisidon de tales contenidos, sean
ellos simbolos, funcién y/o estructura.
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diferencias culturales. Esto quiere decir que, tanto hacia adentro como hacia fuera del
grupo, las relaciones sociales se organizan a partir de diferencias culturales. Aqui la
importancia central la tiene la adscripcién y la auto-adscripcién como procesos
simultaneos. La etnicidad atacamefa se construye en la interaccién con otros grupos
sociales, mediante procesos de inclusidon-exclusién. Estas dinamicas establecen
fronteras entre dichos grupos, definiendo quiénes pertenecen o no a los mismos.

Observacion 3

.. 14 . . , , .
“Las fricciones™™ son conflictos que tienen un cardcter mds contingente, no
obstante, las fisuras generativas serian aquellas divisiones sociales perdurables
e historicas”.

Recogemos la definicién de Cardoso de Oliveira (1962), donde se presenta la friccion
interétnica, como una forma de describir la situacién de contacto, entre grupos étnicos
irreversiblemente vinculados unos a otros, a través de los conflictos (manifiestos) o las
tensiones (latentes) existentes entre ellos. Estos conceptos nos permiten abrir el
campo a la intensa lucha de los grupos étnicos en contacto, donde se construye un
locus de control mutuo, asi ambas partes mantendran unas creencias y cambiaran
otras.”®

Por otro lado, la idea de “fisuras generativas” de Valenzuela (1999), diferencia las
rupturas sociales e histdricas de amplio alcance de aquellas fricciones mas
circunstanciales. Se empled aqui esta nocién como un punto de apoyo para describir
las relaciones étnicas en Atacama, a través de procesos histéricos locales como la
chilenizacion. Las fisuras generativas serian aquellas divisiones sociales perdurables,
gue tienen un papel importante en la estructuracion de los espacios sociales locales y
gue la tienen, en la medida que dan origen a agentes sociales y a una accién social
concomitante con ellas. Lo interesante de las fisuras es que producen alineamientos de
sujetos, definiciones de propdsitos, especificaciones de identidad e identificacion.

15 . . . . .. .
Del latin locus. El locus de control se refiere al control que perciben los individuos sobre ellos mismos,
sus actos y las consecuencias (Pelechano 1999).


http://www.scielo.cl/scielo.php?pid=S0718-10432003002500004&script=sci_arttext#r62
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Observacion 4

“La etnificacion es un proceso diferencial, administrativo e inclusivo”

Entenderemos la etnificacion como la accion de dotar de sentido racional a la
diferencia difusa, es decir, transformar una diferencia incognoscible en una plausible.
Es el acto de historizar, sociologizar y antropologizar la diferencia. Esta etnificacién
sugiere la idea de que hay agentes que etnifican cualidades, que dan una fisonomia
especifica a los cuerpos sociales étnicos; como conciencia, identificacion, percepcion y
practicas sociales con sentido étnico.

Asi los administradores de la diferencia en Atacama, seran arquedlogos,
etnohistoriadores, socidlogos, antropdlogos y también los lideres indigenas. Todos
ellos dotardan de sentido racional y/o normalizaran cualidades culturales
incomprensibles o simplemente irracionales, obviamente desde la cultura dominante.

La arqueologia organiza los restos materiales en una propuesta discursiva, que ajusta
continuidades y rupturas culturales a periodos cronolégicos. Esta es una rica fuente de
etnicidad que; inscribe y normaliza estilos artisticos, orientaciones politicas y religiosas
y clasifica un conjunto de restos materiales que dan un sentido transhistérico a las
comunidades étnicas. La etnohistoria, organiza el material escritural sobre la diferencia
cultural o étnica, expone episodios de contacto a través de distintas épocas, en
nuestro caso colonial y postcolonial. Por su parte la sociologia, normaliza, para la
comprensién intercultural de la diferencia a través de la homologacién equivalente. Asi
encontramos redes, acciones, relaciones e instituciones sociales dentro de un marco
de traductibilidad. La antropologia juega un papel crucial en la construccién de una
alteridad y una otredad como reflejo y contorno de los limites de si mismo, genera asi
un “Otro” traducible y por ende administrable.

El abierto proceso de diferenciacién requiere de un evento administrativo que
necesariamente lleva a la inclusién de grupos. De ese modo las diferencias entre
culturas son traducidas y puesta en codificaciones cientificas para ser administradas.

Luego, seran incorporadas a los circuitos de convivencia multicultural, asi la
normalizacion de la diferencia en Atacama se remite a los marcos legales y juridicos del
Estado de Chile, cualguier manifestacién que no pueda ingresar a un canon
racionalmente aceptable sera reprimida como una desviacidn antisocial.
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Observacion 5

“Lo que define el campo étnico es el modo en que éste contribuye a la
construccion y definicion de un sujeto para la politica étnica y un sujeto étnico
para la politica”.

La génesis del campo étnico, es la aparicién de un espacio social para resolver los
asuntos de la diversidad cultural. Es una estructura que organiza las luchas, conflictos,
resistencias y asimilaciones. Lo que justifica la construccion de este campo, es la
necesidad de evitar conflictos tanto econdmicos como bélicos, debido a los costos que
ello implica. Asi, el reconocimiento y la participacion dependeran de las condiciones
histdricas, sociales, econdmicas y politicas involucradas.

De acuerdo con los presupuestos tedricos del campo propuesto, éste es un sistema de
relaciones sociales, definido por la posesiéon y produccién de una forma especifica de
capital. Cada campo, en nuestro caso el étnico, es —en mayor o menor medida—
autonomo; la posicion dominante o dominada de los participantes en el interior del
campo depende en algun grado de las reglas especificas del mismo. El conjunto
estructurado del campo, incluye sus influencias reciprocas y las relaciones de
dominacién entre ellos, define la estructura social (Bourdieu loc. cit. 1970).*°

Ill

En esta investigacion, el “campo étnico” es muy util para identificar y describir cdmo,
dénde y cuando se resuelven los asuntos de la diferencia. En Atacama se construyen
escenarios socio-politicos, en base a la definicién operativa e instrumental sobre
sujetos sociales, visibles y corporativos, de otra manera sélo primaria el caos y la
inteligibilidad. ElI campo es espacio de juego histdricamente construido, con sus
instituciones especificas y particulares normas de funcionamiento. El campo étnico de
operacion atacamefio estd dado por: a) la pugna y competencia de capitales
simbdlicos, econdmicos y sociales en Atacama; b) una jerarquizacién entre quienes
imponen un capital y aquellos que aspiran tenerlo; y ¢) una dindmica especifica donde

las reglas se moveran segun se muevan las posiciones de los actores (ibid.).

'¢ para entender mejor la idea de “campo” de Bourdieu, (1990, 1991,1999), es necesario revisar el
concepto de habitus como un conjunto de disposiciones adquiridas, un sistema que funciona a modo de
categorias o principios clasificatorios, organizadores de la accién y principio unificador.
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Observacion 6
“éLa etnogénesis es la emergencia de un sujeto para la politica étnica?”

Este trabajo consigna a la etnogénesis atacamefia como el surgimiento de una nueva
entidad sociocultural, cuya identidad es el resultado de procesos de ajuste a los
pardametros de integracién nacional, debido a ello la continuidad temporal del grupo se
hace difusa. Por esta razén se indagan los momentos que permiten reconstruir la
génesis atacamefia y como adquiere su condicidn étnica en el imaginario nacional.

|ll

Luego, se examina la emergencia del “sujeto politico atacamefio” que se hace visible
cuando, “otro” cultural, lo reconoce y, en ese acto, es marcado por la legitimizacion
formal y legal.'” ¢Sera la construccién y definicién de un sujeto para la politica un
reflejo de los estereotipos estables? y équé le permiten a las operatorias étnicas
construir rastros de existencia politica? La pregunta pertinente es ¢cédmo diferenciar la

constitucion de un sujeto social de uno étnico?
Observacion 7

“La etnopolitica, si bien es la lucha por el reconocimiento intercultural de la
diferencia de los movimientos sociales indigenas, también es la ideologia de
cohesion de la diferencia”.

El multiculturalismo es una intencién politica de la aceptacién de la diferencia. En
Latinoamérica y en Chile en particular, en las Ultimas dos décadas se ha materializado
en la incorporacidon de las etnias a un nuevo escenario politico producido por su
reconocimiento juridico. Reconocer la diversidad étnica ha sido un logro continental.
Pero no pasdé mucho tiempo para que la conquista democrdtica se enfrentara con la
etnopolitica de la propia diversidad. Una cosa es la diversidad como sistema plural de
formas culturales, otra muy diferente es el complicado escenario de las interacciones y
limitaciones con que se realiza o no, la diversidad en la politica.

La etnopolitica para el Estado “es una ideologia de cohesion, culturalmente
determinada, que se presenta como respuesta a los desafios que impone la diversidad
étnica y cultural —a si misma, a las sociedades, a las etnias, a las naciones y a los
Estados—, para alcanzar los derechos histdricos de las libertades culturales, necesarias
para la reproduccion social y cultural” (Zambrano 2004: 125).

" Comunidad Indigena, Asociaciones Indigenas, Consejo de Pueblos Atacamerios, Costumbres y

Tradiciones, también grupos juveniles, parroquiales, etc.
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De esta manera se consiguen los niveles de inclusidon indispensables para su
participacién politica y para desplegar el reconocimiento de la legitimidad de su
contribucién en la delineacion de los trazos de convivencia multicultural.

Las dindmicas de los movimientos sociales que son estructurantes de realidades
sociales, culturales y politicas, no son meros actos de protesta. Percibidas asi poseen
capacidad para conformar identidades (Laclau 1990; Mouffe 2000), o identidades
proyecto (Castells 1999). La conflictividad social latinoamericana se establece mas alla
del limite de una pugna entre Estado y pueblos indigenas, existen actores privados que
también compiten por los recursos sociales y naturales. Las reivindicaciones sociales
de la diferencia en Latinoamérica se asocian a derechos linglisticos, autonomia
regional, representacion politica, curricular educativa, reivindicaciones territoriales,
politica de inmigracién, naturalizacién ciudadana, simbolos nacionales, himnos
nacionales y festividades oficiales entre las mas importantes.



60

3.2.1. Marcadores Culturales

Aunque las categorias étnicas presuponen diferencias y marcadores culturales, no se
puede suponer una simple relacién de equivalencia entre las unidades étnicas. Los
rasgos que son tomados en cuenta por un determinado grupo étnico como
marcadores centrales de diferenciacion, no se corresponden con la suma de las
diferencias objetivas, sino particularmente con aquellos que los actores seleccionan
como significativas. Algunos rasgos culturales son utilizados por los actores como
emblemas de diferencia, otros son pasados por alto y desdefiados (Barth loc. cit.).

Mostraremos marcadores culturales claramente consensuados, a modo de indicadores
gue nos permitan situar la etnicidad atacamefia. Muy relevante serd para esta
investigacion la aparicion de nuevos marcadores o combinaciones especificas.

La Lengua es un poderoso indicador de identidad étnica y nacional. Cuando una lengua
dominante desplaza a otras lenguas subalternas, entonces la cultura de los grupos
subordinados cambia. Es por esta razén que las politicas linglisticas son importantes
en los procesos de cambio cultural, asi la lucha por los derechos lingliisticos es a
menudo un factor importante en los conflictos étnico.

Las Creencias religiosas o cosmovision, siempre son una caracteristica relevante de la
identidad de un pueblo. En las sociedades en que la religion interviene en las
diferentes esferas de la vida publica, puede ser un factor hegemodnico y por lo tanto
determinante para establecer diferencias.

El Territorio es la base de las estructuras econdmicas y politicas, mismas que
constituyen las unidades fundamentales en la vida de los grupos humanos. Se
considera que el territorio es el elemento determinante para la existencia de una
nacion.

La Organizacion Social es el término técnico de las ciencias sociales para refiere a la
compleja red de instituciones y relaciones socio-parentales que proporcionan
consistencia a un grupo étnico, mas alld de la identidad personal de sus miembros
individuales. En la medida en que estos participan en la organizacién social, aumenta
su dependencia ante los valores colectivos. Para esta investigacion se consideran las
fronteras y limites sociales del grupo, como elemento fundamental en la definicion de
la etnicidad. Para Atacama se evalla si la organizacién social’® establece los limites de

'® Se ha caracterizado al “Ayllu” como la organizacion bésica andina, éste es una agregado genético
consanguineo que, en su tradicidn, pertenece a otra unidad mayor genético-politica, ésta es una unidad
social integrada por familias unidas por lazos consanguineos actuales como por antepasados comunes
(Saavedra 1903; Urquidi 1970).
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un grupo y cudl es el marco dentro del que se distinguen los “nosotros” y “ellos”,
“propios” y “extraiios”.

La Raza, es la categoria bio-politica de la diferencia. Lo que hace a la raza un indicador
particularmente importante de la identidad, es que comunmente no sélo se refiere a
los atributos biolégicos de los individuos (color de piel, rasgos faciales, complexion
corporal, etc.), sino también a las “supuestas” cualidades sociales, culturales y
psicoldgicas que se asocian a ella.

3.2.2. Problema, Hipotesis de Trabajo y Objetivos

El problema

El problema de esta investigacion doctoral gira en torno a los procesos de reconocimiento
social y juridico de las poblaciones del desierto de Atacama, que han tendido a la
homogenizacién en desmedro de la propia diversidad interna de este grupo indigena.

Hipotesis de trabajo

La hipdtesis de trabajo, postula la existencia de un sistema interétnico que, a través de la
etnopolitica atacamenfia; hace posible las relaciones entre los grupos coexistentes en Atacama.
Al mismo tiempo, esta misma etnopolitica atacamefia se despliega como una ideologia de la
coercion y asimilacion de la diferencia por parte de la sociedad chilena.

Objetivo General:

Asi, el objetivo de este trabajo fue caracterizar la construccién de la etnicidad y algunos
procesos etnopoliticos en Atacama.

Objetivos Especificos:

1. Identificar las perspectivas sobre la etnicidad en las ciencias sociales.
Describir la construcciéon de sujetos de la diversidad en América Latina.
Identificar y describir procesos que visibilizan un sujeto étnico en Atacama.
Caracterizar el movimiento étnico atacamefio.

vk W

Describir y analizar procesos etnopoliticos en Atacama.
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3.3. Metodologia de Trabajo

El estudio se inicié con una revision y analisis bibliografico en Chile, Alemania y Espaiia,
donde se examind la informacién disponible sobre la construcciéon de alteridad vy
etnicidad en Latinoamérica y en particular en Los Andes, examinando procesos de
etnificacién de grupos sociales.

La lectura se orientd especialmente a aquellos estudios donde nuestro tema de interés
recibe un tratamiento especifico. Esto sirvié de base para sustentar la metodologia y la
pertinencia del problema, hipdtesis y objetivos. Particular atencién recibieron los
estudios de etnopolitica y modelamiento de sujetos sociales en contextos de
modernizacion.

Finalmente, la etnografia permitié generar una linea base, sobre la relevancia politica
del reconocimiento y las relaciones de poder al interior de los grupos sociales en
Atacama. Luego se analizaron y explicaron los procesos de construccion de diferencia
cultural.

3.3.1. Técnicas e Instrumentos

Las observaciones arriba mencionadas, constituyeron el punto de referencia para
seleccionar aspectos relevantes en los procesos etnopoliticos en Atacama. La
informacién elegida emana de observacién participante, entrevistas estructurada,
semi-estructurada y grupales.

Observacion participante y didlogos informales con lideres comunitarios y comuneros.
Estos basicamente se dieron en las propias localidades y en medio de las actividades
cotidianas de pastoreo y agricultura. Los didlogos informales, permitieron establecer
diferentes grados de confianza con los entrevistados y recoger informacion no
sistemadtica. Estas conversaciones fueron sostenidas en situaciones de
acompaiamiento y en situaciones paralelas a las entrevistas, durante fiestas religiosas,
limpia de canales de regadio, carnavales y floreamiento de llamos. Una vez concluida la
etnografia se sistematizé la informacién en niveles y subniveles.

Entrevistas estructuradas con autoridades indigenas municipales, lideres indigenas
atacameiios de distintos poblados, se llevaron a cabo con ayuda de cuestionarios a
modo de una lista de temas. Este instrumento se utilizd para hacer reconstrucciones
de episodios de reconocimiento de la diferencia cultural, para asi inspeccionar eventos
y situaciones particulares de contacto intercultural. Los entrevistados narraron
libremente sus historias con reiteraciones, saltos temporales e interpretaciones, éstas
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fueron sistematizadas al final de cada campafia etnografica. Las intervenciones se
limitaron a profundizar o aclarar episodios de especial interés para este trabajo. De
esta forma, ademas de recoger la informacién de experiencia asociada al tema de
investigacion, la narracion libre sobre temas particulares, permitid registrar la ldgica
discursiva, las emociones, inflexiones y denotaciones del entrevistado.

Entrevistas semiestructuradas se utilizaron para la reconstruccién de contrastes
culturales y verificacion de hechos particulares; se entrevisté a lideres sociales y
politicos. Basandose en situaciones hipotéticas, se formularon preguntas concretas
que permitieran identificar relaciones grupales internas y externas. Se definié como
eje de la narracion la secuencia de “adscripcion y auto-adscripcién a su grupo, para
poder comprender y sistematizar mas adelante los procesos de etnizacién de los
grupos en Atacama.

Entrevista grupales a lideres diversos: sociales, comunitarios, politicos y autoridades
indigenas municipales. Se buscd consensos y disensos respecto de los procesos de
etnizacion ocurridos en los ultimos 20 afios en Atacama. Estas entrevistas se realizaron
con varios dirigentes atacamefios, representantes de distintos momentos del
desarrollo del movimiento étnico, se apuntd a contrastar informacion y verificar
consensos.

3.3.2. Trabajo de Campo

La observacion participante y obtencion de informacidén se realizd6 usando diversas
técnicas cualitativas y cuantitativas. Se disefaron los instrumentos de recopilacién de
informacién; preguntas abiertas y cerradas en pautas de entrevistas semi-
estructuradas y en profundidad. También se participd en reuniones individuales y
grupales con lideres indigenas de distintas localidades y comunidades de Atacama.
Asimismo se describe y analiza las relaciones de los grupos atacamefnos con el
gobierno de Chile, las transnacionales empresas mineras y finalmente con las ONG's.

Otros registros se recopilaron, cuando la ocasién lo permitid, a través de grabaciones y
fotografias.

El ordenamiento general de las acciones definidas para dar cumplimiento a los
objetivos del presente plan de trabajo, estd en una secuencia ldgica y jerarquica de
fases, etapas y actividades. Las fases, representan la unidad mas amplia, sobre la cual
se estructura un conjunto acotado de acciones en tres etapas. Asimismo, cada fase con
un numero de etapa se desarrollé para cumplir con los objetivos esperados y los
correspondientes resultados.



Nomina de entrevistados

10.

11.

12.

13.

Sandra Berna. Alcaldesa de San Pedro de Atacama, 2009 (San Pedro de
Atacama).

Mirta Solis. Dirigenta social, 2009 (San Pedro de Atacama).
Félix Ramos. Dirigente social, 2009 (San Pedro de Atacama).

Margarita Chocobar. Concejal de la Municipalidad de San Pedro de Atacama
(Toconao).

Carmela Armella. Pobladora de Talabre, 2008 (Puna).

Rubén Reyes. Consejero nacional atacamefio, 2009 (San Pedro de Atacama).
Sétero Armella. Dirigente comunitario, 2009(Puna).

Profesora atacamefia, 2008 (San Pedro de Atacama).

Eva Sidrez. Escritora e historiadora atacamena, 2008 (San Pedro de Atacama).
Ramén Torres. Dirigente Peine, 2009(Puna).

Sara Plaza. Dirigente comunitaria de Peine, 2009(Puna).

Gabriel Gonzalez. Dirigente social Costumbre y Tradiciones, 2009 (El Loa).

Luis Ramos. Pte. Consejo de Pueblos Atacamefios. Conferencia Biblioteca
Nacional, 16 mayo 2008.
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Fase 1:

Fase 2:

Fase 3:
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Levantamiento de informacion secundaria y bibliogrdfica

Etapa 1: Recopilacion de informacién secundaria y bibliografica sobre Ia
etnicidad y construccién de alteridad sobre lo indio, indigena y etnicidad en
Latinoamérica y los Andes.

Etapa 2: Recopilacion de informacién secundaria y bibliografica sobre la
etnicidad y construccion de sujetos sociales en Atacama.

Levantamiento de informacion primaria y etnogrdfica

Etapa 3: Elaboracion y validacion de instrumentos de recoleccion de
informacién.

Etapa 4: Entrevistas y relatos de vida (10) a lideres sociales, comunitarios y
politicos, hombres y mujeres. Entrevista a funcionarios municipales
gubernamentales y no gubernamentales.

Etapa 5: Observacién Participante (12 meses) con lideres comunitarios.

Etapa 6: Sistematizacién las implicancias politicas de relaciones grupales en
Atacama.

Etapa 7: Sistematizaciéon de la informacién recolectada sobre etnicidad en
Atacama.

Andlisis de la informacion

Etapa 8: Modelo explicativo de la etnopolitica en contextos de modernizacion.
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Este capitulo tiene como propdsito examinar antecedentes etnohistérico y etnograficos,
que nos permitan examinar el fendémeno de la etnicidad en Atacama, a través de las
operaciones conceptuales que hacen posible la emergencia de sujetos sociales.

4.1. ElIndio en la Atacama Colonial

Los antecedentes arqueoldgicos y etnohistéricos dan cuenta de una activa presencia de
grupos culturales en distintos puntos colindantes a los denominados tempranamente
“atacamas” (Bibar 1558; Oviedo 1557; Machuca 1581) por sus vecinos chichas, aymaras,
omaguacas y calchaquies cada uno con su propia lengua (Salas 1945; Lozano Machuca

1581; Serrano 1947), (ver Mapa N°3).
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Jerénimo de Bibar (1558) trata sobre Atacama lo siguiente:

“..que trata del valle de Atacama y de su temple, y de las cosas que ay
en él y costumbres/ de indios. D’ este pueblo de Atacama serd bien que
contemos y digamos el sytio que tiene. Es d” esta suert: es un valle llano
y ancho y largo a la contra del sytio de los otros valles, porque a cinco v
seys leguas que corre, el rrio se suma, e no se vee por donde va ni donde
sale a la mar. E en el/ edificio de las casas son diferentes de otras

provincias” (Saez-Godoy 1979: 19).
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Esas son quizas las primeras imagenes de contacto entregadas por espafioles. Se
identifican caracteristicas fisicas del valle de Atacama: llano ancho y largo donde corre un
rio. Descripciones que seran luego claves para la campaia de conquista;

“Las casa en que abitan los indios son de adobe y dobladas con sus entresuelos
hechos de gruesa bigas de algarrobas, qu’ es madera rrecia. Son todas/ estas
casas lo alto d’ ella de tierra de barro, a cavsa que no llueve. Encima d’ esto
terrodos, a manera de hornos en que tienen sus comidas (qu’ es mays e papas
y frijoles y quinua, algarroba y chafier, que tengo dicho, del qual tanbien
hacen vn gustoso breuaje para beuer e miel)” (ibid: 20).

Este fragmento nos muestra algunas caracteristicas que hoy llamariamos sociales. Las
casas de adobe y gruesas vigas de algarrobo, diferentes a otras Provincias habitadas por
indios, ademas equipadas con hornos con comida (maiz, papas, frijoles y un brebaje de
miel). Cuesta imaginarse que, en sélo un par de décadas, la traducibilidad cultural sea tal.
Sin duda que la experiencia multilinglie de los comerciantes incaicos sirvié como puente
comunicacional. Sin embargo, es posible decir que en esta zona de contacto, se genera de
inmediato un campo de traductibilidad y negociacion que permite acuerdos minimos. Por
un lado, para el desarrollo de la campafia de conquista y por el otro, para asegurar la
sobrevivencia de los originarios.

Tanto la cantidad de poblacion como el espacio ocupado por los originarios, se puede
desprender de las siguientes fuentes etnohistoricas. Los “atacamas” aparecen en la
historiografia en 1535, serd Oviedo quien sugiere que esta poblacién alcanza a 700
hombres de guerra, de ello, se puede desprender que la poblacion total podria haber
alcanzado cerca de 3.500 personas. Mas tarde en el ano 1540 es Bibar quien reconoce a
cerca de “1000 indios y mds en armas”, en la fortaleza defensiva del Pukara de Quitor en
San Pedro de Atacama, pudiéndose aproximar una poblacién de 5.000 mil personas. En
1581 Pedro Sande reconoce a 2.000 indios tributarios, lo que significa que la poblacion
estimada pudiese ser cercana a las 10.000 personas. Cerca de una siglo después la
Revisitacion de Atacama (1785) reconoce a 3.655 personas, sin incluir a tributarios
localizados en Salta y Catamarca; quienes serian cerca de 274 personas mas (Hidalgo
2004).

“A partir de 1559, el Distrito de Atacama formé parte de la Real Audiencia de
Charcas, integrante del Perd. Dos siglos mas tarde, cuando se creé el
Virreinato de la Plata, 1776, pasé a incorporarse a la Provincia de Potosi”
(Espinoza 1958: 13).
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Los censos y visitaciones de 1785, 1792 y 1804 permiten hacerse una idea de la extension
espacial de esta unidad administrativa de la poblaciéon de Atacama, esta abarca la actual
ocupacién de la cuenca del rio Loa en su parte superiorlg, el salar de Atacama®, el oasis
de Calama y el puerto de Cobija en Chile y se incluye Salta y Tucuman en Argentina.
Quizas lo mas relevante de Atacama son ciertos rasgos culturales comunes: la lengua,
nexos familiares y movilidad circulatoria que garantizaba limites y fronteras no sélo
econdmicas o ambientales sino culturales (Hidalgo 6p. cit.).

4.2. ElIndigena en la Atacama Republicana
4.2.1. Boliviay el Pacto Neocolonial

La relacién entre el Estado boliviano y la poblacion indigena en general en el siglo XIX, es
de una estructura social neocolonial donde se reproduce una compartimentacion de la
sociedad. No hay una comunidad nacional extensiva como la que se va a formar durante
el siglo XX (Albo 2000). Se trata de un mundo segmentado. Los dos compartimentos
principales son el indio o indigena, por una parte, con quienes se tiene desde el Estado un
cierto tipo de trato, se les reconoce un cierto tipo de derecho y por otra parte, la minoria
gue ejerce el poder es una oligarquia sustentada en el control de la tierra y del trabajo
indigena.

Como se aprecia en este fragmento de Acta de Independencia de Bolivia, 6 agosto 1825.

“Venid, en fin, y si cuando contempldis a nuestros hermanos los indigenas
hijos de del grande Manco Capac, no se cubren vuestros ojos de torrentes de
ldgrimas, viendo en ellos hombres los mds desgraciados, esclavos tan
humillados, seres sacrificados a tantas clases de tormentos, ultrajes y
penurias...” (Acta de Independencia de Bolivia 1825:1).

La situacién postcolonial de Bolivia no es muy distinta al conjunto de paises de la region,
gue embarcados en la ola independentista no contaban con los recursos econdmicos para
sostener un Estado independiente. Sélo seran los paises con una fuerte vocacién
exportadora, entre ellos Chile, los que dispondrdn de recursos financieros para
implementar un liberal.

Y En el repartimiento de San Francisco de Chiu Chiu: 1. Ayllo de Chiu Chiu; 2. Pueblo de Caspana; 3.
Pueblo de Aquina o Ayquina; 4.pueblo de Calama; 5. Puerto de Cobija o Cobija; 6. Asiento de Cochi.

20 Segln la revisitacion del Partido de Atacama, Intendencia de Potosi del afo 1787, se pueden
identificar en el repartimiento de San Pedro de Atacama: 1. Ayllo de Conde Duque; 2. Ayllo de Sequitor;
3. Ayllo de Collo o Coyo; 4. Ayllo de Beter o Veter; 5. Ayllo de Solo; 6. Ayllo de Solcor; 7. Pueblo de
Toconao; 8. Pueblo de Soucor o Soncor; 9. Pueblo de Socayre o Socaire; 10. Pueblo de Peyne; anexo de
Susquiz o Susqui (Hidalgo loc. cit.).
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Para poderse sostener y financiar, no le quedd otra cosa al gobierno boliviano que
restablecer el tributo a los indigenas. Se decreté nuevamente, apenas dos o tres afios,
después de que Simén Bolivar lo aboliera. Estas medidas permiten financiar el nuevo
gobierno y las nuevas burocracias criollas. Sera avanzado el siglo XIX y, en cualquier caso,
durante todo el periodo en que la regién de Atacama fue boliviana, que todavia el 50% o
mas de las finanzas del Estado se originaban en el tributo indigena.

El Estado boliviano instaura formas neocoloniales de relacién con la poblacién indigena.
Segln esto, la poblacién indigena recibe un trato andlogo, pero no idéntico al que
recibian estos indigenas en el periodo colonial tardio. La relacién entre el Estado boliviano
y la poblacién indigena atacamena va a ser una relacién de dominacién que estd marcada
por un pacto de dominacién. Esta dominacién que debe entenderse como un
compromiso politico de subordinacion reflejado en la exigencia tributaria, el llamado
“Tributo Indigenal”, vale decir, las garantias que el Estado boliviano daba para que los
indigenas tuvieran el acceso a la tierra y, de manera mas general, tuvieran acceso a los
recursos productivos que le permitieran vivir y asistir sus deberes fiscales, sus deberes
con el ayllu o comunidad, costear las exacciones que venian desde la iglesia y de ciertos
servicios que demandaba el Gobernador de la Provincia de Atacama.

4.2.2. Chile y el Pacto Ciudadano

El caso de la legislacion chilena es ejemplar y extensible a todo el continente. Entre los
primeros pasos legislativos de la Junta de Gobierno con acuerdo del Senado, desde 1813
hasta 1823, esta la dictacion en 1813 de un Reglamento-Ley concebido como una
legislacién protectora de indios. Este reconocimiento es fundamental para entender los
conceptos que animan a los independentistas y que se refieren puntualmente a los indios
de la zona central de Chile (Lipschutz 1952). Respecto de la condicién de los indios en
Chile, el Reglamento de 1813 es elocuente,

“...deseando el Gobierno hacer efectivo los ardientes conatos con que
proclama fraternidad, igualdad y prosperidad de los indios, y teniendo una
constante experiencia de la extrema miseria, inercia incivilidad, falta de
moral y educacion en que viven abandonados en los campos con el supuesto
nombre de pueblos, y que a pesar de la providencias, que hasta ahora se han
tomado y se aumenta la degradacion y vicios, a que también quedaria
condenada su prosperidad, que debe ser el ordenamiento de la patria”
(Reglamento-Ley 1813: 1).%

! Dictado por la Junta de Gobierno que dispone la creacién de villas para Indios. En

http://biblioteca.serindigena.org).


http://biblioteca.serindigena.org/libros_digitales/derechos_indigenas/leyes/1.htm
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Posteriormente un Bando Supremo del 4 de marzo de 1819, exime del tributo a los
indigenas y les otorga la ciudadania. Siendo probablemente esta la primera vez que se
utiliza la palabra indigena en reemplazo de la palabra indio, cuestiéon que grafica el nuevo
espiritu de la nacién independiente. Asi el Director Supremo del Estado de Chile, de
acuerdo con el Senado, suprime el empleo de protector general de naturales, diciendo:

“El Gobierno Espafiol, siguiendo las mdximas de su inhumana politica,
conservo a los antiguos habitantes de la América bajo la denominacion
degradante de Naturales. Era esta una raza abyecta que pagando un tributo
anual, estaba privada de toda representacion politica, y de todo recurso para
salir de su condicion servil. Las Leyes de Indias colorian (sic) estos abusos,
disponiendo que viviesen siempre en clase de menores bajo la tutela de un
funcionario titulado Protector General de Naturales. En una palabra, nacian
esclavos, vivian sin participar de los beneficios de la sociedad, y morian
cubiertos de oprobio y miseria. El sistema liberal que ha adoptado Chile no
puede permitir que esa porcion preciosa de nuestra especie continue en tal
estado de abatimiento. Por tanto, declaro que para lo sucesivo deben ser
llamados ciudadanos chilenos, y libres como los demds habitantes del Estado
con quienes tendrdn igual voz y representacion concurriendo por si mismos a
celebrar toda clase de contratos, a la defensa de sus causas, a contraer
matrimonio, a comerciar, a elegir las artes que tengan inclinacion, y a ejercer
la carrera de las letras y las armas, para obtener los empleos politicos y
militares correspondientes a su aptitud. Quedan libres desde esta fecha de la
contribucion de tributos por consecuencia de su igualdad con todo
ciudadano, aun en lo que no se exprese en este decreto, deben tener parte
en las pensiones de todos los individuos de la sociedad para el sostén y
defensa de la madre Patria” (Bando Supremo 1819: 1).%

El estatus legal que tenian los indios en la colonia espafiola, se perderd en las nuevas
republicas en pos de la integracion ciudadana de los indios a las nuevas naciones. Asi el
indio-ciudadano serd mas tarde tipificado como indigena.

22En; http://biblioteca.serindigena.org/libros_digitales/derechos_indigenas/leyes/2.htm.
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4.2.3. Nominaciones y Clasificaciones

4.2.3.1. Naturalistas, Misioneros y Militares en Atacama

Existen un conjunto de registros escritos de naturalistas, misioneros, militares y
arquedlogos que dan cuenta de la singularidad de la poblacién en Atacama y es
justamente el idioma la diferencia, ampliamente relatado en distintos periodos:
D'Orbigny (1839), Philippi (1853), Moore (1878), San Roman (1896), Emilio Vaisse (1894),
Senechal (1904), Schuller (1907) y Uhle (1912).

Cabe mencionar que si bien existen otros tipos de marcadores culturales, estos, en
general, responden a un matriz regional. De este modo, la arquitectura, la alimentacidn,
los cultivos, la religion mantienen rasgos regionales con cierta singularidad local,
latamente descrita por los arquedlogos.

Nos concentraremos en la nominacién del pueblo atacamefio, cémo y cuando fueron
nombrados por sus vecinos. Si bien existen un conjunto de imprecisiones respecto de
asociaciones y nombres, es el siglo XIX cuando aparecen conceptos y concepciones que
hasta hoy determinaran las lecturas de este Pueblo de Atacama.

Fue D’Orbigny (1839),
“quien termindé con el panquichuismo andino, considerando a los lipes ©
atacamefos como eslabon entre los quechuas y los araucanos”(Schuller 1908: 8).

En su obra “L’homme américain sous ses rapports phisiologiques et moraux” evidencia en
el registro, la diferencia linglistica entre quechuas, atacamas y mapuches, se termina con
la creencia del quechua como una lengua generalizada a todos los pueblos de esta region
andina. Esto se reafirma con posteriores descripciones escritas al respecto.

Cerca de 20 anos después, el naturalista Rodolfo Philippi, viaja a peticion del gobierno de
Chile a la antigua regidn de Atacama que se extendia desde el rio Copiapd hasta el Puerto
de Cobija, en su “Viage al Desierto de Atacama” de 1860 indica que la lengua de Atacama
era totalmente distinta a sus vecinos.

Un dato histérico relevante es que D'Orbigny en 1839 denomina a los pobladores de
Atacama como “Los atacamas”. Posteriormente lo hace Philippi en 1860 probablemente
por primera vez se usa el término “atacamefnos”. Al mismo tiempo el nominativo indio ya
no es legal y adquiere la connotacién de descalificacidn, sindnimo de atraso y rudeza.
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El naturalista Philippi (1860: 56), confirma que la lengua de los Atacamefios es un “idioma
particular”, enteramente distinto del quechua y del aymard como del “chileno” mapuche
concordando asi con el viajero francés Alcide D’Orbigny. Por eso se atreve a reunir un
pequefio vocabulario de este idioma y coteja sus términos con el quechua, el aymara y el
“chileno”. Sefiala que este idioma es hablado en esa época por una “poblacién de tres a
cuatro mil almas” (id.). También sefala que son poquisimos los blancos residentes en sus
pueblos, lo que obviamente facilita la conservacion de la lengua propia. Indica,
precisando los lugares de Atacama, Toconao, Soncor, Socaire, Peine, Antofagasta de la
Sierra y unos pequeiios lugarcitos del cantén Chiu Chiu (id.). Al parecer, segun Philippi, es
por entonces mucho mds hablado todavia en el area de San Pedro y los contornos del
salar de Atacama, y raramente ya en el area de El Loa Superior. Creemos que esto se
deberia a dos factores: 1) el mayor poblamiento de la zona de Atacama desde tiempos
antiguos; y 2) el mayor trafico regional por Chiu Chiu hacia la zona costera de Cobija, que
lo expone a visitantes y migraciones fundamentalmente quechua.

Afirma Philippi que la distribucidn geografica de esta lengua fue mayor:

“se hablaba también en Chiu Chiu y Calama, pero actualmente lo ha
subrogado el espafiol en estos pueblos y solo personas muy anzianas
entienden todavia la lengua de sus padres” (ibid.).

Aqui se tiene la comprobaciéon notoria de que en Chiu Chiu ocurre, los ancianos aun lo
hablan en 1853-54 (época del viaje de Philippi), lo mismo que en Peine, con motivo del
viaje de Grete Mostny en 1949, un siglo después. Alli Mostny escucha hablar la lengua
cunza a unos pocos ancianos.?

Segun Philippi, en esta época en toda la zona de Atacama imperé la lengua quechua de
los dominadores Incas. Turi, en el sector Norte y Catarpe junto al Pukard de Quitor,
fueron baluartes del Inca y centros de control de la poblacion atacamefia, por lo tanto, la
lengua quechua fue conocida en Atacama.?

23 Resulta de sumo interés la precision de Philippi de que esta lengua es hablada “en Antofagasta en la
costa a 300 kilémetros de San Pedro de Atacama” (Philippi 1860: 56).
** probablemente sus caciques la aprendieron conforme a la costumbre inca de ensefiarla a los pueblos

conquistados. Por eso, tal vez, el quechua se introdujo en la poblacidon cunza parlante, dejando en él
muchisimos vocablos atacameiiizados o hibridos; lo ha demostrado recientemente Lehnert (1981 vy
1991), probablemente en base a Emilio Vaisse estudioso sacerdote poliglota y cura de San Pedro de
Atacama, quien ya lo indica en su Glosario de la Lengua Atacameiia (Vaisse, Echeverria y Hoyos 1895),
quien muestra que pese a la presencia quechua, que debid ser fuerte en la zona, no impidié la
conservacion de la lengua de atacama o cunza hasta casi mediados del siglo XX (Mostny 1951).
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Una década después, el viajero aleman Juan Diego de Tschudi (1869)%, después de
recorrer toda la zona de Atacama propone que la afiliacién lingliistica de los indigenas del
desierto era una fraccién refugiada en las escarpadas serranias del pueblo Calchaqui
provincia de Salta, Catamarca y La Rioja (Schuller 1908: 8). Otro aporte importante es el
de Moore, expuesto en el Congreso Americanista de Luxemburgo en 1877, donde se
reafirma la particularidad del idioma y la cultura en Atacama.

Un pequefio articulo publicado por la Revista de la Direccion de Obras Publicas, seccion
de Geografia, donde el ingeniero y gedgrafo Francisco San Roman, llama cunza a este
idioma, que traducido al castellano significaria “nuestro”. Este funcionario publico del
Gobierno de Chile, tipifica como “ingeniosa” la teoria de Tschudi, respecto de la
pertenencia de los atacamas a la cultura Calchaquies, parafraseando a Luis Darapsky “no
cabe duda que el cunza pertenece a la misma rama de que ha nacido el aimara, puquina,
canchi o quichua” (San Roman 1890: 4).

Agrega que las poblaciones ubicadas arriba de Atacama en las serranias, les llamaban
Lickan (hombres de arriba), estos eran los pobladores de San Pedro, Toconao, Peine,
Socaire entre otros. De la misma manera, los habitantes de Socaire, segin San Roman,
llamaban a quienes vivian en los pueblos de abajo “Vaquit”. (ibid.:14).

Vaisse en su obra Glosario de la lengua atacamefia menciona que:

“lickan: -El pueblo por excelencia. -Ese término designa exclusivamente a S.
Pedro de Atacama. Para designar a otros lugares habitados, los atacamerios
empleaban Leri.- De ahi podria deducirse que Lickan era el nombre de Atac.
antes de la conquista.- Usase para designar toda la rejion atacamera, en el
sentido de pais, nacion; pero se emplea entdonces la forma siguiente: Lickana:
rejion atacamefia... Lickantacki: atacamefio” (Emilio Vaisse 1896: 23).

Por lo tanto, Lickan significa pueblo por excelencia y este término designd exclusivamente
a San Pedro de Atacama. Para designar otros lugares habitados, los atacamefios
empleaban “Leri”. De ahi podria afirmarse que “Lickan” era el nombre de Atacama antes
de la conquista y se usaba para designar toda la region atacamefa en el sentido de pais,
nacion. Asi “lickana” se refiere al lugar o region atacamefia (ver Mapa N°4).

%> Tschudi, Juan Diego (1869), Reissen Durch Stidamerika, Volumen 5. Leipzing.
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La palabra Atacama, desde un analisis etimoldgico comparado, segun el diccionario

Quechua Aleman-Espafiol de J.I. von Tschudi, “p’atacama”, significa “reunion de jefes”.?®

Otra posibilidad, es la nominacion propia de la lengua atacamenia, el cunza, donde existe
la palabra “tecar”, que significa frio, tener frio, “tecama”: tengo frio, donde se asocia la
nominacion a un factor climatico, por tanto, es posible que “tecama” hubiese derivado en
“atacameio” posteriormente (Schuller 1908: 8).

De lo expuesto no existe consenso respecto del origen y afiliacion de la lengua de los
atacamas o atacamenos. Sin embargo las descripciones por un lado apuntan a dar
coherencia a una unidad administrativa homogénea y diferenciada de sus vecinos
(Philippi 1860; Moore 1877; San Roman 1890). Por otro apunta a inscribir la tradicidon
atacamefia dentro de una unidad mayor con cabecera en la Nacién Diaguita (Schuller
1908; Vaisse 1895; Tschudi 1869), abarcando gran parte de las unidades territoriales
colonias existentes y que incluian a Chile, Argentina y parte de Bolivia.

26 . . . s .

Puede que se haya dado el nombre al desierto, por los conquistadores incdsicos antes del la llegada a
Chile o por los numerosos indios quechuas que acompafiaron a Almagro, quien designd a San Pedro de
Atacama como punto de reunidn para las gentes, al regresar al Pera (Barros Arana 1930).
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Estos naturalistas del siglo XIX, varios de ellos alemanes, son contratado por el Estado de
Chile, para delimitar una unidad administrativa funcional a los intereses de Chile en esta
zona. Cabe mencionar que Philippi recorre estos lugares cuando aun pertenecen a Bolivia,
25 afos antes de la Guerra del Pacifico. Con posterioridad a la guerra, era clave dar
unidad a esta regioén vy las hipdtesis de Tschudi (1869) y de Schuller (1908), no son para
nada funcionales a la integracién de este territorio a Chile, pero si lo sera la hipdtesis de
San Roman (1890).

El Corregimiento de Atacama comprendia una zona allende los Andes, esta unidad
territorial administrativa presentaba rasgos culturales comunes, todo hablaban la lengua
cunza. El sacerdote Vaisse (1895) asegura que asi ocurre en pueblos como Susques,
Catua, Antofagasta de la Sierra y otros mas que él suele visitar pastoralmente desde el
Curato de San Pedro. Esta franja, hoy parte del territorio de Argentina, pertenecia a
Atacama desde donde se ejercia control administrativo y religioso. Después del Tratado
de 1899, pasé a engrosar la Provincia de Jujuy en la Republica Argentina.”’

4.2.3.2. Arquedlogos en Atacama

Sin duda Uhle (1903) *® fue el primer investigador en otorgar un significado étnico y
cultural a la palabra “atacamefio” para referirse al registro arqueoldgico de un drea y
época prehispanica determinada. Anos después Oyarzin (1935) y Latcham (1938)
retoman estas concepciones étnicas, estudian los materiales arqueoldgicos y excavan
sitios de la “cultura atacameiia”, ademds de preocuparse por su expansion territorial.

Los planteamientos de esos investigadores continuaron influenciando a otros estudiosos
en una época en que el prisma que regia la antropologia del norte de Chile rara vez
dejaba ver otra cosa que no fuera “atacamenos” (Castro 1998: 9). Es en este contexto que
Mostny (1954), publica su trabajo “Peine, un pueblo atacamefio”, localidad punefia al sur
del Salar de Atacama.

En 1954, Le Paige llega a vivir a San Pedro de Atacama, iniciando asi una larga trayectoria
de investigaciones arqueoldgicas. Inicia el desarrollo de estudios de secuencias, bajo el
planteamiento de una continuidad cultural de larga data para los atacamefios.

27 . . . . ~ . . qe
Vaisse (1895) menciona en el libro glosario de la lengua atacamena la dependencia del idioma cunza
con la naciéon Calchaquies.

%% Uhle, M. (1903). Los indios Atacamerios. Biblioteca Iberoamericana 1912. Referencia N-0035 W 107.
Berlin-Alemania.
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En el primer Congreso de Arqueologia Chilena en San Pedro 1963, Le Paige defiende la
tesis de continuidad cultural de los atacamefos desde tiempos prehispanicos hasta la
actualidad (Ayala 2006). Contrariamente a lo planteado por él, este congreso acuerda
abandonar las categorias étnicas en la designacion de las culturas prehispanicas y sustituir
la denominacién “cultura atacameiia” por “complejo cultural San Pedro” (Orellana 1963;
Aldunate y Castro 1981). De acuerdo a Castro (1998: 10), aunque algunos autores
continuaron hablando de “atacamefios o atacamas con distinciones de fragmentos
cerdmicos colla-pacajes” entre otros, a la larga se impusieron los acuerdos de 1963 y su
terminologia de sitio-tipo. Entre aquellos que siguieron otorgdndole una adscripcion
étnica al registro arqueoldgico es necesario citar a Mostny (1969), Le Paige (1965).

En ese contexto se discutieron nuevas ideas, se evaluaron los antiguos problemas vy
métodos de investigacion y se comenzo a cuestionar la unidad cultural atacamefia con la
influencia de los estudios regionales en arqueologia. De este modo, se enfatizd las
particularidades locales, se definieron una serie de periodificaciones y se identificaron
complejos y fases culturales en vez de étnicas (ibid.).

La discusion fue enriquecida sustancialmente con las investigaciones de El Loa superior,
las cuales influenciadas por el planteamiento de Murra (1972) de la verticalidad ecolégica,
postulan el arribo de una colonia altiplanica al poblado de Toconce en periodos tardios de
ocupacion (Aldunate y Castro 1981; Berenguer 1984; Nufez 1975). Esto conllevd a la
identificacion de grupos locales en Atacama como de poblacién fordnea del proveniente
del altiplano, definiéndose las tradiciones de Desierto y Altiplanicas respectivamente,
convirtiéndose en los marcos referenciales mds importantes de la arqueologia en esta
zona (Schiappacasse 1989; Castro 1998).

Se pone especial atencidn en la discusion referida a la adscripcion étnica del registro
arqueoldgico, ya que el concepto de “atacamefio” difundido ampliamente por los
arquedlogos para la prehistoria, en los ultimos veinte afos, ha sido adoptado por las
organizaciones indigenas para dar nombre a esta etnia. No se aborda el planteamiento de
la continuidad histdrica de los atacamenos, ya que como se vera mas adelante este
argumento es utilizado por los dirigentes indigenas para otorgar una profundidad
cronoldgica a su etnia.
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4.2.3.3. La Sociedad Atacameiia de fines del Siglo XIX

Como consecuencia de la Guerra del Pacifico (1879-1884) el Estado chileno anexd a su
territorio una enorme extensién de tierras y recursos; actualmente correspondientes a las
regiones del Norte Grande. Los principales intereses econdmicos que desataron el
conflicto bélico se congregaban especificamente en los campos de salitre del desierto
intermedio y en los puertos del Pacifico. Sin embargo, y aunque no estuviera entre sus
objetivos iniciales, aparentemente, el dominio chileno terminaria incorporando también
los territorios interiores de las hasta entonces administraciones peruana y boliviana. En el
caso de Bolivia, el Departamento Litoral con capital Puerto de Cobija, incluia en el
desierto y tierras altas del interior. Su anexion conllevaria la incorporacién definitiva de su
poblacidn, a la jurisdiccién chilena.

Desde mediados de siglo XIX en adelante, existi6 en San Pedro de Atacama una
estratificacion socioecondmica que diferenciaba a los grandes propietarios y
comerciantes de los indigenas. Estos ultimos, sin embargo, presentaban importantes
diferencias segun su disponibilidad de medios productivos o capital, asi encontraremos
indios propietario, trabajadores independientes o asalariados, para el geégrafo Alejandro
Bertrand (1885):

“Lajente algo acomodada es casi toda comerciante o traficante en
ganado que se importa de la Republica Arjentina. Los indios propietarios
tienen la mayor parte de sus terrenos con alfalfa, otra con maiz i la menor
con trigo o cebada,; cosechan también la fruta del algarrobo (...) i la del
chanar (...). Los indios menos acaudalados tienen su pequefia recua de
burros i se ocupan en acarrear a Caracoles lefa de pingo-pingo, de
romerillo, etc. En fin, los que nada tienen se ocupan de segadores,
jornaleros, etc.” (Sanhueza y Gundermann 2007: 127).

Este tipo de diferenciacion econdmica es perceptible también durante el periodo
boliviano. La poblacion indigena conformaba un estrato de tributarios con una bien
diferenciada condicién politica, social y econdmica respecto del grupo dominante en la
estructura social. No obstante, ello no impidié que por via de su insercién en redes
mercantiles, un sector indigena alcanzara un poder econdmico, incluso mayor que el que
pudieron detentar algunos ciudadanos bolivianos. Al describir la actividad productiva y
comercial de los pobladores de San Pedro de Atacama poco antes de la Guerra del
Pacifico, Vidal Gormaz (1879) destacaba entre las principales fortunas del pueblo al
menos dos casos correspondientes a indigenas que eran importantes propietarios de
ganado, tierras y capital en dinero. Es muy probable que este tipo de movilidad
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econdmica haya permitido a algunos tributarios el acceso a la condiciéon social de
“vecinos”, atendiendo a la comun relacién entre posesion de bienes y estatus social.

4.2.3.3.1. Transformaciones Productivas

La arrieria constituyd desde los inicios del periodo republicano, uno de los principales
rubros econémicos desarrollados por los indigenas de Atacama. Esta actividad permitio
acceder al circulante necesario para cubrir el pago anual de las tasas y la insercion de, al
menos, una parte de las economias comunitarias locales en el nuevo orden neocolonial.
Articulando estrategias mercantiles con estrategias tradicionales de movilidad, la arrieria
permitia integrar la produccién agricola, ganadera y minera local, asi como Ia
intermitente actividad portuaria con los principales mercados altiplanicos. La poblaciéon
tributaria de Atacama era frecuentemente descrita como “arriera”, especialmente los
habitantes de la region del rio Loa, ruta obligada entre el puerto de Cobija y el Alto Peru
(ibid.).

Durante este periodo, el concepto de “arriero” se aplicaba al individuo que se dedicaba al
flete o transporte de productos a lomo de mula, y que combinaba el comercio o
intercambio de bienes propios o adquiridos por su cuenta, con el trabajo asalariado,
trasladando mercancias pertenecientes a funcionarios o particulares espafioles. Los
arrieros de Atacama, a pesar del costo elevado que significaba su adquisicion con
frecuencia fueron duenos de las mulas con las que trabajaban y al menos en los viajes a
largas distancias, este animal de carga logré desplazar a los camélidos (ibid.). Hacia
mediados del siglo XIX, Philippi (1860) calificaba a la arrieria como la principal ocupacién
de los atacamefios, describiendo un intenso movimiento de mercaderias desde Cobija a
los valles tarijefios y a las provincias argentinas, introduciéndose también productos
marinos adquiridos por intercambio con los indigenas de la costa. Los arrieros
atacameiios adquirian las mulas de los argentinos que introducian ganado por San Pedro
de Atacama y posiblemente también las compraban directamente en los valles de Salta.
Aunque su valor en el mercado era considerable, la demanda de fuerza de trabajo para
los fletes y el comercio interregional de productos hacia rentable su adquisicién. Sin
embargo, a fines del siglo XIX, la habilitacion del ferrocarril a través de la ruta del El Loa
provocaria un duro golpe a esta actividad, segun Emilio Vaisse (1894):

“Desde que se suprimio el puerto de Cobija i se establecio el ferrocarril de

Antofagasta a Bolivia, la arrieria que antes era la principal industria de los

atacamefos, estd moribunda, sino ya muerta. Pocas son las tropas que

actualmente trabajan, i sus duefos tienen que enviarlas hasta Potosi para

de alli llevar carga a Sucre; con todo, el negocio no es remunerador i se ve

ya que dentro de pocos afios la arrieria no existird mds en Atacama”

(ibid.: 129).
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La declinacién del principal circuito de arrieraje regional condenaba a esta actividad a
perder el protagonismo que histéricamente habia tenido en las estrategias productivas y
laborales de los atacamenos. Aunque disminuida, la actividad se readaptaba a las nuevas
condiciones y a la creciente demanda regional, estableciendo circuitos alternativos y
territorialmente mas restringidos que los anteriores. Los principales desplazamientos se
vinculaban con el transporte, abastecimiento y comercio hacia los centros urbanos vy
mineros, pueblos y asentamientos agricolas, estaciones de ferrocarril, faenas y
campamentos del desierto. La arrieria y el caravaneo con burros y llamas cargueras
permitieron a su vez la continuidad del comercio y el intercambio complementario
caracteristico de las relaciones entre comunidades andinas, vinculando incluso los oasis
atacamefios con territorios tan distantes como Lipez o la Puna de Atacama hasta muy
avanzado el siglo XX (Nufiez 1992; Siarez 1998).

4.2.3.3.2. Intermediarios y Mercado

Hasta fines del siglo XIX, la arrieria regional tuvo como uno de sus destinos mas
importantes el campo minero de Caracoles,”® que aun absorbia un importante trafico
indigena proveniente de los oasis de San Pedro de Atacama y de la cuenca del rio Loa. Los
arrieros atacamenos conducian alli sus pequefias tropas y comercializaban alfalfa y lefia,
proveyéndose de otros articulos y viveres. Con el desarrollo econémico en la zona de El
Loa los traslados comenzaron a volcarse hacia ese sector, principalmente a través del
suministro de combustible. La /lareta, que se habia vuelto indispensable para el
funcionamiento de la industria minera, era recolectada y transportada a lomo de burro o
de llama a los centros mineros e industriales. Sin embargo, crecientemente su puesta en
el mercado se efectuaria a través de intermediarios que la comercializaban a bajo precio
en las estaciones del ferrocarril (Sanhueza 6p. cit.).

Posteriormente, la extraccion de la llareta fue concesionada a empresas regionales, que
obtuvo la exclusividad sobre extensos territorios de la cordillera andina. Asi, de
proveedores relativamente independientes, los campesinos y pastores de las
comunidades de la regién pasaron a constituir vendedores en pequena escala y la mano
de obra solicitada para el usufructo de estos campos.

La caza y comercio de pieles de vicuina y de chinchilla conformaron otro rubro
intensamente explotado, en particular por las poblaciones de la cordillera. La piel de
chinchilla era altamente cotizada como mercancia de exportacién y, como en el caso de la
llareta, se establecieron despachos especiales en algunas estaciones del ferrocarril para

29 .. .z . . . .
En 1870, el descubrimiento y explotacion por capitales chilenos del mineral de Caracoles, situado en
territorio boliviano, dio un ultimo impulso a la mineria de la plata.
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adquirirla o se contrataba agentes intermediarios para que la intercambiaran por hojas de
coca u otros productos en los distritos punefios (ibid.).

Esta intervencién de intermediarios y Casas comerciales para la puesta en el mercado de
ciertos productos era habitual y fructifera. No obstante, la mercantilizacion de la
produccién indigena estaba regulada por la demanda regional y terciada por personas no
|II

indigenas. También una parte de sus productos, incluso aquellos de caracter “tradiciona
también participaba del sistema de circulacion mercantil.

La creciente monetarizacion de las economias campesinas del interior, no logré que la
dimensién tradicional de sus economias desapareciera o que operara en forma paralela o
segregada. Producciones locales e intercambios entre productores de localidades situadas
en distintas ecologias podian estar orientadas tanto al autoconsumo como al mercado.
Productos resultantes en su origen de modalidades de intercambio podian derivar hacia
transacciones monetarizadas. En suma, nos encontramos con poblaciones rurales que
siguen una pauta de integracion econdmica regional basada en relaciones de mercado
gue, a veces, se sustentan en eslabonamientos con relaciones econdmicas tradicionales.
En la medida que las producciones andinas fueron perdiendo importancia en la economia
regional esa modalidad de integracién fue desprendiéndose progresivamente de sus
bases agropecuarias andinas, ello estaba ocurriendo hacia finales del periodo que
analizamos (ibid.).
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4.3. Cunza: Atacameiios, Collas y Quechuas

Nos detendremos en la sociedad atacamefiia de fines del siglo XIX, esta cruzada por tres
acontecimientos; la mercantilizacién a propdsito del traslado de ganado de Argentina a
Chile para abastecer los requerimientos de la mineria, la propia Guerra del Pacifico y el
posterior proceso denominado chilenizacién® de Atacama. Todo esto fundard y
fundamentara un proceso de formacién de sujetos sociales o etnogénesis paraddjica en la
region de Atacama anexada a Chile.

La sociedad atacamefia de San Pedro de Atacama, asumira el control de una actividad
econémica altamente estratificada, asociada al traslado y alimentacion de ganado. Seran
ellos quienes denominardn a sus vecinos segun su conveniencia y funcionalidad. Asi
encontraremos que a los habitantes de la Puna se les designd como “collas” y a las
poblaciones de cuenca de El Loa se les nombré como “quechuas” o “bolivianos”. En la
actualidad, segun nuestras etnografias, se mantienen estas adscripciones; ambos grupos
nominado reconocen al cunza como lengua ancestral y al mismo tiempo, mencionan que
la adscripcién tanto de colla como de quechua o boliviano, apunta a degradar su
condicién.

El marcador cultural linglistico, ha permitido en Atacama la diferenciacion con otros
grupos culturales, como vimos en relatos de conquista, naturalistas, misioneros, militares
y arquedlogos en Atacama en distintas época. Por lo tanto, si hay algo que da unidad a las
poblaciones de la Puna de Atacama, de San Pedro de Atacama y de la Cuenca de El Loa es
su memoria respecto del idioma nativo el cunza. No debemos olvidar que estas
poblaciones pertenecian al colonial Corregimiento de Atacama (ver Mapa N° 5).

30 Respecto de concepto, es la denominacién utilizada para designar un proceso de transculturacién o
aculturacién de las zonas ocupadas o incorporadas por Chile, tras la Guerra del Pacifico, con la finalidad
trasplantar las tradiciones y valores culturales chilenos, en reemplazo de aquellos extranjeros. Primero
se utiliza en la “Chilenizacién de Tarapaca, Arica y Tacna”, primera region de Chile, limitrofe con Perd y
Bolivia (1880-1922) en y luego para la segunda region de Chile, “Chilenizacion de Atacama”(1885-1910)
limitrofe con Argentina y Bolivia (Gonzalez 2002; Mercado 2006).
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4.3.1. Atacameiios, Residentes de San Pedro de Atacama

Convengamos que la sociedad atacamefia de fines del siglo XIX, esta compuesta por
familias propietarias espafolas, cholos o criollos; argentinos, bolivianos o chilenos, los
documentos de la época diferencian claramente diversos sujetos sociales, y los
atacamefios son diferentes de la poblacién boliviana criolla y chola (Barros 2008).

“Los documentos del Archivo Judicial de Antofagasta, del Archivo Nacional
y del Archivo Militar encaran diversos puntos ciegos de la memoriografia
regional, hiatos historiogrdficos que son claves para comprender la
transformacion social e institucional del drea al instaurarse la soberania
chilena. Chapetones y cholos, criollos y mestizos; espafioles, argentinos,
bolivianos o chilenos, los documentos diferencian claramente a los indios —
también llamados naturales o indigenas. Hasta hoy, son precisamente estos
cercos racializados los que dan cuerpo y color a las desigualdades en las
relaciones econémicas de la region entera...” (ibid.: 120).

El escenario social en Atacama a fines del siglo XIX es complejo, estratificado vy
jerarquizado, con un grupo social de medianos propietarios y comerciantes blancos, con
medianos y pequefios propietarios indigenas que administran la produccion de sus
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pequefias pero fértiles tierras. Lo primero que hay que decir es que esta es una sociedad
de agrupaciones ubicadas en lugares con fuertes limites dados por la capacidad de
irrigacion y las restricciones que impone el desierto.

“cuando hablamos de ‘atacamefio’ debemos remitirnos a una sociedad de
campesinos asentados en torno a la tierra, que quedan definidos en su
relacion con la tierra por esas relaciones politicas, pero también por un
marco local de vida y de relaciones sociales. Atacama es una region que
tiene limitaciones ambientales importantes, sobre todo para la
agricultura” (Gundermann 2002: 11).

Podriamos definir y enmarcar la condicidon socio-productiva del atacamefio como un
poblador rural campesino que trabaja la tierra. Utiliza mano de obra familiar, la divisién
del trabajo es por sexo y edad, es propietario de los instrumentos de produccién vy
ocasionalmente contrata fuerza de trabajo externa.

Alejandro Bertrand (1885) senala que San Pedro de Atacama estaba poblado por una
mayoria casi exclusiva de “indios civilizados”, dentro de los que se podian encontrar tanto
“indios propietarios” como “indios menos acaudalados” (Bertrand dp. cit.). Se destaca en
estas afirmaciones el hecho de que un indio podia “refinarse”, habitando un pueblo que
contaba con las comodidades basicas que prestaba la vida moderna. De esta manera,
sefiala la factibilidad de “civilizar” a los indios atacamefios. Lo que importa destacar por el
momento, es que la diferenciacion entre los pobladores de la Puna y de los poblados de
tierras mas bajas, encierra un evidente juicio de valor sobre las costumbres “barbaras” en
contraste con las “civilizadas”, principalmente en base a otra dicotomia: pastor versus
agricultor o nédmade versus sedentario. Sin duda que la distinciéon de “indios acaudalado”
nos entrega informacion sobre divisiones sociales al interior de la sociedad atacamenia.

Pese a los cambios en la actividad ganadera ya mencionados a fines del siglo XIX la
internacion de ganado por San Pedro de Atacama era considerada una fuente del
bienestar de los atacamefos, puesto que constituia el principal mercado para la
produccién agricola forrajera local (Emilio Vaisse loc.cit.). Aunque los grandes
comerciantes eran también importantes propietarios, una buena proporcién de las tierras
pertenecia a las familias indigenas de la localidad.

“Segun el listado de contribuyentes efectuado por la Tesoreria de
Antofagasta en 1893 (AJA Leg. 847 n° 13), un total de 100 propietarios,
incluyendo algunos de Toconao, debian pagar anualmente un 2% del
avaluo de sus bienes muebles e inmuebles. Si consideramos que la
poblacion de esta capital se calculaba en aproximadamente 1720
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habitantes (Vaisse 1894), suponemos que un numero importante no
pagaba contribuciones. No obstante, el registro de contribuyentes
corresponde a vecinos pertenecientes a las familias bolivianas y
argentinas de la region, a otros propietarios instalados con posterioridad
a la guerra, y a una mayoria compuesta por antiguos tributarios o hijos de
tributarios indigenas. Aunque no entrega especificaciones respecto a los
bienes avaluados, el documento permite una aproximacion a las
proporciones existentes en la distribucion de la propiedad. Si
establecemos categorias segun los montos que debian cancelarse y la
procedencia social de los contribuyentes, se puede sefialar que los mds
altos correspondian a dos miembros de las tradicionales familias de
origen boliviano (que pagaban 52 y 46 pesos, respectivamente)*. El rango
siguiente, mucho mds bajo y bastante amplio, incluia vecinos
pertenecientes a esas y a otras familias bolivianas y argentinas, junto con
contribuyentes de origen indigena tributario. Ellos cancelaban,
indistintamente, montos que abarcaban entre los S 26 y S 7. A partir de
alli distinguimos un tercer rango que incluia desde los S 6 en escala
descendente y se componia de poblacion casi exclusivamente indigena en
una magnitud cercana al 60% del total de contribuyentes” (Sanhueza y
Gundermann 6p. cit.: 22).

Aunque los indigenas, por lo general tenian propiedades de menor tamafio y muchos no
pagaban contribucion, lo que impide tener una perspectiva mas completa sobre la
tenencia de tierras agricolas de la zona, estos datos permiten sefialar que al menos en lo
que se refiere al rango de los medianos propietarios mantenian una participacion
significativa. Esta condicion de “contribuyente”, junto con representar una carga
impositiva, constituia una forma de reconocimiento social; especialmente en aquellas
localidades de mayor densidad y heterogeneidad poblacional. EI hecho de pagar
impuestos legitimaba una relacion con el aparato fiscal chileno y supone la afirmacién de
derechos de propiedad. Por ello es que estos primeros roles de avalio pudieron tener
una buena recepcién entre los propietarios, en ausencia de una titulacién de la tierra
actualizada. Pero, al mismo tiempo, estos procedimientos administrativos inauguraban
una forma distinta de relacién entre los indigenas y el Estado chileno, ya que en este

1 No es posible determinar en todos los casos el origen sociocultural o nacional de los contribuyentes
registrados. No obstante, el andlisis comparativo de las diferentes fuentes consultadas para este periodo
y para el boliviano (particularmente de los padrones de revisitas) permiten establecer una identificacion
razonablemente segura de las familias de origen boliviano, argentino e indigena tributario. En el caso de
estas dos principales fortunas mencionadas, se trataba de ciudadanos bolivianos pertenecientes a las
familias Rios y Hoyos, sefialadas entre las mas poderosas de la localidad antes de la guerra (Vidal
Gormaz loc. cit.).
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contexto los ex tributarios del sistema estamental boliviano se situaban en una posicién
de igualdad respecto al resto de los contribuyentes. Desde esa perspectiva, se establecia
no sélo una nueva relacién econdmica con el Estado, sino también se sentaban las bases
para una nueva relacion politica. Una mas préoxima a la condicion de ciudadanos, aunque
ésta fuera en muchos sentidos meramente nominales.

“Por otra parte, el titulo de propiedad otorgaba una condicion
privilegiada a quienes lo detentaban, respecto del resto de la poblacion
indigena, dada la situacion de indefinicion juridica en que parecen
haberse encontrado muchas pequefias propiedades. Efectivamente, a
juzgar por documentacion posterior, estos primeros padrones de avaluos
se habrian realizado en forma bastante irregular, lo que origind conflictos
entre los lugarefios. En Toconao, por ejemplo, aunque en el padron de
1893 figuraban algunos contribuyentes con propiedades alli, el grueso de
la poblacion se componia de pequerios propietarios sin titulo alguno. En
1896, los habitantes de esa localidad solicitaban con urgencia a las
autoridades tomar las medidas necesarias para realizar un plano catastral
y autorizar las escrituras correspondientes para legalizar sus titulos (M.l.
v. 2152 n° 11). En San Pedro de Atacama, todavia en 1921 se denunciaba
a las autoridades la situacion de irregularidad en que se encontraba la
pequefa propiedad, favoreciendo el abuso por parte de agentes fordneos
que operaban como intermediarios en el saneamiento y tramitacion de
titulos definitivos en Antofagasta (I. v. 20)” (ibid: 128).

Esta situacidon de propietario y productor agricola consolidd una posicidon social de
superioridad y hegemonia sobre sus vecinos pastores de la Puna y los inmigrantes
bolivianos; ambos grupos serdn catalogados como “atrasados” y “pobres”, por esta élite
mestiza, los atacamefios, que se ubica en la clspide de una jerarquia clasista y racista.

Respecto de los procesos identitarios experimentados a fines del siglo XIX e inicios del
siglo XX en esta drea de estudio, se plantea que la transformacion de una identidad
indigena hacia una identidad ciudadana chilena, implicé un complejo proceso de
redefinicion de fronteras étnicas (Sanhueza 2001. Gundermann 2002. Contreras
2005.).

En este escenario surge una identidad social territorial “atacamefa”, con una
fisonomia de ciudadano alfabetizado, con un comportamiento moral adecuado y su
condicién de propietario. Quien cumpla con estos requisitos obtendra
progresivamente su condicién de ciudadano chileno.
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La paradoja se constituye en el hecho que pese a los esfuerzos de integracion de esta
poblacidn, serd rotulada por poblaciones chilenas externas a Atacama como indios, la
Campaiia de Chilenizaciéon de la zona serd muy agresiva, todas las conductas que
disten del canon de integracién seran catalogadas como extranjeras. Por esta razon,
los atacameiios, deberan alejarse de los estereotipos indios de las poblaciones
avecindadas en la Puna atacamefia como la vestimenta, alimentacion, rituales y lengua
entre otros.

4.3.2. Cunza-Colla, Pastores de la Puna Atacameiia

Tempranamente los sacerdotes y funcionarios chilenos pos Guerra del Pacifico, describen
a los pobladores de la Puna como una poblacion aislada de todo contacto externo, al
margen de la “civilizaciéon y el progreso”. Existiendo un claro contraste entre los
campesinos atacamefios y sus vecinos pastores de la Puna.

El parroco de Atacama, Emilio Vaisse (1894), establecia una clara distinciéon entre la
poblacién de la region del Salar, y aquella que habitaba la Puna, diferencia que
fundamentaba en sus respectivos patrones de asentamiento, dice Vaisse;

“mientras los indios del lado occidental viven reunidos en poblaciones, los
del lado oriental viven apartados unos de otros... De alli proviene el
relativo adelanto de los que llamaré ‘occidentales’, mientras que los
orientales estdn aun casi en las tinieblas” (Sanhueza 2001:29).

Por su parte, funcionarios publicos como Bertrand y San Roman, que recorrieron la regién
en misiones oficiales, diferenciaban también a los indios “civilizados” de San Pedro de
Atacama, de aquellos de “raza pura” de la Puna. Estos ultimos fueron definidos en sus
relatos como individuos de aspecto repugnante y en estado semi salvaje, o incluso en una
posicion limite entre la humanidad y la animalidad (San Roman 1896. Bertrand 1885).
Esta condicién de marginalidad podia incluso adquirir valoraciones opuestas, como lo
expresaba San Roman en diferentes contextos de su obra.

“..dispersos de pobladores indijenas en su mds puro tipo de raza, con su
idioma, trajes i costumbres conservados por directa sucesion, sin mezcla
ni contacto estrano a su sangre i tradiciones.

El primer ejemplar i modelo vivo salido a nuestro encuentro correspondia
al jénero sucio en la mds horrible i estrafia forma de animal conocido,
pasando por el transformismo de la inmundicia a una casta o variedad de
la especie humana no clasificada todavia por los naturalistas” (San
Roman 1896: 253).
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Poco a poco se consolida la idea de un alter-Colla, cargado con caracteristicas negativas;
borracho, sucio, lengua extraiia, criador de llamo, finalmente el indio; por otro lado, un
Ego-atacamefio campesino mestizo con habitos criollos, su referencia cultural serd la
sociedad chilena de principios del siglo XIX y con cualidades opuestas al Colla; limpio,
responsable, castellanizado y de habitos moderno. La construccion de estereotipos
sociales y la creaciéon de oposiciones a partir de los estilos de vida diferentes, terminara
irremediablemente con los clasificadores en la cuspide del desarrollo, los atacamefios de
San Pedro de Atacama.

Seran los funcionarios publicos, pos Guerra del Pacifico (1884), verdaderos intelectuales
gue modelaran el imaginario de alteridad entre las poblaciones agricultoras y los pastores
de Puna. Distincion que se fundaran en diferencias culturales en una época de
eurocentrismo y bajo la creencia evolucionista del desarrollo, es decir, la humanidad
avanzaba de menos a mas, siendo la sociedad chilena, el modelo civilizatorio.

“..en plena Puna de Atacama, en medio de aquella raza indijena
dejenerada, urafia a todo contacto con el hombre social; envilecida por la
humillacion; embrutecida por una ignorancia que escluye toda nocion de
cultura i lleva cada dia mds i mds a esas pobres jentes al divorcio con toda
idea de civilizacion” (ibid.: 243).

Aunque ubicada segun las autoridades chilenas de fines del siglo XIX, dentro del territorio
nacional, la poblacién de la Puna Atacamefia, nunca fue considerada como tal o como
potencialmente “chilenizable”. Esta negacién involucraba también, al menos en este
periodo, a la poblacién de las tierras bajas de la subdelegacidén. Segun el Intendente de
Antofagasta, la Unica dificultad que presentaba la administracién de San Pedro de
Atacama era “la falta de chilenos, pues sus habitantes son en casi su totalidad indios”. Los
asentamientos de la Puna, a su vez, eran definidos como “...pequefios caserios que no
cuentan sino con uno que otro habitante chileno”. Siendo en su mayoria “indios semi-
civilizados” (ibid.: 122).

Es interesante constatar que, desde la perspectiva chilena, el concepto o categoria de
“indio” solia estar exento de cualquier tipo de pertenencia nacional. Ademas, para el
Estado chileno, a diferencia del boliviano, no existia el “indio tributario”, ni por
consiguiente la necesidad de un reconocimiento juridico respecto a quienes integraban

I “"

esta categoria fiscal. Por ello la presencia del “indio” se diluye o desaparece de la
cartografia politica y social, sin manifestarse interés alguno por promover su
incorporacion al territorio nacional. El proyecto modernizador soslaya sistematicamente

la integracién diferencial, seran todos ciudadanos chilenos, siempre y cuando no se
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escapen de los moldes de comportamiento social y moral aceptable por el statu quo
reinante.

La pertenencia nacional no sélo serd vista como un fendmeno unilateral, se atribuia
también a la poblacidn indigena una actitud completamente pasiva e indiferente respecto
a los procesos politicos y nacionales que se generaban en su entorno. Siendo meras
victimas de las guerras de independencia, las revoluciones y los conflictos internacionales,
respecto de los cuales no tenian clara conciencia.

San Roman (1896), por su parte, establecia implicitamente un contraste o una “frontera”
entre el espacio cultural puneno y la “civilizacion”. Diferencia que radicaba
fundamentalmente en la ausencia de toda idea de nacion o nacionalidad en aquellos
territorios “donde jamds habia flotado emblema alguno de idea patridtica, profana o
sagrada” (ibid.). Evidentemente San Roman confunde Estado con Nacién, pero no por
ignorancia sino por los intereses de crear Estado en los confines de pais, en una condicién
de multiculturalidad problematica para la integracion social de las poblaciones indigenas.

Estos juicios son la expresién de una época marcada por las concepciones evolucionistas y
eurocéntricas, como civilizacién y raza. Las que asociadas a otros calificativos van
configurando una visién del indio, de su integracidn y de las posibles acciones del Estado
sobre estos territorios anexados.

En la actualidad, los pobladores rurales de la Puna atacamena chilena mantienen
patrones de movilidad, trasladando a los “llamos”(camélido) desde las residencias
permanentes a una altura aproximada de 3.500 m.s.n.m. a las vegas o humedades de
altura (3.700 a 4.200 m.s.n.m.). Para ello utilizan un conjunto de estructuras
habitacionales temporales, construidas segin su uso y funcionalidad. (Morales 1997,
Castro 1997, 2000; Contreras 2005; Molina 2007).

Respecto de pastores atacamefios en Argentina, se presentan los mismos patrones de
vida, Gobel menciona

“La movilidad es su caracteristica mds llamativa. A diferencia de la agricultura,
el pastoreo es una actividad econémica, en la cual los medios de produccién no
son fijos, sino que caminan sobre patas” (Gobel 2002: 53).

Este particular estilo de vida pastoril determinard una forma de apropiacién espacial,
ambiental, social y simbdlica de la Puna Atacamefia (Morales loc. cit.).
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4.3.2.1. Collas Arrieros, Remeseros y Peones

Un elemento interesante de considerar, y que dice relacién con el componente social y
cultural de esta poblacion arriera especializada en el transporte de ganado, es que una
buena proporcién de ella no era originaria de Atacama sino de Argentina (Philippi 1860.
Mufioz 1894).

Avanzado el siglo XX, Bowman (1924) describia a quienes realizaban todo el proceso de
“arreo” desde los valles transandinos a San Pedro como “indios colla” de la region de
Salta o de sus valles marginales. Una vez finiquitado el circuito de redistribucién del
ganado, se les pagaba en moneda chilena, y permanecian unos dias en el pueblo
descansando o trabajando en otras actividades también remuneradas.

Ese periodo corresponde al momento de mayor expansion y actividad minera extractiva
del ciclo salitrero y que mas tarde se sumara el desarrollo cuprifero, boratero y azufrero.
La creciente demanda de ganado mular para esas faenas mineras y bovinos para la
alimentacion de una cada vez mds numerosa poblacidon, transformdé al trafico
transcordillerano en una actividad econdmica y comercial relevante. Convirtiéndose en
una importante fuente de trabajo e ingresos para los campesinos andinos; en especial los
de la Puna Atacameiia.

Gran parte de la poblacidn masculina de la Puna trabajé en el traslado del ganado, en su
recuperaciéon y engorda en las “tabladas” o potreros de alfalfa, todo requeria de una
mano de obra experimentada y con algun grado de especializacidn. La terminologia de la
época distinguia al “baquiano” como el guia y conocedor de los caminos y pasos
cordilleranos; al “arriero” como aquél que “trajinaba” con bestias de carga; y a los
“remeseros” o “peones” como quienes transportaban las remesas de ganado a sus
propietarios o agentes importadores de San Pedro de Atacama. Estas denominaciones
designaban categorias diferenciadas respecto a quienes desempeiiaban las actividades
vinculadas al trafico. A diferencia del tradicional arriero “mulero”, entendido como lo
hemos definido, el arriero “remesero” o “pedn” era basicamente un asalariado. Mientras
el primero tenia una mayor autonomia econdmica y comercial (sin perjuicio de
desempeiiarse también como “fletero”), el segundo operaba fundamentalmente al
servicio de los grandes propietarios de ganado de uno u otro lado de la cordillera. Si bien
las tierras agricolas terminaron por ser inscritas durante el siglo XX, los pastizales de
temporada de la Puna cordillerana fueron considerados tierras fiscales. Salvo excepcion
de dos poblados (Machuca y Ayquina), las comunidades o familias no impulsaron la
obtencién de titulos sobre ellos y aparentemente tampoco hubo alguna accién estatal al
respecto (Siarez 6p. cit.).
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Al contrario, desde los inicios del siglo XX hubo un acelerado proceso de concesién de
derechos de usufructo de recursos naturales a la creciente industria minera. Las
comunidades indigenas quedaron excluidas de esas asignaciones, lo que disminuyd sus
posibilidades de dar continuidad a una integracién a la economia regional sustentada
sobre bases agrarias y recursos naturales. Era indudable la intensién de agregar a estas
poblaciones punefias como asalariados y no como propietarios. La formula moderna de
una incorporacién basada, progresivamente, en el asalariamiento, siendo hoy un hecho
insoslayable.

A modo de conclusidn, la bibliografia arqueoldgica, histérica, etnohistérica y
etnografica referente a la Puna de Atacama, encontramos que Sanhueza (1992), Castro
y Martinez (1994), Morales (1997), Castro (1997), Martinez (1990), Gbbel (2002),
Contreras (2005), Molina (2007b), han asumido una especial prudencia al referirse a
las adscripciones étnicas de las comunidades pastoras de la Puna. Muchas
investigaciones sefialan que los pobladores del borde occidental de la Puna de
Atacama, serian migrantes del noreste argentino. Se establece que los pobladores de
San Pedro de Atacama hacen una distinciéon entre atacamenos y collas, poblacién que
reside en los pisos altos de Atacama, habitada por pastores que aun practican la
trashumancia.

4.3.3. Cunza y Quechuas, Residentes en la Cuenca de El Loa y sus Alrededores

A pesar de las huellas coloniales y republicanas que han afectado a las poblaciones
locales, es posible percibir elementos propios de tradiciones andinas. En efecto, entre
los rasgos culturales que caracterizan a las comunidades andinas de esta regién se
encuentran elementos de una tradicidn que se ha denominado “Tradicidn Altiplanica”,
con elementos de influjo quechua parlantes y de otros grupos que pueblan el altiplano.
Por otra parte, estdn presentes elementos de otra tradicién que, sobre la base de
evidencias arqueoldgicas, ha sido denominada “Tradicion del Desierto” representadas
por las poblaciones del Salar de Atacama (Castro 1997).

Cabe mencionar que la movilidad caracteristica del drea centro sur andina, generd una
variada interdigitacién de grupos étnicos que tendieron a cristalizar un patrén de
complementariedad econdémica social y politica (Martinez 1994).

Durante el periodo colonial espaiiol, los nexos entre las poblaciones indigenas de la
tradicion del desierto del Salar de Atacama con el noroeste argentino y el altiplano
meridional boliviano, fueron evidentes. Segun Castro, para el periodo prehispanico y
colonial, el enfoque sobre la etnicidad en la Sub drea Circumpunena;
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“Desde tiempos prehispdnicos, las poblaciones indigenas de la Provincia de
El Loa han mostrado una dindmica de relaciones que comprende un espacio
macroregional —las sub-dreas circumpunefa y altiplano meridional- que
incluye territorios de los actuales paises de Argentina y Bolivia. No es
posible entonces percibir a los atacamefios, sin por lo menos esbozar otras
probables identidades que estdn en juego. Estamos hablando de una zona
de gran permeabilidad del tramado étnico” (Castro op.cit.: 61).

Sin embargo, pese a la gran permeabilidad del entramado étnico, la configuracién social
del “sujeto atacamefio” va estableciendo una dindmica rigida de inclusién y exclusién, no
sin contradicciones y paradojas, en el imaginario nacional chileno. Por una parte, este
campesino propietario mestizo e indigena aculturado, el atacamefio, se incorpora al
proyecto nacional chileno. Si bien se mantienen practicas religiosas propias del
sincretismo andino, es clave alejarse de los estilos de vida indios que son excluidos del
proyecto nacional y pasan a ser definidos como “quechuas” o “bolivianas”. En definitiva,
como extranjeros, ajenos e incluso contrarios a “lo chileno”.

“si acd llegaron poblaciones migrantes desde Bolivia a principios de siglo
pasado 1908, uno los puede identificarlos por los apellidos, aqui en el pueblo
de Caspana hay familias cunza o atacamefas y otras quechuas, ademds hay
otras migraciones de familias de Caspana a unos pueblos de Argentina, y
también se les puede identificar por los apellidos (Gabriel Gonzalez, dirigente
de organizacion Tradiciones y Costumbre del El Loa, 2009).

Las constantes migraciones han permitido la construccidon de lo atacameno por oposicién
a lo “boliviano”, permitid la construccién de ciertos polos discursivos o estereotipos:
sucio/limpio,  moreno/blanco, quechua/castellano  (incluso  Cunza/castellano),
pastoreo/agricultor, pedn/patrén, llamo/caballo, acordedén/flauta andina, etc. Estas
operaciones discursivas comienzan a definir algunos de los elementos que formaran parte
la alteridad en el imaginario nacional chileno.

Serdn los propios campesinos propietarios de Atacama, quienes definiran a sus vecinos de
localidades del interior y particularmente a las poblaciones punefias como pobres,
indigenas y bolivianos, por lo tanto, como extranjeros para el imaginario nacional chileno.
Esto tuvo claras consecuencia para los efectos de la chilenizacion de Atacama, la
utilizacién de la categoria “indio boliviano o quechua” viene a representar la posibilidad
de superioridad cultural y racial asociado a lo chileno y moderno.
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Regularmente el concepto de “indigena boliviano o quechua” es utilizado por San Roman
(1896) para referirse a situaciones negativas donde el indigena se muestra hostil hacia los
expedicionarios, quienes vienen a ser los representantes mas inmediatos del proyecto
expansionista y modernizador de Chile en estas tierras.

En el nivel mas bajo de la estratificacién socio-productiva de San Pedro de Atacama, se
encontraban quienes no poseian tierras ni animales y que se ocupaban en el rubro
agricola como segadores y jornaleros. Esa mano de obra no sélo era absorbida por los
grandes propietarios vinculados a las Casas comerciales, sino también por medianos
propietarios indigenas que contrataban temporeros; especificamente para las labores de
corte de la alfalfa. La labor de “hachar pastos” como se la denominaba, era bastante dura
y mal remunerada, era realizada por poblacién local y también por indigenas foraneos e
itinerantes. En Calama y Chiu Chiu la demanda de fuerza de trabajo agricola se satisfacia
con mano de obra local y usualmente también con el trabajo temporero de poblacion
indigena proveniente de Bolivia, la que resultaba mucho mas rentable puesto que sus
salarios se reducian practicamente a la mitad de los jornales atacamefios (San Roman 6p.
cit.).

Ese panorama desigual y versatil de las dindmicas econémicas, productivas y sociales de
la poblacién indigena, sus transformaciones y readaptaciones, obliga a sostener que no es
posible reducirla desde un punto de vista analitico a una Unica categoria
socioecondémica®’, sera la propia dindmica cultural, no solo internas de cada grupo, sino
también las interétnicas en Atacama las que configurardn un escenario que serd

III

impactado por el proceso expansivo del capital al “interior” de Antofagasta, siempre

acompaiado de una feroz campaiia de chilenizacién.

Por el momento, es posible afirmar que ciertas operaciones identitarias que excluian al
“indio boliviano”’, responden a un proceso que obedecid a la construccion de alteridad
dentro de un imaginario nacional propuesto por la élite chilena a partir de parametros
modernos. Estos imponian los criterios de unidad, homogeneidad e integridad del
territorio, a partir de los cuales se auto asignaron la mision de definir, excluir y establecer
sus limites simbdlicos y territoriales. Desde esta perspectiva, la operacidn discursiva de
alteridad donde ego/alter, atacamefio/boliviano o quecha, fue funcional a Ia
consolidacién del proyecto modernizador chileno impulsado por la oligarquia liberal de
fines del siglo XIX y comienzos del XX. Distinciones que hoy permanecen vigentes en el
imaginario atacamefio.

32 Distribucién estratificada de la propiedad de la tierra, la redefiniciéon productiva y laboral de aquellos
sectores antes vinculados a la arrieria mulera, el desarrollo del trabajo asalariado en el rubro
agropecuario y minero, y la circulacion y eventual radicacion de poblacién indigena y mestiza
proveniente de otras regiones (especialmente de Argentina y Bolivia).
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4.4. Fragmentos: Ego Atacameiio y Alter Collas, Quechuas y Bolivianos

Finalmente, la poblacidon residente en San Pedro de Atacama son campesinos
monoproductores de alfalfa a fines del siglo XIX, que destinan su produccién a la
alimentacion de animales que son transportados a las faenas mineras. Este campesino
va recogiendo poco a poco las tradiciones criollas; el caballo, las espuelas, el acordedn,
la guitarra, entre otras. Se suma a ello, la incipiente capacidad de acumulacién de
riqueza que se expreso en la compra de muebles europeos de lujo, hecho que sera
determinante para construir la diferencia y las distancias sociales necesarias con sus
vecinos pastores y horticultores de altura (Entrevista: Eva Sidrez, Escritora e
historiadora atacamefia 2009).

Bajo esta situacion social y productiva, se logra plasmar una elite dominante desde fines
del siglo XIX, asociada a los propietarios agricolas o campesinos que clasificardn a sus
vecinos punefios como “colla”, “quechuas” o “bolivianos”. Esta operacion que clasifica y
degrada permite fuertes divisiones sociales, en una piramide social compuesta de
aguateros, fleteros, jornaleros, arriero, remeseros, peones y baquianos.

Sin duda que la hegemonia de los campesinos mestizos, productores agricolas,
establecidos en villorrios, sera el molde a seguir y el canon de la modernidad en Atacama.
Desde ese parametro cualquier otro tipo de estilo de vida distinto serd descalificado y
repudiado, permitiendo asi generar una estratificacion social clasista y racista.

Cabe mencionar que la férrea divisidon social en Atacama tiene como base la posicidén
ocupada en las labores asociadas al traslado y alimentacién del ganado; asi los
agricultores monoproductores, algunos de ellos grandes comerciantes, seran la cuspide
de este orden. En la graduacion social encontraremos; familias propietarias de origen
chileno, argentino o boliviano y algunos indigenas, le seguiran en la escala, indios menos
acaudalados en las faenas de jornales para “segar pasto”, los collas de la Puna en labores
fundamentalmente de remeseros o peones, y finalmente los bolivianos en trabajos
temporales y servidumbre.

Estas divisiones sociales facilitan la “chilenizacion”, esta se da necesariamente en un
espacio intercultural, esta consistid en construir un Ego que aglutine las cualidades
necesarias de integracion de la poblacion de Atacama a la nueva jurisdiccion, y al mismo
tiempo, construir de un Alter con cualidades contrarias al modelo de inclusién social.

Como ya mencionamos la paraddjica etnogénesis atacamefia tiene una doble factura, es
pues molde de integracidon y de exclusidn, ello sélo es posible en un sistema multiétnico.
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El proceso de etnizacion de los atacameiios, estd dado por la adherencia de cualidades
que facilitan la integracion e identifican claramente lo contrario a lo chileno como
extranjero. Estamos visibilizando una estructura que sostendra fuertes procesos de
inclusidn y exclusion, esta operard como un campo que dara fisonomia a grupos sociales
denominadas hoy etnias.

Los atacamenos de San Pedro de Atacama tendran el dominio de esta operacion,
clasificado; a sus vecinos de la Puna como collas y quechuas o bolivianos a los residentes
de la cuenca de El Loa. La demarcacién de sus fronteras culturales ha permitido hasta hoy
la administracién de esta férmula de integracion. Cada grupo y cada individuo reaccionara
ante la estructura desde su condicién de poder o subordinacién, estas situaciones solo
podran ser vista desde la fractura y fisuras en la convivencia cotidiana; seran juicios
temerarios respecto del otro, las apreciacion clasistas y racistas las que dibujaran las
fronteras de la diferencia, entre chilenos, bolivianos, atacamefios, quechuas vy collas.
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5. MOVIMIENTO ETNICO ATACAMENO

La génesis del movimiento atacamefio sera el resultado de diversos periodos de toma
de conciencia de las potencialidades y posteriores beneficios que traerd consigo
unificarse, pese a las diferencias, como un grupo social y cultural. Las diferencias
descritas nos muestran un grupo social heterogéneo y diverso. Con una estructura
social que hace posible y contiene una dinamica socio-cultural altamente segmentada
por razones historicas, econémicas, sociales, politicas e incluso raciales.

5.1. Génesis del Movimiento Etnico en Atacama

El primer episodio contemporaneo de un movimiento social proviene de las
localidades y comunidades de la cuenca de El Loa, quienes organizan la “Central de
Pueblos Cordilleranos” conformada por los pueblos de Ayquina, Toconce, Chiu- Chiu,
Cupo, lLasana, Rio Grande y Caspana. La plataforma reivindicativa se refiere a
demandas inmediatas de orden social, educacional, de salud, saneamiento de titulos
de propiedad y al desarrollo de infraestructura publica.

Para reconstituir el hecho ocurrido hace mas de cuarenta afos, se identifica dos
reuniones emblematicas donde se expresaran las demandas reivindicativas de los
pueblos de interior. La primera en Chiu Chiu en febrero de 1962:

“El presidente de la Central Don Gaston Cruz Ydnez, pide al Sefior
Rodriguez como corregidor y presidente del sindicato de Chuquicamata; 1°
Hablar con el Gerente de Chile Exploration Company, para conseguir dos
pulgadas de agua, para los habitantes de Lasana, 2° ...ayuda con utiles
deportivos,3°... en el pueblo de Aiquina, se dé por terminado los servicios
higiénicos e instalacion de radio teléfono, 4° los delegados y regidores,
toman acuerdo de hacer una concentracion en Calama, para el 5 de mayo
de 1962, con todos los habitantes de cada pueblo, para pedir en la plaza
publica de Calama, y autoridades departamentales y provinciales , para la
busqueda de pronta solucion a los problemas, de cada pueblo del interior”
(Saire, Segovia y Mondaca 2007: 36).

Esta asamblea decide una movilizacion a Calama como forma de hacer escuchar sus
demandas; de a pie, en burro y en camiones, llegaron a dicha ciudad cerca de 65
personas de los distintos pueblos del interior. Posterior a esto, a fines de afio 1962,
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luego se reorganiza una nueva manifestaciéon en Antofagasta, capital de la regién, con
el siguiente manifiesto:

“1° ..que falta escuela en Cupo, Rio Grande y Machuca y también
profesores... 2° falta de titulos de dominio, para los habitantes que han
vivido por afios inmemoriales en estos pueblos, 3° falta de atencion
médica e instalaciones de policlinicos... 4° falta de mejoramiento de
caminos y unir caminos de Caspana-Machuca, 5° problemas que afectan a
Toconce; A) que se estd quitando toda el agua, sin dejar para regar los
sembradios. B) se hicieron excavaciones para instalar caferias,
perjudicando a los habitantes de este pueblo...” (ibid.: 38).

Este episodio es una muestra de la plataforma reivindicativa de las organizaciones
sociales de los pueblos de interior. Los fragmentos revisados no hacen ninguna alusién
a conceptos de indigena o indio, sélo se hace referencia a los pueblos de interior. Si
bien son demandas sociales de poblaciones rurales, marginadas y aisladas, no
existiendo demandas culturales o étnicas como lo entendemos hoy. Para el Gobierno
de la época esta son siempre demandas de indios con todas las implicancias histdricas
comprometidas.

A fines de los setenta, Atacama era una zona olvidada por el Estado de Chile y sus
politicas. La falta de interés se evidencié en la ausencia de inversidon publica, en
ambitos tan importantes como caminos publicos, transporte, salud y educacion. Esta
se habria debido tanto a la falta de recursos financiero como a la simple incapacidad
del Estado de llegar a estos rincones del territorio.*®

Esa década marcada por la “Guerra Fria”, en el mundo y en Latinoamérica, se expresé
en Chile en un gobierno que utilizé6 una via pacifica al socialismo y luego por una
dictadura militar de corte fascista. Es un momento de profundos cambios en las
estructuras sociales, econdmicas y politicas en Chile, que afectaran, hasta hoy, la
condicién de vida de estos habitantes rurales andinos del desierto de Atacama. La
Dictadura Militar junto a una nueva derecha asociada a las oligarquias financieras,
estimularan la integracion del pais a la economia mundial a través de la explotacién de
recursos naturales. Precisamente la zona de Atacama se transformaria en el futuro en
escenario de las explotaciones mineras mas importantes del pais. Con lo que cambiar3,
para bien o para mal, la situacién y las condiciones de vida de sus pobladores.

33 El traslado desde San Pedro de Atacama o de cualquier localidad del Salar de Atacama sélo era posible
a pie, en burro o en camiones llareteros. El dirigente del Ayllu de Solor Don Felix Ramos (2008), nos dice:
“a los 17 afios conoci Calama arriba de un camion con mucho frio entre la carga de llareta, pasabamos
por un tunel que ahora no se usa, este era el combustible que llevaba para las oficinas salitreras”.
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A raiz de la situacién represiva impuesta por la dictadura, a fines de los afios setenta,
cualquier actividad social o politica sélo era posible desde la institucionalidad de la
Iglesia Catdlica. Esta zona no fue ajena a tal situacion y sera la Parroquia de San Pedro
de Atacama, a cargo aun del sacerdote belga y arquedlogo Gustavo Le Paige, la que
cobijard a grupos de jovenes. Las actividades de estos jovenes, si bien respondian a
programas de evangelizacién y ayuda a la comunidad, iniciaran un trabajo destinado a
mejorar las condiciones sociales y econdmicas de los pobladores de Atacama. Seran los
primeros pasos reivindicativos de pobladores atacamefios que, con el tiempo, se
transformaran en demandas politicas y étnicas.

Una de las gestoras de este embrionario movimiento social es Sandra Berna, dirigente
social y actual alcaldesa de la Comuna de San Pedro de Atacama:

“..yo habia estudiado en la ciudad y cuando viajaba al campo para visitar
a mis familiares, observaba como los nifios eran utilizados en los trabajos
agricolas y ganaderos, estos no terminaban su estudios bdsicos —asf
marcaban el paso— y continuaban el estilo de vida de sus padres, sin
ninguna superacion. Esto fue una gran motivacion para realizar un
trabajo social en aquella época. Lo primero que hicimos fue un comedor
para 120 nifios financiado por CARITAS Chile” (Sandra Berna, Alcaldesa de
San Pedro de Atacama 2009).

En la primera fase (1973-1979) el Gobierno Militar impone una serie de restricciones a
las libertades individuales y la prohibicién expresa de reuniones sociales del caracter
gue fuesen. Bajo esta situacion de represién social, la Iglesia Catdlica, como ya se
menciond, facilitd sus instalaciones para el desarrollo de actividades sociales, juveniles
y culturales.

Poco a poco los jovenes van identificando las demandas y reivindicaciones mas
sentidas de los vecinos, algunas de ellas inspiran sentimientos muy profundos vy
solidaridades grupales muy fuertes. Una dirigente social de aquella época y que mas
tarde serd una de las fundadoras del Consejo de Pueblos Atacamefios -dice:

“..el agua siempre ha sido una preocupacion muy importante, -cuenta mi
padre que en la época del Presidente de la Republica Jorge Alessandri el
afio (1962-1963)- se canalizé el rio San Pedro, que es el que drena todos los
terrenos agricolas del oasis - este hecho es tomado por los vecinos como
una amenaza, puesto que podrian llevarse el agua a Calama, la ciudad mds
cercana. Y -recuerdo- lo primero que hace el gobierno militar es estimular la
inscripcion individual de este recurso, una de las primeras actividades como
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dirigente fue un catastro de las Mercedes de Agua inscritas. Hasta ese
momento, toda nuestra gestion vecinal giré en torno a la no inscripcion
individual del recurso por una inscripcion comunitaria. Esto fue un éxito,
puesto que no se inscribieron individualmente, contrariando a las
autoridades de la época y recién el afio 96 se inscribe comunitariamente”
(Mirta Solis, Dirigenta social 2009).

La inscripcion individual del agua estimulada por el gobierno militar, es sélo una
muestra del conjunto de medidas politicas y legales que, amparadas en la Constitucién
de 1980, serdn el armazon institucional que permite la instalacién de un nuevo modelo
econdmico y social. En base a éste se implementaran leyes que fueron configurando el
escenario juridico-politico necesario para el asentamiento de un orden neoliberal.
Leyes tales como la de Regionalizacién (1975), la Ley de Municipalidades (1980), un
nuevo Coédigo de Aguas (1981) o la Ley Orgénica de Concesiones Mineras (1982).*
Estas leyes afectardn directamente a las poblaciones de Atacama y los territorios que

habitan.

La privatizacion de las aguas indigenas y su apropiaciéon por particulares ajenos a las
comunidades, se agudizd con la dictacion en 1981 del Cdédigo de Aguas, D.F.L. N2
1.222. Este cuerpo legal constituye un derecho de aprovechamiento de las aguas,
donde el titular puede usar, gozar y disponer de su derecho en conformidad con la ley.
Este derecho es transferible, transmisible y prescriptible, y se constituye por un acto
de autoridad, independiente si el solicitante es duefio o no de la tierra donde esta
ubicada el agua y si hace o no uso efectivo del recurso. A partir de la puesta en
vigencia del Codigo de Agua, se produce un creciente proceso de apropiacién del
recurso por particulares. En el caso de las comunidades del norte, el recurso es
apropiado por las grandes empresas mineras.

El uso industrial del agua ha acelerado los procesos de desecamiento de vegas vy
bofedales, produciendo una disminucién de la actividad ganadera y agricola
tradicional. Se desencadena como consecuencia la migracidn indigenas de sus tierras
de origen a las ciudades de la costa, con el consiguiente abandono de las tierras altas,
estos procesos han alcanzado una dimensién critica a partir de la década de los
ochenta.

El uso industrial del agua permitid la explotacion de los recursos minerales de esta
zona de propiedad fiscal y el lugar de habitabilidad por siglos de estos pobladores de

34 YT . . . .z . . .

Cédigo de Mineria (Ley 18.248 de 1983). Para la legislacion chilena todas las sustancias del reino
mineral, cualquiera sea su naturaleza, metdlicas o no metalicas, y en general toda sustancia fésil son
susceptibles de ser objeto de concesion minera.
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Atacama, quienes quedaran en medio de los futuros enclaves mineros. Esto marcod la
profunda trasformacién de las condiciones estructurales del entorno econdmico vy
social de estos pobladores rurales del norte de Chile.

5.2. Gobierno Local Indigena

Este es un proceso de organizacion y toma de posiciones de los atacamefios sobre las
instituciones locales a través de varias décadas; primero Juntas de Vecinos y luego la
Municipalidad de San Pedro de Atacama. Acd se revisardn algunos episodios
relevantes.

5.2.1 Politica Local

El dirigente social de larga trayectoria Don Félix Ramos hace referencia a un relato de
infancia de su padre, el cual nos remonta a fines del siglo XIX:

“Antes, me cuenta mi padre, existia un Cabildo y también un delegado que
usaba un sombrero muy ancho y que cuando las ramas de las calles
tocaban su sombrero, mandaba de inmediato a cortarlas y sacaba una
multa. A ese Cabildo sdlo iba gente de dinero o con muchas propiedades.
Aqui habia mucha gente de afuera como la familia Abaroa... duefios de las
mejores tierras cercanas a las huellas camineras, ahora muchas de ellas
estdn botadas. Antes el poblado de San Pedro de Atacama dependia de la
Municipalidad de Calama, acd habia un sub delegado, él era como un juez,
no habia mucha inversion ni adelantos en los pueblo. Sélo a partir de la
década del ochenta, se forma el municipio de San Pedro de Atacama con
alcalde y funcionarios designados por el gobierno militar, en adelante se
recibird ayuda de las autoridades municipales (Félix Ramos, Dirigente social
2009).

Este pasaje nos muestra antiguas instituciones comunales como el “Cabildo”, donde se
juntaban los vecinos propietarios de la poblacién. Dicha reunién contaba con la
presencia de un “delegado”, quien hacia las veces de autoridad comunal en Ia
localidad, con las consiguientes atribuciones legales sobre la poblacién.

Segun datos entregados por Grete Mostny en su obra “Peine un pueblo atacameio”
(1954), hace referencia a un funcionario gubernativo, el “Inspector Municipal”, quien
es nombrado por el Alcalde de Calama. Su deber principal es atender todas las
cuestiones de agua, riego y las actividades que se relacionan con la mantencién de los
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servicios comunales y, a veces, resolver como juez, disputas de los vecinos e incluso
imponer multas.

“la Junta de vecinos, que se compone de un presidente, un vicepresidente,
un secretario de actas, un tesorero y cuatro directores. La eleccion es
secreta y participan en ella todos los varones mayores de edad y —aqui hay
diferencia de opinion- también las mujeres duefas de casa, en ausencia de
sus maridos. Se elige la Junta por tiempo indefinido y se llama a nuevas
elecciones en caso de renuncia de los miembros o cuando el pueblo se pone
de acuerdo para renovar la Junta” (Mostny 1954: 22).

Segun Mostny la principal atribucion de la Junta de Vecinos es velar por el bienestar de
los comuneros, preocuparse de la marcha del colegio primario, intervenir en la
instruccién y el auxilio alimenticio; la Junta de Vecinos llama a los trabajos comunales y
nombra los responsables para las comisiones de trabajo; también nombra los “Pujiai”
para el carnaval y los jueces de agua. Vela por el buen estado de la casa comunal, de la
iglesia y el cementerio. Esto Ultimo debe hacerse de acuerdo con el inspector
municipal.

“La junta tiene sus reuniones frente a la casa del presidente o también
frente a la casa vecina, que pertenece a un hombre de edad que es muy
respetado por todos los vecinos y reconocido tdcitamente como el jefe del
pueblo. Para llamar a la gente a reunion, se tocan las campanas de la
iglesia, acuden entonces todos los que pueden, tanto hombres como
mujeres. En estas reuniones se tratan todos los asuntos de interés comunal.
En la junta de vecinos parece haberse desarrollado un consejo de mayores o
consejo de ancianos. Asi lo manifestaron varios informantes; anteriormente
los comisionados del trabajo comunal habian sido nombrados por los
ancianos o por los mayores” (ibid.: 42).

La institucionalidad vecinal esta fuertemente entrelazada con funciones tradicionales.
Asi como se eligen los jefes del trabajo comunal, también son nombrados los tres
Pujiai: los personajes centrales del despacho del carnaval. En cambio, los dos hombres
que tocan el clarin y el cuerno durante la fiesta del talatur, son elegidos por los
Cantal”, el

I “" III

hombres y por las mujeres respectivamente de todo el pueblo. También e
hombre que lleva las ofrendas al agua, es nombrado por todo el pueblo.

Segun los relatos de la doctora Mostny, desde las décadas del cuarenta y cincuenta, la
institucionalidad vecinal es un orden adquirido por la poblacién. En ella se deja ver un
sincretismo en las funciones tanto modernas asociadas a la educacidn y organizacién
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del trabajo comunitario, como tradicionales asociadas a los cargos religiosos en las

fiestas y ceremonias.

Un dirigente de la serrania de la Puna Atacameia, Talabre, localidad cerca de 70
kildbmetros de San Pedro de Atacama menciona:

“Primero habia Junta de Vecinos, eso fue en la década del sesenta y
setenta, en aquella época no habia ni proyectos ni dinero para adelantos
sociales, cada familia disponia de sus propios recursos sin ayuda del
gobierno y también se trabajaba en forma colectiva para mejorar el
pueblo” (Sétero Armella, Dirigente comunitario, 2009).

Menciona que los pobladores de la Puna habitaban en forma dispersa en distintas
guebradas muy distantes unas de otras. Lo que cambiara esta situacién es la llegada de
la escuela a mediados del sesenta y la formacidn de la parroquia catdlica, marcando la
necesidad de una vida mas aglutinada.

“La escuela llego el afio 1964, antes no se estudiaba, yo no sé leer. Mis hijos
algunos pudieron estudiar y se demoraban tres horas en burro, por eso nos
fuimos acercando al pueblo y todos los que vivian en forma separada se
juntaron en Talabre viejo, también habia iglesia” (Carmela Armella,
Pobladora de Talabre 2008).

Otro dirigente del Ayllu de San Pedro de Atacama dice:

“A fines de los setenta existia sélo una Junta de Vecinos para San Pedro de
Atacama y se crean siete juntas vecinales en todo el Salar, incluso en esa
época Talabre era todavia una estancia. También recuerdo que existia un
Juez de Agua, el Fabriquero, el Alcalde de Iglesia todos cargos tradicionales
(Mirta Solis, Dirigente Social 2009).

Al mismo tiempo, en la década del setenta la institucionalidad nacional se sometia a
drasticos cambios. Producto de la Regionalizacion (1975) se formaron nuevas
municipalidades, entre ellas la de San Pedro de Atacama en 1980.* Este hecho va a
cambiar la fisonomia organizacional de la zona, a través de un proceso de
descentralizacidn y formacidn de regiones.

% Las reformas adquieren en la zona un propdsito basicamente geopolitico y de control de trafico
comercial andino trinacional. Posteriormente, con el inicio de la transicion democratica, se introducen
cambios en la legislacion municipal. El aspecto mas importante de ello es la democratizacién del
nombramiento de los alcaldes y de los demas miembros del gobierno local.
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Cabe mencionar la fuerte crisis econdmica por la que atraviesa Chile a inicios de la
década de los ochenta. Ella estd muy presente en la memoria de los entrevistados de
Peine, Talabre, Solor y San Pedro de Atacama. Existe sintonia entre los entrevistados
de estos pueblos respecto que los programas de empleos estatales, denominados Plan
de Empleo Minimo (PEM) y el Plan Ocupacional de Jefes de Hogar (POJH), fueron uno
de los primeros beneficios sociales entregados por el Estado®.

“También se implementé el PEM y el POJH, que de algo servia porque
pagaban con dinero, en ese tiempo casi no existia dinero por acd. Ademds
sdlo existian las Juntas de Vecinos yo pertenecia al Comité Vecinos de Solor,
que pertenecia, a su vez, a la Junta de Vecinos de San Pedro. En ese tiempo
se inicia la construccion de caminos, sedes sociales, plazas. Por aquellos
afios no éramos indigenas, solo vecinos de Solor o Solefios. Eso de ser
atacamerios se inicia con la Ley Indigena (1994) ahi pasamos a ser
Atacamerfios. Antes no se decia ni indio ni campesinos, solo vecinos” (Félix
Ramos, Dirigente social 2009).

Si bien no existian politicas sociales en la zona de Atacama, la descentralizacién politica
administrativa, afecta positivamente esta zona rural aislada. Ella es parte de una
reforma de la organizacidn territorial del Estado (regiones, provincias y comunas),
donde se trasladan algunas competencias de gestién de recursos administrativos y
financieros. Todo ello bajo el autoritarismo imperante y la ausencia legal de la
participacién politica. En 1980 se decreta la formacion de la Municipalidad de San
Pedro de Atacama y posteriormente en 1982 se designa un alcalde. Antes de la
reforma, toda la zona del Salar de Atacama pertenecia a la Municipalidad de Calama®,
existiendo juntas de vecinos en cada uno de los pueblos. Particularmente en el
poblado de San Pedro de Atacama, existia una Junta de Vecinos con una serie de
comités vecinales, correspondiendo estos ultimos a los actuales ayllus.

La regionalizacién es parte de una reforma de corte administrativo territorial, son
catalogadas como favorables por los pobladores rurales de Atacama. No existe una
percepcion negativa, puesto que un conjunto de servicios y recursos entregados por el
Estado se canalizan a través de estos municipios. En el caso de San Pedro de Atacama,
significa una institucionalidad estatal en el propio poblado.

%% A tal extremo llegd la pobreza y el desempleo en la época, que la dictadura tuvo que implementar el
PEM y el POJH que ofrecia una especie de sueldo basico. Pues dicha actividad no podria, en rigor, ser
calificada de trabajo. La situacion en las ciudades era de pobreza extrema, pero la situacién en la zona
atacamefia no era mas miserable de lo que habia sido siempre producto del aislamiento histdrica.

%7 El Estado chileno posterior a la Guerra del Pacifico se hace cargo administrativamente de lo que era la
Provincia de Antofagasta y en 1888 se crea la Municipalidad de Calama que incluia la vasta zona de los
tres actuales municipios de Calama, San Pedro de Atacama y Ollagiie (Pumarino 1978).
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El nuevo municipio de San Pedro de Atacama comienza a operar en noviembre de
1981 vy significd el establecimiento del primer gobierno local en esta area del interior.
Su rol y forma de intervencidon se dio en términos de asistencialismo y desarrollo de
programas sociales basicos, como forma de paliar la gran cesantia y la crisis econémica
que vivio el pais. Con el tiempo este tipo de programas generaran fuertes lazos de
dependencia entre las comunidades atacamefias y la institucion municipal designada.

“Es muy relevante, el afio 1982, ocurrio una gran lluvia y, por primera vez,
se recibid ayuda de este nuevo Municipio. Nunca antes habia sucedido esto,
puesto que, ya sea por la distancia o por falta de motivacion, los pueblos
alejados del radio de ciudad Calama no recibian ningun tipo de beneficio
social. Este nuevo municipio en adelante contemplard su ayuda en
programas que incluirdn hasta las urnas para nuestros muertos” (Mirta
Solis, Dirigenta Social 2008).

Si bien los municipios se fueron internalizando cada vez mas de la realidad local y
consolidando sus funciones, entre los afios 1981-1992 se desenvolvieron bajo las
estrictas disposiciones que el régimen autoritario habia establecido en la Ley Organica
de Municipalidades. Su punto mas limitante era la designacién de los alcaldes por el
intendente regional, el cual a su vez era nombrado por el Presidente de la Republica,
en este caso A. Pinochet.

Debido a su ubicacién fronteriza con Bolivia y Argentina, al municipio de San Pedro de
Atacama, se formalizan varias instalaciones militares con sus bases de operaciones en
lugares estratégicos de la cordillera y el desierto. Es por ello, que en esta zona
primaron politicas de control militar y civico, con el fin de ejercer presenciay, con ello,
integrar a la nacién a las poblaciones que histéricamente habian estado en una
situacion de abandono y despreocupacion estatal.

El municipio de San Pedro de Atacama en esta etapa presenta un marcado
asistencialismo que atendia a la superacién inmediata de las precariedades materiales,
esto fue visto de manera positiva por los pobladores de Atacama, serdn inéditas
formas de beneficio nunca antes recibidos.

5.2.2 Junta de Vecinos
Asi, la primera generacién contempordnea de lideres sociales en Atacama esta

marcada por su abierto contacto con el régimen militar autoritario. Dado el caracter
asistencialista de dichas politicas, se genera una relacién con un fuerte acento en las
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demandas socioecondémicas. En este sentido, se llega rapidamente a una demanda

muy sentida por la poblacion atacamefia: el “agua”. Fuera de su obvia necesidad para
la vida humana, este recurso es basico para el desarrollo de las actividades econémicas

asociadas a la agricultura y a la ganaderia tanto ovina como camélida.

En medio de la incipiente participacion politica en la vida local, existié un altercado que
imprimird el cambio de rumbo de estos jévenes, antes mencionados, que estaban
amparados en la Parroquia de San Pedro de Atacama, hacia una actividad politica mas
activa. El hecho que desencadendé el problema fue que:

“..la Junta de Vecinos no autorizo unos bailes religiosos en la via publica”
(Sandra Berna, Alcaldesa de San Pedro Atacama 2009).

Esta situacidn es relevante, ya que genera la antipatia de la poblacion y de los jévenes
lideres frente a las autoridades vecinales designadas. Ello estimuld una actitud mas
activa hacia la inscripcion en el registro vecinal de varios de estos jovenes, para
posteriormente competir por el cargo de presidente de la Junta de Vecinos. Se pasa asi
de una intervencion social cobijada en la Iglesia Catdlica, a una actividad mas vecinal,
social y politica. Para el afno 1985 se propone a Sandra Berna como candidata para
competir en la eleccion de la Junta de Vecinos, ganando sus primeras elecciones.
Segun narran los propios actores de la época, rapidamente el agua se convierte en un
elemento aglutinador de intereses sociales y politicos de los vecinos:

“el agua era una preocupacion permanente para todos los vecinos de
Atacama, siempre estaba la idea que nos quitarian el agua” (Mirta Solis,
Dirigente Socia, 2009).

El hecho de inscripcion comunitaria del agua, salvaguarda no soélo la venta y
enajenacion de este recurso, sino que estimula un estilo de vida comunitario asociado
a la agricultura y a la crianza de animales. Este razonamiento es realizado por los
nuevos dirigentes vecinales, que sin tener mucha conciencia del cardcter cultural de la
demanda comunitaria, sera una bitacora para el futuro de la accidn socio politica de
estos dirigentes.

A modo de sintesis, los lideres sociales que logran vivir el periodo autoritario y
posterior proceso de democratizacion, se han desenvuelto con autoridades estatales
diversas. Han vivido y viven aun la desigualdad estructural dada por el aislamiento y la
marginalidad, las fricciones histéricas de la descalificacidn racial como indio, boliviano
e indigena, han vivido una aplastante condicion social. Por ellos es parte de su
estrategia “negociar dentro de lo posible” (Sétero Armella, Dirigente Social y
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comunitario de Talabre 2009), para obtener beneficios frente a los diversos agentes
estatales y privados, con legislaciones desfavorables, en condicionales de abierta
desigualdad.

El consejero nacional indigena atacamefio reconoce en los lideres sociales de la década
de los ochenta, lo siguiente:

“Establezco una diferencia bdsica, los dirigentes de siempre son nativos de
los pueblos, criados por sus abuelos en el campo, conocedores de los
rituales y el conocimiento ancestral, que buscan mejorar condiciones y
necesidades inmediatas y concretas” (Rubén Reyes, Consejero Nacional
Atacamefio 2009).

Se pone la distincion de comuneros atacamefios rurales y urbanos, siendo los primeros
los portadores de las genuinas demandas culturales- segin el consejero- se inicia acd
una nueva friccion dada por las migraciones de Atacama a la ciudad de Calama y otras
(Imilan 2007; Valenzuela 2006).

5.2.3. Municipalidad Indigena

La primera eleccion democratica en la Municipalidad de San Pedro de Atacama,
presenta una competencia muy estrecha que concluye con un empate. Al darse por
ganadoras a dos candidatas, el Registro Electoral decidié que se repartieran el periodo
de gobierno en dos afios cada una. Entre 1992 y 1994 asume la candidata no indigena
y de profesién arquedloga, quien enfrentard serios problemas en su gestion y sera
presionada para abandonar tempranamente el cargo por un grupo de atacamenos.
Estos, en el préximo periodo municipal, seran los protagonistas de la escena politica
local.

“La experiencia adquirida en la Junta de Vecinos permitid levantar ciertas
plataformas de trabajo, cierta experiencia social. La experiencia politica era
escasa, la presencia de partidos politicos era sdlo referencial, pero habia
tendencias, habia dirigentes indigenas de derecha, la gente del Museo fue
siempre de izquierda... Finalmente la Concertacion eligié a personas que no
eran de las comunidades indigenas, para las elecciones municipales y nos
vimos obligados a participar como candidatos independientes de
Renovacion Nacional, partido de derecha. Poco a poco la experiencia en las
Juntas de Vecinos se convirtié en un trampolin para el municipio. Nuestra
campafa fue pequeiia, sin recursos economicos, pese a ello logramos los
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votos necesarios para instalar un municipio con una fuerte presencia
indigena” (Sandra Berna, Alcaldesa San Pedro de Atacama 2008).

Estos dirigentes fundadores de las primeras organizaciones indigenas, posteriormente
logran el reconocimiento étnico atacamefio ante la Ley. Los lideres sociales vy
comunitarios, debieron asumir los avatares de alianzas politicas y forman parte del
primer grupo de etnoburocracias atacamefias. Se formd una élite de dirigentes con
fuerte ligazén a los partidos gobernantes, formando cuadros politicos para la
administracion de los diversos servicios municipales y gubernamentales.

El municipio se convierte en una interesante plataforma politica para los atacamefios y
a partir de las elecciones de 1996 la competencia por la alcaldia se hara cada vez mas
intensa. Esto se entiende por cuanto San Pedro de Atacama es una comuna que
comienza a volverse relevante, ya que se le identifica como la capital arqueoldgica del
pais. Desde el gobierno central y los diferentes ministerios se comienzan a transferir
una cantidad no despreciable de recursos financieros, destinados a esta poblacion. El
presupuesto municipal se eleva en una regién como la de Antofagasta donde existen
solo nueves municipios. El campo de la politica, los contactos, las relaciones y las
autoridades representa un mundo discreto pero lleno de oportunidades politicas y
sociales. Por tanto, participar en él es muy atractivo por la movilidad social que genera.
Los dirigentes sociales indigenas rdpidamente adquiriran contactos politicos
transformdndose algunos en parte de las burocracias étnicas gubernamentales y otros
en militantes-operadores politicos.

Por otro lado, para inicios de la década de los noventa, San Pedro de Atacama
experimenta una serie de grandes transformaciones. Se vuelve rapidamente una
regidon minera que beneficiara a todo el pais con los millonarios impuestos recaudados.
Este hecho determinard, las futuras politicas de integracion de esta poblacion para
consolidar una estabilidad y gobernabilidad regional funcional a la importancia

econdmica nacional.®

Este municipio logra estabilizar una burocracia indigena que se incorpora a las
dinamicas politicas nacionales. Municipio y poder local en San Pedro de Atacama,
consolidan una burocracia atacameiia, al alero de los partidos oficialistas con una
fuerte tendencia conservadora, esta formula ha permitié reelegir por 4 periodos los
actuales e historicos lideres atacamenos.

3% Al mismo tiempo, se convierte en uno de los centros turisticos mas importantes del pais, gracias a sus
parajes y patrimonio cultural arqueoldgico. El turismo se torna un polo de atraccidn y asi comienza a
repoblarse la zona y al llegar empresas foraneas, muchos de las cuales invertiran en infraestructura para
el turismo y difundiran internacionalmente esta actividad.
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5.3. Reconocimiento y Administracion de la Diversidad en Atacama

Al asumir el nuevo Gobierno de la Concertacién en 1990, se crea la Comisién Especial de
Pueblos Indigenas (CEPI), dependiente del Ministerio Secretaria General de Gobierno. Su
objeto era que a través de ella, se realicen programas y proyectos que aporten al
desarrollo integral de los pueblos indigenas como parte integrante de la sociedad chilena;
y muy especialmente, a fin de estudiar y estructurar las propuestas formuladas por las
organizaciones indigenas y plasmarlas en una propuesta legislativa.

La aspiracidon de las organizaciones indigenas era su reconocimiento como tales, y la
exigencia de que este reconocimiento valorara su cultura y diversidad como integrantes
de la sociedad chilena, pero respetando sus particularidades. La CEPI inicié un proceso de
discusion de los contenidos de la nueva legislaciéon en forma participativa que culmina en
un Congreso Nacional de Pueblos Indigenas en enero de 1991;

“...si, a inicio de los noventa participamos activamente como atacamefios, en
estas discusiones, donde se recogia informacion de los grupos étnicos para
luego formalizarla en la nueva Ley Indigena. Siempre fue dificil ponerse de
acuerdo con los mapuches, ellos eran muchos y nosotros teniamos muy poca
experiencia en reuniones de este tipo” (Mirta Solis, Dirigente Social 2008).

En estas reuniones participardn activamente lideres emblematicos de San Pedro de
Atacama, como Mirta Solis, Manuel Escalante, de los pueblos de la Puna, Sétero
Armella y de la Cuenca de El Loa, Honorio Ayavire. Todos ellos representaran al
conjunto de pueblos y localidades que posteriormente se denominaran “atacamefios”.

Las principales resoluciones del Congreso de Pueblos Indigenas 1991 fueron las
siguientes declaracidn del Estado de Chile como un pais pluriétnico y plurilinglistico;
reconocimiento del caracter de Pueblos de los Pueblos Indigenas; proteccion y
ampliacion de las tierras indigenas; creaciéon de territorios de desarrollo indigena,
como espacio social, demografico, econédmico y cultural fundamental para la existencia
de los pueblos indigenas; proteccion juridica de los recursos naturales del suelo y del
subsuelo de los territorios indigenas y el derecho preferente de utilizacion por parte de
las comunidades: reconocimiento, respeto y proteccion de las culturas indigena, el
deber del Estado de preservar y promover los idiomas y el conocimiento indigena;
reconocimiento del derecho consuetudinario indigena y la creacién de un sistema
judicial especial indigena; Participaciéon de las comunidades y de las asociaciones
indigenas en los distintos niveles de la Administracion del Estado; creacién del Fondo
de Etnodesarrollo, el que permitiria la aplicacién de planes y proyectos integrales de
desarrollo de las comunidades; creacidn de la Corporacién Nacional de Desarrollo
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Indigena, como el organismo publico encargado de implementar las politicas del
Estado hacia los pueblos indigenas; como consecuencia del Congreso, ademads, cada
pueblo indigena participante precavié sus intereses particulares en un capitulo que se
denomind disposiciones o medidas complementarias.

En estas resoluciones que marcan las expectativas de las organizaciones indigenas en
Chile se recoge la experiencia de otros movimientos indigenas latinoamericanos.
Inmediatamente desarrollado el Congreso, la CEPI se encargd de sistematizar y
trabajar técnicamente el proyecto de Ley Indigena y, finalmente, en octubre de 1991 se
presentd al Congreso Nacional el Proyecto de Ley relativa a la Protecciéon, Fomento y
Desarrollo de los Pueblos Indigenas.

Los resultados del Congreso exigieron la proteccién juridica de los recursos naturales del
suelo y del subsuelo de los territorios indigenas y el derecho preferente de su
utilizacion por parte de las comunidades. Sin embargo, esto no quedd lo
suficientemente resguardado en la Ley Indigena que se aprobd como conclusion de
este proceso.

5.3.1. Ley Indigena y Normalizacién de la Diversidad

La primera informacidn que recibieron los pobladores de Atacama respecto de la Ley
Indigena numero 19.253, aprobada en Septiembre de 1993, se refiere a iniciar un
proceso de inscripcion de los, hasta ese momentos, “poblado” o “localidades” en
“Comunidades indigenas Atacameiias”.

Articulo 92.- Para los efectos de esta ley se entenderd por Comunidad
Indigena, toda agrupacion de personas pertenecientes a una misma etnia
indigena y que se encuentren en una o mds de las siguientes situaciones: a)
Provengan de un mismo tronco familiar, b) Reconozcan una jefatura
tradicional; c) Posean o hayan poseido tierras indigenas en comun, y d)
Provengan de un mismo poblado antiguo.

Un dirigente de la Puna atacamefia, poblador rural y alejado de los centros poblados y
administrativos de San Pedro de Atacama, nos dice:

“Cuando se formo la comunidad indigena todo cambio, llegé ayuda al
pueblo a través de proyectos. También existio mds respeto de parte de la
gente de Toconao y San Pedro. Antes habia mucha discriminacion por ser
gente de campo, nos llamaban despectivamente ‘collas’. Nosotros por
mucho tiempo fuimos a San Pedro y Toconao a cambiar lazos de lana de
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llamo, por trigo, azucar, arroz, en ese tiempo no habia dinero. Cuando
llegdbamos a los pueblos nos miraban mal y nuestra gente no podia ni
siquiera levantar la cabeza ante los sanpedrinos. Con el Derecho indigena
eso cambid, ahora uno puede hasta aforrarle (golpear) a alguien que te

v

diga ‘indio’ o ‘colla’ ” (Sétero Armella, Dirigente comunitario 2009).
El dirigente nos menciona las diferencias sociales y la descalificacidon existente hasta
antes de la Ley Indigena. El menciona que algo cambid, clarificando que:

“...son pueblos o localidades de la Puna son Talabre, Peine, Socaire, Camar,
Machuca y Rio Grande, en cambio en San Pedro de Atacama hay Ayllus
Solor, Sequitor,...y muchos mds, Toconao también estd en el Salar de
Atacama y son agricultores igual que en San Pedro, muy distintos a
Talabre” (Sétero Armella, Dirigente comunitario 2009).

La distincion entre pueblo y ayllu es clave. Los pueblos pertenecen a la Puna
cordillerana, son poblados alejados del centro administrativo, con una fuerte actividad
ganadera y una insercion laboral de los jovenes en los grandes centros industriales
mineros (Nufiez 2000. 2002). En cambio los Ayllus son las localidades pertenecientes a
centro politica administrativo, que es San Pedro de Atacama, fundamentalmente
agricolas y en los ultimos veinte afios empleados en la industria turistica.

“Los atacamefos siempre fueron los de San Pedro, después con la Ley
Indigena se nos dijo que todos éramos atacamerios, por eso hemos recibido
mds beneficios, se ha invertido en agua, luz y alcantarillado y en mejorar
”

las semillas para las siembras y mejorar la crianza de los animales
(Carmela Armella, Pobladora y artesana de la Puna 2008).

La Ley Indigena es un intento por homogeneizar la poblacién en Atacama, la que
presenta claras diferencias entre sus poblaciones. Las reformas legales de los
gobiernos democrdticos han apuntado a una integracion homogénea de las
poblaciones rurales indigenas. Estas politicas estabilizan y fijan identidades étnicas
para su reconocimiento, y ademds es una gran oportunidad para captar recursos
econdémicos por parte de los grupos étnicos:

“La Ley Indigena ha ayudado mucho, hay mds respeto y preocupacion.
Aunque es insuficiente. Antes nos decian a los talabrefios ‘indio’ los de
Calama, incluso los de San Pedro de Atacama también. Y la gente de acd, ni
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siquiera levantaba la cabeza cuando los ofendian, ahora es muy distinto”
(Carmela Armella, Pobladora y artesana de la Puna, 2008).

Pese a los esfuerzos de la Ley Indigena de homogeneizar a la poblacién, se evidencia
aun discriminacion entre los distintos grupos por sus diferencias.

“Ahora, segun la Ley Indigena, los collas estdn en Copiapd y nuestros bailes
de carnaval son iguales a los de ellos y son distintos a los pueblos del Salar.
Nosotros usamos flauta y tambor, en cambio ellos usan acordeon- équizds
somos collas?- a toda honra-” (Sétero Armella, Dirigente comunitario,

2009).

En la actualidad, los sectores juveniles de la poblacién de Atacama, estan utilizando el
apelativo “Runaco”. Este es un desacalificativo para referirse a cualquier conducta
negativa que segun ellos es propia de los indios: beber en exceso, falta de limpieza
personal, hablar en forma poco entendible, entre otras cosas.

“El pueblo Licanantay es muy diverso, la gente que vive en la cordillera
(Puna) estd muy emparentada con familias argentinas, por otro lado, los
toconares siempre han mantenido férreas diferencias con la poblacion de
San Pedro de Atacama, antes, cuando yo era nifia, poblaciones como
Machuca o Talabre eran estancias dispersas y la gente raramente venia a
San Pedro” (Mirta Solis, Dirigente Social 2009).

La diversidad de la poblacién rural de Atacama estd marcada por antiguas divisiones
sociales productos de estilos de vida distintos, no obstante los cambios productivos
que se han experimentado en los ultimos afos, las discriminaciones persisten y con
ello la subordinacion de los grupos de la Puna al centro administrativo de San Pedro de

Atacama.
Una dirigente de la puna de Atacama dice:

“Somos atacamefos pero no somos hermanos, hay mucha envidia entre las
comunidades, -lo atacamefio-, es por conveniencia, porque las
comunidades si pueden obtener beneficios solas, no les interesa el resto. Lo
de Lican Antay es una cosa de ahora, nunca se ha hablado de Lican Antay,
s6lo de atacamefios, incluso los atacameinos son los de San Pedro y sus
ayllus y nadie mds, ellos discriminaban mucho a la gente de la cordillera.
Siempre nos discriminaron mucho, nosotros les matdbamos el hambre

** Vocablo quechua que significa Hombre (Schuller 6p. cit.).
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cuando bajabamos con carne, siempre se juntaba mucha gente a comprary
ahora es igual. Antes abusaban de nosotros por ser del campo, nos decian
‘collas’, ‘collitas” y nunca nos dejaron establecernos en San Pedro de
Atacama ni en Toconao, ahora si. Cuando, yo era nifia, bajdbamos
llevabamos lazos y tejidos y los cambidbamos por semillas, azucar, arroz,
harina o simplemente pan duro” (Carmela Armella, pobladora y artesana
de la Puna 2008).

Estos fragmentos nos muestran la persistencia de divisiones sociales de estas

poblaciones:

“..los toconares siempre nos han tratado muy mal, se creen duefios de la
tierra de Talabre, ellos nunca han pastoreado, si nos traian sus animales y
nosotros se los cuiddbamos, como medieria, por eso ellos no pueden
inscribir ~ legalmente las vegas nuestras.  Nosotros  siempre
intercambiabamos con ellos lefia y carne por frutas y otras verduras”
(Carmela Armella, Pobladora y artesana de la Puna 2008).

Fricciones y rivalidades histéricas se enfrentaran dentro de un marco regulatorio
denominado Ley Indigena. El nombramiento de “atacamefio”, por parte de la Ley
Indigena de todas las poblaciones de Atacama (collas y quechuas), si bien atomiza a los
grupos, es también la posibilidad de disminuir la doble discriminacién que han sufrido,
por décadas, las poblaciones de la Puna, accediendo a una categoria social con ciertos
privilegios, no solo econdmicos sino también de estatus social.
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5.4. Nominaciones Locales

Estas nominaciones nos entregan informacién sobre las calificaciones que existen
entre los grupos en Atacama. En nuestro caso, seran los atacamefios de San Pedro de
Atacama, los clasificadores de un orden de cualidades que los ubica en la cima social
en relacion a sus vecinos.

5.4.1. Sanpedrino Poncho Colorado

A los pobladores de San Pedro de Atacama, se les decia a modo de burla “Poncho
Colorado” debido a que sus vestimentas y particularmente el poncho se tefiian con el
color de la greda de las murallas de sus casas. El poncho sin duda es un simbolo del
campesino chileno y criollo, esto marcara la diferencia respecto de la vestimenta con
sus vecinos. Asi mismo, dentro de la poblacién de San Pedro existen distintas
nominaciones para designarse entre ellos, estas son muy antiguas y casi en desuso y
nos muestran una particular forma de nominar a las poblaciones vecinas a San Pedro
de Atacama. Por ejemplo: “Toconao”, “toconares”, “bolsa sucia”, hacen referencia a la
antigua actividad de recoleccién de “breas” fruta silvestre comercializada en los
mercados locales que teiiia su vestimenta de color oscuro. (Margarita Chocobar,
concejal municipal 2009). “Solor”, “solefio”, “lomo negro”, hacen referencia a dos
situaciones: la utilizacion de la espalda como medio de transporte y el color de la piel
oscura. “Sequitor”, “sequitefio”, “panza aspera”, hacen referencia a las exposicién del
estomago a la tierra y el sol. “Katarpe”, “katarpeno”, “cola peld’”, este ultimo se refiere
a los roedores sin pelos en la cola, que circulan por las siembras, destruyendo vy

robando comida (Rubén Reyes, consejero nacional atacamefio 2009).

Los relatos a continuacién, nos muestran las diferencias culturales comprometidas en
las nominaciones, tienen un fin académico y nos permiten dar cuenta de fricciones y
fisuras sociales e histéricas entre los diversos grupos que conviven en toda la zona de
Atacama. Sélo se identificara a las fuentes de manera discreta.

“..los de San Pedro de Atacama somos diferentes a los pueblos de interior,
ellos son flojos y borrachos, ademds los nifios de arriba son mds lentos, yo
le he hecho clases, le he ensefiado a padres e hijos, en cambio los nifios de
San Pedro y sus ayllus son mds rdpidos” (Profesora atacamefia 2008).

Este relato podria ser parte de un sin nimero de narraciones posteriores a la Guerra
del Pacifico a fines del siglo XIX, cargado de juicios de valor respecto de los pobladores
del interior de San Pedro de Atacama. Pero no es asi. Es un relato recopilado el ano
2008; es mas, pertenece a una profesora que educa tanto a los nifios de San Pedro de
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Atacama como a los nifios del interior que llegan a su escuela. Sus expresiones sélo
reafirman, la conviccién férrea de una imagen de modernidad y desarrollo de la
bondad del trabajo, la rapidez de estos tiempos de internet y globalizacién.

El verdadero enfrentamiento cultural es evidente, cuando se menciona que los
profesores de la escuela deben ensefiar a los nifios del interior;

“..lo que es un dormitorio, una cama, un velador, ellos no usan esas cosas,
duermen todos juntos en una pieza, la verdad es que cuesta mucho
ensefarles los valores, generacion tras generacion se comportan de la
misma manera” (Profesora atacamefia 2008).

Lo sefialado no hace mas que reafirmar las diferencias sociales e incluso culturales que
se mantienen pese al desarrollo socioecondmico que ha experimentado la zona.

La misma informante nos sefala que:

“Las diferencias son sustanciales entre collas y atacamefios, nosotros
debiamos tener pocos hijos y casarnos, hay diferencias culturales muy
fuertes. Las mujeres collas tienen muchos hijos con distintos padres, pero
no les importa. Si yo hubiese tenido un hijo soltera me echan de la casa,
son pobres y a ellos les da lo mismo. Ellos tienen otros valores, las jovenes
no usan anticonceptivos, se les ensefia, pero su cultura es mds fuerte, se
casan entre ellos, nunca se casan con gente de afuera de sus pueblos,
incluso se ha conocido de nacimiento de bebés producto de la relacion de
abuelo con nieta” (Profesora atacamefia 2008). *°

Todas estas diferencias necesariamente aglutinaran juicios cruzados respecto de
comportamientos adecuados y las verdaderas amenazas para la convivencia entre los
grupos de Atacama.

La escritora e historiadora atacamefia Eva Sidrez, menciona que, a partir de sus
recopilaciones, se aprecian fuertes diferencias sociales y econdmicas entre los
pobladores de Atacama;

“..acd en San Pedro somos propietarios y agricultores desde hace mucho
tiempo, desde cuando traian animales desde Argentina, a mediados del siglo

40 . .. . . . oo

Existe un viejo dicho del cura Gustavo Le Paige, cuando bautizaba a los nifios preguntaba a modo de
broma “minga o carnaval”. Esto permite evaluar la vitalidad de ciertas practicas culturales asociadas a
las largas jornadas de fiestas.
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XIX, los productores agricolas de San Pedro de Atacama producian
bdsicamente alfalfa y maiz”.

La historiadora atacamefa nos remonta al siglo XIX, y agrega;

“Las remesas de ganado la coordinaba la familia Abaroa de origen Espariol,
que llegé a la zona a principios del siglo XIX, él le compraba a todos el pasto,
imaginese, noventa vacunos machos alimentdndose por dos o tres dias.
Finalmente Abarao, muere defendiendo su terreno en manos de la milicias
chilenas en la Guerra del Pacifico, pero él no se consideraba ni boliviano ni
chileno, pero si se decia atacamefio”

El relato reafirma datos de fuentes histéricas de fines del XIX.*' Los propietarios
atacamefios de San Pedro de Atacama, con toda probabilidad desde la llegada de
Abaroa en 1809 en adelante, van a consolidar un sistema de produccién forrajera
destinada a la alimentacién de los animales traslados desde Argentina a las costas del
Pacifico. Al mismo tiempo el encadenamiento productivo va a generar una fuerte
division social del trabajo, que se materializd en segmentos sociales que en algun
momento adquieren connotaciones de verdaderas clases sociales al interior de la
sociedad atacamefia.

Por otro lado, la escritora e historiadora atacamefia, nos menciona ciertas
caracteristicas del arrierismo:

“Los arrieros eran gauchos argentinos, blancos con bigote, machos,
conocedores del clima y de buena salud y fuertes. Ellos llegaban hasta San
Pedro con los animales, luego contrataban a los collas de la cordillera, para
que los llevaran hacia Calama, ellos conocian el camino, el clima y estaban
acostumbrados a esas caminatas. Cosa que jamds hubiese hecho un
atacamefio, estos eran agricultores y gente de campo, de caballo” (Eva
Siarez, Escritora e historiadora atacamefia 2009).

Las poblaciones de la Puna participan del arrierismo como conocedores de rutas y
adiestrados para los largos recorridos por el desierto. Aqui queda en claro las
cualidades de los pobladores cordilleranos en las faenas de traslados de animales y la
necesidad de contratarlo para algunas faenas.

41 . e e e .. . .
Intencionalmente no haremos la distincidén entre Atacama boliviano o chileno por ser irrelevante, los
acontecimientos ocurren en una zona practicamente olvidada por el Estado, sea uno u otro.
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“Los atacamefios con el dinero que recibian de la produccion agricola,
compraban ropa, caballos, alimentos y carretas. Encargaban a Cobija
muebles, instrumentos musicales (piano y violin), veladores, mesas y
peinadores de mdrmol, todos traidos de Europa,; unas inmensas carretas
con grandes ruedas. Incluso yo aun conservo tazas de té de loza inglesa de
fines del siglo XIX. Es posible que en las oficinas salitreras llegaran estas
cosas y por esos aqui las compraban” (Eva Siarez, Escritora e historiadora
atacameria 2009).

Las utilidades y ganancias de la produccién agricola se expresa no sélo en mobiliario
domeéstico, sino también en la compra de propiedades en la ciudad de Calama, segun
nos dice Eva Siarez, hasta hoy las familias Hoyos y otras contintan siendo duefios de
las propiedades mas importantes de Calama.

Sin duda que por las descripciones entregadas hasta aqui, los atacamefios de San
Pedro de Atacama son un tipo de campesino propietario con capacidad de
acumulacién de riqueza. Ello se materializard en la adopcion de patrones de
comportamiento y adquisicién de mobiliario europeo.

“Los atacamefios de principio de siglo XX, son mestizo y espafioles con
comportamientos criollos, duefios de tierras, en sus casas se toca el piano y
el violin y las sefioras andan de polleras largas, espafiolados” (Eva Siarez,
Escritora e historiadora atacamena 2009).

La caida de este estilo de vida se debid basicamente a la instalacién del ferrocarril
(1899), que restringio los viajes por el desierto. Y por otro lado, al cierre de las oficinas
salitreras (1930). Después de eso

“..desde 1930 en adelante, los pastores cordilleranos prdcticamente no
venian a San Pedro y cuando lo hacian traian tejido, carne de llamo, lazos;
solo existia trueque econémico, no hay intercambio social. Todo esto ocurre
hasta la década del sesenta y setenta, cuando el cura Gustavo Le Paige los
trae argumentando que estaban solos y habia que educarlos” (Eva Siarez,
escritora e historiadora atacamefia 2009).

Los propietarios atacamefios de San Pedro, poco a poco ven una amenaza en la llegada
de las poblaciones del interior. A su modo de ver, estos invaden los alrededores del
casco antiguo y colonial de San Pedro, sus calles y mercados.
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Haciendo referencia a Machuca, un poblado de la puna cercana a San Pedro de
Atacama, se dice:

“Los machuquefios se tomaban los terrenos en San Pedro y eso era un
problema, por eso a la gente no le gustaba ver por acd, les llamaban collas,
en esos tiempos los maltrataban, los trataban muy mal. Ellos siempre
pobres, poco limpios, nifios sucios, sin peinarse ni lavarse. Mi tio Francisco
Montajo, me decia —la gente de pueblo odia a la gente de arriba— para
qué educan a los collas si ellos no entienden” (Eva Siarez, Escritora
atacamefia 2009).

Agrega que la sociedad atacamefia era muy estricta:

“Mi papd jamds hubiese aceptado que me hubiese casado con un Colque o
un Lique, decia: -hay que mejorar en vez de empeorar, no mds bajo, no mds
vago- la gente de antes, atacamenros, era racista y descalificaba a las
poblaciones del interior” (Eva Siarez, Escritora e historiadora atacamena
2009).

Los relatos etnograficos aqui expuestos nos permiten deducir que la sociedad
atacameriia es heterogénea, con diversos grupos sociales en su interior. Los nuevos
escenarios multiculturalistas buscardn, homogeneizar y estandarizar un conjunto de
fendmenos organizacionales de grupos histéricamente denominados como indios o
indigenas.

La Ley indigena (1994) sera el marco regulatorio que normara y reglamentara los
fendmenos socioculturales. Para ello serd necesario racionalizar el concepto de
“pueblo” y socializar la nocidén de etnia a través de formas organizacionales nuevas
como lo son las “comunidades y asociaciones indigenas”. La etnia atacamenfa sera el
nominativo oficial de este grupo en Atacama que aglutinard a cerca de veintena de
localidades, ahora comunidades indigenas atacameiias. La Ley Indigena no distinguid ni
distingue la diversidad al interior de la etnia atacamefia.
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5.5 Organizacion y Demanda Etnica

La organizacion atacamena serd un esfuerzo por lograr la unidad de todos los
pobladores de Atacama, sin distincion alguna, y asi soslayar las antiguas diferencias y
discriminaciones que sélo generaban la desigual en su interior.

5.5.1. Consejo de Pueblos Atacameiios 1992

El Consejo de Pueblos Atacamefios se crea en 1992, cuando aln no existia Ley
Indigena, ni comunidades indigenas. Sera la unién técita de los presidentes de las
Juntas de Vecinos de las localidades pertenecientes al Salar de Atacama, la Puna
atacameriia y la Cuenca de El Loa. Esta es una organizacion de hecho, sin ninguna
legalidad. Mas tarde, en 1994 se convierte en una asociacién indigena.*? Hecho que no
es muy diferente al anterior, puesto que no se logra reconocer una entidad federada
de comunidades indigenas.

“..]En el afio 1990] nos llega una invitacion de un dirigente aymara
llamado Cornelio Chipana invitdndonos a formar parte de la etnia Aymara
para efectos politicos y sociales de reivindicaciones indigenas, pero
nosotros no somos Aymaras por informacion de nuestros propios abuelos y
también por estudios arqueoldgicos del Museo Gustavo Le Paige. Asi se le
envia una carta al dirigente aymara clarificando que no éramos ni aymaras
ni quechuas y que nos reconociamos como atacamefios. Nuestro pueblo
tiene sus propias tradiciones, la patasca43, la vida rural, la creencia sobre
los cerros (malku), las tradiciones religiosas...” (Mirta Solis, Dirigente social
2009).

Se debid buscar la unidad no sélo, en las reivindicaciones socioecondmicas comunes a
todos los pobladores rurales atacameiios, sino ademds estimular una unidad cultural.

“Nuestras primeras experiencias de contacto con otros grupos étnicos estad
marcada por la baja presencia nuestra, frente a la gran magnitud de
representantes Mapuches en las reuniones. Asi por ejemplo,
participdbamos en seminarios en Santiago donde llegdbamos diez
representantes indigenas del norte y cuatrocientos representantes

2 Ley N°19.253, Articulo 36. Se entiende por Asociacidn Indigena la agrupacion voluntaria y funcional
integrada por, a lo menos, veinticinco indigenas que Se constituyen en funcién de algun interés vy
objetivo de comun acuerdo a las disposiciones de este parrafo. Las asociaciones indigenas no podran
atribuirse la representacion de las Comunidades Indigenas.

43 . . .. s . . ~ .
Es un guiso alimenticio basico en la dieta atacamenia, hoy es considerado como ancestral y emblema
cultural.
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mapuches, casi no habldbamos, por lo general no nos dejaban hablar los
mapuches y éramos prdcticamente ignorados en las discusiones previas a la
promulgacion de la Ley Indigena. En ese tiempo éramos muy pocos
dirigentes y nuestra experiencia en discusiones masivas era escasa” (Mirta
Solis, Dirigenta social 2009).

El contacto con otros grupos étnicos y culturales como los mapuches, rapa nui y los
propios aymara y quechua, permitido a los dirigentes atacameinos contextualizar su
situacién a nivel nacional y regional en el pais.

“Una de las primeras discusiones que debieron enfrentar los dirigentes
atacamerios giro en torno al auto denominativo indigena u originario,
después de muchas reuniones, tanto internas como con los otros grupos
indigenas de Chile se opto por el concepto —Indigena-, para nosotros, indio,
indigena y boliviano eran términos con los cuales se descalificaba la
condicion nuestra, puesto que nosotros, los pobladores de San Pedro de
Atacama, siempre nos definimos como atacamerios y estableciamos una
diferencia con los pueblos de interior ” (Mirta Solis, Dirigenta social 2009).

Los dirigentes atacamefios estaban mas en consonancia con la idea de
autodenominarse como originarios, pero los grupos mapuches mas politizados eligen
definitivamente el concepto de indigena, se adopta precisamente para evidenciar la
condicién de desigualdad y subordinacién histdrica de estos pueblos.

El Consejo de Pueblos Atacamefo legitima una accion social, en los hechos es el
representante ante organismos publicos y privados de las comunidades que
representa. Asi acordard convenios, contratos y estos convenios precisamente
destinados a mejorar la calidad de vida de sus dirigidos, las comunidades atacamenas.

Progresivamente esta institucionalidad étnica iniciara conversaciones formales con las
empresas mineras y turisticas, y con una gran cantidad de agencias gubernamentales y
no gubernamentales.

Se llevardn a cabo proyectos conjuntos entre empresas privadas e instituciones
publicas y el Consejo de Pueblos Atacamefio. Con la Municipalidad de San Pedro de
Atacama se desarrollara un convenio para la administracién de la “Casa de Huéspedes
de San Pedro de Atacama”, centro de alojamiento de indigenas provenientes del
interior, que mas tarde se convierte en un negocio de turismo.
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Se establecerd una fuerte relacion con Fundacién Minera Escondida, que al estar
dirigida por un antiguo dirigente atacameiio, genera una vinculacién mas expedita
para el financiamiento de proyectos. Al mismo tiempo se inscribe dentro de un plan
llamado “politica de buena vecindad” que forma parte de la idea de la Responsabilidad
Social de las Empresas Mineras.

Mas tarde con la empresa transnacional de Turismo Explora, se gestiona un comodato
de las terma de Puritama, donde la administracion del lugar recae sobre el Consejo de
Pueblos Atacamefios.

La Municipalidad de Calama concede la administracion del internado andino,
establecimiento que recibe a jovenes indigenas atacamefios y quechuas provenientes
de las mas diversas comunidades de toda la region. Es financiado por la Municipalidad
de Calama y por aportes del propio Consejo de Pueblos Atacamenios.

Su primera iniciativa conjunta con ONG nacionales e internacionales es en pos de crear
y formar una red de turismo rural que se denominard Lican Huasi con el
financiamiento de fondos internacionales. Esta red es financiada por el Fondo de las
Américas (FDLA) y ejecutada por el Grupo de Investigaciones Agrarios (GIA), un
organismo no gubernamental. El proyecto consistid en la instalacién de capacidades
técnicas e inversion en infraestructura comunitaria para recibir turistas.**

Desde el 2000-2001 en adelante, la principal areas de proteccion ambiental y
arqueoldgicas “Reserva Nacional Los Flamencos” sera administrada por las propias
comunidades indigenas atacameiias: Administracion etnoturistica del sitio
arqueoldgico Aldea de Tulor®, Administracion eco etnoturistica del sector Soncor en el
Salar de Atacama®®, Administracién eco etnoturistica de las Lagunas Miscanti
Mefiques®’ y Administracién eco etnoturistica del Valle de la Luna.*®

* Esta inversién cercano a los 200 millones, mas aportes publicos de cercanos a 800 millones (US$2
millones) (Morales 2001, 2002, 2005).

*Convenio que se encuentra en operacion desde el afio 1998. Los beneficiarios corresponden a 23
familias y en forma directa genera empleos directos para tres comuneros de la comunidad atacameiia
de Coyo (2.400 m.s.n.m).

* Contrato que se encuentra en operacion desde el afio 2002. El proyecto beneficia a 168 familias y
genera empleos directos para ocho personas de la comunidad atacamefia de Toconao (2.300 m.s.n.m).
La puesta en marcha de este proyecto no estuvo exento de tensiones, las que aparecen en pleno
proceso de negociacion, el que tuvo una “toma” del refugio de guardaparques en el Salar de Atacama
como uno de las acciones emprendidas por la Comunidad de Toconao con el objeto de acelerar la
tramitacion de autorizaciones de CONAF central (Valenzuela 2005).

* Entr6 en operacion a partir del mes de agosto del afio 2003. El proyecto se desarrolla en las lagunas
altiplanicas que se encuentran sobre los 4.000 m.s.n.m., en donde se ha generado infraestructura para
regular el uso publico y recreativo. Este genera beneficios para 85 familias y en forma directa emplea a
seis personas de la comunidad atacamefia de Socaire.
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El Consejo de Pueblos Atacamefios, logra convertirse en un referente politico y étnico
para la movilizacion de demandas y el fomento cultural. Dicha entidad, es una contra
parte tanto para las agencias de desarrollo gubernamental como para las no
gubernamentales. Esta relacidon formal permitira planificar y focalizar la inversion en
un area territorial de alto impacto social, econdmico y cultural.

Este proceso de organizacion reivindicativa se profundiza en 1998 con el Primer
Congreso Atacamefio y continla con varios eventos que configurardn las
organizaciones atacameiias tanto en el campo como en la ciudad.

5.5.2 Primer Congreso Atacameiio 1998

El Primer Congreso Atacamefio es planeado desde el propio Consejo de Pueblos
Atacamenos, este se denomind “ia ckari latckitur nisaya sema lickana” (el nuevo
amanecer de un pueblo). Fue financiado por la Corporacién Nacional de Desarrollo
Indigena (CONADI), una organizacion gubernamental y orientada basicamente por
antropélogos. El congreso levanté demandas y una plataforma reivindicativa en base a
derechos econdmicos, sociales y culturales dentro del paradigma del etnodesarollo.

Este es un congreso muy ligado a los organismos de gobierno que impulsan una
politica indigena en la nueva era democratica. El congreso contd con una amplia
participacidon de las organizaciones atacamefias vigentes hasta ese momento, tanto del
campo como de la ciudad de Calama®.

El congreso iniciéd un proceso de diagndstico de la situacidn socio econdmica de la
poblacién atacamefia y, posteriormente, se proponen lineas de accion en los

a8 Opera desde febrero del afio 2004. El proyecto genera beneficios directos para 738 familias, y en
forma directa genera empleos para 18 atacamefios (2.400 m.s.n.m). Este proyecto resulté tener una alta
complejidad respecto al esquema organizativo de administracion, fundamentalmente se debe a la
coordinacion de las siete las comunidades, las que concurren a la firma del contrato de asociatividad
para su administracion eco etnoturistica con CONAF. Las comunidades atacameiias de Solor, San Pedro
de Atacama, Séquitor, Larache, Coyo, Quitor y Rio Grande se organizan y discuten, en conjunto con
CONAF, los alcances del proyecto durante dos afios para dar cabida finalmente a la Asociacion Indigena
Valle de la Luna, a la que no se suma Rio Grande, comunidad que se excluyd voluntariamente de este
proyecto. (Morales 6p. cit.).

* Por lo tanto, representando a la poblacién urbana atacamefa, todos migrantes, entre ellas:
Asociacién Lican Tatay, Asociacion Zhali Lican Ckappur, por otro lado las comunidades indigenas y
rurales; Ollague, Chiu Chiu, Lasana, Conchi Viejo, Cupo, Toconce, Ayquina , Caspana, Rio Grande,
Asociacién Matancilla, Machuca, San Pedro de Atacama o Conde Duque, Coyo, Quitor, Toconao, Talabre,
Camar, Socaire, Peine, finalmente la Asociacion especifica de Mujeres de San Pedro de Atacama y la
Asociacién de Jévenes Yaalir.
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siguientes dmbitos: agua y agricultura, comercializacion, titulos de dominio, caminos y
transporte, estado de los cultivos y ganaderia, servicios basicos (agua, luz y
alcantarillado), organizaciones sociales, fuentes de trabajo, educaciéon y migracion,
capacitacion, problemas sociales, turismo, grandes proyectos industriales, estado de
las tradiciones y costumbres, problemas en la ciudad y finalmente derecho al territorio
de las comunidades. Este conjunto de areas de trabajo es una poderosa sefial de una
intencién de visibilizar todos los ambitos de desarrollo de la etnia.

En el diagndstico elaborado por los propios comuneros atacamefios, primero se
identifica el agua o recurso hidrico como un gran problema, puesto que éste es un
recurso basico tanto para las comunidades como para la actividad industrial minera. El
uso industrial del agua por la gran mineria, genera menos disponibilidad de ésta para
satisfacer los requerimientos agricolas y ganaderos. Esto, a su vez, tiene como
resultado una baja en la productividad, lo que se traduce en menos ingresos por
familia. Por otro lado, se constata la mala calidad del recurso por contaminacion
natural y fruto de los propios procesos industriales que contaminan el recurso. Esta
situacion crea efectos nocivos en la salud de la poblacidn y en la calidad y cantidad de
su produccion agricola.

5.5.2.1. El Agua

“El pueblo atacamerio estd consciente que junto a la disminucion o pérdida
de la valoracion que, en el ambito de esta cultura, se le asignaba a las
actividades agricolas, se estd produciendo un efecto en el plano de la
identidad: la erosion de la actividad agricola erosiona gravemente la
identidad cultural” (Actas del Primer Congreso Atacamefio 1998: 17).

Entre las causas identificadas por los grupos de discusion respecto a la problematica
del agua, surge con fuerza la presencia de las empresas mineras:

“..las causas a estos problemas las encontramos, en gran medida, en la
enorme cantidad de agua que extraen las faenas mineras metdlicas y no
metdlicas, que logran acaparar millones de metros cubicos destinados a sus
fines... dejando de lado a la actividad ancestral de los atacamefios” (ibid.).

Frente a esta constatacion se interpela el estilo de desarrollo econdmico llevado a
cabo por el Gobierno, el que evalia y mide las inversiones de los grandes proyectos
mineros y turisticos, evaluando sus resultados sdlo a través de indicadores
econémicos. Esto ha permitido la concesion y usufructo desmedido del agua por las
grandes faenas mineras, y a ello se suma los requerimientos progresivos de las
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ciudades. Todo esto se convierte en una inmensa amenaza para el estilo de vida
atacamefio; agricola en los valles y el pastoril en la puna.

El origen de la desproteccion de este recurso, fundamental para la reproducciéon
econdmica y social de este pueblo, se debe a la falta de claridad respecto de los limites
territoriales de las comunidades. Esta situacion es aprovechada por las instituciones
publicas y empresas privadas, para solicitar el derecho de agua en los territorios de
donde emanan estas vertientes.

La inmensa capacidad tecnoldgica de las empresas mineras les permite evaluar y medir
cientificamente los potenciales hidricos. No obstante se excluye de ese analisis las
consecuencias econémicas, sociales y culturales de las poblaciones que usufructdan de
este recurso. Si a esto se le agrega la falta de reconocimiento de los derechos de agua
de los pueblos atacamefios, todo esto acarrea un enorme perjuicio para todos los
habitantes atacamefios.

Se platea en este evento como soluciodn, la inscripcion por parte de las comunidades,
de los derechos de agua, denunciando los obstaculos juridicos que permiten, tanto al
Estado como a las empresas mineras, monopolizar la tenencia y uso del vital recurso.

5.5.2.2. Titulo de Dominio

Para las comunidades el problema que define la relacidn comunidad-territorio es la
carencia de titulos que acrediten su control y dominio. Asi las consecuencias de la
precaria tenencia se traduce en: riesgo o incertidumbre en torno al control efectivo de
los territorios y construcciones patrimoniales, no reconocimiento explicito de las
empresas mineras de los territorios ancestrales; falta de incentivo de los hogares para
generar mejoras en su infraestructura doméstica; imposibilidad de acceder a servicios
basicos como alcantarillado, electricidad y agua potable; y finalmente, limita el
asentamiento de las nuevas generaciones, estimulando la emigracién a las grandes
ciudades, ya no sélo por trabajo o estudio, sino ademas, por tener un lugar donde vivir.

Esta evidente irresponsabilidad de los organismos estatales competentes llamados a
regularizar las propiedades indigenas, esconde los grandes intereses econémicos que
hay de por medio. Esto se convierte en un gran estimulo que permite nuclear una
demanda y reivindicacion colectiva del pueblo atacamefo, en pos de la regularizacion
de los titulos de dominio individual y comunitario. La legislacidn nacional es
considerada negativa, puesto que sus disposiciones permiten ambigledades vy
legalismos a favor de las grandes empresas y del propio Estado.
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“Hasta el momento lo que se tiene es un conjunto de actores fordneos que
no se comprometen y definitivamente no se preocupa mayormente por el
impacto que pueden provocar sus acciones sobre las personas y el entorno
natural el pueblo atacameno” (ibid.: 58).

5.5.2.3. Cultivos y Pastoreo

Respecto del estado del cultivo y el ganado, la principal causa de los problemas
asociados se situa en la falta y calidad del recurso agua. La escasez de agua tiene dos
tipos de explicaciones, una material y otra simbdlica:

“a) la primera, tiene que ver con la accion de las empresas mineras y otros
organismos que tienen y hace uso exclusivo del agua; b) la segunda, alude a
la pérdida de costumbres, en particular, de los ritos de religiosidad andina
para efectuar ofrendas y pagos a la Pacha-Mama; esto ultimo afectaria
principalmente en la disminucion de las lluvias y con ello el pasto en los
campos para alimentar al ganado” (ibid.: 27).

La pérdida parcial de la ritualidad atacamefia y la accion de las empresas mineras sobre
el agua, son una fuente explicativa del secamiento de vegas y la correspondiente
disminucién de recursos forrajeros para las actividades pastoriles.

La solucién a los problemas tanto agricolas como ganaderos se asocia a una mayor
cantidad de agua disponible y retomar practicas rituales-religiosas que restablecen
equilibrios entre la naturaleza y la actividad humana.

5.5.2.4. Organizacidn Social

Respecto a la organizacion social atacameiia, se plantea un consejo superior que
“..velard por el desarrollo general del pueblo atacamefio, en materia de
identidad, valores, costumbres y problemas que requieren para su solucion
de la fuerza de todo el pueblo atacamerio” (ibid.: 32).

Se propone que el pueblo atacamefio se organice en base a la siguiente estructura:
“..se formen dos consejos del pueblo atacamefio en funcion de la realidad
geogrdfica que vive el pueblo: a) Consejo Atacamerio del rio Loa superior,

que agrupard a todas las comunidades y asociaciones comprendidas entre
Calama y el rio Loa superior y b) Consejo Atacamefio del gran Salar de
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Atacama, que agrupa a todas las comunidades y asociaciones de la cuenca
del Salar de Atacama” (ibid.).

Este congreso que agrupa a un conjunto de localidades rurales de la precordillera de Ia
segunda regidn de Chile, explicita que:

“..la nacion Lickan Antay o pueblo Atacameiio mantendrd su unidad y
fuerza a través de un consejo superior denominado Consejo Superior de
Ancianos Atacamefios, que estard conformado por tres dirigentes de cada
consejo territorial” (ibid.).

Este fragmento propone una organica con dos consejos, uno de la cuenca de El Loa y
otro del Salar de Atacama, este responderia a las particulares dinamicas territoriales,
pero unido en una sola organizacién rectora de los destinos del conjunto de individuos,
declarados ante la Ley como atacamefios. Esto muestra una voluntad politica y social
de iniciar un camino reivindicativo, unidos por esta condicién étnica dentro el marco
jurisdiccional chileno.

5.5.2.5. Fuentes de Trabajo, Educacion y Migracion

Respecto de los problemas sociales que sufren como colectivo, se encuentran las

causas en:

“..a) la identidad de la poblacion; b) la masiva presencia de turistas y
empresas de turismo; c) la accion de organismos municipales en las
comunidades; d) la irrupcion de empresas fordneas en el territorio
atacamerfio; e) los problemas derivados de la forma como operan los
sistemas de salud en el drea” (ibid.: 37).

Estos problemas sociales se expresan en patologias asociadas al alcoholismo, la
drogadiccidn y otras conductas que atentan contra la integridad de las personas, como
la mendicidad o la prostitucion infantil. Por otro lado, el aprovechamiento comercial
de la imagen “cultura atacamefia” por parte de las empresas fordneas de turismo, que
generan una vision folclérica de la cultura atacamena.

Para rectificar asuntos asociados al mal uso de la nocién de identidad atacameiia, el
Congreso propone avanzar en un disefo educacional intercultural y capacitacion de
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jévenes en asuntos identitarios. Junto con ello, proteger la creacién artistica y cultural
del pueblo Lickan Antay.50

Respecto del turismo existe una percepcidon particularmente negativa, en cuanto
afectaria el modo de vida de los pobladores atacamefios, asi como favorece al
deterioro de su patrimonio material:

“..la pérdida de formas de vida consideradas auténticas; en el deterioro de
las relaciones sociales al interior de las comunidades (desorden y caos);
patrimonio destruido y/o usurpado (saqueo de sepulturas y lugares
sagrados); y en la contaminacion ambiental provocada por los desperdicios
que arrojan los turistas en sus visitas a los poblados” (ibid.: 40).

Parte de ese rechazo se debe a la percepciéon de una discriminacidn racial por parte de
los turistas:

“..interpretadas como un atentado a la dignidad, esto es: fotografiar a
personas y filmar eventos sin el consentimiento de la poblacion” (ibid.: 41).

Respecto de los mega proyectos turisticos e industriales, se destaca el respaldo
gubernamental a un sistema econdmico de libre mercado que, sumado a la poca o
nula fiscalizacién de los proyectos, ha producido la destruccién de patrimonio
ancestral atacameiio.

Particular atencion recibe la pérdida progresiva de tradiciones y costumbres, la falta de
identidad y la carencia de un proyecto social atacamefio. Las causas no solo radican al
interior de la propia sociedad atacamena, sino, también en

“...el modelo de ensefianza educativa nacional, centrado en un patron
occidental que no se ajusta a los requerimientos del pueblo atacamerfio y
que no da muestra de interés en integrar contenidos cultuales particulares”
(ibid.: 42).

Respecto de la poblacion indigena en la ciudad, se menciona una alta discriminacion, la
cual genera una baja autoestima como minoria étnica. Ello se puede apreciar en la

50 e e . ; ; .

Esta iniciativa se desarrollard mas tarde con el apoyo del Museo Gustavo Le Paige, en la llamada
“Escuela Andina”. Experiencia que ha permitido problematizar el fendmeno de las raices culturales y la
representacion de imagenes identitarias.
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pérdida o menosprecio de la identidad atacamefia, la falta de interés en las practicas y
, 1
raices cultuales.’

5.5.2.6. Salud y Medicina Tradicional

“..los problemas centrales que aquejan a la poblacion atacamefia en el
tema salud; a) la falta de atencion médica en los poblados y b) la poca
importancia o reconocimiento que tiene la medicina tradicional. La falta de
atencion médica en los poblados significa que cualquier persona enferma o
accidentada debe obligatoriamente ser trasladada a centros asistenciales
distantes, con los consiguientes efectos econdmicos para el paciente y sus
familiares” (ibid.: 47).

La demanda por un servicio de salud “occidentalizado” muestra la condicién de
pobreza y vulnerabilidad de estas poblaciones rurales, carentes de recursos
econémicos para acceder a servicios de salud bdsicos. Asi se denuncia la falta de
infraestructura e implementos de trabajo en los centros de salud locales, la falta de
profesionales y especialistas médicos (matronas, dentistas, enfermeras, entre otros). Si
a esto se suma la falta de movilizacién y comunicacion en algunas localidades, se tiene
una demanda social que subordina la reivindicacién de salud étnica a un servicio
médico estatal eficiente. Por el lado de la medicina tradicional, se verifica una pérdida
de este tipo de conocimiento, y junto con ello, de sus portadores, los yatiris. Esto
genera un circulo de pérdida de la medicina tradicional y un aumento de la demanda
por la medicina aldctona.

5.5.2.7. Necesidades Basicas en Atacama

Las reivindicaciones socioecondmicas son claras y son tratadas a nivel de demandas
prioritarias de servicios basicos de alcantarillado, luz eléctrica, agua potable, vias de
comunicacién y transporte. La pobreza y la vulnerabilidad de estas poblaciones rurales
se evidencian en la carencia de estos servicios publicos bdsicos. Ello evidencia la
obscena desigualdad social en una zona que genera millonarias utilidades para las
empresas privadas.

LE| congreso tiene un enfoque principalmente rural, puesto que pese a que dos tercios de su poblacidon
vive en la ciudad, no se proponen grandes lineas de trabajo urbano. Se le puede atribuir a dos
situaciones imperantes en la regién. La primera es la condicién de translocalizacién, dindmica que les
permite estar al mismo tiempo en el campo y en la ciudad y una segunda es la condicidn rural del estilo
de vida o ethos atacamefio.
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5.5.3. Tendencias del Primer Congreso Atacameiio

Se logra homogenizar una postura como grupo étnico neutralizando las diferencias
internas. Este congreso atacamefio genera un “Plan de desarrollo del Pueblo
Atacameno”, que tiene sus bases programaticas en el diagndstico y las demandas
atacamefias emanadas del propio Congreso.

En lo politico, alude a la necesidad de que los grupos étnicos posean cierto nivel de
autonomia politica en el marco de un Estado pluriétnico. El reconocimiento de las
tierras reclamadas por la poblacién indigena, mediante la titularizacion oficial de la
propiedad, dejando a la poblacidn la libre eleccion de vivir en ellas colectivamente o
comunitariamente o segun sus propias formas de control de sus recursos naturales.

En lo cultural se acentua el discurso de multilingliismo y la educacién intercultural; el
reconocimiento oficial de la lengua y de politicas especificas de interculturalidad. Se
estimula la idea del etnodesarrollo o desde “dentro” y no dirigido desde afuera, o sea,
el propio pueblo debe definir sus prioridades de acuerdo a sus necesidades sociales,
econdmicas y creencias culturales.

Al mismo tiempo captan la atencion de las comunidades dos situaciones percibidas
como negativas: la presencia de la gran mineria y la actividad turistica. La primera
apunta al alto requerimiento del agua que genera la actividad minera con los
consecuentes impactos sobre las economias de las comunidades, particularmente en
lo referido al desecamiento de vegas y pastizales, por otro lado, la contaminacién
provocada por la actividad minera repercute sobre la salud de la poblacion, animales y
sobre la productividad agricola. De igual manera, el turismo modifica conductas y
orientaciones valdricas de la poblacién, degrada el medio ambiente, deteriora vy
destruye el patrimonio cultural atacamefio.

Finalmente, se reconoce como positivo la institucionalidad gubernamental para dar
cumplimiento de la “Ley Indigena”, a través de organismos especializados vy
encargados de asesorar e implementar una serie de iniciativas en beneficio de la
poblacién indigena atacameiia.
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5.5.4. Segundo Congreso Atacameiio 2008

El segundo congreso atacamefio, denominado “la autodeterminacidon del pueblo
atacamefio” (Laycku ckotch heuur nisayd lickan-antay) ocurre diez afos después del
primero. Estard marcado por una década de actividades de defensa y reivindicaciones
de derechos econdmicos, sociales y politicos; no sélo ante organismos del Estado, sino
también ante las empresas mineras transnacionales. El Congreso se declara auténomo
de las agencias del Estado, no acepta financiamiento gubernamental para mantener su
independencia.

Este fue un congreso alejado de las agencias gubernamentales encargadas del
desarrollo indigena, pero muy cerca de organizaciones no gubernamentales, dirigidos
por abogados y ambientalistas pro defensa de los derechos humanos vy
particularmente de derechos tercera generacidon; medioambientales, colectivos vy
territoriales. Estamos frente a una nueva estrategia politica acompafiada de una
plataforma reivindicativa del pueblo atacamefio.

El congreso, siendo fiel a sus reivindicaciones estructurales, propone lineas de
reflexion y accién en los siguientes dmbitos: autodeterminacién, territorio (agua vy
tierras), legislacion medio ambiental y desarrollo de capacidades socioproductivas.

5.5.4.1. Autodeterminacion

Se explicita la necesidad de una politica del pueblo Lickan Antay para su
autodeterminacion, relevando que la organizacion y el movimiento indigena
atacamefio debe buscar

“..el fortalecimiento de un movimiento indigena, articulado y cristalizado
en base al compromiso y responsabilidad capaz de resolver las
problemadticas y dificultades que se nos presentan como pueblo” (Actas del
Segundo Congreso Atacamerio 2008: 32).

Al mismo tiempo se plantea que el Consejo de Pueblos Atacamefios no es solamente
una asociacion indigena (Ley Indigena), sino la maxima instancia de representacién
ante todas las instituciones y organismos que se relacionan con el pueblo atacameno.
Implicitamente existe una demanda de ser considerado un pueblo con una estructura
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organizacional central, lo cual se ampara en el Convenio 169 de la OIT recientemente
. . 2
firmado por Chile.”

Respecto de tierras y aguas el Segundo Congreso declara:

“..somos duefios ancestrales de este territorio por el hecho que hemos
estado en estas tierras desde tiempos inmemoriales. Usando y cuidando sus
elementos naturales en una relacion de armonia y hermandad propia de
nuestra cosmovision andina” (ibid.: 33).

Este enunciado responde al incumplimiento por parte del gobierno de reconocer y
regularizar los derechos de propiedad de las comunidades atacamefias.

Este nuevo vocabulario cruzara las diversas demandas y reivindicaciones, asi como

Ill

antes fue el “agua”, ahora serd la idea de “territorios ancestrales”. Estos conceptos se

asociaran a un discurso indiano de “armonia andina”, “pristino”, “hermandad”, los que
seran la base para un discurso de lucha civilizatoria, de la sustentabilidad versus vida
moderna industrial contaminada, naturaleza limpia y no contaminada. Es decir, todo

un conjunto de artilleria conceptual ambientalista e indianista.
Respecto de tierras, el Segundo Congreso sefiala:

“..se opone a cualquier otra intervencion ya sea del Estado como de las
empresas mineras en nuestros territorios ancestrales” (ibid.: 34).

Y sobre el agua declara:

“..la propiedad ancestral sobre las aguas que se ubican en nuestro
territorio ya que estas son indispensables para asegurar la vida cultural y
material atacamera” (ibid.).

Acerca de las acciones o estrategias a seguir, se puede inferir una clara carta de
navegacion respeto de la defensa de los derechos colectivos. De esta manera se
demandara: restitucién de aguas, prohibicién de exploracion y explotacién de agua,
declaracion de cuenca saturada y finalmente buscar mecanismos para proteger las
nacientes de aguas ancestrales.

>? Este Convenio dice en su Articulo I, b) a los pueblos en paises independientes, considerados indigenas
por el hecho de descender de poblaciones que habitaban en el pais o en una regién geografica a la que
pertenece el pais en la época de la conquista o la colonizacién o del establecimiento de las actuales
fronteras estatales y que, cualquiera que sea su situacion juridica, conservan sus propias instituciones
sociales, econdmicas, culturales y politicas, o parte de ellas.
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En relacién a la mineria se plantea que la actividad industrial tiene “consecuencias
nefastas que afectan a nuestras comunidades” (ibid.). Se postula una condicién de
saturacién y sobreexplotaciéon del recurso hidrico, debido a las concesiones que el
Estado entrega a las empresas mineras conforme al Cédigo de Mineria.

Se plantea que el Gobierno no ha cumplido con el reconocimiento de estos territorios
ancestrales, pues en 1996 se acordd la regulacion de propiedad indigena atacamena
individual y colectiva de 900 mil hectdreas en un plazo no maximo a diez afios. No
obstante, pasados ya trece afios, sélo un tercio ha sido regularizado. Y demas se
utilizan figuras de concesién que no constituyen propiedad.

El Congreso denuncia la presencia de representantes de empresas mineras que actuan
en la zona, en las sesiones del Area de Desarrollo Indigena (ADI) (ibid.). Con toda
probabilidad se refieren a ex dirigentes indigenas, quienes en la actualidad son
ejecutivos de las empresas mineras. Si bien el Congreso reclama 3 millones de
hectdreas, segun fuentes gubernamentales (CONADI-Consultora Datura 1998) el total
de tierras reclamadas por las comunidades atacamefias alcanza a 851,849 hectareas
(ver Mapa N° 6).
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Se propone comunicar las resoluciones del Congreso al relator especial de la ONU, asi
como también, al relator de la Comisidon Interamericana de Derechos Humanos. Este
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hecho es nuevo. Por primera vez se informard a una institucionalidad internacional
garante de los derechos indigenas. Esto hace evidente que existe una confianza en
estas organizaciones internacionales.

5.5.4.2. Medio Ambiente adecue

Respecto de legislacion y medio ambiente se postula la modificacion de la Ley 19.300
de bases generales del medio ambiente. Se propone adecuar la legislacion
internacional para protege de mejor manera el medio ambiente y las comunidades
indigenas. Al mismo tiempo se critica el accionar u omisidon de los servicios publicos
gue deben prever y regular el accionar de los privados sobre el medio ambiente en los
territorios atacamenos, los que alcanzan a cerca de tres millones de hectareas .

5.5.4.3. Desarrollo Social

Respecto a salud, educacion y cultura se plantea fortalecer y aplicar eficientemente el
Programa de Educacién Intercultural Bilinglie (PEIB), a través de politicas aplicadas en
territorios rurales y urbanos. En salud se solicita el aumento de los recursos financieros
para ser invertidos en infraestructura, recursos humanos y capacitacién; al mismo
tiempo se menciona el reconocimiento y valorizacidon de la medicina indigena. En lo
cultural se plantea legitimar y promover la recopilacion de la memoria histérica y
cultural de las comunidades (ibid.)

5.5.4.4. Fomento de Capacidades Productivas

Respecto de la agricultura y la ganaderia se plantea la creacién de un centro de
investigaciones agropecuarias, que aglutine el conocimiento tradicional sobre riego,
fertilizacidn, forestacién y otros afines.

Respecto del turismo se exige una legislacién ad hoc con participacién del pueblo
atacameiio. Se postula un impuesto indigena territorial:

“..hacer una valorizacion de los sitios arqueoldgicos de los territorios
atacamefios, mediante estudios con profesionales (arquedlogos e
ingenieros) para mantener y proteger los asentamientos de nuestros
antepasados” (ibid.: 41).

Este documento hace referencia a cuatro dmbitos que afectan a la nacion Lickan
Antay:



132

“...nos referimos al impacto del desarrollo en nuestra nacidn Lickan Antay y
las politicas de gobierno en cuanto a lo social, econdmico, politico y cultural
(las cuales van obviamente ligadas) pero especifica y mayoritariamente a
los conflictos y desigualdades que traen consigo a las comunidades de los
pueblos originarios atacamefios” (ibid.: 42).

Se establece una separacién tajante entre la institucionalidad indigena gubernamental,
destinada a desarrollar las politicas de Estado sobre el territorio atacamefio. Parte de
esa institucionalidad es la Corporacion Nacional de Desarrollo Indigena (CONADI)
dependiente del Ministerio de Planificacion, o el Programa Gubernamental ORIGENES
financiado por el Convenio con Banco Interamericano de Desarrollo (BID);

“...no nos representan, por tener intereses de Estado comprometidos con
anterioridad, para eso fueron creados, sélo para contener las demandas
indigenas... debemos mencionar que las instituciones y organizaciones
creadas por el Estado para la proteccion y desarrollo de nuestros pueblos
es ineficiente y mediocre” (ibid.: 48).

Se reafirma la independencia de las organizaciones indigenas, separada de la
institucionalidad gubernamental. En tal sentido, se descalifica abiertamente la labor
realizada por las organizaciones gubernamentales de desarrollo indigena.

Se menciona el potencial econdmico de la regién donde la ubicacion geografica de las
comunidades atacameiias, es estratégica, tanto para la actividad industrial mineria
como turistica, se plantea expresamente:

“...una justa participacion y ganancias en las utilidades de estos rentables
negocias en los territorios atacamefios” (ibid.).

Se resalta paralelamente la capacidad para administrar y cuidar el medio ambiente:

“...la sabiduria y equilibrio ancestral con los que sabemos reflexionar y
actuar en las problemdticas y nuestro entorno, somos quienes mds
idéneamente pueden administrar y resguardar tanto los recursos
naturales como los medio ambientales” (Luis Ramos, Presidente del
Consejo de Pueblos Atacamefios. Conferencia Biblioteca Nacional, 16
mayo 2008).
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5.5.4.5. Tendencias del Segundo Congreso Atacameiio

En este participan las comunidades y las organizaciones atacamefas de la ciudad, estas
Ultimas incorporan nuevas demandas y una nueva mirada desde los parametro
urbanos de la problematica étnica.

El congreso estuvo cruzado por la disputa ideoldgica, de lideres y sectores atacamefios
proclives a las reivindicaciones socioecondmicas con una amplia alianza con sectores
publicos y privados.

Por otro lado, encontramos a los nuevos lideres étnicos, con redes internacionales y
nacionales de defensa de los derechos culturales y ambientales; estos mantendrdn una
actitud mas radical y abiertamente contraria a las intervenciones gubernamentales y
de empresas mineras.

Finalmente, los temas, las reivindicaciones y los énfasis de uno u otro congreso
evidencian plataformas reivindicativas distintas, al mismo tiempo, reflejan las disputas
internas del movimiento atacameno.

5.6. Comentarios sobre el movimiento social étnico en Atacameiio

El movimiento indigena atacamefio, es la historia de una demanda cultural, asociada

III III

primero al “agua” y luego al “territorio”; todo ello ensamblado con la formacidn vy
desarrollo de una etnoburocracia, que hace posible un avance sustancial en el

posicionamiento politico a partir de la primera municipalidad atacamefia en 1998.

Serdn un conjunto de reconocimientos los que llevaran a este grupo social a conquistar
demandas y reivindicaciones propias de un grupo étnico. Cada uno de estos momentos
conformard la fisonomia, no sélo de las organizaciones y las demandas, sino también,
de la etnoburocracia y lideres atacamefios.
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6. LABERINTOS DE LA ETNICIDAD EN ATACAMA

Hemos revisado, en los capitulos anteriores, aspectos tedricos y etnografico sobre la
etnicidad y cdmo se ha conformado ésta en Atacama. Un estudio de este fendmeno
requerira de un andlisis que haga visible: estructuras, intercambio cultural, fricciones
interétnicas, eventos de etnificacion y, finalmente, cdmo esto se expresa en una
posible etnogénesis y etnopolitica en Atacama.

Los ultimos veinte afios han permitido observar como los grupos étnicos entraron en
un nuevo escenario politico, el cual fue producido por su reconocimiento juridico. Con
este nuevo estatus juridico las practicas culturales de los atacamefios adquirieron una
legitimidad mayor, pero una cosa es la politica y otra el complicado escenario de la
identificacion y reconocimiento de la diferencia.

6.1. Interculturalidad en Atacama

Aqui queremos demostrar que la interculturalidad no es un fendmeno
contempordneo, ni menos un hecho propio de las politicas de reconocimiento
multicultural. Como practica en Atacama es de larga data, serdn los primeros
conquistadores los que reconocerdn que los “Atacama” poseen una lengua distinta a
otros lugares de habla aymara o quechua. La zona de Atacama, por sus cualidades
geograficas y los antecedentes arqueoldgicos, sera entendida como un lugar de
contacto y de frontera cultural.

Los estudios etnohistérico nos muestran un sistema interétnico prehispanico dado por
la recurrencia de contactos con grupos culturales como los omaguacas, diaguitas, lipes,
guechuas y aymaras entre otros. Alli ocurren las relaciones comerciales, religiosas y
parentales de miembros de diferentes culturas. Posteriormente, después de la
conquista hispdanica, el periodo colonial reconoce en términos legales la condicién
estamental del indio de Atacama en una sociedad altamente jerarquizada en una zona
entre el XVIl y XVIII claramente multiétnica. Mas tarde, las nuevas republicas admitiran
tempranamente la condicidon de indigena de los habitantes de Atacama. Finalmente,
en las postrimerias del siglo XX, surgira la idea de una entidad social llamada “etnia
atacamefia”.

La zona de estudio como ya se menciond, es una zona de frontera étnica; atacamenos,
collas, quechuas, bolivianos, chilenos, desarrollan un conjunto de practicas sociales
entre individuos e instituciones que admiten el reconocimiento de la diferencia, ya sea
para negarla o para integrarla. La coexistencia de culturas diferentes requiere de
espacios formales e informales para la ocurrencia de relaciones sociales. Por lo tanto,
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la interculturalidad en San Pedro de Atacama es un proceso politico propio del didlogo
entre culturas diferentes. Estas relaciones suponen, la confrontacion no sélo de ideas,
sino ademas de percepciones, conductas, habitos y costumbres.

6.2. Etnicidad y Cultura en Atacama

La cultura y la etnicidad son dos fendmenos distintos. Esta apunta a un conjunto de
practicas y discursos que dan estabilidad social a un grupo, generando solidaridades a
partir de ciertos sentimientos primordiales.

6.2.1. Etnicidad Atacameiia como Cultura

En este paradigma prima la idea de la nominacién étnica como equivalente a la
identidad cultural atacamefia. Esta operacion epistemoldgica concibe la cultura en un
area, es un lugar donde todos los habitantes pertenecientes al grupo con cualidades
mas o menos similares en lo cultural.

Aun hoy, la idea de “lo atacamefio” como colectivo natural, real, inmutable, estable y
museistico, se mantiene vigente. Algunos lideres e instituciones académicas producen
y reproducen un continuum esencial de mitos y conocimientos, donde los elementos
centrales son la preservacion y la supervivencia atacameiia.

La etnicidad atacameria se expresara como cultura en las siguientes perspectivas:

a) Perspectiva Primordialista en Atacama: para este enfoque, el grupo
atacamefio presenta fuertes vinculos de solidaridad ligado a la sangre, lengua
cunza, creencias o tradiciones en torno al agua, a los camélidos y volcanes entre
otros. Estos vinculos primordiales revisten ciertas caracteristicas tipicas: se
presentan como “datos” a priori rebeldes a todo analisis; son percibidos, por los
propios atacamefios, como algo inefable, poderoso y coercitivo; y sobre todo,
son capaces de generar fuertes emociones y afectos al interior del grupo. Un
ejemplo de ello es el rescate de un imaginario nativo de la “la sabiduria y
equilibrio ancestral” (Actas del Segundo Congreso Atacameiio 6p. cit.: 48). Aqui
se encuentra sentimientos de cuerpo que se manifiestan en las fiestas religiosas,
limpia de canales, ritos de fertilidad de llamos, entre otros.

b) Perspectiva Constructivista en Atacama: logra dar cuenta de los procesos de
construccion social de alteridad —por consanguinidad, proximidad territorial,
lazos histdricos o vinculos culturales y/o religiosos— permite configurar la unidad
cultural. Asi, por ejemplo, el ayllu o la comunidad indigena, es un esquema bio-
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politico de agrupamiento, una organizacidn social (real o imaginada) de grupos
consanguineos extendidos con una membrecia particular. Esta estrategia
constructiva nos da la unidad atacamefia, pese a las diferencias entre los
distintos grupos de la Puna y de El Loa.

6.2.2. Paradigma de Etnicidad Atacamefia como Relacion

Lo atacamefio, bajo esta perspectiva interaccionista, revisada en el capitulo uno de
este trabajo, serd cambiante, transitoria y contextual; una interaccion social de la
diferencia regulada por la adscripcion colla, quechua, boliviano o runaco y la
autoadscripcion atacamefia.

A partir de la Ley Indigena lo atacamerfio se muestra hacia fuera como la adscripcion
gue da unidad a todo los pobladores de Atacama. Pero hacia adentro se reconoce que
solo los pobladores de San Pedro de Atacama serian los atacamefios y se agregan dos
grupos importantes los collas y quechuas, ambas denominaciones son rotuladas por
los atacamefios de San Pedro de Atacama. Estos ultimos negardn estos apelativos y se
auto adscribiran a los gentilicios derivados del nombre de sus pueblos de residencia.

Lo atacameno es una forma de organizacion, la organizacién social de las diferencias
con su entorno nacional. Tales diferencias no son sélo aspectos de color de piel,
vestimenta o formas de hablar; sino que estan subjetivamente definidas y
seleccionadas como significativas por los actores sociales, quienes se clasifican a si
mismos y a la vez, son clasificados por otros con fines de interaccion.

La etnicidad atacamefia se construye o se transforma en la interaccién con los grupos
sociales, mediante procesos de inclusidon-exclusién. Aqui se establecen los pardmetros
de integracién atacamefia, por otro lado, las poblaciones de la Puna alejado de estos
patrones de comportamiento, seran rechazados. No obstante, estos grupos
menospreciados, estratégicamente aceptaran ser denominados como atacameiio.
Aqui se puede identificar una perspectiva que siendo constructivista es mas util para
este trabajo rotularla como relacional.

Perspectiva Instrumental: para este enfoque la identidad étnica atacamefia es
basicamente un recurso para la movilizacién de demandas socio-econdmica, la cual es
manipulada para obtener determinados fines. El uso estratégico de la etnicidad juega
un papel fundamental en el mantenimiento de las identidades de acuerdo con las
circunstancias. Dicho uso se expresa en el esfuerzo consciente de lideres, individuos y
comunidades en pro de la movilizacién de signos étnicos —como el agua o el
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territorio— para acceder a recursos escasos y que les han sido histéricamente negados
por la administracion estatal o por grupos dominantes. Aqui no existen esencialismos;
los emblemas cambiaran segun cambien las circunstancias.

Finalmente, cada una de estas perspectivas nos brinda una posible explicacién sobre el
fendmeno étnico atacamefio. Detrds de cada opcidon metodoldgica y tedrica hay
axiomas que dan sustento al fendmeno mismo de la etnicidad atacamefia. Nuestra
eleccion es la unidad dada por las relaciones y las fronteras interculturales, la cual se
estima tienen mayor capacidad explicativa de la dindmica étnica atacamefia.

6.3. Fricciones y Fisuras Interétnicas

Como se explicd en el capitulo tres sobre metodologia; las fricciones son los conflictos
contingentes vy las fisuras son conflictos histéricos de larga data. En Atacama existen
muchas relaciones sociales pactadas y otras conflictivas. La pregunta es qué hecho
convierte estas relaciones sociales en étnicas, sera la presencia de marcadores
culturales como la lengua, organizacion, territorio o religion, lo que determinara las
fronteras. Entonces, las fricciones son situaciones conflictivas que emanan de la lucha
por imponer distinciones especificas sobre los marcadores culturales en juego.

Describir friccion en Atacama nos permite caracterizar los contornos culturales, tanto
de los atacamefios, como de los grupos involucrados. Estas pueden ser pesquisadas en
las disputas, por ejemplo, entre comunidades indigenas y empresas mineras, ambas
compiten por el “agua”, puesto que este es un recurso esencial, tanto para las
comunidades, como para la actividad industrial minera.

“..las causas a estos problemas las encontramos, en gran medida, en la
enorme cantidad de agua que extraen las faenas mineras (...) dejando de
lado a la actividad ancestral de los atacameios" (Acta del Primer
Congreso Atacamefios 6p. cit.).

Ill

Esta situacion de conflicto por el “agua” genera una nueva friccién frente al Estado, a
causa del estilo de desarrollo econédmico llevado a cabo por los gobiernos de la
Concertacion; que evalia y mide las inversiones de los grandes proyectos mineros y

turisticos, sélo considerando indicadores de tipo econdmico de costo-beneficio.

A continuacidn se exponen algunos de esos casos de conflicto:
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a) La Friccidén por el Agua en Pampa Colorada:

El proyecto “Suministro de Agua Pampa Colorada”, consiste en la extraccion de aguas
subterraneas desde acuiferos en una cuenca altoandina, para abastecer los procesos
productivos de al empresa Minera Escondida. Este proyecto tiene capacidad para
suministrar un total de 648 millones de metros cubicos de agua, a una tasa de
extraccion media anual maxima de 32,4 millones de metros cubicos. Lo que equivale a
un caudal de extraccién medio anual maximo de 1.027 litros por segundo. El proyecto
implica una inversion aproximada de 300 millones de délares y considera una vida util
estimada inicialmente en 20 afos.

El vicepresidente de asuntos corporativos de Minera Escondida dice: “entiendo que en
el desierto el agua es un bien escaso”. Pero agrega que “los derechos de agua que la
empresa quiere utilizar no son aguas actualmente consumidas por las comunidades o
de las cuales estén haciendo uso. No hay una competencia por los derechos de agua.
No tiene que ver una cosa con la otra” (diario La Nacion 23-04-2007).

Las comunidades indigenas de Peine, Socaire, Taladre, Cama y Toconao reclaman a fin
de que el Estado les reconozca el dominio de esas tierras, en virtud de los articulos 12,
63 y 3 transitorio de la Ley Indigena. Sandra Berna, alcaldesa, integrante de la etnia
atacameiia, habla de lo que:

“cuesta tener agua en la region, mantener los bofedales, es mantener el
culto que le rinden al recurso las comunidades atacamerias. Para nosotros
el agua no tiene precio, es de las comunidades de San Pedro y no hay
ningun negocio que hacer, solo cuidarla. Se quieren llevar un gran tesoro -
Berna asegura que las comunidades y su municipio estan en la misma
cruzada. -No necesitamos plata, sino saber que vamos a vivir muchas afios
mds en nuestra tierra” (diario La Nacion 23-04-2007).

La friccion se genera porque para la empresa minera, el “agua” tiene un valor
econdmico, en cambio para las comunidades esta en lo simbdlico y no tiene un valor
econdmico en su sentido monetario occidental (Actas Segundo Congreso Atacameiio
Op.cit.). Se esta frente a una disputa, con cierta eficiencia discusiva para los indigenas,
donde las diferencias culturales se evidencian en las distintas concepciones respecto
de un mismo recurso. >

>3 Respecto del mismo tema unos dirigentes comunitarios de Peine explican que “las mineras negocian
solo cudndo estdn seguras que van a ganar las concesiones de agua, ellos conversan antes con las
distintas autoridades de gobierno, tienen buenos abogados, nosotros ganamos un pleito con Minera
Escondida por 90 millones de pesos al afio, por 20 afios (US100.000 por afio) después de tres afios y
negociamos solo sin ayuda del Gobierno” (Sara plaza dirigente comunitaria de Peine 2008, Ramos Torres
comunero de Peine 2009).
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b) Fisuras y Pactos de Integracion y Racismo

Atribuimos la condicién de fisura a las consecuencias del pacto social entre la sociedad
atacamefia de fines del siglo XIX con el Estado de Chile, triunfante de la Guerra del
Pacifico. Este pacto implica la chilenizacién de la zona de Atacama, consistié en un
conjunto de operaciones clasificatorias destinadas a jerarquizar personas segun sus
cualidades fisicas y sociales, esto permitio la incorporacion y exclusion de poblaciones
de Atacama a la nueva jurisdiccion nacional chilena.

La féormula que permite este doble propdsito es la distincién chileno/boliviano;
atacamefio/colla; atacamefio/quechua, este alineamiento estratégico de sujetos,
permitid ubicar a los atacamefios como propietarios agricolas integrados a una vida
nacional en San Pedro de Atacama y al mismo tiempo negar la integracion de collas y
guechuas al ser considerados extranjeros. Pese a la no integracién de collas y
guechuas, estos grupos fueron y son parte fundamental del orden atacamefio. Orden
gue se levanta sobre una estructura social clasista y racista, que jerarquiza en base a
los comportamientos, habitos (linglisticos reproductivos, alimenticios, vestimenta
entre otros) y por supuesto también por el color de piel.

Esta es una tesis importante del presente trabajo. La sociedad atacamefia, lejos de ser
un grupo homogéneo, esta cruzada por fuertes divisiones sociales dentro de un orden
jerarquico que permite la visibilidad de grupos integrados y otros menos proclives a la
integracion. Estos ultimos descalificados, segun los testimonios recopilados, por sus
conductas refractarias al orden moral y juridico nacional chileno, nos referimos a los
grupos denominados collas de la puna de Atacama, a los quechuas de la cuenca de El
Loa, todos reunidos bajo la categoria de “boliviano” o "extranjero”. Cabe mencionar
gue dicha descalificacion no sélo responde a agrupaciones sociales especificas, sino
también a comportamientos individuales y sociales asociados a; borracheras, mal
hablar del castellano, higiene personal, vestimenta, alimentacién, entre muchos mas.

c) Ancestralidad y Tiempos Inmemoriales

La politizacion del movimiento indigena atacameno representada en su Segundo
Congreso (2008), logra transformar la friccion “agua” en la fisura “territorio”. Asi como

antes fue el “agua”, ahora serd la idea de “territorios ancestrales”. Conceptos que
serdn asociados a un discurso indiano de “armonia andina”, “pristino”, “hermandad”.

Ello serd la base para un discurso de lucha civilizatoria:

“..somos duefios ancestrales de este territorio por el hecho que hemos
estado en estas tierras desde tiempos inmemoriales. Usando y cuidando
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sus elementos naturales en una relacion de armonia y hermandad propia
de nuestra cosmovision andina....” (ibid.: 33).

Incluso mas

“..la propiedad ancestral sobre las aguas que se ubican en nuestro
territorio ya que estas son indispensables para asequrar la vida cultural y
material atacamena” (ibid.: 34).

Dos conceptos permitiran cambiar el conflicto de friccidn a fisura. En primer lugar: el
concepto de ancestralidad y tiempos inmemoriales. En base a ellos se elimina el
soporte contingente del conflicto, la dicotomia valor econdémico/valor ritual, y lo
transforma en atemporal. Se construyen grandes divisiones: naturaleza, limpia,
pristina, nativa, india / ciudad contaminada, maldad, artificial, violencia, todo
reforzado con un conjunto de artilleria conceptual ambientalista e indianista.

De aqui se desprenderan estrategias a seguir, tomara un lugar central la defensa de los
derechos colectivos y de esta manera, se demandara: restitucion de aguas, prohibicién
de exploracion de agua y declarar el Salar de Atacama como cuenca saturada. Cada
uno de estas reivindicaciones surge del campo de la negociacién y se convierten en
verdaderos emblemas de etnicidad, no negociables y constitutivos de un orden
atacamefio ancestral.



141

6.4. La Etnificacion: Proceso Diferencial, Administrativo e Inclusivo

La etnificacion es la acciéon de dotar de sentido racional a la diferencia difusa,
normalizar y transformar lo incognoscible a entendible. Es el acto de historizar,
sociologizar y antropologizar la diferencia. La etnificacidn sugiere la idea de que hay
agentes que integran la diferencia a través de la etnificacién, dan una fisonomia
especifica a los cuerpos sociales. De su accidon se tienen resultados de tipo étnico,
expresables como conciencia étnica, identificacion étnica, percepcion de lo étnico o
practicas sociales con sentido étnico. Todo apunta a conformar una comunidad
imaginaria unida por redes de parentesco, de solidaridades locales o por una memoria
social compartida.

Asi los administradores de la diferencia en Atacama, seran arquedlogos,
etnohistoriadores, antropdlogos y también los lideres indigenas. Todos ellos dotaran
de sentido racional a las cualidades culturales incomprensibles o simplemente
irracionales, obviamente desde el canon dominante.

6.4.1. Arqueologia Atacameiia

La arqueologia en Atacama recogera la tradicion de los naturalistas del siglo XIX,

contratados por el Estado de Chile para delimitar una unidad administrativa funcional
. . . . 54

a los intereses de la incipiente nacidn chilena.

De esta manera, la reproduccion de nominaciones no es casual. Ellas responden a
matrices ideoldgicas que dotan de un significado cultural a la palabra “atacameiio”,
para referirse al registro arqueolégico de un drea y época prehispdnica determinada.
Asi, es interesante la discusién, ya mencionada, ocurrida en el primer Congreso de
Argueologia Chilena en San Pedro (1963), porque pone en el centro del debate la tesis
de continuidad cultural de los atacamenos desde tiempos prehispanicos hasta la
actualidad (Le Paige) y la postura de abandonar las categorias étnicas por la
designacién de las culturas prehispdnicas y sustituir la denominacién “cultura

Ill

atacamefia” por la del “complejo cultural San Pedro”.

> Expedicion arqueoldgica de Senechal (1904). Schuller (1907). Uhle (1912).
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El objeto de estudio inicial de la arqueologia en Atacama fueron los grupos étnicos
entendidos como vastos conglomerados, definidos bdasicamente por criterios
linglisticos, rasgos y caracteristicas culturales, la elecciéon del nominativo atacamefio,
puede ser calificado como pro nacionalista, es el menos indicado para denominar a los
cunza o lickan antay, ya que existen distintos grupos que ademas trascienden las
fronteras nacionales entre Argentina, Bolivia y Chile. Lo atacamefio activa procesos
que responden a una aparente unidad y es recogido por lideres y organizaciones
indigenas para dar nombre a la etnia:

“..nosotros no somos aymaras, por informacion de nuestros propios
abuelos y también por estudios arqueoldgicos del Museo Gustavo Le
Paige (...) no éramos ni aymaras ni quechuas y que nos reconociamos
como atacamefios” (Mirta Solis loc. cit.).

Este fragmento nos muestra dos fuentes de autoridad para afirmar la condicidon
cultural, los ancestros y los arquedlogos.

6.4.2. Etnohistoria en Atacama

Asi, algunos episodios, nos muestran escenarios de dominacion, subordinacidn,
intercambio y negociacién, ellos nos exhiben desde la perspectiva de la significancia
politica, los contextos altamente interculturales de dominacion, con una fuerte carga
de represion e imposicion de marcos legales, sociales y politicos (Hidalgo 2005;
Martinez 1985). Sin duda que la visidén de la etnohistoria es un rescate de lecturas
desde los propios agentes de la conquista y la colonia. Incluso podemos agregar los
relatos de misioneros, exploradores y naturalistas.

6.4.3. Antropologia en Atacama

La antropologia juega un papel crucial en la construccion de una alteridad y una
otredad como reflejo y contorno de los limites de si mismo. Genera asi un “otro”
traducible y por ende administrable. Si el régimen colonial buscaba fijar identidades
puras y separadas, hoy se sistematiza la fragmentacidén, las identidades fluidas y la
hibridez colonizada. Se trata de afirmar y ordenar la diferencia. En tal sentido, se
reconocen las diferencias dentro de una economia general del poder: el triple
imperativo de incorporar, diferenciar y administrar.

Este mismo trabajo es parte de esas coordenadas de produccidon de conocimiento. Por
un lado, indagar en la hiper diversidad e investigar las operaciones que han hecho
posible la etnizacion de grupos rurales, campesinos e indios. Por otro lado, traducir la
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diferencia y normalizar contenidos culturales para la integracién de estos a las politicas
publicas e intervenciones multiculturales.

La derrota del area cultural, reflejada en el fracaso moderno de la inclusién de
poblaciones resistentes a los cambios culturales, ha llevado a la nueva ideologia del
multiculturalismo a configurar lectura pre establecidas de lo andino. De esta forma, se
crean sujetos estables, predecibles, sujetos sociales “como anillos al dedo” para los
planificadores e interventores, subsumidos en sus légicas neo indigenistas e incluso
indigenistas.

Se trata ahora de abordar sujetos colectivos cambiantes, fragmentados, complejos y
heterogéneos. Si bien para las agencias del Estado ello pueda ser un problema a
resolver, las fuerzas internacionales del multiculturalismo integrador presionaran por
cambios en las metodologias de intervencion y en los referentes tedricos. Por otro
lado, las propias elites indigenas deberan movilizar recursos organizacionales para
aceptar la diversidad y aplicar el canon de diversidad a ellos mismos en forma interna.
(Kimlicka loc. cit.).

La administracién de la diferencia para las agencias gubernamentales serd el redisefio
de las politicas publicas y un reordenamiento de su labor. Una cuestién muy dificil de
asumir, no sélo por sus implicancias econédmicas y politicas, sino también por razones
burocraticas. La reingenieria multicultural obtiene sus resultados justamente en la
integracion de una diversidad, a través de proceso de reciclaje y normalizacién
cultural, la colonizacién de la memoria o la auto imposicion de habitos y el
ocultamiento de practicas desajustadas a la convivencia multicultural. En ese plano, no
caben practicas como el incesto u otras.>

55 . .. s e . . . s .
Asumir a priori que estas practicas son parte del imaginario etnografico, es nuevamente subsumirse
en logicas etnocéntricas.
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6.4.4. Lideres Atacameios

Un agente clave en la administracion de la diferencia son los lideres atacamefios. En
Atacama se pueden identificar lideres indigenas de distintas jerarquias y competencias.
Asi es posible encontrar lideres comunitarios, sociales, politicos y étnicos.

Los lideres comunitarios son dirigentes de las localidades, elegidos por representacion
popular para representar a sus localidades. Una gran cantidad de ellos son mujeres,
debido en parte a la particular dindamica de movilidad laboral masculina de la zona, su
competencia se asienta en las relaciones de parentesco y vecindad, con una fuerte
identificacion localista y solidaria. Estos lideres mediaran conflictos internos propios de
las familias y grupos de interés. Son agentes de competencia local, buscan la obtencidn
de recursos para la comunidad ante las agencias gubernamentales y privadas, también
ante los lideres sociales y politicos atacamefios. Mas cercano a las formas tradicionales
de representacion local, o al menos heredera de ellas, estos lideres surgen desde la
base no tanto por sus capacidades, sino mas bien por el cumplimiento de deberes con
la comunidad, siendo una representacion rotativa.

Respecto de los lideres sociales, estos son basicamente los lideres fundadores del
movimiento atacameno. Son lideres de una vasta trayectoria de lucha por las
demandas indigenas que se han movido en dmbitos dictatoriales y democraticos. Estos
movilizan demandas sectoriales, basicamente socioecondmicas ante las agencias de
gobierno y privadas. Son elegidos por los representantes de las comunidades, su
competencia se asienta en las relaciones politicas y sociales intercomunitarias con una
fuerte identificacion corporativa de lo atacamefio. La particularidad de este estrato
dirigencial es el manejo y movilizacidon de recursos financieros hacia las comunidades,
hecho que les genera a los lideres sociales un beneficio de estatus y ciertos privilegios
hacia ellos, sus familias y su comunidad.

Un particular liderazgo lo sustentan los mediadores politicos atacamefios. Ellos son
parte de la burocracia atacamefia y su naturaleza es distinta a los anteriores pues, por
lo general, son profesionales universitarios con cierta capacidad de comprensiéon y
negociacion de demandas socioecondmicas. Estos lideres ajustan las politicas
gubernamentales o privadas con las demandas atacamefas, logran alinear
estratégicamente esas demandas con los requerimientos de las agencias estatales y
privadas. Son verdaderos operadores o cultural broker. Estos ultimos suelen ser los
gue controlan las relaciones partidarias, de hecho son los operadores politicos
comunales. A veces, no resulta claro si son agentes de partido o representantes de
grupos e intereses comunales mediados por partidos politicos. Por lo demas, el
desempefio de su rol no carece de tensiones con el grupo de base que les da



145

legitimidad y sustentacidn. Este liderazgo, en particular, estd sometido a fuertes
presiones desde la base y se sostiene en gran medida por el éxito en sus gestiones y la
capacidad de redistribucién de los beneficios.

Tanto los lideres sociales como los mediadores politicos son parte integrante de la
burocracia atacameina fundamentalmente sanpedrina. La antigua militancia indigena
unida a tecndcratas culturales se moverd, desde fines de los noventa, al alero de la
municipalidad de San Pedro de Atacama y de las agencias gubernamentales que
financian el desarrollo indigena en la zona.

Estos mediadores politicos se encuentran determinados por su nueva posicién dentro
de la etnoburocracia, debiendo transmitir/traducir a los miembros de su pueblo las
lineas de accion del Estado o de las empresas privadas. Su legitimidad dentro del
campo burocratico intercultural depende en gran parte de su identidad de indigena y
de su doble capacidad por hacer entender “la razén de Estado” a sus coterrdneos y
transmitir a los funcionarios publicos las especificidades organizacionales de los
atacamefios.

Un ultimo dirigente es el étnico, defensor de los derechos de tercera generacién y
ambientalista, es parte de la performance que folcloriza y captura un discurso
civilizatorio bajo el prisma del primordialismo y esencialismo cultural. Es un lider
moderno con redes internacionales defensor de los acuerdos vy tratados
internacionales. Es un lider que defendera con vehemencia derechos territoriales y
lingliisticos en desmedro de demandas intermedias socioecondmicas, que sélo- segln
él- consolidan la desigualdad estructural en que vive el pueblo atacamefio. Este tipo de
lider esta lejos de las agencias gubernamentales y privadas, son asesorados por
abogados ambientales y arquedlogos, este tipo de dirigente tienen una tremenda
desconfianza por los antropdlogos.

Este abierto proceso diferenciador requiere de un evento administrativo que
necesariamente lleva a la inclusion de grupos, de ese modo las diferencias entre
culturas son traducidas y puesta en codificaciones cientificas para ser administradas.
Luego seran incluirlas a los circuitos de convivencia multicultural, asi la normalizacién
de la diferencia, se remite a los marcos legales y juridicos de Chile. Cualquier
manifestacion que no pueda ingresar a un canon racionalmente aceptable sera
invisibilizada o reprimida como conductas desviadas o antisociales.
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6.5. Aproximacién Campo Etnico Atacamefio

La génesis del campo étnico atacamefio es la aparicion de un espacio social para
resolver los asuntos de la diversidad cultural. Lo que en nuestro caso no es solamente
las diferencia entre esta minoria étnica atacamefa y la sociedad nacional, sino que
ademas las diferencias culturales al interior de la propia etnia. Para esta investigacion
el “campo étnico” es muy util para observar como, donde y cuando se solucionan los
asuntos de la diferencia. En Atacama se construyen escenarios socio-politicos en base
a la definicion operativa e instrumental de sujetos sociales, visibles y corporativos, de
otra manera sélo primaria el caos y la inteligibilidad.

La existencia de una estructura social que aglutine instituciones, sujetos sociales,
lideres y mediadores, facilita y permite organizar los asuntos de las luchas, conflictos,
resistencias y asimilaciones entre los grupos. Lo que justifica la construccién de un
campo es la necesidad de evitar conflictos irreconciliables. Asi el reconocimiento y la
participacién dependeran de las condiciones histdricas, sociales, econdmicas y politicas
involucradas, analiticamente, se entenderan las relaciones interculturales dentro de un
campo étnico, que permite la asimetria entre dominantes y dominados, como parte
constituyente de un encuentro de larga data, donde los grupos se han introyectado en
forma reciproca.

a) Sujeto Social Atacameiio

Esta investigacion arroja que la etnicidad atacamenia, lejos de ser un proyecto estatal
contempordneo, tiene su propia génesis, como lo hemos visto en el capitulo cuatro
pag. 78. Varios acontecimientos fundaran y fundamentardn un proceso de formacién
del sujeto social atacamefio y su etnogénesis paraddjica a fines del siglo XIX vy
principios del XX, proclive a la chilenizacién de Atacama.

El reconocimiento legal de la etnia atacamefia en 1994, es el reconocimiento de un
sujeto estable, con cualidades claramente definibles y abordables por las politicas
publicas y privadas. La inclusién de los atacamefiios se debe a su condicién histdrica de
integracidén y a su posicién hegemdnica sobre grupos vecinos, estos ultimos al optar
por la adscripcidon atacameiio, ganan visibilidad y reconocimiento.

Este sujeto, evidencia capacidad de agenciar situaciones sociales favorables a su
posicién, gestada por las propias etnoburocracias atacamefia, compuesta
mayoritariamente por lideres de San Pedro de Atacama.
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b) Lideres y Mediadores de la Diferencia

Este trabajo logra identificar lideres indigenas atacamefios de distintas jerarquias y
competencias, de modo que es posible encontrar lideres comunitarios, sociales,
politicos y étnicos. Los lideres comunitarios y étnicos mantienen su condicién de
agentes locales, con un fuerte apego a las demandas comunitarias. En cambio los
lideres sociales y politicos son parte integrante de la etnoburocracia atacamefia y parte
integrante de redes politicas con fuertes lazos con la institucionalidad indigena
gubernamental. Otros mediadores de la diferencia son arquedlogos, antropdlogos e
historiadores, quienes facilitan la traductibilidad y normalizacién de practicas
culturales a la sociedad nacional.

c) Capital Etnico

Este se constituye en la diferencia cultural y se expresa en un conjunto de demandasy
reivindicaciones que generan solidaridades comunitarias. Es el caso de la pugna vy
competencia por el agua o el territorio, capital, que adquiere su condicidon simbdlica,
econémica o social dependiendo de la correlacién de fuerzas favorable a una u otra
posicidn dentro del escenario politico.

El campo étnico traduce a las partes involucradas el sentido que tiene un determinado
recurso o capital, ello permite la competencia y la ulterior negociacién. Este es clave
para transformar el capital agua de simbdlico a econdmico. Ello permite la negociaciéon
intercultural de capitales jerarquizados y administrados desde el Campo.

Los actores corporativos identificados son la etnia atacamena, las empresas mineras y
turisticas, las agencias de gobierno y las OGN's. Todos estos establecerdan una dinamica
especifica, cada una con sus propios intereses. Las legislaciones nacionales e
internacionales norman y reglamentan acuerdos y arreglos entre las partes.

d) El Campo Etnico como Estructura Social Auténoma

El movimiento indigena unido a la institucionalidad indigena publica y privada, serd la
base de la estructura social de la diferencia en Atacama, escenario de lucha y acuerdo
de los intereses corporativos entre el Estado, la mineria y los indigenas. Esta estructura
étnica estara compuesta por; un sujeto social, instituciones, lideres, fricciones y fisuras.
Los mediadores organizaran las demandas, conflictos, resistencias y asimilaciones, esto
justifica la construccién de un campo para evitar conflictos y violencia, el campo brinda
la estabilidad necesaria para la realizacién de relaciones sociales interculturales.


http://es.wikipedia.org/wiki/Capital
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Asi conceptos como ancestralidad del territorio o del agua, ingresan al léxico de las
empresas mineras como un ambito mas a negociar, de la misma manera, las nociones
de territorios inmemoriales, adquieren, en la mesa de negociacién, la condicién de
propiedad.

6.6. Etnogénesis Atacamena

Como ya mencionamos la paraddjica etnogénesis atacamefia tiene una doble factura,
es pues molde de integracion y de exclusién, ello sélo es posible en un lugar donde
conviven varios grupos culturales.

“..la etnogénesis se traduce por el surgimiento de una nueva entidad
sociocultural cuya estructura social e identidad poco tienen que ver con
las de los grupos de su origen. Se podria decir que la historia que vamos
a contar y que hemos intentado reconstruir es la historia de una
metamorfosis” (Boccara 1999: 20).

Respecto de la integracidn, segun la informacion recopilada y examinada, la génesis
atacameiia de fines del siglo XIX y principios del XX, es la emergencia de un “sujeto
social” un campesino agricultor, propietario y mercantilizado. Paraddjicamente la
incorporacion, al imaginario nacional, estuvo supeditada a la fijacion de la cultura
atacamefia, en tanto parte de un pasado integrante de la memoria nacional, pero
inexistente en el presente. Seradn los estudios de la arqueologia atacamefia los que
reafirmaran la densidad étnica para convertirse en un referente de alteridad en Chile.

Al mismo tiempo, lo que estd fuera de lo atacamefio, claramente se identificé como lo
extranjero, todas las practicas culturales que escapan a los pardmetros de la
homogeneidad nacional. Se consolida la idea de un alter colla, quechua o simplemente
boliviano cargado con caracteristicas negativas; borracho, sucio, lengua extrafia,
criador de llamo, finalmente el indio; por otro lado, un Ego-atacamefio campesino
mestizo con habitos criollos, su referencia cultural sera la sociedad chilena de fines del
siglo XIX, con cualidades de limpio, responsable, castellanizado y de habitos modernos.

Sin duda que los complejos sistemas clasificatorios ideados por los atacamefos
apuntan a ordenar desde su propia 6ptica de dominacidn a los diversos grupos en
Atacama. Las diferencias adquieren alcances sociales, simbdlicos e incluso raciales. La
construccidn de estereotipos sociales y la creacidén de oposiciones a partir de los estilos
de vida diferentes, terminaran irremediablemente con los clasificadores en la cuspide,
los atacamenos de San Pedro de Atacama.
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Nuestra tesis muestra la etnicidad atacamefa como una relacidn, intencionalmente no se
utiliza el concepto de identidad para referirse a los grupos étnicos, aun mas la
constatacion de fronteras culturales nos permiten identificar diversos grupos sociales que
adquieren su condicion étnica por las evidentes diferencias en comportamientos
econdmicos, sociales y religiosos. Se constata la existencia un sistema interétnico que
estd presente desde la propia anexidon de esta zona, pos Guerra del Pacifico y posterior
proceso de chilenizacién.

El profesor Hans Gundermann, del Museo Gustavo Le Paige propone dos grandes
modelos de identidad colectiva para los indigenas de Atacama;

“..el de comunidad y el de indigena como categoria sociocultural
especial. No hay en la poblacion indigena atacameria y para este periodo,
hasta donde sabemos, una identidad colectiva mds amplia como la
identidad nacional, por ejemplo. Y tampoco una ubicada en un nivel
menos general que la de indigena, de tipo étnico. Seamos categdricos,
entre medio de la identidad comunitaria y de la de indigenas no hay algo
como lo étnico” (Gundermann 2002: 19).

Para el periodo que hace referencia (1884-1994), el autor sostiene que existen dos
tipos de identidades colectivas principales y ninguna de ellas es propiamente étnica. La
primera son las identidades locales, dada por la pertenencia a una localidad particular
y la otra una identidad regional dado por lo indigena. Ambas, si bien logran describir y
aglutinar ciertas caracteristicas de pertenencia, no consiguen describir las cualidades
propias de los grupos en cuestién, no entregan luces sobre comportamientos
especificos en lo econémico, social o religioso, ni menos una metodologias que
permitan hacer distinciones entre estos grupos sociales en Atacama. Por lo demas, la
identidad y conciencia étnica son practicas de demarcacion de fronteras culturales, no
siempre explicita en los discursos formales.

“una tesis fuerte....ella estipula que durante el siglo XIX y durante
buena parte del siglo XX no hay identidad étnica atacamena.”
(Gundermann 2002 6p. cit.: 49).

Esta tesis es correcta en cuanto, la identidad étnica atacamefia es una entidad
politicamente reconocida dentro del paradigma de la etnicidad como cultura, mas o
menos fija y estable. La presente tesis postula que la identidad étnica atacamefia como
una “relacién”, a rato inestable, contextual y dindmica, que se construyé y se
construye en la interaccion, con otros grupos sociales como quechuas, collas, incluso
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chilenos, argentinos y bolivianos, y que se ha expresado en un conjunto de practicas de
diferenciacidn entre los distintos grupos coexistentes.

En la actualidad el movimiento indigena atacamefio es heredero de las viejas fisuras y
fricciones interétnicas, que adquieren relevancia en las clasificaciones racistas sobre
las denominaciones collas y quechua-bolivianas.

6.7. Etnopolitica Atacameiia

La etnopolitica atacamefia se presentara como una politica entre los grupos
coexistentes en Atacama, todos seran denominados atacamenos, pero al mismo
tiempo, los vecinos de la Puna y el El Loa, seran descalificados por los “Sanpedrinos”
como collas, quechuas o bolivianos. Esta misma etnopolitica serd una ideologia de la
coercion y asimilacion de la diferencia por parte de la sociedad mayor, Chile.

Los procesos de reconocimiento contemporaneo han evidenciado que:

a) La hegemonia politica del grupo atacamefio de San Pedro de Atacama sobre sus
vecinos a quienes denomina collas, quechuas, bolivianos o runacos.

Este enunciado nos muestra lo que hemos llamado fisuras generativas, es decir,
divisiones sociales perdurables que tienen un papel importante en la estructuracién de
los espacios sociales locales, en la medida que dan origen a sujetos sociales y a una
accion social concomitante con ellos.

En torno a tales fisuras se producen alineamientos de sujetos, definiciones de
propdsito y especificaciones de identidad e identificacidn. Esa situacion etnopolitica se
expresa en las fricciones permanentes entre las poblaciones indigenas de El Loa y las
de San Pedro de Atacama. De la misma manera, pero menos problematicas, son las
fricciones entre los vecinos de la Puna, los que tienen una subordinacién mayor a la
etnoburocracia atacameiia.

Por otro lado, la aceptacion del nominativo atacameno por parte de las poblaciones de
la Puna como de El Loa, es una estrategia para mejorar sus condiciones de integracion
a una estructura social, que aun mantiene mecanismos racistas de inclusién. La elite
atacameiia dictard los patrones de comportamientos adecuados de los incorrectos, las
practicas culturales aceptables serdn consideradas como educadas, las otras seran
ocultadas y mantenidas en la intimidad.
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b) Las relaciones atacamefas se dan en medio de una ideologia de la coercién y
asimilacion de la diferencia por parte de la sociedad mayor.

Las politicas de reconocimiento de la diferencia étnica han tenido avances sustanciales
en la implementacién de una institucionalidad,® para establecer una determinada
relacion entre el Estado y las comunidades atacamefias, la que no ha logrado romper
con las historicas relaciones clientelares y paternalista, lo que demuestra la
inexistencia de politicas multiculturales en Atacama.

La etnopolitica atacamefia se ha expresado en la conformaciéon de una burocracia
indigena atacamena, compuestas por lideres, dirigentes y tecndcratas, que conducen
la etnopolitica local desde los procesos electorales vecinales hasta las reivindicaciones
culturales globales.

El reconocimiento de la etnia atacamefia, bajo la Ley Indigena (1994), ha generado una
institucionalidad indigena y étnica nunca antes vista en la zona. Si bien la
homogeneizacion y regulacién de la diferencia son parte de la estrategia de integracion
nacional, el movimiento étnico se acopla y desarrolla sus propias e inéditas formas de
resistencia y adaptacion.

Los lideres y organizaciones indigenas han movilizado demandas centrales, como el

Ill

“agua” o el “territorio” por décadas. La creacién del Consejo de Pueblos Atacamefios el
afio 1992 marca un hecho trascendental en Atacama, es la decision organica de
caminar juntos en pos de la conquista de derechos como minoria étnica. Ello vendra
acompaiado de la conquista del poder municipal por la dirigencia indigena atacamena

y su posterior transformacion en una etnoburocracia atacamena.

56 . . . . . .
El despliegue institucional de las agencias gubernamentales en Atacama se aprecia en el

financiamiento por parte de Corporacidn de Desarrollo Indigena (CONADI), el Programa Origenes del
Banco Interamericano de Desarrollo (BID) y la instalacién de un Area de Desarrollo Indigena (ADI). Esta
area permite focalizar y coordinar de manera especifica los financiamientos intersectoriales para el
desarrollo de diversos focos de desarrollo educacién intercultural, salud intercultural, desarrollo
productivo con pertinencia étnica y fortalecimiento organizacional de la etnia atacameiia.
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7. COMENTARIOS FINALES

Las preguntas e interrogantes que iniciaron esta investigacidon tuvieron un recorrido
tedrico conceptual y etnografico, el que permitié visibilizar la emergencia y génesis de
sujetos sociales y escenarios que configuran procesos etnopoliticos en Atacama.

Respecto de la integracidn, seguin la informacidn recopilada y examinada, la génesis
atacamefia de fines del siglo XIX y principios del XX, es la emergencia de un “sujeto
social” un campesino agricultor, propietario y mercantilizado. Paraddjicamente la
incorporacion, al imaginario nacional, estuvo supeditada a la fijacion de la cultura
atacamefia, en tanto parte de un pasado integrante de la memoria nacional, pero
inexistente en el presente. Seran los estudios de la arqueologia atacamefia los que
reafirmaran la densidad étnica para convertirse en un referente de alteridad en Chile.

El trabajo etnografico permite corroborar y validar informacion secundaria analizada.
Se recopila que entre las décadas del sesenta y el ochenta las organizaciones social de
los pobladores rurales de Atacama, solo manifiesta reivindicaciones socioeconémicas.
Es a partir de la década de los noventa, con el reconocimiento institucional por parte
del Estado de Chile, cuando emerge un movimiento étnico “atacamefio”, en adelante
serd el nominativo oficial de la etnia, que aglutinard a cerca de una treintena de
localidades, ahora comunidades indigenas atacamenas.

Toda la poblacién de Atacama sera denominada atacameiia, pero al mismo tiempo, los
vecinos de la Puna y de El Loa, seguirdn siendo calificados como collas y
quechuas/bolivianos respectivamente, por los atacamefios de San Pedro de Atacama.
Por otro lado, la aceptacién del nominativo atacamefio por parte de las poblaciones de
la Puna como de El Loa, se constituye en una estrategia para mejorar sus condiciones
de integracidn a una estructura social-nacional racista. La elite atacamena dictara los
patrones de comportamientos adecuados de los incorrectos, las practicas culturales
aceptables seran consideradas como educadas y como parte de los escenarios
multiculturales, las otras seran ocultadas y mantenidas en la intimidad de los rituales.

Esta hegemonia politica del grupo atacamefo de San Pedro de Atacama sobre sus
vecinos a quienes denomina collas, quechuas, bolivianos o simplemente runacos”’. Se
evidencia en lo que hemos llamado fisuras y fricciones interétnicas™, es decir,
divisiones sociales perdurables que tienen un papel importante en la estructuracién de

57 . .
Vocablo quechua runas o runaco que significa hombre.
58 . . . . . .
Por otro lado, la idea de fisuras generativas de Valenzuela (1999), diferencia las rupturas sociales e

histdricas de amplio alcance, de aquellas fricciones de Cardoso de Oliveira (1962), mds circunstanciales.
Se empled aqui esta nocion, como un punto de apoyo para describir las relaciones étnicas en Atacama, a
través de procesos histéricos locales como la chilenizacidn.


http://www.scielo.cl/scielo.php?pid=S0718-10432003002500004&script=sci_arttext#r62
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los espacios sociales locales, en la medida que dan origen a sujetos sociales y a una
accion social concomitante con ellos. En torno a tales fisuras se producen
alineamientos de sujetos, definiciones de propdsito y especificaciones de identidad e
identificacion. En los escenarios etnopoliticos atacamenos se expresan las fricciones
territoriales, linglisticas y religiosas entre las poblaciones indigenas de El Loa y las de
San Pedro de Atacama. De la misma manera, pero menos problematicas, son las
fricciones entre los vecinos de la Puna, los que tienen una subordinacion mayor a la
etnoburocracia atacamefia.

Asi, la etnopolitica atacamefia es un conjunto de relaciones sustentadas en las
diferencias culturales entre los grupos coexistentes en Atacama, la denominacion de
atacameiio consolida un estatus politico y social. Por otro lado, esta misma
etnopolitica atacamenfa, también sera una ideologia de la sujecién y asimilacién de la
diferencia en los procesos legales de reconocimiento multiculturalista.

Las politicas de reconocimiento de la diferencia étnica en Chile, han tenido avances
sustanciales en la implementacion de una institucionalidad para establecer una
determinada relacién entre el Estado y las comunidades atacamefias, no obstante, no
se ha logrado romper con las histdricas relaciones clientelares y paternalista, lo que
demuestra la inexistencia de politicas multiculturales en Atacama. La etnopolitica
atacamefia se ha expresado en la conformacién de una burocracia indigena
atacamefia, compuestas por lideres comunitarios y sociales, dirigentes politicos y
tecndcratas o verdaderos operadores o cultural broker que junto a cientificos sociales
racionalizan, administran y conducen la alteridad en Atacama, desde los procesos
electorales vecinales hasta las reivindicaciones culturales globales.

Finalmente, podemos concluir y verificar la existencia de un régimen interétnico en
Atacama, donde emerger sujetos y escenarios que configuran una estructura social o
un campo étnico, de la diferenciacidn, entre los distintos grupos en una misma darea
territorial. La hegemonia atacamefia ha permitido materializar un movimiento social
gue poco a poco adquiere una conciencia de grupo que necesariamente lleva al
movimiento social indigena atacamefio a consolidar una unidad, no cultural, pero si
etnopolitica.
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Anexo

Zusammenfassung

Die Frage nach der Ethnizitdat hat sich zu einer konzeptionellen und methodischen
Herausforderung entwickelt; durch die Herausbildung neuer ethnischer Identitaten werden
alte kulturelle Gruppen hinterfragt. Gerade das Auftreten neuer ethnischer Gruppen
ermoglicht die Auswertung soziokultureller Bedingungen dieser sozialen Bewegung. Die Arbeit
charakterisiert die theoretischen Hintergriinde und soziopolitischen Konstruktionen von
Ethnizitat, indem sie das wirre, zersplitterte Labyrinth der Ethnizitdt von Atacama beschreibt.

Die atacamenische Ethnie lebt in der Andenregion im Norden Chiles, die an Bolivien und
Argentinien angrenzt. Dort herrscht ein wiistenhaftes Kordillerenklima, das sich durch starken
Mangel an Niederschldgen und einer wilden, dem Okosystem siidlicher Berge der Anden
angepassten Flora und Fauna auszeichnet.

Die vorliegende Arbeit wird die Konstruktion von Ethnizitdt und die in der Region Atacama
zugrunde liegenden ethnopolitischen Prozesse charakterisieren. Dabei geht sie von meinen
mehr als zehnjahrigen ethnografischen Erfahrungen in der Atacama-Region im Norden Chiles
aus.

Die grundlegenden Fragen dieser Untersuchung rithren aus der Beobachtung sozial diffuser
Situationen bzw. aus anormalen und irregularen Daten, die sich gegen soziale Interventionen
unterschiedlicher Art stellten. Dadurch wurden atacamenios, indios oder indigenas zunehmend
in unklaren Konzepten zusammengefasst.

Diese Forschungsarbeit zeigt widerspriichliche Episoden aus der Vergangenheit wie der
Gegenwart auf. Die sozialen Fakten, die sich in formalen Termini ausdriicken, verdecken
andere multiple kulturelle Prozesse, aus denen sich das ethnische Szenarium Atacamas
zusammensetzt.

Die Ethnizitdt spiegelt ein Phdanomen, das gemeinhin einen Ausschluss beschwort,
segregationistisch und in den meisten Fillen verachtend. Die ,Ethnien” sind stets die
,Anderen”, von denen sich die hegemoniale Gruppe in Vormachtstellung abgrenzt. Der
Ausdruck ,Ethnie“ wird, abgesehen von seinen unterschiedlichen etymologischen
Konnotationen, durch verschiedene theoretische Traditionen definiert. Die Idee einer
Ethnizitdt kann daher als der Kultur gleichwertig oder als im Kontext verankert interpretiert
werden; beide giiltigen Ansdtze deuten eigene Interessen und Formen dessen an, wie das
Phanomen gesehen werden kann.

In Lateinamerika generell und im Besonderen in der Andenregion existiert ein Konsens
beziiglich der Entwicklung einer Einheit von Konzepten, die soziale Subjekte sichtbar machen,
sei es in Kolonial- oder Republikszeiten. So finden wir die Vorstellung vom indio zu Zeiten der
Kolonialisierung, etwas spater kommt die starke moderne Idee des indigenen Individuums auf,
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um schlussendlich aktuell die Idee einer Ethnizitdt in multikulturellen Gesellschaften zu
diskutieren.

Das erste Kapitel widmet sich den verschiedenen theoretischen Paradigmen, die uber
Ethnizitat existieren. Diese Visionen sind nicht bloR wirkungslose Konzepte, sondern bilden das
konzeptionelle Instrument, mit dem das Phanomen des kulturellen Unterschieds analysiert
werden kann. Die Perspektive einer Ethnizitat als Synonym fir Kultur ldsst uns die
archaisierende Notwendigkeit hinterfragen, mit der die atacamefios sie als permanent und
dauerhaft betrachten. Dasselbe geschieht mit einem homogenisierenden Konstruktivismus.

Fir diese Doktorarbeit wurde das Paradigma von Ethnizitat auf die Relation bezogen, wodurch
ermoglicht wurde, wechselnde, zeitweilige und kontextuelle Gruppen zu identifizieren, z.B. die
atacamefios, collas, quechuas, bolivianos oder runacos. Auf diese Weise werden die daraus
resultierenden ethnischen Identifikationen nicht ausschlieRlich aus der Zugehdérigkeit eines
exklusiven Kulturerbes gewonnen. Nur aus dieser Perspektive gelang es, den
epistemologischen Prozess zu demontieren, durch den die atacamenische Ethnie als in sich
geschlossene, homogene Kultur gilt, die auf ein bestimmtes Territorium begrenzt ist.

Das zweite Kapitel erlaubt einen Einblick in die Konstruktion von Alteritdt, wie sie in
Lateinamerika und insbesondere der Andenregion vonstatten gegangen ist: Die
Rationalisierung des indio und seine Rolle als sozialer Hiter der Ordnung, die es den
hispanischen Gruppen ermoglichte, die indigene Masse in ihren Ursprungslandern zu
dominieren. Die Ernennungen des indio bzw. indigena sind Teil einer Strategie zur sozialen
Kontrolle, die sich in der Verwaltung sozialer Integrations- und Ausschlussmechanismen
ausdriickt. Das Konzept des indio kann- ebenso wenig wie das des indigena- keinerlei
Verbindung zum tatsdchlichen Selbstverstandnis kultureller Gruppen aufweisen. Es handelt
sich bei diesen Bezeichnungen um konzipierte Begriffe- fiir die Ethnien von Atacama lediglich
ausschlieBenden und rassistischen Charakters-, die Diskriminierung heraufbeschworen. Aktuell
identifizieren sich atacamerios mit dem Konzept der Ethnie, das sie in diesen Zeiten globaler
Multikulturalitat als eine neue Form gesetzlicher und sozialer Integration verstehen.

Das dritte Kapitel legt die Forschungsmethodik dar und fiihrt in theoretische wie operationelle
Konzepte und Definitionen ein, die der Untersuchung von sozialen Fakten von ethnischem
Interesse sowie von Ethnisierungsprozessen in Atacama dienen. Es nimmt besonderen Bezug
auf die Feldforschung und die daraus resultierenden Aspekte, die der ethnohistorischen und
ethnografischen Untersuchung des Salzsees Salar de Atacama im andinen Norden Chiles als
Grundlage dienen.

Das vierte Kapitel wertet Untersuchungsmaterial von Expeditionen, Missionaren und
Archdologen aus relationaler Perspektive aus. Die Integration der atacamenischen Bevolkerung
in ein national geprdgtes chilenisches Selbstbild, ein sozial konstruiertes Schema, das ihre
Vielfalt notwendigerweise zu homogenisieren sucht und jegliches Verhalten aufRerhalb der
festgelegten, kanonisierten Einbindungsgesetze als auslandisch bzw. auRerhalb katalogisiert,
wird bearbeitet. Innerhalb des chilenischen Territoriums finden sich Praktiken, die als den
bolivianos, quechuas oder collas eigen definiert sind und dadurch die Heterogenitat Atacamas
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festzuschreiben versuchen. Sie brechen mit der Idee kultureller Einheit, die in der
Vergangenheit proklamiert wurde, da sie aus verschiedenen sozialen Gruppen bestehen.

Wir haben das Aufkommen des atacamefio als paradox bezeichnet, da es sich um eine Art von
Bauern handelt, mestizisch und den Brauchen und Sitten der Einheimischen angepasst, die,
obwohl sie eigene kulturelle Praktiken der andinen Welt ausiiben, mit den Geboten nationaler
Integration nicht im Widerspruch stehen. Gleichzeitig werden alle Einwohner Atacamas durch
die benachbart lebenden Chilenen als indios atacamefios bezeichnet, ohne dass zwischen
ihnen unterschieden worden ware.

Diese soziale Entstehung, die bauerlich argumentiert, um zu integrieren und ethnisch, um
auszuschlieRen, bringt zwei Situationen hervor. Erstens, das Aufkommen einer Gruppe von
Bauern in San Pedro de Atacama, die sich als atacamefios bezeichnen und eine gewisse
politische Macht Uber ihre Bauern in El Puna und El Loa gewonnen haben. Zweitens kénnte
man das aufkommende System als interethnisch interpretieren, da es die Integration einiger
und den Ausschluss wiederum anderer erlaubt, der auslandischen bolivianos, quechuas und
collas.

Das fiinfte Kapitel ist eine ethnografische Zusammenstellung der Entstehung und
Konsolidierung der ethnischen Bewegung von Atacama. Wahrend der 1970er und 1980er Jahre
erlangte sie sozio6konomische Bedeutung durch Rickforderungsbestrebungen von isolierten
Landbewohnern. Bis in die 1990er Jahre, seit der institutionellen Anerkennung durch den
chilenischen Staat, ist atacamefio die offizielle Bezeichnung fiir eine Ethnie, die etwa zwanzig
Lokalitaten in sich vereint, heute so genannte indigene atacamanische Gemeinden.

Die Fragen und Fragezeichen, die diese Forschung initiiert haben, hielten konzeptuellen und
ethnografischen Untersuchungen stand, durch die neue soziale Prozesse in Atacama
veranschaulicht werden konnten. Sie bestehen in der Entstehung von Subjekten und
Szenarien, die die ethnopolitischen Prozesse kultureller Differenzierung mitgestalten.

Letztendlich schlussfolgert die Doktorarbeit, ,dass die ethnopolitischen Prozesse in Atacama
Subjekte und Szenarien entstehen lassen, durch die Differenzierungsprozesse innerhalb des
atacamanischen interethnischen Systems gestaltet werden. Ohne Zweifel zielen die
komplexen, klassifizierenden Systeme, die von atacamefios ersonnen wurden, auf eine
ethnopolitische Hegemonie. Dadurch bildete sich eine soziale Bewegung heraus, die sich nach
und nach ein Gruppen- und Einheitsbewusstsein aneignete. Das Bewusstsein um die
Zugehorigkeit zu einer speziellen Gruppe bringt die soziale indigene Bewegung
notwendigerweise dazu, eine ldentitdt zu schaffen, die zwar nicht kulturell, jedoch ethnisch
begrindet ist”.
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Summary

The concept of ethnicity has proven itself a conceptual and methodological challenge.
The emergence of new ethnic identities puts older cultural groupings into question. It
is precisely this appearance of new ethnic identities which has permitted a
reevaluation of the sociocultural conditions effecting this social movement. This
objective of this work is to characterize the theoretical definitions and the
sociopolitical construction of ethnicity in the effort to describe the diffuse and
fragmented labyrinth of the ethnic population in Atacama.

The Atacamian ethnic group is located primarily in the north of Chile in the Andean
region bordering Bolivia and Argentina. They live in the desert highlands, marked by
the absence of rain and noted for its particular flora and fauna, housing ecosystems
characteristic of the southern Andean mountain range.

The intent of the present work is to explore how ethnicity is constructed.
Furthermore, its purpose is to describe ethnopolitical processes in Atacama,
pertaining to my own experiences of over a decade as an ethnographer in the
Northern Atacama region of Chile.

During the course of this research, initial questions have arisen as to a number of
diffuse social situations, as well as simply in respect to random data which may
contradict certain social interventions. In this vein, Atacamians, Indians, and currently
indigenous denote diffuse ethnic definitions.

This exploration reveals contradictory episodes between the past and present, social
realities which transpire in formal terms, consist of multiple cultural processes, and
make up the ethnic composition in Atacama.

The initial chapters provide a preliminary sketch of the ethnic phenomenon in a global
theoretical context, as well as its particularities in Latin America. Chapters five, six,
and seven subsequently provide a description and analysis of the ethnopolitical
situation in Atacama.

Etnicity responds to a common definition containing an exclusive and segregating
evocation, and frequently, an attitude of contempt. “Ethnic groups” are consistently
defined as the “other.” Taking away the term “other”, one is left with a group that has
been categorized and quantified by another dominant group. In this way, the term, in
addition to possessing its distinct etymological connotations, is also analyzed
according to certain theoretical traditions. The idea of ethnicity can be understood as
either the equivalent to culture, or as a contextual relationship. In reality, both
interpretations of the term respond to various interests and interpretative lenses
which facilitate closer inspection of the phenomenon.

Generally, in Latin America, and particularly in the Andes, a consensus exists in
respect to developing a combined definition of these concepts, which have previously
exhibited the tendency to elucidate social subjects in both a colonial and republican



172

scope. Hence, we became aquainted with the idea of the “Indian” in the process of
colonialization. Later, the modern idea of the “indigenous indiviudal” broke onto the
scene, and finally, the idea of ethnicity was introduced in a multicultural context.

Chapter one sheds light on the various theoretical paradigms regarding ethnicity. This
is not simply meant to offer a non-critical view, but rather, to serve as an
instrumental probe into cultural difference. Defining ethnicity as synonymous to
culture leads us to question the assumption of perpetual archaic primordialism of the
Atacamian indigenous, as well as preconceptions based on ideas of homogenizing
constructivism.

This doctoral dissertation employs the ethnicity paradigm, which is defined in terms
of relationships. This definition allows for the identification of groups, such as
Atacamenans, Collas, Quechuas, Bolivianos, and Runacos, in a changing, transitional
and contextual setting. Defined as such, ethnic identities in Atacama do not
necessarily exhibit a relationship with the dominant and exclusive cultural legacy. This
perspective enables the dismantling of the epistemological operation in Atacamian
ethnic identity as a closed, homogenous culture located in a fixed territorial domain.

Chapter two allows us to gain access to Latin America's “difference,” in particular in
the Andean region, as well as to demystify the nominative Indian, a social
categorization which has made it possible for Hispanic groups to oppress the native
masses on the continent. Naming the Indians and indigenous in Atacama was part of
a strategy of control and social domination for the purposes of managing socal
inclusion and exclusion. Neither the terms Indian nor indigenous connote any
relationship to cultural groups whatsoever. They are terms which are considered by
the population in Atacama as exclusionary and racist, leading to discriminatory
practices. Nowadays, the Atacamians use this definition of ethnicity as an avenue to
legal and social integration in the current multicultural and global context.

Chapter three presents an investigative methodology. It proposes concepts and
definitions that are theoretical as much as operative. These concepts are used to
examine social realities inherent in ethnicity, as well as the processes of
ethnicitization which took place in Atacama. In particular, they refer to experiences in
rural life and its various aspects, which serve as a theoretical foundation for ethno-
historical and ethnographic research in the Salar de Atacama region, located in the
Andean mountain range in northern Chile.

Chapter four examines the records stemming from missionary archeological
expeditions from a relational perspective, providing a reassessment of how the
Atacamian population was incorporated into the Chilenean national imagination,
which forced the integration of these populations through a filter of national
homongenization, whereby those which did not fit the prescribed norms of inclusion
began to be categorized as foreigners. This led to the definition of various practices as
Boliviano, Quechua, or Colla, although they exist within Chile's national boundaries,
lending a heterogeneous characterization of the Atacamian identity. This represents a
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break from the idea of cultural unity, resulting in the formation of a variety of social
groups in Atacama.

We have already established that the origin of “Atacamefio” is a paradox, since the
emerging identity is that of a type of mixed-race or “creolized” landworker, or
campesino. Although mantaining a connection to Andean cultural practices, this
identity does not challenge in any way the precepts of national integration. Moreover,
all shanty town dwellers in Atacama are generally defined as Atacamian Indians by
neighboring Chileneans, without making any distinction among them.

The formation of this social identity, which is in part campesino for the purposes of
integration, and in part ethnic, for the purpose of exclusion, gives rise to two
situations. The first is the emergence of a group of “rural Atacamians” in the San
Pedro region in Atacama, which has obtained a certain level of political control over its
neighbors in la Puna and El Loa. Secondly, this social relationship can be interpreted as
a new interethnic system, resulting in the inclusion of some and the exclusion of
others, such as Bolivian foreigners, Quechuas, and Collas.

Chapter five provides an ethnographic summary, documenting the inception and
consolidation of the ethnic Atacamian movement. From the 1970's to the '80's, this
movement has aquired a dimension of socioeconomic reappropriation on the part of
the isolated rural shanty dwellers. It was not until the 1990's, following the official
institutional recognition by the Chilenean state, that “Atacamian” became the official
name for the conglomeration of ethnic groups populating approximately twenty
localities, throughout the Atacama region, now referred to as indigenous Atacamian
communities.

The questions and queries initiated by this investigation have a conceptual and
ethnographic scope, permitting the elucidation of new social phenomena in the
Atacama region. These phenomena include the emergence and formation of subjects
and arenas which make up an ethnopolitical landscape of cultural differentiation.

Finally, to conclude, this dissertation posits that "ethnopolitical processes in Atacama
give rise to subjects and arenas which shape processes of differentiation within an
inter-ethnic Atacamian system. Undoubtedly, although the complex systems of
classification intended for the Atacamians have been established for the purposes of
ethnopolitical hegemony, it aso carries the potential of manifesting a social movement
which may gradually aquire a character of collective consciousness and unity. This
consciousness of being part of a particular social group will inevitably inspire the
indigenous Atacamian social movement to cultivate a non-cultural but ethnic
identity”.



