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Introduccion

Histéricamente las relaciones entre el medio ambiente y las
sociedades humanas han comprendido acontecimientos
cuyos efectos involucran la destruccién de vidas o de los
recursos materiales de esas sociedades. Estos eventos
geofisicos han sido percibidos como catéstrofes o desastres a
partir de una percepcion y un especifico emocional, que ante
su caracter subito, emergente y desequilibrante, elabora
distintos grados de congruencia o adecuacion entre los
sistemas involucrados. En este sentido, algunas de las
hip6tesis bésicas que se han planteado en los estudios
antropoldgicos sobre los desastres, han puesto en evidenciael
carcter singular que adquieren estos fenémenos, en la
naturaleza de las relaciones sociales y la forma de operar de
un determinado sistema social (Arrieta,1988).

Segun el compendio de conocimientos actuales de la
Oficina del Coordinador de las Naciones Unidas para el
Socorro en Casos de Desastre (1986), podemos distinguir
tipos de catastrofes segun el grado de intervencion de los
factores fisicos 0 humanos en su gestacion. Actualmente, tal
es el caso de las catéstrofes llamadas tecnologicas (Larrain y
Simpson-Housley, 1994) cuyos ejemplos mas draméticos son
la explosién de Chernobyl en la ex Union Soviética, las
emanaciones de gases toxicos o la contaminacion
atmosfeérica.

Estas catastrofes se encuentran asociadas a factores que
provienen del desarrollo tecnolégico, el incremento de los
niveles de consumo de la poblacion, los sistemas de
transporte, o las distintas expresiones del armamentismo. Las
formas de experimentar y resolver sus efectos varian no solo
segun el tipo de desastres desarrollado, sino también, a partir
de las formas de percepcion social y las acciones de socorro,
rehabilitacion y reconstruccion de las poblaciones e
infraestructura afectadas.

Los estudios e intervenciones en las situaciones de
catastrofes naturales se enfrentan a multiples variables y
condiciones de realizacién en sus disefios. Uno de los
elementos que pensamos es importante considerar ademas de
los factores fisicos, socioldgicos o psicosociales son las
dimensiones culturales de grupos y sociedades. En el caso de
América Latina es posible apreciar una enorme diversidad
cultural, producto entre otros procesos, del mestizaje cultural
y bioldgico, la revitalizacion étnica, como también la
expansion de patrones de comportamiento y consumo
occidental, en una poblacion que dificilmente se puede
homogenizar. Los pueblos indigenas, como otros actores
sociales en ese contexto presentan particularidades que
aportan formas de conocimientoy accion en esa diversidad.

En este articulo, queremos presentar algunas notas sobre
la interpretacion indigena urbana de los desastres naturales y
una seleccion de textos autobiograficos que la describen. El
analisis se elabord a partir de la autobiografia de un lider
aymara que experimento en su infancia la destruccién de su
comunidad por un aluvion ocurrido en la década de los afios
cincuenta, en el pueblo de Ticnamar ubicado en el norte de
Chile (latitud 18° 24'S y longitud 69° 39'W). En este relato
autobiografico es posible apreciar las relaciones de
articulacion interpretativa entre la destruccion provocada por
un aluvidn, con las transformaciones sociales profundas que
experimentaron las comunidades andinas de la zona norte por
los procesos de modernizacion de la posguerra.

La forma de percepcion del migrante aymara en relacion
con otros sectores sociales populares 0 hegemonicos de la
sociedad chilena, ofrece una posibilidad interpretativa
singular. Dicho caracter se realiza por la influencia de tres
factores o condiciones sobre esos discursos sociales. En
primer lugar, las formas de interaccion cotidiana entre
aymaras migrantes urbanos y el resto de los sectores sociales,
ha involucrado procesos de alteridad cultural,
estigmatizacion, discriminacién y de construcciéon de
estereotipos intergrupales. En segundo término, algunos
segmentos de migrantes experimentan actualmente procesos
de identificacion de tipo étnico asociado a organizaciones o
estructuras transicionales en las ciudades. Este dltimo
aspecto tiene relevancia para la construccion de una sociedad
chilena con formas de organizacion cooperantes e inclusivas.
Y en tercer lugar, se han registrado en distintos momentos
histéricos la continuidad de rasgos o estructuras
cosmologicas tradicionales de la sociedad aymara.

Algunos antecedentes sobre la
etnicidad aymara urbana

La poblacion aymara en Chile a principio de los afios noventa
se estimaba cercana a las 50 000 personas y se concentraba
mayoritariamente en la zona norte del pais; no obstante
representaba el segmento numérico menos importante de un
pueblo que se distribuye en tres paises (Gonzalez y
Gundermann, 1989). Dentro del pais los aymaras forman
parte de uno de los grupos indigenas mayoritarios luego de
los mapuches, incluyendo pehuenches y huilliches (Bengoa,
1994:185).

Uno de los procesos de mayor diversificacion de los
aymaras en Chile ha sido la migracion del campo hacia la
ciudad, que en términos generales ha significado que dos
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tercios de la poblacion habria migrado a las ciudades y
puertos de la costa, experimentando procesos aculturativos,
de estigmatizacion y revitalizacion étnica. El resto mantiene
su estatus rural, campesino y sus rasgos étnicos son mas
acusados, aunque escasamente se observan términos
identificatorios de nivel étnico, sino mas bien la situacion
frecuente es que los mayores niveles de integracion sean la
localidad de origen o residencia (Gonzalez y Gavilan, 1989;
Gundermann, 1987).

Esta notoria diferencia entre los migrantes urbanos y
campesinos aymaras nos permite distinguir con-
ceptualmente entre grupo étnico e identidad étnica. La
identidad en el nivel étnico es entendida como una cate-
goria de adscripcion abstracta, es decir, fuera de las rela-
ciones personales concretas que requiere de una concien-
cia y disposicion (patrén cognitivo, discurso o conducta)
de participaciéon en el grupo étnico (Del Val, 1987). El
grupo étnico, en cambio, no supone necesariamente la
conciencia de pertenencia de los sujetos a un determina-
do grupo a compartir las denominaciones étnicas, como
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por ejemplo en nuestro caso, las de aymara o andino, sino que
a veces las denominaciones localistas articulan las
representaciones de grupos y personas.

Varios estudios indican, que si bien se observa un intenso
proceso aculturativo entre los aymaras urbanos, la identidad
étnica se encuentra presente en algunos segmentos, dadas las
relaciones de alteridad en las relaciones interpersonales o
microculturales como también en algunos aspectos
institucionales de la cultura (Chipana, 1986,1987; Gonzélez,
1987; Grebe, 1981, 1986; Gundermann, op. cit.; Gonzalez y
Gavilan, op. cit.) Asi, en el contexto urbano de las regiones | y
11 se han observado diversos comportamientos de los aymaras
en relacién con su adscripcion étnica (Van Kessel, 1985,
1990). Una de estas disposiciones sociales ha sido
caracterizada como "blangueamiento” (Chipana, 1986:259),
que alude a esconderse 0 mimetizarse a través de la
incorporacion de rasgos manifiestos y supuestos de las
culturas occidentales, especialmente a través de la
incorporacion de patrones de consumo de mensajes, bienes y
conductas difundidas por laindustria cultural.

Otro segmento de aymaras estaria representado por
quienes se enfrentan al estigma por medio de una suerte de
cierre sobre ellos mismos, generando espacios o relaciones
que remiten constantemente a lo propio (Gonzalez y Gavilan
op. cit.). Expresiones de esto Ultimo son la generacion de
"estructuras transicionales" en las situaciones de contacto,
que contribuyen también a la formacion de la conciencia de
grupo (Munizaga, 1961,1989), como por ejemplo, los clubes
deportivos, las cofradias religiosas, los Hijos de Pueblos y
ciertas actividades econémicas especialmente comerciales.

Precisamente ha sido en el contexto urbano de la zona
norte del pais, donde se registran procesos de identidad de un
nivel étnico andino, que comienzan a variar a partir de la
década de los afios ochenta con la formacion de
organizaciones con objetivos culturales y también
reivindicativos (Chipana, 1987). Estas organizaciones
andinas durante los procesos politicos de cambio de régimen
y gobierno autoritario, participaron activamente en la
generacion y formulacion de requerimientos, demandas y
propuestas junto a otras organizaciones indigenas (Aylwin y
Besnier, 1990), logrando un favorable posicionamiento en el
espacio publico mediéticoy artistico de ese periodo.

Procedimiento del estudio

El estudio que sirvid de base a este articulo buscé cono-
cer la etnicidad aymara urbana y para ello, se propuso el



registro del relato autobiogréafico de un reconocido lider
aymara urbano. Una de las mayores ventajas que se
presentaba para este propdsito era las relaciones de amistad y
de conocimiento mutuo entre el entrevistado y el autor desde
elafio 1987.

El dirigente aymara autobidgrafo es un adulto, y desde la
adolescencia su ciclo vital se ha desarrollado en las ciudades
de la zona norte y centro del pais. Ha desempefiado trabajos
en el &rea industrial y de servicios en forma conjunta con una
participacién activa en los movimientos sociales e indigenas
democréticos de la historia reciente de Chile. Al momento de
la entrevista el lider mostré una identidad étnica autodefinida
como aymara, presentando de esta forma, una conciencia de
participaciony pertenencia a esa sociedad.

Se utilizd como técnica la entrevista no-estructurada
focalizada en las formas de interpretacion étnicay lareflexion
autobiografica (Canales, 1987) y no solamente en la
reconstruccién de los acontecimientos de su biografia (Pifia,
1986). Se registro el relato en un cuaderno de notas y en cintas
de grabacion. Las sesiones se realizaron en la casa del
entrevistador, en un espacio donde se podia trabajar
aisladamente. El entrevistado se expresé durante todas las
sesiones de entrevista en castellano estandar, y nos sefialé que
él no sabia hablar en aymara. Se transcribio el relato, sin las
preguntas del entrevistador. Luego, esa transcripcion del
relato oral contenido en las cintas de grabacion se le entreg6 al
entrevistado sin editar, para que con libertad pudiera revisar,
agregar o modificar el texto. El texto resultante es la version
que se cita en este articulo.” Este relato fue recopilado durante
losafios 1989y 1990 en la ciudad de Santiago.

Resultados y discusion
Los cerros y lo sagrado

En el relato autobiografico, el pueblo viejo de
Ticnamar se encuentra junto a su cerro tutelar Mallku-
Calvario y su destruccién ocurrié por la accion directa
de un inesperado y subito aluvién. Ese espacio com-
prendido dentro de los limites de la comunidad, tal como
nos informa Van Der Berg, "...se encuentra generalmente
en un lugar sagrado en algin cerro que se llama Calvario.
Desde la capilla de la comunidad va un camino derecho
hacia ese lugar, en el cual se encuentra una especie de altar de
piedra blanca pintada en color blanco para pre-
sentar ofrendas a las achachilas de la comunidad y pedir
su proteccion” (1985: 90).

Alla por lo afios 1950 hubieron fuertes lluvias y grandes avenidas de
aguas, que de 1954 a 1955 el rio se llevo el pueblo antiguo y por
supuesto la escuela. Por lo que hubo que construir un nuevo pueblo.
En esos afios hubieron verdaderos aluviones. Afio tras afio este lindo
pueblecito milenario, tal vez. Apegado a las faldas de su cerro
tutelar "malku-Calvario” fue tragado pedazo a pedazo por las
llojllas y las aguas terrosas del rio Casavi, Huancure y el Patahua,
quebradas que traen las aguas desde las cordilleras y que se juntan
antes de pasar por el pueblo. Los ticnamefios paralizados mudos
impotentes al comienzo, fueron simples espectadores del
desaparecimiento completo de una cuadra de casas, su calle y
corrales’

En el &rea Sur Andina, donde se ubica el pueblo de
Ticnamar, los cerros "...considerados tutelares que proveen,
cuidan y son respetados por los lugarefios reciben el nombre
de mallku. Sin embargo la extension del término tiene una
amplitud insospechada, que remite a mitos de origen, a lavida
misma para los indigenas" (Castro y Varela, 1992:18-19). De
esta forma, el cerro ocupa un espacio sagrado dentro de la
comunidad y cumple las funciones de guardian del pueblo
viejo por ser un cerro benévolo, velando por la prosperidad de
los que les tratan bien, pero también puede castigar a los que
no se comportan debidamente. Como ha indicado Harris y
Bouysse-Cassagne (1988:260), estos ejercen un poder no
tanto genésico sino "ordenador", y de hecho el titulo mallku
(jefe o sefior) empleado para invocar a ciertos lugares
sagrados parece referirse especialmente a esta faceta. En este
sentido, no todos los lugares sagrados tienen el mismo
caracter; algunos son guardianes y simbolizan la autoridad
legitima y la sociedad bien ordenada, mientras que otros son
casi enemigos del orden. Tal es el caso de las quebradas.

...Cuentan que las casas caian completitas, como si fueran
chupadas por el agua, la fuerza de la corriente las carcomia por mas
abajo de los cimientos, cortandolas de raiz para ser tragados a
pedazos y masticado por las fauces lechosas y los molares rocosos
del temible monstruo de la quebrada.

En este contexto mitico, las fuerzas meteoroldgicas
irregularesy aveces violentas, vienen desde los cerros.

La serpiente mitica

En el texto autobiografico el aluvién es asociado a la
figura de un ser mitico: la serpiente del agua. Esta serpien-
te en el relato es un monstruo de la quebrada, amenazan-
te, temible y destructivo. Es sabido, que las quebradas for-
man parte de los sitios que dan paso a las fuerzas que
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brotan desde abajo, que pueden comprender
un aspecto peligroso (Harris y Bouysse-
Cassagne, 1988:259).

Al afio siguiente de la gran estocada al vientre del
veterano pueblo, la serpiente liquida amenazo
fustigante, pero sin llevarse gran cosa. Pero al tercer
afio con gesto burlesco se alejé con otra gran
revancha. Esta vez arrancé el local comunitario, un
par de murutas o de casas deshabitadas y le dio una
feroz dentellada a la escuela, sus gruesos muros de
adobe se precipitaron a la profundidad de la
corriente. Con cada tajada, el rio parecia alzar sus
lenguas de regocijado saboreando cada trozo
demolido. Al caer la tarde la escuela tenia colgando
una esquina del techo a 12 metros de altura,
exhibiendo su barriga abierta como un boqueroén de
unamina.

El simbolismo esencial de la serpiente es
representado en todas las épocas y areas
geograficas del mundo andino. La serpiente de
una sola cabeza es el simbolo del agua, del rayo,
del trueno, del reldmpago, de la lluvia, del rio
(Valcércel, 1959:14). La serpiente monocéfala,
suponemos que este es el caso en el relato, en la
mitologia andina referida por Valcarcel se
encuentra en el Mundo de Adentro o Ukupacha.
En ese Mundo "...pululan dos gigantes culebras,
una con solo una cabeza, la otra con dos; son las
madres del agua, la primera, y de las plantas la
segunda, con sus respectivos nombres quechuas
de Yacu Mama y Sacha Mama. Estas dos
grandes sierpes cuando salen de Ukupacha y
aparecen en la superficie de latierra, este mundo
0 Kay Pacha, se convierten en inmenso rio o
Yacu Mama..."(Ibid.:8). Esta serpiente
monocéfala repta y cuando asciende al cielo,
Yacu Mama se convierte en el rayo o relampago
yenel caso de Sacha Mama, en el arcoiris.

Observamos en el relato que la serpiente del
agua presenta un doble comportamiento que se
expresa en su irrupcion en el pueblo, de forma

inesperada y violenta para los habitantes: traga,
muerde, mastica, saborea, lenglietea al pueblo
despedazado, y a la vez se burlay amenaza a los

habitantes que traten de defenderse. Junto con ello, esta
serpiente-aluvion descansa, se tranquiliza y duerme siesta,

cuando su hambre ha sido satisfecha.
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La escena de esta primera tragedia, no duré mas de una hora. Al
parecer satisfecha su hambre lavoraz serpiente se recogioy serend a
roncar su siesta, dando de vez en cuando una lengietiada o un
mordisco mas, para dormir mejor. Pero dejando a los ticnamefios
sumidos en un océano de lagrimas, desdichas y soledad.



En el relato la serpiente es asociada con el Amaru, pero no
se plantean como idénticos, aln cuando existe una
correspondencia mitica conocida entre ambos. Como nos
informa Ansidn (1987:99), el Amaru, equivale a un monstruo
serpiente que viene dentro de la tierra, en el Uku Pacha, y que
cuando se mueve provoca terremotos que anuncian grandes
cataclismos, y un cambio de época, donde desapareceré la
generacion actual y surgird una nueva que provendra del
interior de latierra.

Afios después hombres y mujeres disputarian tenazmente cada
metro de pueblo al rio, hasta que el poder del Amaru, pudo masy no
permitié mas combates...

Los ticnamefios y la serpiente

La relacion entre los pobladores y la serpiente mitica, no
se desarrolla en un espacio comin o compartido desde el
punto de vista ritual que permita regular su actividad
destructiva." A pesar de los esfuerzos de los pobladores en el
relato, la fuerza continda de forma inesperada, irregular y
violenta.

Fue una tarde de los primeros dias de Marzo, fecha en que yo me
quedé con mi abuelita paterna en casa, yo estaba muy pequefio, tan
chico que no me ocupaban para nada, mis padres siempre
trabajaban junto. Ellos se encargaban de los corderos, de regar, de
sembrar, de cosechar y de ver otros animales. En esa ocasion mis
padres fueron al campo a trabajar por todo el dia, mi mama Betita
(abuelita) preparaba las once con sopaipilla para mi papa. En esta
vivienda antigua yo habia nacido.

Ese dia como cualquiera, mi abuela estaba friendo sopaipillas me
acuerdo. Como a las cinco de la tarde con insistencia sonaron las
campanas. Y mi abuela se extrafié ¢ por qué tocaban las campanas a
esta hora?, ;qué habra pasado?, ¢;se habra muerto alguien?,
¢vendraalguien de Arica? o ¢ estaba bajando el rio? Pero hasta esa
hora no ha llovido grandemente en el pueblo parecia preguntarse
mi abuela. Tal vez en la cordillera, pero no se han sentido truenos
fuertes. No he visto, parecia pensar mama Betita. Como
presintiendo algo grave me empujé a salir y preguntar. Ella no
podia hacerlo porque estaba ocupada. Ademas mi hermano Javier,
guagua, dormia en la cuna y Jorge jugaba a mi lado caminando
apenas.

Esatarde cuando llegé mi padre, no encontrd vivienda, frazadas, no
habia ropa, no habia nada. La casa completa se habia ido bajo las
aguas. Sus afos de sudor, alegriay juventud, se fueron con ella. Fue
una experiencia triste y dolorosa para mi padre, especialmente
porque éramos 5 bocas chicas y otra por llegar (...) En el pueblo la
gente almuerza tranquilamente, pero la mayoria almuerza en el
campo, llevando sus alimentos cocidos o fiambre, también tienen o
Ilevan en unas ollas los alimentos y all4 se preparan y sirven la

comida. Después de almorzar continGan trabajando hasta caida la
tarde. Entre las siete y ocho de la tarde junto con la entrada del sol
retornan con sus animales al pueblo. Por lo tanto en ese entonces
(dia catastréfico) habia muy poca gente en el pueblo. La mayoria
estaba ocupada en sus chacras y campos trabajando, pese a ser
tiempo de lluvias (invierno altiplanico-diciembre, enero, febrero y
marzo).

Esa noche y todas las noches siguientes fueron de lamentaciones,
llanterio e impotencia. Cinco u ocho familias perdieron
completamente todo, todo. No tenian techo, alimentos, en que comer
ni en donde dormir. Estos grupos familiares fueron sorprendidos
igual que nosotros, por este fenémeno climatico.

Los habitantes de Ticnamar resisten la accion destructiva
del rio, intentando conservar el pueblo viejo.

La gente para proteger al pueblo de la devastacion accion del rio
hizo mucho. Pirc6 muros de contencion, planté troncos, se
construyeron caballetes con largos y robustos maderos de
eucaliptus, enmallados con alambresy relleno de bolones de piedra,
instalaron vallas con grandes rocas, etc... Trabajaba toda la gente
durante semanas y cada afio, pero las aguas...rompian todo eso, los
demoliay se burlabavolviendo a mutilar al pueblo.

La destruccién y la fertilidad

...Los ticnamefios comprendieron finalmente que su Marka o pueblo
agonizaba y moria para siempre y con él quizas, morian ellos, su
nifiez sus amores, su historia pasada y tal vez también su futuro. Los
viejos se preguntaban ¢serd un castigo?, ¢es premonicion de la
Pachamama?

En el segmento citado, los viejos se preguntaban si era un
castigo, si era una premonicién de la Pachamama, la
destruccién del pueblo. Aqui la Pachamama, la divinidad
panandina de la fertilidad del suelo, se encuentra vinculada a
la destruccion provocada por las aguas. Este caracter
ambivalente de opuestos complementarios de la Pachamama
(comunicacion personal de Victoria Castro R.) es descrito
por Harris y Bouysse-Cassagne, al indicar que Pachamama
pertenece a mundos opuestos: "...Concebida como cdnyuge
de los cerros, o del Tio de las minas, forma parte del mundo
de los diablos: es hambrienta, hace enfermar y es uno de los
seres que hablan con el tocado por el rayo. Sin embargo, a la
vez pertenece al mundo de arriba: en el Norte de Potosi, por
ejemplo, se le rinde culto no solamente con gq'uwa en la
oscuridad como a los demas diablos, sino también de dia con
incienso, de tal forma que parece trascender la oposicion
entre diablos y santos. Mas aln: es considerada la
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esposa de diablos, pero también en algu-
nas ocasiones hemos escuchado decir

que es la esposa del Sol" (1988:269).
La Pachamama seria entonces el
punto de maximo encuentro
entre los dos mundos, "...por
una parte pertenece al pacha
de arriba, concebida como
esposa del Sol, y por otra,
participa del carécter
fecundador de los diablos...”
(Ibid.:270). En el relato
autobiografico este caracter
ambivalente es compartido
por las fuerzas meteoroldgicas
como la lluvia, su papel benéfico
y de fertilidad que representd en
otro momento del pasado del pueblo,
y su caracter destructivo en el aluvién.

La lluvia comparte estas caracteristicas con
el granizo y el rayo, cuyo origen se encuentra en las cum-
bres de los cerros.

Ademds las lluvias eran pausadas, de aguaceros benignos,
abundantes, hacian crecer el pasto en los cerros, engordaban los
animales, la tierra era mas generosa y la gente era mas buena,
creyentey unida.

La iglesiay la huaca

...Segun antiguas historias se dice que la iglesia cristiana
estaria construida sobre una antiquisima Huaca, simbolo
ritual de la vida y fertilidad del pueblo, de la cosmovision
aymara-quechua. Por lo tanto, existe la esperanza del
renacimiento, viday permanencia de sus hijos ticnamefios.

Todos los elementos que quedaron del pueblo viejo se
encuentran en la cabecera del pueblo y dentro de ellos, la
iglesia cumple un papel articulador del nuevo proceso que se
inicia. Aqui se explicita la relacion entre el espacio sagrado
cristiano y andino, al estar segin la tradicion la iglesia
construida sobre una antiquisima huaca. Aspecto vinculado a
la superposicion del culto cristiano sobre uno andino mas
antiguo y local, que pone de manifiesto la identidad local.
Rostworoski sefiala que en la ideologia religiosa andina pre-
colombina como en el periodo del contacto, la idea de huaca
nos remitea"...unaoposicion a laideade un dios en el sentido
abstracto del mismo. En el ambito andino lo sagrado envolvia
el mundo y le comunicaba una dimension y profundidad muy
particular” (1986:10).
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Segun el relato, otros elementos que se

salvardn de la destruccién del pueblo vie-

jo, son la mitad de un cementerio an-

cestral, y el campanario de la
iglesia.

Estos se encuentran
vinculados a los muertos, pero
en el texto no se alude a los
muertos recientes.

El esquema original aymara
anterior a la intervencion cris-
tiana de entierro de los muer-
tos en cementerios, era que los
muertos tenian que estar disper-
sos a lo largo del territorio, en
las cumbres, al lado de un rio o

de una confluencia de rios, en los
linderos, mojones y chacras (Harris y
Bouysse Cassagne,1988:249). Los
muertos asi, jugarian un papel en la
definicién del espacio, y en hacer mas eficaz el
poder que tienen los lugares sagrados. Los cementerios en
este contexto podrian representar una concentracion excesiva
de fuerzas, aln cuando su potencial vital por ese mismo
hecho se veria anulada (lbid.:250). Con respecto al
campanario de la iglesia (turi mallku) a veces pegados a las
iglesias, a veces separados, dependen también del poder de la
muerte. Segln la mitologia moderna el poder que
desempefiarian deriva en gran parte del muerto que esta
dentro, de pie; este elemento estimula a las autoras citadas a
preguntarse si "... (No seran estas torres una especie de
transicién entre tierra y cielo, que evoca en sus formas las
propias cumbres de los cerros?" (1bid.: 250).

En el relato autobiografico el espacio y tiempo central
para la comunidad fue la iglesia-huaca luego del primer
aluvion. A partir de él se desencadenan fuerzas centrifugas,
gue pasan de la maxima concentracion en la iglesia-huaca
donde la comunidad se densa en sus vinculos y cooperacion
hacia la maxima difusion de sus hijos de Ticnamar, como se
aprecia en dos segmentos del relato:

Las primeras semanas dormiamos en la iglesia, junto a todos los
damnificados, confortandose unos con otros. No falté comida ni
frazadas, la comunidad sabia de solidaridad, compartia todo, el
dolor y la esperanza. Era una gran familia unida. La iglesia del
pueblo fue por varias semanas nuestra cocina, comedor, dormitorio
eincluso patio parajugar...

Yo tuve el privilegio de conocer el pueblo viejo de mi comunidad y
terrufio. Lo senti pleno y soberbio de carnavales de achachila y
alches, de finao, hayfios. Pero también lo vi desgarrado y sangrante
por el roer del rio, encogido y moribundo. Tiempo después también



me toco presenciar la desintegracion dolorosa de mis hermanos,
familiares y coterraneos como si fueran juegos de artificio que
explotan en el aire y las particulas se alejan del centro hasta
desaparecer en ladistancia.

Reconstrucciony El Pueblo Nuevo

En el relato se muestra como el sistema social en Ticnamar,
autbnomo y aislado, integra posiciones divergentes e
interactuantes en el proceso reconstructivo de lacomunidad.

Pero viendo que el rio seguia causando dafio y cercenando afio tras
afio y haciendo inhabitable la comunidad, pese a la precaucion y
lucha con las aguas, la comunidad toda se reunié para tomar
acuerdos definitivos. Los considerandos eran: que no se podia
seguir construyendo en el faldeo alto del cerro, resultaban
complicadas las comunicaciones, traslado de agua, de productos,
habilitar calles, paseos para festividades, la construccion de una
nueva escuela, etc... En general faltaba un espacio vital para el
desarrollo del pueblo. Entonees tomaron la decisién de trasladar o
construir un nuevo pueblo. Hubieron varias posturas, donde
establecerlo, Chufiupampa, Cayllima, Alto Tacna, etc. Finalmente
se opto6 por un lugar bastante alto y lejos del rio, y ahi se empez6 a
planificar. Vino el loteo, sorteos y se entregd los sitios
correspondientes a la gente. Cada cual cort6 sus adobes, levantd
murallas, consigui6 la madera y techo de su casa. La techumbre fue
lo més hermoso, se hizo con fayna o trabajo comunal, en que toda la
gente cooperd y termind con la achucalla,’ baile ceremonial andino
que bendice la casa nueva.

Ese afio, cumplida estas jornadas de destruccion, el rio se
tranquilizé y alejo a su cauce habitual. Al afio siguiente en la misma
época, intentd dar nuevas postemas al pueblo, pero fue defendido
por sus moradores. De esta forma se fue alejando veloz, la
inolvidable pesadilla de aquellos dias obscuros y dolorosos para los
ticnamefios. Afios después por su amor al trabajo, a su tierra, su
sabiduria y unidad y su gran capacidad moral, la comunidad de
Ticnamar construird pronto otro pueblo, nuevo, para sembrar la
esperanza y el bienestar de su futuro. En la historia regional es el
Unico pueblo que fue desbastado casi totalmente por los embates de
lanaturalezay que haresurgido de entre sus escombros, mas fuerte y
sabio. En él naceran ejemplares lideres que levantaron instituciones
y otras obras como: La Liga Andina, consiguié una escuela para 300
internados, lider en la autoequipacién de: agua potable, alumbrado
eléctrico, construccion de carreteras,, antena repetidora de TV,
fiesta patronal con 7 compafiias religiosas autoctonas, cabecera de
asociaciones gremiales agricolasy de comercializacion, etc.

Hoy, el pueblo de Ticnamar es relativamente nuevo. Esta dotado de
agua potable, de luz eléctrica hecho mediante autoconstruccion. Asi,
la gente compro las cafierias, construyd un acueducto, un estanque,
obteniendo de esta forma agua en la casa. En otro esfuerzo, compra-
ron un grupo generador de luz bencina al comienzo y después a

petréleo. Compraron los postes, se electrifico... y asi se hizo la luz.
Por lo tanto, en este instante hay luz eléctrica propia en Ticnamar, el
petréleo es comprado por lacomunidad.

Sin entrar en el tema del tiempo lineal o ciclico, aqui se
plantea mas bien la nocion de secuencialidad que de retorno o
regreso a un estado anterior, que se representa explicitamente
en laautobiografia.

Abuelamaterna:...dijo que desde que ella era muy pequefiita, nunca
habia visto crecer tanto el rio, que las aguas de lluvias siempre se
desplazaban pegado al barranco y su caudal no resultaba
peligroso, razén por la cual la memoria del pueblo era confiada.
Ademas las lluvias eran pausadas, de aguaceros benignos,
abundantes, hacian crecer el pasto en los cerros, engordaban los
animales, la tierra era mas generosa y la gente era méas buena,
creyentey unida.

Es interesante notar que este renacimiento y permanencia
de los hijos ticnamefios no es opuesto a la situacién de
reconstruccion y modernizacion como es el acceso a la
educacion universal, industria cultural, y la participacion de
la cultura de masas de su pueblo como la migracion de sus
habitantes:

En 1956 el ingeniero y empresario minero don Héctor Urizar y los
ticnamefios, consiguieron financiamiento de las autoridades
ariquefias para mensurar y construir la prolongacion de la huella
hasta Ticnamar. Asi el ingeniero dispuso de herramientas,
explosivos y contratacion de mano de obra, La comunidad
contribuy6 con trabajadores, apoyo moral, alojamiento, alimentos
como carne, papas, maiz festividades, etc.

En 1951 ...una Compafiia llegé a Ticnamar a cargo del Capitan
Reinike. La comunidad celebraba una fiesta tradicional. El pelotén
lleg6 a pie, otros a mulas y caballos. Participaron en la fiesta con
competencia de atletismo, futbol, etc. y organizaron una
competencia de tiro tiro a todos los hombres de la comunidad,
mayores de 18 afios. Para tal efecto se confeccionaron blancos de
lata figurando siluetas humanas y compartieron una bonita
experiencia con los mayores. Hubieron premios a los mejores
tiradores, hubieron ejercicios, desfiles, en fin se impartié una
instruccion militar a los reservistas Yo tenia 4 afios de edad. Me
acuerdo bien de sus ropas, quepis, los fusiles terciados a la espalda
marchando por la calle cantando. En el local comunal fue su
campamento. En las noches encendian fogatas, lamparas de
carburo y se alimentaban de muchas conservas. En sus carpas
escuché por primera vez hablar por radio. Todo su campamento
hediaapolvora, carburo, pilasy conservas.

La destruccion del pueblo se constituye en el punto cri-
tico desde donde se radicaliza la transformacion de la co-
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munidad. Este proceso critico se ubica centralmente en un
contexto mitico, que otorga sentido al cambio de época que
experimenta la comunidad y vitalmente sus miembros. Este
esfuerzo interpretativo de la destruccion integra también una
racionalizacién del proceso destructivo a través de
distinciones, causalidades y clasificaciones ajenas a una
mitologia andina moderna. Aqui la reflexién sobre el si
mismo biografico introduce una prohibicion que impide que
el discurso mitico pueda totalizar lareflexién autobiografica.

La civilizacién, el progreso, el desarrollo, el futuro, nos repe-
tian, esta en el puerto libre de Arica. Alli esta el centro motor
del comercio nacional e internacional, Arica es la puerta comer-
cial de Chile de toda importacion de EE.UU., Europa y
Latinoamérica. Con esta rotunda politica de concientizacion de
parte de los educadores chilenos, en que sutilmente se anul6 lo
hermoso de mi pueblo, su embrujo, sencillez vida apacible y ri-
queza cultural. Se liquidd tempranamente su proyeccion inme-
diata y futura. Los productos practicos y novedosos importados
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como: sedas, conservas, radio, vehiculos, relojes, ropa, calzado,
vino y mil productos mas que penetrd por el puerto libre, y mas la
generacion de una intensa red de contrabando fronterizo,
aceleraron los cambios conducentes a orientar a la poblacion joven
amirar hacia la ciudad. Esto, sin olvidar la destruccién del pueblo
por el agua del rio. A esto se debe agregar otro factor, cual es la
penetracion de la carretera automotriz a la comunidad. Con este
camino, se rompid definitivamente el aislamiento natural del
pueblo, quedando a merced de los acontecimientos. La sumatoria de
todos estos factores, sin duda, gatillaron la masiva migracion que
sin descanso sigui6 privando a Ticnamar de sus mejores elementos,
lafuerzajoveny dinamica del trabajo.

Identidad y destruccion

En el relato el proceso destructivo del pueblo, caracterizado
como se sefiald por la irrupcion de una fuerza inesperada,
irregular y violenta, se constituye en una de las marcas de
identidad del sujeto que habla.



Yo me crié en los dos pueblos, naci en el pueblo viejo, alli mis ojos
vieron la luz y caming, incluso yo me acuerdo perfectamente cuando
se produjo el aluvién, como que presencié la gran avenida del rio
que devoro nuestra centenaria y primera casa familiar y el hermoso
y tipico pueblo de Ticnamar. Viy senti como salvamos practicamente
sinnada al igual que otras familias.

Yo tuve el privilegio de conocer el pueblo viejo de mi comunidad y
terrufio. Lo senti pleno y soberbio de carnavales, de achachilas y
alches, de finao, hayfios, etc., pero también lo vi desgarrado y
sangrante por el roer del rio, encogido y moribundo. Tiempo
después también me toc6 presenciar la desintegracion dolorosa de
mis hermanos, familiares y coterraneos como si fueran juegos de
artificio que explotan en el aire y las particulas se alejan del centro
hasta desaparecer en la distancia.

Mi generacion y las siguientes que preceden somos los hijos
expulsados inconscientemente de nuestra tierra, obedeciendo tal
vez una antigua profecia andina del lugar, y ayudados por las
politicas uniformizadoras de la republica y los acontecimientos
natura lesy dialécticos de las leyes del universo.

El ser yo/expulsado de lacomunidad, en los origenes esun
yo inconsciente, inocente y sin culpa de la destruccion del
pueblo viejo. Estos atributos permiten la existencia de la
alternativa del renacer y permanencia del sistema por sobre
los individuos. Desde un tiempo presente se considera
igualitariamente hijos de latierra la madre mitolégica andina,
a un yol/colectivo que se desarrolla en la heterogeneidad de
sentido. Sin embargo, en el tiempo presente el yo-
somos/hijos expulsados podemos observar que la diferencia
entre las generaciones de ticnamefios ("...Mi generacion y las
que preceden..."), provoca un sistema social abierto, donde
son sus propios miembros (individualizados) quienes se
insertan en los procesos mayores de transformacion hacia los
polos sociales andino o no-indigena. Ahora bien, se reconoce
que esos procesos mayores de cambio corresponderian a una
dindmica donde el individuo se encuentra limitado en su
control. De hecho, el ser "hijos expulsados
inconscientemente de nuestra tierra", se sefiala que estarian
conectados causalmente con tres fuerzas. Una de ellas es una
profecia andina local que es "obedecida" y por tanto no hay
resistencia sino una voluntad positiva hacia ella; otra es el
poder sociopolitico no indigena que se relaciona
asimétricamente con el sistema ticnamefio y finalmente, hay
un nivel cosmoldgico que estd guiado por una légica
normativa y trascendente que integra el individuo a la
totalidad (Souffez, 1987), es decir, el universo.

...obedeciendo tal vez a una antigua profecia andina del lugar, y
ayudados por las politicas uniformizadoras de la republica y los
acontecimientos naturalesy dialécticos de las leyes del universo.

Consideraciones finales

Las notas y textos autobiograficos que hemos presentado
acerca de la interpretacion étnica del aluvion que destruyo el
pueblo viejo de Ticnamar se han elaborado a partir de dos
actos basicos de observacién. El primero, es un didlogo entre
el entrevistado y el entrevistador en un espacio parcialmente
comun y cooperante. El juego de lenguaje en que se sustentd
la entrevista era un simil de una conversacion entre amigos,
pero no lo era. Era centralmente asimétrica y correspondié a
un dispositivo de observacion de escucha. Lugar y tiempo
donde el sujeto intent6 la construccion del relato de si mismo
en un circulo incompleto dado que el potencial relato
biogréfico del entrevistador estuvo ausente en el didlogo, y a
medida que incursionamos en la reflexion autobiografica la
distancia se profundizé en la forma de silencio mutuo. Ese fue
el momento en que la entrevista habia terminado para ambos,
fue el momento en que fuimos sujetos silentes, era un no-
espacio. Sin embargo, se tratd de un procedimiento
antropolégico conocido y limpio técnicamente sobre el cual
hoy, ya distantes de ese encuentro, investigador e investigado
solo podemos recordar fragmentariamente.

Luego, ya en nuestro gabinete, efectuamos un ejercicio
comparativo en busqueda de las correspondencias entre el
relato con el acervo antropoldgico de la mitologia andinay la
situacion de los migrantes aymaras urbanos en Chile. Juego
de recurrencias y discontinuidades que se baso en un saber
disciplinario preocupado de los esquemas de pensamiento y
accién, como asimismo, de aquellos contenidos culturales
originados en una cultura precolombina y en sus
transformaciones desde el contacto entre europeos e
indigenas. Ambos pasos o procedimientos nos llevaron a
conocer momentaneamente lo que escuchamos del relato
autobiografico y de esa forma intentar percibir los
significados multiples de su interpretacién del aluvién.

Larelacionentre el "sentido literal” de laautobiografiay la
interpretacion antropolégica, efectivamente puede estar
tensionada por un proceso de elaboracion conceptual que
entienda el texto como un espacio donde es posible reescribir
uno o varios sentidos con una identidad cultural nitida. Por el
momento, hemos cuidado en no colocar la interpretacion
étnica de un aluvidn en un espacio donde el conocimiento sea
un "espejo" de lo ocurrido ("espejo" que puede ser elaborado
procesal e interactivamente) o una representacién del desastre
que podamos cartografiar de forma predefinida a la
experiencia, es decir, identificar un tipo particular de
representaciones elaboradas socioculturalmente, que
regulan, organizan o delimitan a los sujetos y sus
posibilidades comunicativas como de accion.
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NOTAS

' Articulo proveniente de los proyectos Fondecyt No. 1148-90 y 1940380.
Investigadora responsable Victoria Castro Rojas, Departamento de
Antropologia, Universidad de Chile.

? Se encuentra en preparacion la edicion de un libro con autobiografia
completaen coautoriaentre el entrevistado y el autor de este articulo.

° Enestearticulo se citan los fragmentos del relato en cursiva.

“Segun informa el entrevistado la achucalla es un baile andino que bendice la
casanueva.
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