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Resumen

Esta investigacion se trata sobre la emergencia de los credos religiosos en la ciudad
de Arica, los cuales podrian configurar el modo de realizacion de los rituales aymaras
al entrar en contacto con esta comunidad étnica. Para esto se utiliza como referencia,
la experiencia previa del pentecostalismo en la region, en la cual, a partir de ella se
pone en evidencia la configuracion de la identidad étnica y la baja participacion en los
rituales aymaras. Luego se expone la proliferacién de diferentes cultos religiosos, a
raiz de la secularizacién producida en la campafia de la chilenizacion, y se describen
las consecuencias de la misma en la comunidad aymara. A partir de un estudio
comparativo entre aymaras con afiliacion religiosa y aymaras sin afiliacion religiosa, se
busca realizar una comparacion en relacion a su participacion en los rituales aymara
de acuerdo a su creencia 0 no religiosa, ademas de conocer sus motivaciones para
participar de algun culto religioso, asi como también para participar de los rituales
aymara. En relacion aquello, se indago acerca de las diferentes dimensiones de la
identidad étnica aymara, para establecer una relacion con la participacion en su
comunidad y en los cultos religiosos. Concluimos que estos nuevos credos no
configuran los rituales aymara, porque dentro de su sistema de creencias no es
compatible la realizacion de los mismos al interior del culto, por tanto, los aymaras
afiliados a estos nuevos credos no realizan y no participan en estas costumbres, sin
embargo su nula participacion a largo plazo no altera su identidad étnica, ya que esta

no puede ser medida bajo criterios especificos.
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Anexo 1: Agentes socializadores



Introducciéon

La religion es un tema que ha estado presente a lo largo de toda la historia de la
humanidad, desde tiempos remotos junto a civilizaciones mas pristinas hasta la
actualidad, en la cual, América latina no ha sido ajena a ella. Por medio de la
colonizacion, con las expediciones que tanto espafioles principalmente, como viajeros
de otros paises hicieron al continente americano, se introdujo un nuevo modo de vida.
Esto implicaba cambios en el lenguaje, vestimenta, alimentacion y en la forma de
concebir el mundo que estaban arraigados en la poblacion nativa de continente, los
indigenas. Junto a todos estos factores que intervinieron en su diario vivir, lo méas
significativo fue la imposiciéon del culto hacia la religion catdlica, herencia que en la

actualidad aun esta vigente.

Sin embargo, a pesar que la religion catolica ha permanecido por varios afios en la
region, de un tiempo a ésta parte ha visto relegado su lugar predominante. Nuevos
cultos religiosos han llegado, estableciéndose en diferentes puntos de Latinoamérica,
buscando nuevos adherentes para integrar a sus iglesias, salones, monasterios, entre
otros. Chile, y especificamente la region de Arica y Parinacota no fueron ajenas a este
fendmeno religioso; desde la separacion del Estado y la iglesia catdlica en la
secularizacion, e incluso desde antes, comenzaron a llegar nuevos credos religiosos,
entre los cuales, el pentecostalismo fue el que tomd mayor protagonismo al interior de
la region, principalmente en un sector que estaba habitado por una poblacion de origen
étnico, los aymaras. Alli, en el sector rural comenzaron las primeras misiones del
pentecostalismo, esto derivé en la reconfiguracion de la identidad étnica entre quienes
pertenecian a este culto, que se tradujo en una baja participacion en los rituales

aymara, costumbres que son la maxima expresion de su identidad.

Veremos que la creciente migracion campo-ciudad de los aymaras, en una época en
gue Arica e Iquique aun eran parte de la misma region y estaban en pleno apogeo
econdmico; les permitié tener acceso a bienes y servicios por un lado, y por otro lado,
se vieron enfrentados al sentimiento nacionalista, y a la discriminacién hacia lo étnico
gue preponderaba en ese entonces, lo que favorecié a que una parte de la poblacion

indigena comenzara a adherirse a estos nuevos credos religiosos.

Con la experiencia del pentecostalismo en el pasado, junto a las consecuencias de la

campafia de la chilenizacion, y de la dictadura militar tiempo después, no resulta



extrafio preguntarse si en la actualidad, es posible la realizacion y participacion de los
rituales aymaras por parte de aquellos que se han afiliado a estos cultos, considerando
gue en el pasado esto no era posible. Quizas, a medida que el tiempo avanza, y nacen
nuevos cultos o divisiones al interior de otros, sea posible encontrar una nueva forma
de practicar y participar de estas costumbres. Pero no solo aquello resulta importante
conocer. Desde la perspectiva de quienes no se adscribieron a estos nuevos cultos,
los rituales y costumbres aymara han logrado trascender a través del tiempo y las
generaciones, sin embargo, desconocemos si la forma de realizarlos se ha mantenido
intacta, o se ha visto alterada a fin de adaptarse al contexto. En ese sentido, la
identidad étnica del aymara, probablemente se ha estado articulando en funcién de su
afiliacion religiosa y del contexto histérico que ha atravesado, ya que es partir de las
facultades y limitaciones que ambos le han presentado al aymara que éste ha ido
construyendo su identidad.

Si bien ya se han realizado investigaciones que van en la misma linea que ésta, aun
no se han realizado situando a la ciudad de Arica como punto geografico de partida,
mas bien, los estudios que se han levantado al respecto, se han enfocado en ciudades
como Ilquique, y mas al sur al vinculando este tema con la comunidad mapuche. Por
esa razon, me parecid pertinente investigar acerca de estos nuevos credos
emergentes. Ademas mi pertenencia a la etnia aymara por un lado, y mi historia familiar
vinculada a la religién por otro, fueron una de las razones por las cuales me intereso
investigar acerca del tema. Conocer acerca de otras experiencias al respecto me
permitio tener un panorama mas amplio del fenbmeno y me ayudd a comprender sus

particularidades. Porque en definitiva, todo depende del punto de vista del objeto.



l. Formulacion del problema

l.i. Antecedentes del Problema

La religion en américa latina ha sido objeto de interés en diversas ocasiones por
centros de estudios que, con el objetivo de mostrar el desarrollo de la misma a través
de los afos, asi, han intentado averiguar si los sujetos se adscriben a alguna religién,
participan en algun culto religioso, o si tienen alguna creencia en algun personaje u

objeto, para asi entender el vinculo de la region para con la religion.

De esta manera, al retroceder unos cuantos afos atras, encontramos que para el 2010,
segun un estudio de Latinobarémetro, los catdlicos en América Latina alcanzaban el
69% de la poblacién?, un porcentaje que si lo comparamos a una escala mayor,
advertimos que sélo llega al 15,9% de la poblacion mundial?, que nos sefiala la
evidente diferencia en cuanto a la creencia en esa religion se refiere. De esto se puede
inferir que, para ese afo, la relacion entre la iglesia catdlica y el territorio
latinoamericano era cercana, mostrandose como una region creyente. No obstante, a
lo largo de los afios el panorama ha cambiado un poco. Segun una encuesta realizada
el 2017 por Latinobarometro, la cantidad de catélicos ha bajado, sobretodo en Chile,
debido principalmente a los casos de abusos sexuales a menores que se han cometido
al interior de la iglesia, los cuales han salido a la luz a lo largo de todo este tiempo y
gue en algunas ocasiones la iglesia catdlica no condend o tuvo declaraciones poco
acertadas, como las que emitié el papa Francisco en su venida a Chile el 20183,
Mientras que en el afio 2010 la confianza en la iglesia era de un 61%, para el afio 2017

descendid a un 36%*.

A partir de estas cifras, es congruente sefialar que hace afos la iglesia catdlica
comenzO a vivir una crisis. Sumado a ello, a medida que el tiempo avanza, fueron
surgiendo nuevos intereses en la sociedad, influenciados por el arribo de comunidades

migrantes de otros paises que han traido consigo parte de su cultura y creencias, lo

1 Dato extraido del informe sobre el catolicismo “El papa francisco y la religién en Chile y América Latina —
Latinobarometro 1995-2017"

Fuente http://www.latinobarometro.org

2 Fuente https://www.pewforum.org/interactives/global-christianity/#/global,Catholic

3 Fuente https://www.bbc.com/mundo/noticias-42733493

4 https://www.elmostrador.cl/noticias/pais/2018/11/10/chile-es-el-pais-que-menos-confia-en-la-iglesia-segun-
el-latinobarometro/
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gue ha permitido el surgimiento de nuevos credos religiosos tales como el islamismo,
hinduismo, judaismo, y nuevas ramas del cristianismo, entre otras, que de alguna
manera han relegado el rol hegemdnico que tenia el iglesia catdlica en la region y el
pais; asi de igual manera el ateismo y agnosticismo ha ido en aumento, aunque no

mas que las otras opciones.

l.ii. Planteamiento del Problema

En consideracién a lo anterior, la historia latinoamericana con una religiosidad estable,
en cuanto ha perdurado hasta estos dias, permitié que el cristianismo llegara a todos
los rincones, manteniéndose incluso en aquellas comunidades indigenas que
renegaban de ella, las cuales, a ojos de la doctrina eclesiastica debian ser “salvadas

del pecado”, a través de la introduccion del evangelio a la fuerza.

Los grupos nativos que se encontraban asentados antes de la llegada de los
esparfoles, ya contaban con un sistema de creencias, manifestadas a través de la
realizacion de diversos rituales, en los cuales, los indigenas se reunian para rendir
culto a sus divinidades mas importantes, asi estas practicas sociales ayudaba a que
la comunidad se vinculara directamente con la naturaleza; una forma de pensar
diferente a la iglesia catolica. Esto significoO para el cristianismo, como ya se ha
sefalado, querer erradicar esas creencias de los indigenas, sin embargo no fue
sencillo. Por un lado, estaba la intencion de la iglesia de imponerse sobre los credos
de los indigenas, y por otro lado, estaba la resistencia de ellos a recibir este nuevo
dogma. De ese modo, se vislumbraron ciertos tipos de reacciones de parte de los

nativos:

‘a)La actitud rebelde reivindicando las antiguas divinidades, b)La
sumision e integracion a las cristiandad colonial, c)La resistencia
activa al orden colonial con connotaciones mesianicas y d)La sumision
parcial, aceptando al cristianismo, pero asegurando la pervivencia de
creencias ancestrales por la via del sincretismo.” (Parker C. , 1996,

pag. 27)

Dentro de las cuales, esta tltima es la que se consolidé a largo plazo. De alguna forma,
tanto indigenas como la Iglesia Catdlica coexistieron durante el periodo de
colonizacion, lo gue no quiere decir que esto haya sido de forma pacifica, ya que aun

cuando esta ultima opcién fue la que mas dio fruto, no significé que las “otras



respuestas” no se hayan suscitado, se trataria mas bien que algunas de ellas tuvieron
éxito en ciertos periodos y en otros no. En ese sentido, el sincretismo que se articulg,
se formé a partir de ambas creencias, la cual tuvo mayor aceptacion dentro de la
comunidad nativa a medida que se fue vinculando con ella, lo que sucedi6 cuando el
clérigo comenzd a dialogar con los indigenas, lo que a veces permitio la realizacion de
sus rituales autéctonos, diferente era el caso cuando el sacerdote no era allegado a
los nativos, pues claramente esto significaba que no podrian realizarlos (Acosta, 2014,
pag. 44).

En esta nueva vinculacion, los simbolos autdctonos se vieron reconfigurados con la
introduccion de la religion catdlica, se hicieron cambios en algunas costumbres de los
indigenas, ya que “el sincretismo aparecioé unicamente en la base de la piramide social:
[cuando] los indios se convierten al cristianismo y, simultaneamente, convierten a los
angeles y santos en dioses prehispanicos” (Parker C. , 1996, pag. 19). Por lo tanto,
este fendmeno alcanzo su desarrollo en la medida que tanto indios como la iglesia
catélica respetaran los simbolos sagrados de cada posicion. Esto continud hasta la
actualidad, donde comunidades indigenas y sus rituales cada vez mas tienen mayor
aceptacion y valoracion por parte de los lugares en que se encuentran inmersas
(Parker C. , 2006, pag. 83).

Y es que esta relacion entre comunidades y religion catolica ha cobrado mayor
importancia no sélo por el hecho que se observa una adaptacién de creencias, sino
porque la institucion religiosa ha sido parte del proceso de conformacion de
identidades de los pueblos nativos, ademas de estar presente cuando ellos se han
manifestado en varias ocasiones para exigir ciertas demandas al Estado (Parker C. ,
2006, pag. 84). Esto se debe a que la realidad latinoamericana, sobre todo en algunos
gobiernos de la regiébn, no han mostrado un reconocimiento hacia los pueblos
originarios existentes, lo que ha tenido por consecuencia, la marginacién de éstos
materializada en un escaso pronunciamiento en cuanto a politicas que les otorguen
derechos de preexistencia en los territorios, que ha desencadenado una serie de
manifestaciones para revertir esta situacion, levantando de esa manera, guerras civiles
contra las fuerzas del estado que no llegan a soluciones concretas, y que mas bien

cobran las vidas de los indigenas.

Ante estas situaciones que tienen relacion principalmente con derechos humanos y de
pueblos originarios, decisiones politicas y otorgamiento de territorios, la principal

intermediaria ha sido la religion, sobre todo la catdlica, ya que al escuchar las



demandas de los pueblos, a través de un mensaje pacificador, ha asumido el rol de
protector hacia estas comunidades que estaban alejadas del alero del Estado. En
relacion aquello es que la relacion entre la religion y los pueblos originarios se ha
fortalecido, manifestandose a través del sincretismo entre lo originario y lo religioso, la
cual, ha producido una re significacion de los simbolos tanto eclesiasticos como
indigenas, como una respuesta estratégica de ellos para que sus comunidades no
desaparecieran (Parker C., 1996, pag. 36), es decir, que la adaptacion a esta doctrina

se present6 como una de las pocas maneras de sobrevivir.

Sin embargo, tal como se sefialaba anteriormente, otras religiones han emergido y se
han posicionado en América latina, influenciando e impactando a los pueblos
originarios que habitan el territorio, siendo la religion evangélica la que este Ultimo
tiempo ha incrementado el numero de fieles, ocupando el segundo puesto como una

de las principales religiones de los indigenas después del catolicismo.

De acuerdo a esto, el desarrollo del pentecostalismo en América latina, data de los
afios 1910 y 1940, afos en los que se producen los primeros avivamientos
pentecostales ligados principalmente a las clases populares y a las sectas, quienes a
través del entusiasta proselitismo caracterizado por ser carismatico iban sumando mas
fieles, asi, varios paises de la regién se observa que el pentecostalismo queda
fuertemente arraigado en comunidades marginales y de fuerte composicion indigena
(Parker C. , 1996, pags. 252-253)

Como ejemplo tenemos el caso de Bolivia, relatado por Riviére, la cual sefiala que
este, es un pais con una gran poblacién indigena segregada por la religién que profesa,
donde la religidn catdlica y evangélica han alcanzado gran preponderancia. Aquella a
la cual mayoritariamente se han adherido los indigenas es la evangélica, esto porque
la religion catdlica no ha sido adecuada para su estilo de vida. Ya que de acuerdo a su
cosmovision, estos pueblos originarios tenian un sistema de organizacion al interior de
sus comunidades, la cual estaba relacionada con el catolicismo, e involucraba una
serie de responsabilidades de parte de los habitantes para con la religién, que debian
respetar y cumplir para el funcionamiento organico del pueblo, mas esto muchas veces
requeria de una inversion monetaria que no todos disponian en igual medida, es asi
gue a partir de esto, manifestaron sentir vacios relacionados al sentimiento de
desprestigio que les causaba su condicion de pobreza, pues en consecuencia esto los
imposibilitaba acceder a cargos en la administracion de su comunidad. De esta

manera, al no sentirse respaldados por la religién catdlica, optaban por abandonarla,
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abriendo la puerta a una nueva creencia que parecia acogerlos a todos por igual sin

importar su poder adquisitivo (Riviere, 2005).

En el contexto local, se observa el caso de las comunidades aymaras principalmente
del norte del pais, las cuales se han convertido hacia la religion evangélica desde
mediados del siglo pasado. Segun datos estadisticos correspondientes al Instituto
Nacional de Estadisticas (INE), el afio 1992 la adscripcion a la religion evangélica en
la comuna de Colchane, ubicada en la provincia del Tamarugal, region de Tarapaca,
alcanzaba el 59,91% y luego en el afio 2002, esta cifra desciende al 38% (Guerrero,
2005, pag. 358) no porque necesariamente haya aumentado los adeptos a la religion
catdlica, sino mas bien se debe a que la religion protestante habia aumentado en
términos de cantidad y variedad, dando paso a la fundacién de nuevas ramas de una
misma iglesia o credo religioso -entendiendo que no todos poseen propiamente tal
“una iglesia”. Por tanto, la cifra que en un momento se encontraba condensada en un

tipo de credo religioso, ahora estaba repartida entre otros cultos existentes.

En esta investigacion nos centraremos en la comuna de Arica, perteneciente a la
region de Arica y Parinacota, porque concentra una gran poblacién de origen aymara,
1.209 aymaras en el afio 2009 segln la CASEN?®, producto también del flujo migratorio
desde el altiplano y los valles, por un lado, y desde otros paises como Peru y Bolivia
por otro lado desde el siglo XX, que han permitido a lo largo del tiempo, situar a la
ciudad como un punto de encuentro de estos sujetos migrantes. Sin duda esto
representa una ventaja para la ciudad porque se ha visto influenciada por estas

dinamicas migratorias.

Para contextualizarnos un poco mas, los aymara son una etnia que esta repartida entre
Bolivia y Chile, y en menor grado en Perd, donde primordialmente residen los
guechuas, pero que independiente de esta separacion geografica ambos -aymaras y
guechuas, comparten una cosmovision que esta muy ligada a la naturaleza, en una
relacion de superioridad y respeto, pues este es el entorno donde viven sus principales
divinidades, aunque con variaciones en el lenguaje de acuerdo a su ascendencia
aymara o quechua, éstas son las mas importantes en lengua aymara: la pachamama
(madre tierra), el tata inti (padre sol) y los achachilas (cerros tutelares), entre otras, en
una cercana relacion con todo lo que les rodea. Por esa razén, los rituales enmarcados
en festividades, representan una practica relevante para ellos, porque son los

momentos en los cuales agradecen a la naturaleza por lo que les ha brindado, asi

5 Fuente http://reportescomunales.bcn.cl/2012/index.php/Putre/Poblaci%C3%B3n
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vemos que ‘las fiestas marcan el transito de una temporada a otra a través del culto a
sus deidades y antepasados y se orientan a celebrar la fertilidad como deseo de
bienestar y abundancia, a la muerte-vida en un permanente ciclo de devenir”’ (Gavilan
& Carrasco, 2009, pag. 104). Estas celebraciones efectuadas en determinadas fechas
se fijan de acuerdo al calendario agricola y ganadero, asi como también se realizan

para celebrar sucesos importantes en la vida de los aymara.

Entre éstas, destaca la época de carnavales y floreo en febrero; Machaq Mara o afio
nuevo indigena en junio; la celebracion a la pachamama en agosto, una de las épocas
mas importantes; la wilancha, que aunque no es una festividad propiamente tal, sino
mas bien un ritual, es realizado en diferentes fechas para ofrendar a la tierra; el dia de
todos los muertos; el pachallampe o la fiesta de la siembra de la papa en noviembre
celebrada en algunos pueblos de la regidn; entre otras festividades que cuentan con
un momento de rito. Hay que sefalar ademas, que estas celebraciones estan
marcadas por el uso de alcohol para efectos del ritual como también para la
celebracion de la misma, el consumo de hojas de coca, junto a la realizacion de

sacrificios animales para el éxito del mismo.

Si bien las religiones pentecostales y protestantes habian llegado incluso a las capas
mas altas de la region en el altiplano, en el cual estaban asentados los aymara en su
mayoria, es la ciudad donde finalmente se observa esta pluralidad de credos
religiosos, donde se evidencia a lo largo y ancho de este ndcleo urbano una gran
cantidad de templos de oracién. Presentando a la ciudad como una tierra de

oportunidades para el desarrollo de estos “nuevos” cultos religiosos.

Sin embargo, estas practicas rituales que mantenian los aymaras en la region, no eran
compatibles con el nuevo estilo de vida que querian adoptar aquellos que estaban
convertidos al pentecostalismo, debido a que éstas respondian a creencias distintas,

lo cual significo para ellos se restarse de participar en estas festividades.

Ante esto, se hace necesario investigar y ahondar la relacion entre estos nuevos cultos
religiosos, y comunidad aymara. Asi, revisaremos esta triada conformada por la
religion, la ritualidad e identidad, ya que es a partir de las dos primeras que se
articularia la identidad étnica. A partir de la idea de que toda colectividad tiene ciertas
creencias sobre un ente divino, personaje u objeto que remitirian a la cosmovision del

grupo, la ejecucién de diversos rituales:
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‘no puede servir mas que para mantener la vitalidad de esas
creencias, para impedir que se borren de las memorias, es decir, en
suma para revivificar los elementos méas esenciales de la conciencia
colectiva. Por él, el grupo reanima periédicamente el sentimiento que

tiene de si mismo y de su unidad” (Durkheim, 1982, pag. 385),

es decir que, desde el momento que el colectivo tiene una historia en comun que
comparten todos sus integrantes, los rituales emergen con el objetivo de mantener vivo
este recuerdo a través de la celebracion de sus tradiciones, lo que ayudara al sujeto
no soélo a identificarse como tal sino que a vincularse con el grupo y su entorno, por lo
gue la regularidad de estas practicas sociales, en el marco de su religiosidad, ayudara
a mantener unida a la comunidad, y le permitira identificarse como grupo humano, en

este caso ético, para presentarse asi ante el mundo.

De esta forma, analizaremos la influencia de estos nuevos credos emergentes en la
ritualidad de la comunidad indigena, en la que buscaremos comprender las principales
motivaciones por los cuales, los aymara participan en estos cultos religiosos, asi como
también descubrir si a partir de esta relacion es posible que los rituales aymara se
articulen a favor de la religion para su realizacion, pues se conoce que a raiz de este
vinculo, la dinamicas de participacion de ellos en sus rituales se configuré en funcion
del culto religioso al cual se estaba adscrito, por lo tanto no sabemos si a la luz de los
nuevos tiempos estas formas han perdurado, o se han visto modificadas para alcanzar
a mas feligreses de acuerdo a su identidad. Por otro lado, analizaremos la forma en
gue los rituales aymara han perdurado hasta la actualidad, comprendiendo las
motivaciones para seguir conservando estos rituales y de ese modo construir su

identidad étnica .

13



Il. Pregunta de Investigacion

¢, Como la emergencia de los credos religiosos ha influenciado a los aymaras respecto
a su ritualidad e identidad étnica, en la ciudad de Arica?

[l Obijetivo General

Analizar la influencia de los emergentes credos religiosos en los aymara en relaciéon a

su ritualidad e identidad ética, en la ciudad de Arica

l1l.i. Objetivos Especificos

e Comprender las motivaciones de los aymaras para participar de alguna
institucion religiosa

e Analizar las posibles resignificaciones a la ritualidad que le pueden atribuir los
aymara con afiliacion religiosa

e Comprender las motivaciones de los aymaras para realizar sus rituales
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V. Relevancias

IV.i. Relevancia Préctica

Esta investigacion presentara una relevancia practica, al servir como referencia para
otros estudios con caracteristicas similares, enmarcadas en el campo de la sociologia
de las religiones y de la sociologia cultural, ya que las investigaciones que existen al
respecto, especificamente en torno a la comunidad aymara, han abordado esta
relacién entre grupo étnico y credo religioso, desde la perspectiva de un culto religioso,
a diferencia de este estudio que integra, en una muestra pequefia, mas credos
religiosos a fin de dar cuenta de las congruencias y divergencias entre ellos, y también
en su interaccion con los aymara. De esa forma, a partir de esta investigacion se

espera que se generen nuevas discusiones e inquietudes, de los resultados obtenido.
Asi como también se presenta como un material de consulta para los aymaras, para

gue vean en ella como se ha configurado la identidad étnica en relacion con los rituales

aymaras y también en interaccion con estos cultos religiosos.
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V. Marco Tebrico

V.i. Perspectiva tedrica del estudio

V.i.ii. Religiéon

Tal como adelantamos en la parte introductoria de la investigacion, asi como en la
problematizacion, uno de los ejes principales de esta tesis es la religion. Para poder
realizar los respectivos andlisis posteriormente, es necesario saber a qué nos estamos

refiriendo cuando hablamos del concepto.

La religion es un fenédmeno que ha sido estudiado no sélo en la sociologia, sino que
también en otras disciplinas del area humanista, como la psicologia, antropologia,
filosofia, historia, entre otras, que desde su perspectiva han trabajado con este

concepto desarrollando diferentes corrientes para explicarlo.

Pero, a qué se debe que hasta el dia de hoy aun se siga investigando sobre ella,
cuando en paralelo aparecen estudios que develan la poca confianza de la gente hacia
las iglesias. Hay dos respuestas para ello, la primera, es que aun cuando existen
personas no religiosas que quieran despojarse de todo rastro de ellas, lo cierto es que
muchas instituciones que conocemos actualmente, asi como otras actividades, son
herederas de la religion (Durkheim, 1982, pag. 232) (Eliade, 1981, pag. 125); y
segundo, porque aun si comparamos entre personas que adhieren a alguna religion y
personas que no, el resultado es que la mayoria aun sigue participando de ella, ya que
si bien en muchas culturas la religion ha sido relegada a un espacio mas privado en
cuanto ya no se ha vinculado al Estado, en otros lugares, la religion sigue siendo parte

de un cultura, por lo tanto es un eje importante para ella.

En relacidén a lo primero que sefialamos, sobre la herencia de la religién en la vida
cotidiana y las instituciones -que quizas a simple vista no se advierta, podemos
encontrar desde el enfoque histoérico algunos indicios de ella. Asi, desde la Historia, a
través de la recopilacion de diferentes tipos de documentacion, especialmente escrita,
mostraron como se fue desarrollando la religion a lo largo de todas etapas historicas
de la humanidad, pues hay que sefialar, que la religién ha estado presente desde sus
origenes. Si bien, en aquellas comunidades mas pristinas no la definian explicitamente
como tal, las representaciones y las practicas asociadas a ellas daban cuenta que se

estaba hablando acerca de la religion (Durkheim, 1982, pag. 14).
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Desde la evolucion del ser humano, en la época que hombres y mujeres comenzaban
a radicarse en ciertos lugares para hacer vida en comunidad, con la capacidad de
comunicarse y de reflexionar, se dieron cuenta que, a raiz que su poblacién iba
aumentando por la vida sedentaria que estaban adoptando, era necesario que hubiera
una organizacién al interior del grupo para que todos pudieran convivir. De esa forma,
comenzaron a buscar un sentido a su existencia que los ayudara en esta tarea, ahi
nace el homo religiosus, que no se trata de un evolucién fisica del ser humano, sino
mas bien de un estado mental y sensorial, un estado de ser, en la cual, a partir de su
cosmogonia encuentra su razén de ser y comienza a vivir de acuerdo a ella

vinculandose con el mundo.

“Cualquiera que sea el contexto historico en que esté inmerso, el homo
religiosus cree siempre que existe una realidad absoluta, lo sagrado,
gue trasciende el mundo, pero que se manifiesta en él y, por eso
mismo, lo santifica y lo hace real. Cree que la vida tiene un orden
sagrado y que la existencia humana actualiza todas sus
potencialidades en la medida en que es religiosa, es decir, en la

medida en que participa de la realidad.” (Eliade, 1981, pag. 124)

Aqui Eliade lo primero que nos sefiala es, que la religion y el homo religiosus, no es
un estado que solo haya existido solo cuando se desarrollaron estas primeras
comunidades primitivas, se trata de algo que se inici6 en esa época pero que ha
trascendido a todas las culturas, ya que la religion no es ajena a la realidad, es parte
de ella; por ello, lo segundo que agrega Eliade, es que la sacralidad es un elemento
importante de ella, puesto que a partir de ese orden sagrado es que el homo religiosus
puede participar de la vida religiosa, es la existencia de lo sagrado lo que permite que
el sujeto perciba como real su cosmogonia. Pero en relacién a esto ultimo, mas

adelante ampliaremos al respecto.
Respecto a una mirada antropoldgica, de acuerdo a sus investigaciones en las

diferentes culturas, principalmente las mas antiguas, se comienza a esbozar qué se

podria decir acerca de la religion, de acuerdo al tipo de tribu. En la cual,
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“podemos encontrar, entre los pueblos mas primitivos y entre los méas
bajos salvajes, una creencia en una fuerza supernatural e impersonal
gue mueve todas aquellas operaciones que son pertinentes para el
salvaje y son causa de todos aquellos sucesos verdaderamente

importantes que acaecen en la esfera de lo sacro.” (Malinowski, 1948,

pag. 4)

De ese modo, Malinowski sefiala que estos grupos humanos perciben una fuerza que
esta fuera de la naturaleza, que es superior a ella, y que explicaria el sentido de la
vida, lo que corresponderia a dioses, antepasados, y espiritus. De eso se trata, cuando
anteriormente se sefiala que, el homo religiosus, es tal, en la medida que reflexiona a
partir de lo que perciben sus sentidos por un lado, y también manifestaciones que
advierte cuando entra en un estado onirico. Tyler advierte esto en sus trabajos, cuando
identificaba que habian tribus que tenian un caracter animista (Malinowski, 1948, pag.
3), ya que realizaban todos su rituales en funcibn de lo que estas fuerzas
sobrenaturales sefialaban, porque estas eran las creadoras de su mundo y lo hacian
real. Sin embargo, aclara Durkheim, cuando nos referimos a la religion, no se le puede
atribuir que ella solo cree en la existencia de seres especiales, ya que sino el budismo,
por ejemplo, quedaria ajeno al concepto de ella (Durkheim, 1982, pags. 35-36). Lo
cierto es, que asi como Tylor explico que el animismo es un principio importante para
algunas tribus, advirtié al mismo tiempo, que esta podria ser una vision reducida del

concepto de religion (Durkheim, 1982, pag. 35).

De acuerdo a esto, se observo que no so6lo el animismo era un punto de referencia
como religidon presente en las tribus primitivas, sino que también, al ampliar el marco
de observacion, se identifico que en otras comunidades primitivas existia el totemismo.
Sefialado como la evolucion del animismo, esta religion se desarroll6 en tribus que
estaban separadas en clanes, en los cuales, cada uno de ellos disponia de un objeto

gue se le otorgaba un caracter sagrado,

“va que ni el hombre ni la naturaleza tienen, por si mismo, caracter
sagrado, lo obtienen de otra fuente. fuera del individuo humano y del
mundo fisico debe haber, pues alguna otra realidad en relacion a la
cual esta especie de delirio que es, en un sentido, toda religion, tome
una significacién y un valor objetivo” (Durkheim, 1982, pag. 94), al que

se le denomina totem.
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En ese mismo sentido, unidos por este objeto, al interior del clan no habia lazos de
sangre que vinculara a unos con otros, sino mas bien de parentesco que se articulaban
alrededor de este tétem, por lo cual, independiente, de la no consanguineidad, el clan
se consideraba como una familia (Durkheim, 1982, pag. 108). Pero, a pesar que cada
clan cuenta con un tétem que los identifica, todos ellos son parte de una sola tribu, que
aunque con ciertas diferencias al mismo tiempo tienen sus similitudes, a lo que
Durkheim agrega, que cada clan representaria una capilla de varias, que convergerian
finalmente en una sola gran unidad, que seria la tribu también identificada como iglesia
(Durkheim, 1982, pag. 281). Detras de esto, se podria interpretar que el autor, hace
una analogia a la forma en como se han organizado las religiones mas occidentales,
ya que del totemismo, sefiala McLennan, se habrian “derivado una multitud de
creencias y de practicas que se encuentran en sistemas religioso mucho mas
avanzados” (Durkheim, 1982, pag. 94), a la vez que también se ha presentado como

referencia al sistema organizacional que ha configurado la sociedad.

Respecto a esto, Durkheim, a través de la interpretacion de diversas investigaciones
en torno a la religion en las comunidades primitivas, como ya se ha ido mostrando, fue
destacando aspectos importantes de cada experiencia para entender de qué se
trataria la religion, a partir de su interaccion con los grupos humanos, a saber, “ya que
todas las religiones son comparables, ya que son todas especies de un mismo genero,
hay necesariamente elementos esenciales que le son comunes” (Durkheim, 1982, pag.
10). Por lo cual, tanto Lenski como Houtart convergen acerca del significado de
religion, precisando que ella es, “un sistema compartido de creencias y practicas
asociadas, que se articulan en torno a la naturaleza de las fuerzas que configuran el
destino de los seres humanos” (Lenski, 1967), debido a lo cual, tenian asociadas a
ellas, sistemas de ética y de organizacion, que obedecian a la interpretacion de la

realidad que obtenia el hombre de su mundo (Houtart, 1998, pag. 36).

En la misma linea, Clifford indica que la religion es:

“1) Un sistema de simbolos que obra para 2) establecer vigorosos,
penetrantes y duraderos estados animicos y motivaciones en los
hombres 3) formulando concepciones de un orden general de
existencia y 4) revistiendo estas concepciones con una aureola de
efectividad tal que 5) los estados animicos y motivaciones parezcan

de un realismo unico” (Clifford, 2003, pag. 89)
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De acuerdo a esto, y en referencia a lo que ha ido enunciado Durkheim, podriamos
determinar que, la religion posee una serie de caracteristicas para que sea

considerada como tal.

En primera instancia, la base de toda religion es su sistema de creencias, que puede
tener cualquier origen, es decir, su fuente de inspiracién puede devenir de la fe hacia
dioses, espiritus, seres especiales, u objetos, que revestidos de sacralidad, estos
simbolos, alos que aduce Clifford, representaran el pilar de esta concepcion de mundo
gue se hacen los sujetos; a su vez, para comunicarse con aquello que el grupo
considera es sagrado, es necesario que de forma regular realicen una serie de
practicas sociales, es decir, rituales, en los que se debera cumplir una serie protocolos,
para cual es necesario, que el colectivo se organice en torno a ello para establecer, de
acuerdo a lo que ellos observen y reflexionen, cuando es necesario realizarlo, de esa
forma, al asegurar su continuidad ayudara, a que los integrantes en su estado de
efervescencia perciban como real la experiencia del rito y se conecten con su entorno

y comunidad.

En funcidén de esto, es corrector subrayar que, la religion siempre actia sobre una
comunidad, ya que “aun cuando [ella] parezca residir totalmente en el fuero intimo del
individuo, todavia es en la sociedad donde se encuentra la fuente viva en la que se
alimenta” (Durkheim, 1982, pag. 436). Ahora, esto no quiere decir que los sujetos no
puedan desarrollar su propias creencias, 0 que ellas tengan menos validez, mas bien
se advierte, que cuando la religion se manifiesta en un grupo es cuando mas se
reafirma, no solo ella sino que el grupo social donde esta inserta, ya que esta
organizacion que implica la designacion de ciertos roles para cumplir con lo establecido
por ellos en los rituales, es lo que ayudaria a reforzar las motivaciones de los sujetos

para ser participe de ella.

Asi hemos visto, que a lo largo de toda la discusion en torno al concepto de religion,
los investigadores en su intencion por comprenderla y explicarla, desde diferentes
perspectivas, la definieron en relacion a cada caso estudiado, lo cual no significé una
tarea facil para estos investigadores. Porgue hay que indicar que, “la vida religiosa de
la humanidad, por efectuarse en la historia, tiene fatalmente condicionadas sus
expresiones por los multiples momentos histéricos y estilos culturales” (Eliade, 1981,
pag. 40), pues, la religion “lejos de ignorar a la sociedad real y de hacer abstraccion
de ella, es su imagen; refleja todos sus aspectos, hasta los mas vulgares y los mas

repugnantes” (Durkheim, 1982, pag. 432), ya que, si bien las representaciones que se
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hace algun culto religioso no suelen reformarse, debido a que responden a una sistema
de creencias Yy rituales que se han efectuado por afios, éstas, sin embargo, podrian
verse afectadas por lo que la sociedad evalle adecuado creer, ya que si ho se adaptan
a ellas corren el riesgo de ser desprestigiadas de alguna manera, como ha sucedido,
de cierta forma, con la iglesia catdlica, a raiz de las denuncias en su contra por los
actos cometidos de parte de los religiosos de su institucion. A pesar de esto, es mas
facil identificar una adaptacion, o un sincretismo si se le quiere llamar, desde las
culturas primitivas hacia las mas modernas, que al revés. Pero lo que si esta claro, es

que la religion esta presente en todas las esferas de la sociedad.

V.i.ii. Lo sagrado, lo profano y los simbolos

Una vez discutido el concepto de religion es necesario hablar de éste, para conocer
como se va a expresar en las comunidades. Como bien hemos sefialado
anteriormente, es a través de las practicas rituales que se va a consolidar la religion,
ya que representa un modo de accion que, aparte de cumplir con ciertas indicaciones
para su correcto desarrollo, es lo que mantiene unido al grupo humano, pero en lugar
de seguir profundizando sobre el significado de éstas, se hace necesario discutir antes,
acerca de lo que una comunidad considera es sagrado para ellos, y como conforme a

ello, se despliegan una serie de rituales que legitiman este valor sagrado.

Ahora bien, desde la perspectiva de algunos autores, remitirle a la religién solo este
caracter, podria implicar que el concepto se reduzca a un esencialismo- que si bien es
importante, porque toda religion tiene algo de sagrado, ya que de no tenerlo quizas
perderia su razén de ser, esto no es lo Unico que la define. Hay mas elementos que

considerar en ella, para que de esa forma se incluyan toda clase de credos religiosos.

Primero que todo, es preciso mencionar, que en toda creencia religiosa existe un orden
de cosas que estaran supeditadas a lo que se determine como sagrado y profano, en
la cual, lo primero tendra mayor relevancia para la comunidad. De acuerdo a esto,
Durkheim comenta que, lo sagrado es aquello que suscita en los sujetos, sentimientos
de respeto (Durkheim, 1982, pag. 271), y al mismo tiempo temor, lo cual, lo(s)

posiciona en un lugar hegemdnico de su cosmovision. En ese sentido,
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‘no hay que entender por cosas sagradas simplemente esos seres
personales que se llaman dioses o espiritus; una piedra, un &rbol, una
fuente, un guijarro, un trozo de madera, una vivienda, en una palabra,

cualquier cosa puede ser sagrada” (Durkheim, 1982, pag. 41).

Esta sacralidad conferida por el lider de la comunidad, no serd por una decision
arbitraria, sino mas bien por la energia que emana lo sagrado, a lo cual Eliade, le llama
hierofania (Eliade, 1981, pag. 15). Sobre eso, Caillois agrega, “no existe nada que no
pueda convertirse en sede de lo sagrado revistiendo asi a los ojos del individuo o de
la colectividad un prestigio inigualable ” (Caillois, 1984, pag. 13), pero este prestigio que
goza lo sagrado, a su vez denota otra cosa, y es la certeza que también existen
acciones, espacios u objetos de caracter profano, que pese a ser comunes y utilitarios
en el espacio cotidiano de la comunidad, en el momento en que se ingresa al tiempo
sagrado, que puede significar el ingreso a un lugar fisico, entrar en contacto con un
objeto, o participar de un rito, no habra en ese momento lugar para la manifestacion

de lo profano.

Por ese motivo, al interior de cada religion se configuran una serie de interdicciones
gue responden a lo que se considera sagrado, que por tanto, deben ser respetadas

por todos. De tal modo que de no ser asi, se puede advertir que

“un acto es tabu cuando no puede realizarse sin comprometer ese
orden universal, que es a la vez el de la naturaleza y el de la sociedad.
Cada transgresion trastorna ese orden por completo: la tierra corre el
peligro de no producir mas cosechas, el ganado de quedar estéril, los
astros de interrumpir su curso, la muerte y la enfermedad de asolar el
pais” (Calillois, 1984, pag. 18).

Ahora bien, estos peligros que surgen cuando se transgrede lo sagrado, no hace mas
gue levantar, en la comunidad, una sensacion de miedo e incertidumbre hacia el caos,
gue al mismo tiempo, es lo que permite que los rituales se preserven en el tiempo,
porque es en ese momento, donde el sujeto comprende que sus actos, al inscribirse
en este lado profano, tendran consecuencias que no sélo pueden afectarlo a él, sino
gue también a todo su entorno. Dentro de ese espectro, lo sagrado se legitima y

adquiere mayor relevancia durante los rituales.
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Lo que podemos ilustrar con esto, es que esta dualidad entre lo sagrado y lo profano
siempre estara en pugna, pero a pesar de ello, siempre habrd un espacio abierto para
gue se pueda transitar de un espacio a otro (Durkheim, 1982, pag. 43), sobre todo al
espacio sagrado, ya que la energia que posee lo sagrado tiene la capacidad de ser
contagiosa, de tal modo que, aun cuando una comunidad tiene una pluralidad de
simbolos sagrados, esto no la limita para que pueda seguir creando mas aun, lo que
demuestra la capacidad que algo que era considerado profano, pueda adquirir un
caracter sagrado; de ahi radica el hecho que no exista un solo culto, o adoracion si se
le quiere llamar, a un sélo ente u objeto. Con todo, siempre habra uno que destaque
sobre los demas.

A su vez, esta oposicion entre lo sagrado y lo profano,, que en ocasiones lo sefialan
como esta suerte de lucha entre el bien y el mal, representan una relacion de
dependencia mutua, ya que una no se puede explicar sin la otra, menos existir si la
una sin la otra. Y es esta misma dualidad la que se expresa en la comunidad aymara,
sin embargo, a diferencia de lo sefialado anteriormente, esta suerte de dualismo que
esta presente en varios aspectos cotidianos de los aymara, no se juzga como algo
positivo/negativo, mas bien apela a la idea de complementariedad, pero eso lo

veremos mas adelante.

Es entonces que podemos sefialar, que tanto lo sagrado como lo profano son
importantes para la religion, ya que en este espacio, es donde los rituales y los

simbolos se situan, y vinculan a los individuos con el mundo sagrado religioso.

“Segun las tradiciones de una tribu arunta, los achilpa, el ser divino
Numbakula hizo el poste sagrado (kauwa-auwa) y, después de
haberlo untado de sangre, trepo por €l y desaparecio en el Cielo. Este
poste representa un eje cosmico, pues entorno suyo donde el territorio
se hace habitable, se transforma en <<mundo>>. De ahi el
considerable papel ritual del poste sagrado: durante sus
peregrinaciones, los achilpa lo transportan con ellos y eligen la
direccion a seguir segun su inclinacion. Esto les permite desplazarse
continuamente sin dejar de <<estar>> en su <<mundo>>. “ (Eliade,
1981, pag. 22)

Ahi donde el simbolo se posicione, es donde se hara habitable el espacio fisico para

la comunidad, y donde al mismo tiempo se desarrollara la vida social.
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Y esos espacios efectivamente resultaron asi. Un ejemplo concreto es la religion
catdlica, en la cual, a partir del lugar donde se instalaron sus templos, los pueblos
comenzaron a expandirse hacia los alrededores, ya que estos espacios sagrados
representaban un punto de referencia; para complementar la idea, Eliade agrega que
‘la ereccion de la Cruz consagraba la comarca, equivalia, en cierto modo, a un
<<nuevo nacimiento>>: por Cristo, <<las cosas viejas han pasado; he aqui que todas
las cosas se han hecho nuevas>> (Il corintios, 17)” (Eliade, 1981, pag. 21), lo que de
hecho se evidencié cuando al fundar nuevas ciudades, el templo catélico era una de

las primeras instituciones que se establecia.

Sin embargo, antes de la llegada de la religion catdlica al continente americano, como
se enuncid al comienzo, ya existian comunidades indigenas en el mismo lugar donde
la institucion catdlica se asento, que por cierto, ya se habia establecido, anteriormente,
como el lugar donde se levantarian los altares para sus deidades, esto significo para
los indigenas que muchas de sus celebraciones fueran reemplazadas por festividades
catélicas (Parker C. , 1996, pags. 33-34). Pese a esto, algunas comunidades indigenas
aun cuando fueron desplazadas de sus lugares de culto, ello no fue limitante para que
no los continuaran realizando, mas bien, gracias a esta actitud, algunas de sus
costumbres y simbolos hoy en dia aun se mantienen. Y esa conservacion se debi6
unicamente porque los simbolos fueron verdaderas fuentes de informacion, que fueron
transferidos de generacion en generacion. Asi, se considera que los simbolos “tienen
la funcion de sintetizar el ethos de un pueblo -el tono, el caracter y la calidad de su
vida, su estilo moral y estético- y su cosmovision, el cuadro que ese pueblo se forja de

como son las cosas en la realidad, sus ideas mas abarcativas acerca del orden

(Clifford, 2003, pag. 89), de ahi la importancia por mantenerlos vivos.

De tal modo, podemos sefialar que lo sagrado es un aspecto importante de la religion,

gue nace en un colectivo a partir de su cosmovision, en la cual,

“lo sagrado pertenece como una propiedad estable o efimera a ciertas
cosas (los instrumentos del culto), a ciertos seres (el rey, el sacerdote),
a ciertos lugares (el templo, la iglesia, el sagrario), a determinados
tiempos (el domingo, el dia de Pascua, el de Navidad, etc.).” (Calllois,
1984, pag. 18).

En ese sentido, cualquier objeto, ente u espacio, podra ser considerado sagrado en

tanto inspire respeto en la comunidad, y a su vez, mientras mas antiguo es un objeto,
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mas respeto y valoracién gozara (Durkheim, 1982, p4g. 288), sobre todo porque estos
simbolos sagrados representan toda la historia del grupo humano, por lo tanto,
considerados como fuentes de informacién, no es extrafio que los grupos primitivos
decidieran llevarlos consigo cada vez se trasladaban de un lugar a otro, porque en

conclusion es la cultura lo que esté inserto en ellos, desde ahi su valoracion.

V.1.iii. Los rituales

“En la medida en que el sujeto aprende este mundo, la religion deja
de ser solamente un objeto exterior y se transforma en un elemento
mas de su mundo interior, se instala como parte de la conciencia del
sujeto, erigiéndose para €l en una pauta fundamental que orienta su

accion” (Beltran, 2007, pag. 83)

Como ya se ha ido mencionado, los rituales son practica sociales, que contienen
“sistemas de codificacion de informacion, donde habitualmente se reproduce el orden
cosmovisionario, se socializan los valores sagrados y se modela la conducta de los
integrantes del grupo” (Moulian, 2007, pag. 273). En relacion a eso, a través de algunos
estudios, se descubrid que “los primeros ritos habrian sido ritos mortuorios: los
primeros sacrificios habrian sido ofrendas alimentarias destinadas a satisfacer las
necesidades de los difuntos; los primeros altares habrian sido tumbas” (Durkheim,
1982, pag. 57), lo cual nos indica, que quienes realizaron esto, tenian una concepcion
gue existia vida tras la muerte, creencia que en las religiones mas actuales es posible
observar. Como hallazgo, esto resultd ser el primer punto de referencia para los
estudios de las religiones, ya que en la busqueda de sus origenes descubrieron que,
fueron los neandertales quienes fueron los primeros en iniciar esta serie de practicas,

gue nos indica que el homo religiosus tiene una larga data.

En ese sentido, en la obra del antropo6logo Victor Turner El proceso ritual, se relatan
rituales del pueblo Ndembu (Africa Central) y se explica coémo se desarrolla todo este
proceso: el contexto en el cual se realiza; quienes participan; y los elementos
importantes del ritual. Al respecto, Godfrey y Mdnica Wilson, quienes también han
estudiado los rituales, pero de otro pueblo africano, sefialan que, éstos son procesos
en los cuales se destacan los valores y sentimientos mas profundos del ser humano,
gue a la vez son compartidos por el grupo que se inscribe en estos rituales, lo que
ayuda a construir la esencia de la comunidad (Turner, 1988, pag. 18), en la cual, a

través de éstos, se permite la existencia de la sociedad, asi como también se presenta
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como una reproduccion del orden mismo de ella (Vallverdu, 2008, pag. 76).

Para Turner, el ritual representa “‘una conducta formal prescrita en ocasiones no
dominadas por la rutina tecnoldgica, y relacionada con la creencia en seres o fuerzas
misticas” (Turner, 1980, pag. 21), que segun Durkheim, le brinda a los sujetos mas
confianza para enfrentar el mundo (Durkheim, 1982, pag. 201). Melgar por su parte, a
partir del estudio de toda la obra de Turner, agrega que en todo proceso ritual uno de
los elementos importantes es la simbologia que se le confiere a los elementos que son
parte de un ritual, ya que ello esconde las motivaciones del mismo (Melgar Bao, 2001,
pag. 18).

De acuerdo a Moulian, el ritual “se ejecuta siempre en situaciones sociales concretas
por sujetos con identidades y necesidades definidas, a las que contribuye a
transformar o a confirmar y se expresan en su textura” (Moulian, 2007, pag. 287).
Cuando se refiere a las comunidades primitivas, generalmente los rituales se realizan
de acuerdo a un calendario agricola que se establecen a partir de la observacion que
hacen de los fendbmenos naturales, algunos con determinadas con anticipacion, otras
suscitadas por la emergencia que les indica la naturaleza; por otro lado, también se
realizan rituales cuando se conmemora un episodio importante en la vida de los
sujetos, lo que Eliade llama ritos de transito, tales como el nacimiento, matrimonio y la

muerte (Eliade, 1981, pag. 112), los cuales, estan presentes en la actualidad.

En relacién al tipo de culto que se realice, entendiendo que éste contiene al ritual, es
preciso sefalar que, “una y la misma ceremonia sirve pues, segun las circunstancia
para dos funciones distintas” (Durkheim, 1982, pag. 393), de la cual se articularan una
serie de acciones para que ésta tenga efectividad. Y cuando me refiero a la efectividad,
no quiere decir que éste sea el fin dltimo del ritual, que aunque en cierto grado lo es,
este no es el Unico, ya que, finalmente, “la verdadera justificacion de las practicas
religiosas no esta en los fines aparentes que ellas persiguen, sino en la accion invisible
que ejercen sobre las conciencias, en la manera en que afectan nuestro nivel mental”
(Durkheim, 1982, pag. 371).

Ahi es cuando tiene sentido lo que comenta Turner, al reflexionar que el ritual
realizado, ha cumplido su mision cuando se transforma de una accion obligada a algo
deseable. Esto se explica porque, si bien en un comienzo cuando se comenzaron a
realizar los primeros cultos, para algunos sujetos entender el significado de la
ejecucion debe haber sido complicado, lo que representaria, para ellos, una

participacion obligada, debido que en esencia los ritos se tratan de eso, de normas que
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obedecer (Durkheim, 1982, pag. 44), pero luego de asistir periédicamente, junto a:

“la excitacion social y los estimulos directamente fisiolégicos —
musica, canto, danza, alcohol, drogas, incienso—, el simbolo ritual
efectla, podriamos decir, un intercambio de cualidades entre sus dos
polos de sentido: las normas y los valores se cargan de emocion,
mientras que las emociones basicas y groseras se ennoblecen a

través de su contacto con los valores sociales” (Turner, 1980, pag. 33).

Finalmente provocé que los sujetos desearan participar en estas ceremonias. Y es que
ellos también entendieron, que esta sensacion que les suscitan los rituales, no es una
situacion en la que puedan estar de forma permanente, porque después de cierto
tiempo, deberan volver al mundo profano y continuar con su vida, para después volver
a experimentar esa efervescencia que representa una ceremonia (Durkheim, 1982,
pag. 359). Ademas, en la medida que se comienzan repetir los rituales, estas acciones
a largo plazo, comienzan a transformarse en costumbres, lo cual es muy natural, ya
gue es a traves de la reproduccion de estas practicas que mantienen vivo lo que sus
antepasados fundaron como cultura (Durkheim, 1982, pag. 387), porque en el ritual,
‘toda fiesta religiosa, todo tiempo liturgico, consiste en la reactualizacion de un
acontecimiento sagrado que tuvo ligar en un pasado mitico, al <comienzo>" (Eliade,
1981, pag. 43).

Como ya hemos sefalado, lo rituales, a su vez que cumplen ciertos requerimientos
religiosos, también ordenan y estabilizan la sociedad. Desde pautas de
comportamiento, que iran de acuerdo a la ética que cada religion determine, se
entrafiaran un serie de significados, que respondera a una forma de interaccion social
(Clifford, 2003, pag. 150), que no viene mas que a reafirmar el ethos del grupo.
Entendiendo que, “el ethos de un pueblo es el tono, el caracter y la calidad de su vida,
su estilo moral y estético, la disposicion de su animo; se trata de la actitud subyacente
que un pueblo tiene ante si mismo y ante el mundo que la vida refleja” (Clifford, 2003,
pag. 118). De tal modo, mientras que los rituales sean representaciones de cOmo se
interpreta la realidad, la cual sera transmitida por medio de su praxis, al ser de caracter
reiterativo, podran ser memorizadas y socializadas a través del tiempo, educando asi,

a sus participantes al respecto (Houtart, 1998, pag. 34).

A partir de lo expuesto, es que podemos definir que las principales caracteristicas del
ritual: un modo de accion manifiesto de la religion, que se realiza regularmente, lo que

proporciona una sensacion de orden y seguridad, a partir de su pauta de
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comportamiento, que modelara la conducta de los participantes, donde reunidos en un
lugar que sea considerado sagrado para ellos, y precedidos por una autoridad
competente, celebraran un acontecimiento importante para la comunidad, que
suscitara en ellos estados mentales y emocionales que lo motivaran a seguir
participando del rito, lo cual significara que sea necesario realizarlos periédicamente,
establecimiento de esa forma una tradicion, donde se albergaran una serie de
simbolos sagrados importantes para la comunidad, que dotados de significados le
daran sentido al ritual, y podran ser transmitidos a través del tiempo.

V.i.iv. La socializacion

La sociedad es al individuo, lo que el individuo es a la sociedad. Ambos no pueden
existir sin el otro. Sin embargo, para que un sujeto sea parte del mundo social es

necesario cumplir ciertos requerimientos para insertarse en él.

Autores como Berger y Luckmann, plantean en sus obras que, para que un individuo
se haga parte del mundo social que habita, es necesario que éste siga ciertas normas,
valores y costumbres que estan legitimados socialmente por los grupos e instituciones
gue permiten lo que se entiende por sociedad. Y para que el sujeto comprenda y
aprenda acerca de estas normas, es necesario que sea a través del proceso de

socializacion. Concepto que estos autores desarrollan en su principal obra.

Para entender, la socializacion segun lo plantean, es el proceso por el cual los sujetos
aprenden e internalizan lo que es la sociedad y su funcionamiento. De acuerdo a esto,
el proceso de socializacion es discutido por cuatro escuelas relacionadas al,
interaccionismo simbalico; movimiento psicoanalitico; escuela conductista, y teorias de

los modelos.

A simple vista, segun Antonio Lucas Marin -quien acufia estas cuatro escuelas, la
primera considera a la interaccién social como el eje principal donde se construye la
personalidad del sujeto, siendo el lenguaje el medio por el cual se estableceria esta
interacciéon, de esa forma Cooley y Mead respectivamente sefialan que, es en ese
momento que el individuo se relaciona con los otros -a los cuales identifica como otros
significantes, es que se valora a si mismo, de acuerdo a la percepcién que tienen los
demas de él. El segundo, que se refiere al movimiento psicoanalitico, en el cual, de la
mano de Freud sefiala la existencia de tres instancias, el ello, el yo, y el super yo,

donde éste ultimo regula a los dos primeros a través de lo que ha aprendido en el
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proceso de socializacion, diferenciando lo que esta bien y mal, buscando el equilibrio
entre el elloy el yo; latercera, referida a la teoria conductista, entre otras cosas destaca
la funcién que cumple las recompensas y castigos en el proceso de la socializacion,
gue servira para ordenar la conducta del individuo; y la ultima, las teorias de los
modelos, la cual sefiala que a través de la capacidad de imitar del sujeto, éste se

adapta mejor al contexto en el que se encuentra (Lucas Marin, 1986, pag. 361).

Como ya lo enunciamos fugazmente, el lenguaje tiene un papel fundamental en el
proceso de la socializacion. La interaccidn social, es donde se inserta el lenguaje, y
puede ser explicito o implicito, siendo este ultimo el que toma mayor relevancia a
veces; asi pues “el lenguaje usado en la vida cotidiana me proporciona continuamente
las objetivaciones indispensables y dispone el orden dentro del cual éstas adquieren
sentido, dentro del cual la vida cotidiana tiene significado para mi” (L. Berger &
Luckmann, 2003, pag. 37). Estas objetivaciones, que vendrian a ser las
representaciones que tengo sobre las cosas se aprenden de manera objetiva y se
internalizan de manera subjetiva, debido a que las objetivaciones de acuerdo al
contexto, o grupo social vienen “cargadas” de significados que fueron producidos por
sujetos que estan insertos en la sociedad, y que son, lo que usualmente se llama como
“sentido comun”. En términos tedricos, cuando nos referimos al sentido comun,

estamos hablando de la legitimacion.

“La legitimacion tiene un elemento tanto cognoscitivo como normativo.
En otras palabras, la legitimacion no es solo cuestion de “valores”
siempre implica también conocimiento” (L. Berger & Luckmann, 2003,
pag. 120).

De esa forma, aquello que nos aparece como sentido comun, que tiene que ver con la
I6gica de las cosas, en su momento fueron aprendidas de tal forma que los sujetos
entendieron por qué las cosas son como son, y por qué es correcto realizarlas de una
u otra forma, por eso hay cosas o0 situaciones que nos parecen obvias, y es porque
fueron legitimadas socialmente, es decir que fueron aceptadas por los individuos. De
acuerdo a esto, en la interaccién social, como habiamos dicho antes, el lenguaje es
importante porque este representa las objetivaciones que el sujeto cuando entra en
contacto con ellas las tipifica o categoriza conforme a lo legitimamente posible, la cual
ha sido compartida y por tanto es conocimiento general, por ese motivo, en primera
instancia cuando el sujeto recibe informacion, éste la procesa de forma objetiva, de

acuerdo a lo que le han ensefiado, y luego cuando las internaliza, es de manera
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subjetiva, de acuerdo a su experiencia. Por eso es que se dice que la realidad es

objetiva y subjetiva.

Si bien, para que exista socializacion es necesaria la interaccion, el hecho que se
produzca no segura de inmediato el éxito de la misma, més bien es todo un proceso
gue requiere de dos mecanismos para lograr este objetivo, el cual es que basicamente
el individuo sepa como debe comportarse de acuerdo a la circunstancia, y esto lo

logrard mediante el aprendizaje y la internalizacion.

El aprendizaje tiene relacion con adquisicion de habitos, normas y actitudes que le
serviran para orientar su comportamiento, sin embargo este aprendizaje sélo se
lograra a medida que el sujeto repita las acciones una y otra vez, porque ‘todo acto
gue se repite con frecuencia, crea una pauta que luego puede reproducirse con
economia de esfuerzos y que ipso facto es aprehendida como pauta por el que la
gjecuta” (L. Berger & Luckmann, 2003, pag. 72), en una suerte de ensayo y error que
identificara cuando reciba recompensas o castigos por determinadas acciones, de esta
forma el individuo aprehendera con el tiempo como son las cosas. Por otro lado, la
internalizacion- o interiorizacion como tambien le llaméan, también esta relacionada con
aprender acerca de acciones Yy circunstancias, sin embargo, la informacion que el
sujeto recibe cuando interactua con un otro, es percibida de manera inmediata, no
necesita de una repeticién de una accion para comprender por qué es importante esta
informacion, el mensaje es claro con su significado y por eso el sujeto lo valora en su
interpretacion (Lucas Marin, 1986, pag. 358). De ambas formas, aprendizaje e
internalizacién, el individuo va comprendiendo su realidad, ya que son parte del

proceso de socializacion.

Los agentes socializadores, son los encargados de transmitir la informacion a los
sujetos durante el proceso de socializacion. Entre ellos encontramos a la familia, otros
grupos primarios, la escuela, los medios de comunicacién, y los grupos de referencia,
estos fueron identificados por Lucas Marin, ademas de Berger y Luckmann, quienes

se centraron mas en la familia y la escuela.

La familia, para Berger y Luckmann, asi también para Lucas Marin, es el agente
socializador mas importante entre todos los nombrados anteriormente. Es quién tiene
el primer contacto con el sujeto cuando nace, y con el que tiene una relacion mas
estrecha-en teoria, por tanto son los encargados de formar al sujeto de acuerdo al

estrato social y cultural que pertenezca su familia, mediado también por la biografia de
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estos signficantes. Por tanto como sefalan Berger y Luckmann la realidad, en esta
primera etapa de su vida, se le presenta a estos sujetos como una realidad dada y
absoluta que casi no tiene derecho a cuestionamientos -como si lo serd mas adelante,
entendiendo ademas que esta realidad que el invididuo comenzara a comprender le
antecede a €l mismo, es decir que la existencia de ella es desde mucho antes que éste
naciera (L. Berger & Luckmann, 2003, pag. 79).

Los otros grupos primarios, se refiere al grupo de amigos o también aquellos grupos
formados fuera del area de trabajo, quienes despues de la familia, vienen a presentar
tambien una relacion cercana con el sujeto, y que por lo mismo pueden ejercer presion

sobre individuo para realizar tal o cual accion a veces (Lucas Marin, 1986, pag. 367).

La escuela, aparece en la socializacion secundaria -la cual hablaremos despues, como
una insititucion que viene a ensefiar y a reforzar al indiivduo sobre las normas, valores
y habitos que éste aprendio con su familia, ademas de los contenidos establecidos
segun su edad que debe aprender el nifio o nifla. Esto tiene una tarea dificil como
sefiala Berger y Luckmann, porque a diferencia de la familia, la escuela y todas las
instituciones educativas a las cuales accedera el sujeto, no tiene esa carga emotiva
por la cual aprende el sujeto desde pequefio y que por tanto internaliza de forma mas
rapida, de modo que la escuela debe encontrar formas pedagdégicas por las cuales
puede aprender el estudiante. Junto a ello, estas instituciones van a representar el
primer contacto formal del individuo para con la sociedad, es donde aprenderan mas
acerca de los roles que existen y que de a poco se haran cargo (L. Berger & Luckmann,
2003, pag. 96).

El grupo de referencia son aquellos a los cuales el individuo se identifica y dirige su
conducta para poder parecerse a ellos, y en ciertos casos coincide que el grupo al cual

pertenece el sujeto también es su grupo de referencia.

Y los medios de comunicacion social, también son agentes de socializacion, en cuanto
a través de sus diferentes soportes entregan informacion al individuo de acuerdo a la
vision de quien los administra, por eso actua como formador de imaginarios que
moldean la personalidad. Junto a la familia, en el caso de la television por ejemplo, son
guienes estan junto al sujeto todos dias, debido a que es normal encontrar en casa al

menos un televisor.

31



Socializacién primaria y secundaria

La socializacion primaria es el primer proceso por el cual pasa el sujeto, es la base
principal de su existencia, ya que por “‘medio de ella [el individuo] se convierte en
miembro de una sociedad” (L. Berger & Luckmann, 2003, pag. 164). Como primera
institucion que tiene contacto con el sujeto tenemos a la familia, que como habiamos
sefialado anteriormente es el agente socializador mas importante, ella encarna el rol
de “otros signficantes” que la persona identificara de inmediato, generalmente se le
atribuye este rol a los padres, pero puede cualquier persona que esté encargada de la
crianza del nifio o nifia, asi el nucleo familiar sera el encargado de ensefiar acerca los
valores, costumbres, habitos que son importantes para ellos y la sociedad, de ese
modo con una carga emocional positiva 0 negativa el sujeto aprehedera acerca de la
historia de sus antecesores y la internalizara como propia, comenzando asi a formar

su personalidad.

Es importante sefialar que, tal como lo enunciamos brevemente, “los contenidos
especificos que se internalizan en la socializacion primaria varian, claro esta, de una
sociedad a otra” (L. Berger & Luckmann, 2003, pag. 169). Esto es porque hay varios
factores que pueden influir en qué se le instruira al sujeto. No es lo mismo crecer en
un ambiente rural, que en uno urbano por ejemplo, porque va a cambiar la forma de
moverse en el espacio fisico, la forma de relacionarse con otros, asi como la actividad
economica que se de en ese lugar. Lo que es importante para una sociedad,
probablemente no lo sea para otra, por tanto el sujeto y sus significantes, en este caso
la familia, que es con quienes tiene una relacion estrecha se van a inscribir en ese
contexto y, trataran de inculcar en el sujeto aquello que, para ellos resulte importante

conocer para que asi, el otro, se convierta miembro de la sociedad.

La socializacion secundaria se realiza con un sujeto que ya tiene una personalidad
mas o menos creada y un mundo que ya ha sido internalizado en la socializacion
primaria. Generalmente, la escuela representa la entidad donde se produce la
socializacion secundaria, no necesariamente hay una voluntad de parte del individuo
por integrarse a ella, por eso que para los docentes, encargados de transmitir
informacion a veces resulta dificil esa tarea, sin embargo a medida que se produce la
interaccién entre ambos actores, los estudiantes van aprendiendo acerca de los roles
y de cémo estos funcionan, de manera que de a poco el sujeto va comprendiendo la
realidad. Y a medida que va accediendo a otras instituciones educativas como la

universidad por ejemplo, va adquieriendo conocimientos mas especificos que tiene
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relacién con los roles que ocuparéd en determinado momento, de esa forma, en la
medida que entienda cémo funciona la institucion de la cual ser& parte es que con el
ejercicio de su rol le dar& sentido y coherencia a la misma. De esa forma, en la medida
gue existan individuos que realicen roles especificos seguln su area de conocimiento
es que legitimara la existencia de alguna institucion, en una relacion dialéctica (L.

Berger & Luckmann, 2003, pag. 99).

Resocializacion

Es un proceso por el cual aquellos sujetos que se han desviado de la norma, es decir,
han realizado acciones que son consideradas socialmente incorrectas son
reintegrados a los contextos sociales de los cuales fueron privados por un largo tiempo,
con la ayuda de profesionales de diferentes areas que los orientaran de acuerdo a la
necesidad del sujeto. Esto generalmente es aplicable a las personas que privadas de
libertad y que han permanecido en la carcel, y que luego de haber cumplido su

condena deben reinsertarse en la sociedad.

Sin embargo, la resocializacion también se produce en casos de transformacion
extrema como le dicen Berger y Luckmann, que es a través de la alternacion. Ella se
produce durante el proceso de la socializacion secundaria, en la cual el individuo al
aprender nuevas realidades que le eran ajenas en la socializacion primaria, comienza
a cuestionarse a si mismo y a su entorno, es por eso que los autores sefialan que “se
necesitan fuertes impactos biograficos para poder desintegrar la realidad masiva
internalizada en la primera infancia” (L. Berger & Luckmann, 2003, pag. 177), ya que
alternacion significa en pocas palabras que, todo aquello que el sujeto ha internalizado
en la etapa de la socializacion primaria, ahora se veria relegada por la alternacion, ella
pasaria funcionar como lo hizo la socializacién primaria es su momento. Por lo tanto,
en la alternacion es importante que asi como en la primera socializacion existia este
significante encarnado en la familia; en este nuevo proceso por su parte, es necesario
gue exista un nuevo grupo de significantes que esté dispuesta a legitimar y mantener

esta “nueva” realidad dada al individuo.

Es entonces, que la resocializacion en este caso lo que busca en este proceso es
reinterpretar esta nueva realidad presentada al sujeto, interpretando nuevamente
situaciones y personas que ahora son parte de esta nueva realidad y que tienen una

carga emocional positiva, a diferencia de aquella que pertenece al pasado “la biografia
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anterior a la alternacién se elimina tipicamente in toto colocandola, dentro de una
categoria negativa que ocupa una posicion estratégica en el nuevo aparato
legitimador” (L. Berger & Luckmann, 2003, pag. 198). De esa forma, el pasado se
reinterpreta en convergencia con el presente, adaptando el primero a éste ultimo, y no

viceversa, por eso es que se sefiala que la biografia del individuo también cambia.

De tal modo que, la alternacion serd relacionada al proceso de conversion religiosa
gue varios sujetos experimentas, de acuerdo a las caracteristicas presentadas aqui. Y
la resocializacion que es esta reinterpretacion de la realidad, vendra a representar la

forma en cdmo estos sujetos se insertan a la sociedad bajo esta nueva perspectiva.

V.i.v. Identidad

Encontrar lineas que puedan definir la identidad ha tomado afios de estudio; de
acuerdo a Hall, a pesar que cada cierto tiempo aparecen estudios al respecto,
pareciera ser que no han sido suficientes para ser utilizados como referencia, por tal
motivo, han seguido utilizando definiciones antiguas, aun cuando quizas no vayan de
acuerdo a la época donde se insertan (Hall, 2003, pags. 13-14). No obstante, desde
cada perspectiva tedrica e interpretacion de quién investiga, se ha logrado dilucidar
gue éste contiene dimensiones que pueden asociarse al caracter psicoldgico,
emocional, relacional, social, cultural, entre otras (Zafartu, Aravena, Grandon, Saéz,

& Zahartu, 2017, pag. 232), que ayudarian a comprender mejor el concepto.

De esa manera, Erikson, desde el area de la psicologia evolutiva, advierte que la
identidad va a depender de la valoracion que la persona hace de si misma, a partir de
la evaluacién de los demas, es decir, a partir de como el otro me percibe es como me
percibiré yo (Erikson, 1971, pag. 19), la cual estara mediada por contexto en que se
inscriba el individuo. Es por eso que la identidad no puede ser pensada sin la relacion
gue se pueda construir con un otro, ya que en el caracter de esa relacion se fijaran las

particularidades de cada identidad (Montero, 2002, pag. 48).

Asi, aprovechando esta referencia que hace Montero acerca del caracter relacional de
la identidad, podemos comentar el concepto de identidad social que plantea Henri Tajfel,
en el cual reconoce cuatro componentes para que entenderla. El primero, el componente
cognitivo refiere a la consciencia que tiene el sujeto de pertenecer a un determinado

grupo “yo me identifico con”; segundo, el componente evaluativo, en la cual el individuo
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a partir de la nocion de pertenencia al grupo, realiza una evaluacion de él para decidir
sobre su continuacion en dicho grupo; tercero, el componente emocional, a partir del
vinculo entre el aspecto cognitivo y evaluativo hacia el grupo que deriva en la expresion
de diferentes emociones; cuarto, el componente comportamental que refiere a la

participacion o la intencion de participar en el grupo (Tajfel, 1984, pags. 292,293,296).

“Por consiguiente, la identidad social de un individuo, concebida como
el conocimiento que tiene de pertenecer a ciertos grupos sociales
junto con la significaciébn emocional y valorativa que él mismo le da a
dicha pertenencia, sélo puede definirse a través de los efectos de las
categorizaciones sociales que segmentan el medio ambiente social de
un individuo en su propio grupo y en otros grupos” (Tajfel, 1984, pag.
296).

La identidad como constructo, tal como fue sefialado mas arriba, es un proceso por el
cual el sujeto se define a si mismo. Durante la socializacién, cuando el individuo va
formando su personalidad a partir de las caracteristicas particulares que él considera
importante agregar para si, debe entenderse que esta particularidad no viene desde la
“nada”, sus significantes encargados de transmitir informacion lo hacen bajo el contexto
en el cual estan inscritos, “del mismo modo, la familia y la comunidad de origen se
reconocen como fuente primaria de transmision de significados identitarios” (Zanartu,
Aravena, Grandén, Saéz, & Zafartu, 2017, pag. 234), por ende su personalidad esta

mediada por estos agentes que participan también en otros espacios sociales.

En interaccion con otros sujetos y grupos sociales, el individuo va identificando en
aquellos grupos aspectos que son parte de su personalidad, por lo que a partir de ahi,
€l va construyendo su identidad social. “Para expresarlo mas terminantemente, la
situacion psicoldgica esta relacionada con las definiciones sociales de la realidad en
general y, de por si, se define socialmente” (L. Berger & Luckmann, 2003, pag. 217). Es
asi como, un proceso que parece ser individual porque se centra en uno mismo, al final
resulta estar en un plano mas general porque requiere de la interaccion con otro sujeto

para definir la propia identidad.

Si bien la definicion que el sujeto hace de su identidad, tiene relacion con lo que él
mismo se identifica, también parte de ese proceso de definicién esta relacionado con
aquello con lo que él no se identifica y visualiza en otros grupos. Es decir, si el individuo

observa en determinado grupo alguna accion, o advierte que aquél comparte una
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perspectiva que no va de acuerdo con €l, entonces el sujeto no se sentira identificado
con ese grupo por ejemplo, y se definira a partir de la diferencia con él: “aquello que el

grupo es, yo no soy”, y por ende no adscribira a dicho grupo.

Esta caracteristica evaluativa que tiene el proceso de la identidad, nos reafirma lo que
se dice de ella, y es que no es inmutable, dejando el espacio abierto a la
transformacion. En ese sentido, haciendo alusion a la época moderna, Bauman agrega
que, “as identidades pueden adoptarse y descartarse como un cambio de ropa”
(Bauman, 2003, pag. 49), ya que a pesar que estan situadas en una cultura que es
parte de un contexto historico, éste evoluciona en el tiempo, asi como también lo hace
la identidad; en otras palabras, la realidad construida que el sujeto conocié hace diez
0 veinte afios atras, probablemente no sea la misma que conoce hoy, por tanto, asi

como puede cambiar la realidad, asi también puede suceder con la identidad.

Identidad Etnica

‘las estructuras sociales historicas especificas engendran tipos de
identidad, reconocibles en casos individuales” (L. Berger & Luckmann,
2003, pag. 214).

La identidad como ya se ha dicho, se construye en una cultura que tiene un trasfondo
historico y que alberga tradiciones, en la cual se establecen pautas de comportamiento
a partir de las normas y valores compartidos ampliamente, las que estaran
determinadas por la cosmovision que tenga el grupo, asi mismo se establece que ella

puede ser dinamica por la influencia que pueda recibir de otras culturas.

Entre los diferentes tipos de identidad que pueden surgir a lo largo de la historia,
reconocemos la identidad étnica como un “tipo especifico de identidad social, que no
excluye otras identificaciones, pero que supone la necesidad de comprenderla en
todas las dimensiones que le otorgan su singularidad” (Bartolomé, 2006, pag. 39).
Estas dimensiones a las cuales se refiere D"Andrea, podrian identificarse como los
rasgos fisicos, la lengua, las tradiciones o costumbres, la religidon, y los mitos y
memoria que remiten a una dimension histoérica (Giménez, 2006, pag. 138), también
considerados como indicadores objetivos de la identidad étnica (Zafartu, Aravena,
Grandoén, Saéz, & Zafartu, 2017, pag. 238).
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Sin embargo, tal como se sefiala, la identidad étnica se trata de un tipo de identidad

social, que no puede ser confundido con la identidad cultural. Segun Gundermann:

“por largo tiempo fue de sentido comun igualar grupos étnicos con
grupos culturales; es decir, una categoria de gente que tiene una
cultura compartida podia de manera natural considerarsele como un
grupo étnico (...) [pero mas bien] se trata de un tipo de relacion social,
no una propiedad cultural de un grupo” (Gundermann H. , 1997, pag.
12).

A partir de esto, es preciso entender que si bien hay un cultura dominante, que es
comun a todos, de la cual, la identidad cultural se desprende, no necesariamente es
compartida por sus integrantes, porque en el mundo no existe una sola cultura, sino
una multiculturalidad de ellas, que por tanto también se divide en grupos, dentro de los

cuales esta el grupo étnico.

De acuerdo a esto, para el caso de estos grupos, una de las caracteristicas principales
es que sus integrantes se adscriben y se identifican como tal (Barth, 1976, pag. 10),
pero aquello no asegura que al interior del mismo grupo étnico también se generen
diferencias entre sus integrantes; sin embargo “cuando interactiuan personas
pertenecientes a culturas diferentes, es de esperar que sus diferencias se reduzcan,
ya gue la interaccion requiere y genera una congruencia de cédigos y valores” (Barth,
1976, pag. 18).Y esas caracteristicas que encuentren en comun son las que los
diferenciaran del otro grupo, en la cual, algunas de ellas se haran mas evidentes que
otras, dependiendo del periodo (Gundermann H. , 1997, pag. 13). Aunque, si hablamos
sobre lo que ayuda a construir y a reafirmar su identidad ética, nos remitiremos al
componente emocional que éste puede tener, es decir el caracter subjetivo, ya que a
través de lo que sienta el sujeto compartiendo con su entorno y “viviendo” su cultura,
es que se adscribira a ella (Zafartu, Aravena, Grandon, Saéz, & Zahartu, 2017, pag.
244).

En cuanto a lo sefalado, el caracter objetivo de la identidad étnica no dejar de ser
importante para ella, ya que son caracteristicas que comparten en comuan y que de por
si, es lo primero que se percibe cuando se interactlia con otro grupo distinto. Algunas
de ellas, sefiala Siverts, como ‘el lenguaje y el vestido tienden a comunicar
continuamente una distancia social y cultural entre los grupos de la poblaciéon” (Siverts,
1976, pag. 150), esta distancia es lo que Barth denomina como fronteras étnicas, la

cual se establece a partir de las relaciones interétnicas, dentro de las cuales:
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“deben tener un minimo de contacto entre si y sostener ideas sobre
ellos de ser culturalmente diferentes. So6lo en la medida que las
diferencias culturales son percibidas como importantes y que son
hechas socialmente relevantes es que las relaciones sociales tienen

un componente étnico” (Gundermann H. , 1997, pag. 13).

Si bien un grupo étnico puede vivir aisladamente en un territorio, lo cierto es que con
la modernizacién aparece un nuevo escenario donde se pueden establecer nuevas
relaciones, y donde también pueden transitar y asentarse, dando paso a que “en lugar
de identificarse con una tribu determinada como sucedia anteriormente, el individuo
esta en proceso de ser asimilado por otro grupo, donde lo que cuenta es el status
alcanzado y no el status adscrito” (Izikowitz, 1976, pag. 195), refiriéndose al status
como la identidad. De esa forma, lo que Izikowitz describe es que, este status que tiene
componentes morales que constrifie al sujeto en sus actividades, al entrar en contacto
con otros grupos tiene la capacidad de mutar o transformarse y de esa manera incluso
trascender la identidad a la cual habia estado adscrita el sujeto. Empero, para evitar
esa situacion los grupos étnicos, como método de defensa, determinan un limite para
marcar esa separacion, que como aclaracion, no esta relacionada con un territorio,

sino mas bien fronteras sociales (Gundermann H. , 1997, pag. 14).

Asi pues, a partir de todos estos componentes reconocidos en la identidad étnica,
como los objetivos, subjetivos, relaciones interétnicas y con otros grupos culturales,
implicard que se cree una cierta expectativa acerca de como el sujeto adscrito deba
ser y actuar (Barth, 1976, pag. 12), sin embargo debido a que esta expuesto a la
reaccion de otros grupos, ya sea étnicos o culturales, muchas veces la manifestacion
de su identidad debera ser adecuada al contexto en el que se encuentre, ya que bien
puede no ser aceptado por todos (Hall, 2003, pag. 31), por eso es que Gundermann
sefialaba que de acuerdo al tiempo algunas caracteristicas podrian ser identificadas
mas facilmente, lo que no quiere decir, que a partir de cierta expectativa que se crean
agentes externos del grupo étnico, se deba hacer una especie de listado de
caracteristicas a cumplir, para juzgar si alguien pertenece a determinado grupo étnico
o no (Barth, 1976, pag. 16), ya que eso le corresponde al grupo étnico del cual es parte
el sujeto, y por tanto ellos sabran que aspectos son importantes resaltar en su identidad

étnica.

Sin duda adscribir a un grupo étnico e identificarse con él se trata de una experiencia

gue esta en contante evaluacion. A pesar que puedan existir en el sujeto
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caracteristicas objetivas, que son intrinsecas a él, por que se les fueron dadas, esto
no quiere decir que en el transcurso de su existencia las acepte para si con facilidad y
las defienda, mas bien se trata de todo un proceso en la cual el individuo explora
acerca de ella, busca informacion que le permita identificarse con tal o cual grupo
(Zahartu, Aravena, Grandon, Saéz, & Zafiartu, 2017, pag. 235), ya que ésta responde
a la historia del mismo grupo. Es asi, que a partir de la memoria colectiva que se ha
transmitido de generacion en generacion, crea en el sujeto un imaginario de lo que el
grupo étnico es, y se reafirma en interaccion con otro grupos ya sea étnicos o
culturales, desde la cual se estableceran ciertas fronteras-figuradamente hablando
(Giménez, 2006, pags. 135,137), para diferenciar a un grupo de otro, lo que permitira

finalmente que el sujeto pueda identificarse con un grupo en particular.

De acuerdo a lo sefialado anteriormente, y en relacion a una investigacion (Zafnartu,
Aravena, Grandon, Saéz, & Zafartu, 2017) realizada en torno a la identidad étnica en
jovenes mapuche, y el trabajo de otros autores con grupos étnicos, es que podemos
considerar estas dimensiones o indicadores objetivos tales como, rasgos fisicos, lengua,
tradiciones o costumbres, religion, mitos y memoria referido a lo histérico -que también
estas autoras reconocieron en el trabajo de Merino y Tocornal, como aspectos que nos
permite hablar de identidad étnica, que pueden ser utilizados como referencia para el
curso de esta investigacion; por otro lado, la dimension subjetiva de la identidad étnica
estara mediada por el sentido de pertenencia a un grupo étnico en particular, y su
participacion en él, es decir el vinculo comunitario, de acuerdo a un contexto rural o

urbano.

V.ii. Discusion bibliografica

V.ii.l. Pluralidad de religiones

Auln cuando la historia latinoamericana ha dado cuenta de la estrecha relacion que ha
mantenido con la doctrina catdlica, su papel omnipresente se ha visto amenazado por
la emergencia de nuevos credos religiosos, los cuales han adquirido gran popularidad
sobre todo entre los sectores mas vulnerables de la sociedad. Considerando esto, es
necesario determinar cuales fueron las condiciones para que esta pluralidad de

religiones se expandiera en la region.
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Para el transcurso del siglo XIX, varios paises que hoy conforman Latinoamérica se
plantearon como objetivo lograr su independencia de la Corona Espafiola. Y cuando
lo consiguieron, lo que correspondia hacer después era consolidar esta soberania. Asi
mismo, comenzaron a elaborar estrategias para reorganizar ciertos aspectos
estructurales de la sociedad, pues hay que considerar que todo el orden social, politico,
econdémico y cultural era heredero de la conquista y la colonizacién. Por tal motivo, con
la independencia ya adjudicada, era menester aplicar ciertas politicas que se
adecuaran al contexto histérico que estaba viviendo cada pais.

En ese momento es, cuando nace el ideal de Estado Nacion, donde “segiin Hobsbawm
este proceso y los fundamentos politicos y culturales para la incorporacion o la
exclusién iban relacionados con la necesidad de legitimar y de dominar politicamente
a los grupos sociales considerados inferiores y amenazadores, es decir, los grupos
subalternos” (Escobar, 2004, pag. 22), asi por lo menos lo interpreta Escobar al
comentar acerca del trabajo de Hobsbawm. Respecto a esto, cuando ambos autores
se refieren a grupos subalternos con caracteristicas quizas amenazantes, se refieren
entre otros grupos, a las comunidades indigenas, ya que si bien, en términos
demograficos ellas no representaban la mayoria de la poblacién, si, su organizacion
en algunos paises les habia permitido erigirse contra sus conquistadores (Escobar,
2004, pag. 25), lo que suscitd preocupacion, debido a que ellos representaban la
principal mano de obra junto al campesinado, lo cual una potencial insurreccion no
estaba en los planes de estas novatas naciones. Por esa razén, es que se consideré
legitimar su existencia en la sociedad, para que de esa manera, implicitamente puedan
mantenerlos dominados. Bajo la mirada de Quijada, esto se tradujo en una iniciativa
gue desarroll6 una idea de uniformidad para la sociedad, la cual planteaba una
homogeneidad a nivel de territorial y cultural, que le asignaria una identidad a quienes

formaran parte de este Estado (Escobar, 2004, pag. 22).

Sin embargo, bajo esta idea de Estado Nacion, a pesar que se buscé reconocer a los
pueblos indigenas, esta no estaba considerando sus particularidades, es decir, sus

costumbres, modos de vida y organizacion. Bajo estos parametros,

“se pretendio dividir y repartir las tierras de los pueblos indios, eliminar

sus estructuras de gobierno y autoridades étnicas, impulsar la
educacién, considerarlos ciudadanos con derechos politicos y, sobre
todo, que formaran parte de las nacientes sociedades” (Escobar,
2004, pag. 24)
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Y en apoyo a esto, la Iglesia Catdlica habia avanzado en esos aspectos cuando entro
en contacto con los indigenas en el periodo de conquista y posterior colonizacion. En
la cual, a través del levantamiento de sus templos es que se construye todo un espacio
religioso (Parker C. , 1996, pag. 27), que no viene mas que a reproducir a modo escala,
lo que es la sociedad, en términos de estratificacion y organizacion. Mediante la
evangelizacion hacia los indigenas se logré en parte esto, empero, la mision no fue

facil.

Con una poblacion de origen indigena que ya contaba con un sistema de creencias
previa a la llegada de lo espafioles, esto no fue obstaculo para que en territorio de
conquista, la iglesia catolica con la ayuda de la corona espafiola desarrollara su plan
evangelizador y a la vez de uniformidad. Sin embargo, la reaccion de los nativos no
fue pasiva, y tampoco fue de un solo tipo. Mas bien, de acuerdo a las circunstancias
de cada situacion es que ellos fueron respondiendo de diferentes formas, hasta llegar
a lo que hoy se conoce como sincretismo entre la iglesia catolica y el sistema de

creencias de los indigenas.

Junto al rol de la Iglesia catdlica, la educacion también fue una herramienta de
homogeneizacion. Ambas, bajo sus logicas, transmitian el mensaje de una Nacion que
aspiraba al progreso de la sociedad y por ende de sus individuos. La idea de este
avance se desarrollé de acuerdo al contexto histérico y econémico que cada pais iba

mostrando.

De tal modo que para el siglo XX, la educacion, bajo un pensamiento occidental -la
cual era vision del Estado, educé a sus alumnos acerca de los modos de vida
apropiados, a la cual idealmente debian aspirar todos, especialmente los indigenas.
Esto nos indica que en las aulas se ilustré acerca de las formas de organizacién de la
sociedad, sus costumbres, comida, vestimenta y lenguaje; la iglesia catélica por su
parte, seguia presente para continuar evangelizando y perpetuando el status quo; a su
vez, el desarrollo econémico relacionado con la produccion y exportacion de materias
primas, ya sea de indole agricola o minero signific6 una ampliacion del mercado, lo
gue suscité un creciente interés de parte de los sujetos, para emigrar desde el campo

hacia la ciudad con la ambicién de mejorar su calidad de vida.
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Esto lo experimentaron varias comunidades indigenas en la region, entre ellos los

Tobas del Chaco Argentino:

“La reestructuracion del mundo toba a partir de la mencionada
sedentarizacion y progresiva incorporacion en el mercado de trabajo
hegemaonico implicd, entre muchas otras cosas, un contacto cada vez
mas asiduo entre los qom y los pueblos y ciudades doqgshi.” (Ceriani
& Citro, 2005, pag. 123).

Esto se debe a que ciertas comunidades de caracter nGmade al entrar en contacto con
instituciones como la Iglesia o la escuela, comenzaron asentarse indefinidamente en
ciertos lugares, aprendieron nuevos modos de produccién en relacion a la agricultura,
y practicas comerciales como el trueque evolucion6 progresivamente hasta lo que hoy
conocemos como el dinero. Por tanto, a medida que iban aprendiendo e interactuando

los Tobas del Chaco, otras necesidades iban surgiendo.

Las consecuencias de esta situacion, especialmente por la migracion, es que el sentido
de vida comunitario al que estaban acostumbradas las comunidades indigenas en el
sector rural se fracturd, cuando de forma paulatina se fueron trasladando a la urbe.
Desde este nuevo escenario, la ciudad les exigio otro tipo de organizacion, otra forma
de vivir de la cual tenian poco conocimiento, de tal modo, aun cuando establecieron
gue la ciudad seria su nuevo lugar de residencia esto no les asegurd su progreso de
inmediato. Lo que se tradujo en varios casos, en episodios de frustracion debido a que
ellos no alcanzaban los estandares de vida a los cuales aspiraban, por ende, la

movilizacion social no estaba dentro de sus posibilidades.

Como ya hemos dicho el papel de la iglesia fue importante durante la época de la
conquista y la colonizacion, sin embargo, no lo fue asi durante el fortalecimiento de los
nacientes Estados. Aun cuando ambas instituciones establecieron una relacion
beneficiosa, en la cual, la Iglesia a través de la educacion se sirve de ella como medio
para darle sentido al proyecto nacion, que dicho sea de paso, era conveniente para el
Estado; la iglesia por su parte mostro interés en opinar acerca del papel que jugaba él
mismo. A pesar de ello, con el transcurso de la fase emancipadora las directrices
cambiaron, principalmente porque durante todo ese tiempo se esgrimieron dos tipos
de pensamientos, uno conservador, y otro liberal. Cada uno con una vision distinta de

lo que proyectaban para el pais. Donde la institucion eclesiastica no fue ajena a ello,
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“La Iglesia se constituyd en eje central de las diferenciaciones
partidistas. Los liberales vieron en su autoridad, su poder simbdlico,
sus instituciones y mentalidades, construidas durante los tres siglos
coloniales, un obstaculo para establecer una sociedad moderna. Por
su parte, los conservadores la percibieron como un acicate para darle
continuidad a una sociedad regida por la moral catolica y por un orden
de cristiandad” (Mesa, 2013, pag. 6).

Estas diferencias y similitudes influencié para que ella —la iglesia, se aproximara hacia
el sector conservador, de acuerdo a esto “con el objeto de preservar sus privilegios, la
Iglesia cultivaba los gobiernos y se asociaba con las élites conservadoras, que a su
vez se aprovechaban de la Iglesia con fines politicos o econémicos” (Lynch, 1991, pag.
94), es decir que ambos buscaron beneficiarse de esta relacion, o que en efecto se
evidencio cuando habia una marcada tendencia hacia un sector mas que otro, hecho
del cual se dio cuenta la fraccion liberal. A partir de entonces, la relacion entre ambas
ideologias se volvio tensa, y tras discusiones se comenz0 a divulgar la necesidad que
tanto el Estado como la Iglesia debian distanciarse, para que asi ésta ultima no tuviera
injerencia sobre las politicas del pais, se propuso la idea de secularizar el Estado. De
tal modo, entre 1870-1930 la institucion eclesiastica fue relegada de su papel principal

en la conformacion de las naciones (Lynch, 1991, pag. 112).

Asi, la hegemonia de la Iglesia en la sociedad y en el Estado se opac6, por lo menos
de manera tedrica. Ya que, a pesar de contar con el titulo de “religiéon oficial”, la
tradicion latinoamericana, ya sea a la fuerza o voluntariamente estaba marcada por la
creencia en esta religion, por tanto, en la practica, ain habian sujetos que confiaban
en ella (Lynch, 1991, pag. 112); no obstante, asi como el sector liberal se dio cuenta
de la tendencia politica de la Iglesia, los sectores mas vulnerables también lo
descubrieron. Mas que por la alianza estratégica que tenian, su desencanto va porque
los representantes politicos -parte de una clase social acomodada, no se
embanderaban por ellos, sino mas bien los discriminaban por sus diferencias
econdmicas y culturales (Bahamondes, 2012, pag. 114), entre otras, de la cual

volvemos a reiterar, la Iglesia estaba emparentada.
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Respecto a esto, Suarez (2003) citado en (Bahamondes, 2012), sefiala que

“Ahora se percibe que el ofrecimiento catdlico no se adecua como
antes a las demandas de la poblacion, que de manera libre y
desordenada se ve en la necesidad de crear referentes simbdlicos
propios, adaptados a sus necesidades. Hay, pues, un “desencuentro”
entre la oferta institucional de creencias, particularmente la catélica, y

las demandas populares” (pag. 111)

A raiz de este cuestionamiento de parte de los fieles, especialmente de los grupos
subalternos, entre los que figuraban las comunidades indigenas se “agudizé la
distincién entre creyentes y no creyentes e hizo que la religion fuese algo que se elegia
mas que algo que se seguia por habito” (Lynch, 1991, pag. 112). Pareciera ser que la
adscripcion a cierta religion ahora ya no correspondia a ciertos tradicionalismos o
herencias familiares en ciertos casos, sino mas bien ahora se trataba de una eleccion

consciente que respondia a las exigencias de los sujetos.

Pentecostalismo y protestantismo

Conforme fueron apareciendo nuevas alternativas religiosas en detrimento de lo
sucedido con la Iglesia Catdlica, varias son las investigaciones del area humanista que
se han interesado por ellas, especialmente por el pentecostalismo. Su efecto en las
capas sociales mas modestas ha llamado la atencion por dos situaciones, una tiene
relacion con el alcance, a nivel cuantitativo; y la otra, con la cercania, a nivel cualitativo,
gue ha tenido con estos sectores, sobre todo las comunidades indigenas —que es el

area que nos interesa.

“Hay cartografia e informacién estadistica de varios paises (México,
Guatemala, Colombia, Ecuador, Perq, Bolivia, Argentina, Chile) que
muestran que las areas en las cuales se localiza un numero elevado
de gente pobre (definidas asi por tener un ingreso minimo) tienden a
coincidir con las areas de elevada densidad de poblacion de origen
indigena” (Parker C. , 2006, pag. 83).

En relacién a eso, coincidentemente donde mas se difundié el pentecostalismo, y se
desarrollaron investigaciones entorno al tema, fue en los paises nombrados
anteriormente, pero la verdad esta casualidad responde porque esos paises tienen

una marcada composicion indigena, y como bien se sefial6, donde mejor se ha
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consolidado es precisamente en estos grupos. Debido a que este credo religioso ‘junto
con otras expresiones religiosas no pueden ser analizadas sin tomar en cuenta el
contexto social en el que se producen” (Rodriguez, 2005, pag. 240), hay que entender
que todo fendmeno que se desarrolle, como éste por ejemplo, va a surgir como

respuesta frente a situaciones en que los sujetos se vean afectados.

Por eso, una de las razones por la cuales se interesaron en investigar sobre el
pentecostalismo o el protestantismo en los indigenas, es por la curiosidad por conocer
cémo ha sido la experiencia de esta religiéon con las comunidades autoctonas. ¢Qué
tendria de interesante averiguar sobre esto en particular y no a modo méas general
sobre la clase social con que tiene mas afinidad?, pues bien, a diferencia de la clase
social, los pueblos indigenas como bien se enunci6, desde tiempos que no se pueden
datar ya contaban con su propio sistema de creencias (Parker C. , 1996, pag. 16), lo
gue podriamos considerar como religion, y ésta luego de la conquista, tras un proceso
de lucha y asimilacion voluntaria o forzosa, lograron en su mayoria, hallar una forma

de adaptarse a la religion oficial, por medio del sincretismo religioso.

Con el paso del tiempo y todas las exigencias de la vida moderna, comienzan a surgir
nuevos cultos religiosos que se interesan por ellos, por los indigenas, en un momento
en que la iglesia Catdlica estaba perdiendo su “encanto”. Frente a esto, a conciencia
gue el proceso adaptativo a una religion fue un proceso dificil para ellos, queda la
interrogante si con estos nuevos ofrecimientos se repetiria la misma logica,
considerando que ya existia una tradicion religiosa catolica de por medio, adaptada a

las creencias propias de los pueblos nativos.

De acuerdo a esto, ‘las organizaciones misioneras protestantes internacionales,
apoyadas por las Iglesias matrices en Estados Unidos, penetraron en los territorios
indigenas como si éstos fueran tierras de mision” (Parker C. , 2006, pag. 84). Sin
embargo, no fue un comienzo facil para estos nuevos credos religiosos, “las causas
del no crecimiento, durante los primeros 50 afios, fueron atribuidas principalmente a la
fuerte oposicion de la Iglesia Catolica y la religiosidad indigena “pagana” (Andrade,
2005, péag. 88). Por lo cual, tuvieron que esperar durante afios para que comenzaran
a rendir frutos las misiones, es asi que alrededor del afio 1890° |a religion Adventista

comenzO a misionar en la region a través de la creacidon de escuelas, dentro de las

cuales destaca la que se establecié en el altiplano Punefio, que dio paso a la fundacion

6 Mas informacidn acerca la historia Adventista http://www.adventistas.org/es/institucional/los-
adventistas/historia-de-la-iglesia-adventista/historia-de-america-del-sur/
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de un pueblo (Albo, 2000, pag. 60). Sin embargo, es el pentecostalismo el que adquiere
mayor popularidad; no por nada Parker considera que ella y otras creencias
evangeélicas y protestantes encajan dentro la categoria de religion popular, debido a su
caracter como religiones no oficial —catdlica, y por arraigarse con mas facilidad en el
pueblo, en las poblaciones (Parker C. , 1996, pag. 105).

En efecto, durante principios del siglo XX, se presenta en varios lugares y
comunidades, entre ellos Valparaiso (Chile) en 1910 (Garcia, 2012, pag. 176); asi
también entra en contacto hacia el sur con los Mapuches en 1911 (Mansilla, Mufioz, &
Orellana, 2014, pag. 155), se expande en Santiago por los afios treinta, y en los afios
sesenta lo hace en otras regiones; por esta misma expansion llega al norte chileno
traspasando incluso fronteras hacia el pais hermano Bolivia, llegando al altiplano por
la década del 60 (Riviere, 2007, pag. 2); mismo afio que se establece en la provincia
de Chimborazo, en Ecuador (Andrade, 2005, pag. 84); en Argentina por su parte, entre
los afios 1930-1940 entro en contacto con los Tobas del Chaco (Ceriani & Citro, 2005,
pag. 113). Del mismo modo, en paises como Guatemala el pentecostalismo también
se transformdé en una religion muy importante, ocupando el segundo lugar en
adscripcion después del catolicismo (Rodriguez, 2005, pag. 231). Lo que nos
demuestra que los paises de Latinoamérica no fueron ajenos a la mision y a la labor

gue realizaron los pentecostales.

Factores del pentecostalismo latinoamericano que favorecieron su desarrollo

‘Algunas de las iglesias latinoamericanas fueron establecidas de
acuerdo con los estandares y formas religiosas estadounidenses, pero
la gran mayoria de los grupos evangélicos se ha diseminado y
expandido (en sus diversas variantes confesionales) de manera
independiente “adoptando” y “adaptando” caracteristicas de una
religiosidad pentecostal originada dentro del contexto de cada pais en

el que nace y se desarrolla” (Rodriguez, 2005, pag. 233).

De la realidad norteamericana a la realidad latinoamericana. Esta es una de las
particularidades del pentecostalismo, y es uno de los factores del por qué adquirié
popularidad. Si bien se produjo una suerte de sincretismo entre la religién catdlica y

las creencias de pueblos indigenas, mayor parte de esa adaptacion fue de parte de los
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sujetos mas que de la institucion, es decir, uno estaba subyugado por el otro; con el

pentecostalismo en cambio, la situacion fue distinta.

“En este contexto se realiza el encuentro entre el pentecostalismo y el
mundo indigena(..)Lo que ocurri6 mas bien fue que el indigena que
migré a la ciudad, se encontrd con los pentecostales en sus propios
lugares de residencia, barrios pobres y marginales, donde poseian sus

templos, o también en las calles y caminos cuando éstos predicaban’
(Mansilla, Mufioz, & Orellana, 2014, pag. 155).

Interesados por saber mas acerca de esto, la participacion de los indigenas en los
cultos pentecostales fue cada vez mas regular, lo0 que se expresd en un rapido
desarrollo de la misma, que signific6 encontrar mas indigenas convertidos al
pentecostalismo dispuestos a adquirir un compromiso con este nuevo credo religioso.
Esto origind que varios adeptos en su afan por compartir el “mensaje” retornaran a sus
pueblos de origen. Alli intentarian ensefiar a familiares y coterraneos acerca de esta
nueva fe, como lo hicieron los Toba del Chaco, al entrar en contacto con la religion

evangélica pentecostal en las ciudades y pueblos (Ceriani & Citro, 2005, pag. 122).

Este método asociado a evangelizar, fue uno de los grandes propulsores para que la
Iglesia Evangélica Pentecostal se fuera expandiendo cada vez mas, como sucedio por
ejemplo con el caso del “hermano” Braulio —término que emplean entre los
pentecostales, él siendo aymara chileno inicio su proyecto evangelizador en un pueblo
del norte de Chile, desde ahi en contacto con otros aymaras de Bolivia ayuda a
establecer la primera Iglesia Evangélica Pentecostal en el altiplano boliviano debido a
su cercania geografica (Riviere, 2007, pag. 3). De igual forma sucedi6 en Ecuador con
las comunidades Quichuas, donde fue fundada una iglesia pentecostal gracias a la
ayuda de los misioneros de paises vecinos que regularmente viajaban a visitar otros
lugares de América Latina (Andrade, 2005, pag. 88). Asi, en estos constantes viajes
en el mundo pentecostal entonces “no era sélo evangelizar sino también persuadir a
la gente (...) la necesidad de constituir una propia iglesia evangélica que no dependiera
jerarquica y administrativamente de ninguna institucion religiosa de la sociedad blanca”
(Ceriani & Citro, 2005, pag. 132), de esa forma lo pensaron los encargados de fundar
la Iglesia en el sector del Chaco en Argentina, que da cuenta del anhelo de parte de
ellos para fundar un lugar con caracteristicas propias que representen a la comunidad

indigena (Ceriani & Citro, 2005, pag. 115).
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Para que esta iglesia situada en un pueblo por ejemplo, adquiriera un sello que la
hiciese identificable y a la vez diferenciada respecto a otras iglesias, fue necesario que
ella, mas bien sus representantes, averiguaran sobre el grupo indigena y su situacién
para aproximarse y entrar en contacto con €l. Es alli donde el lenguaje nativo adquiere
importancia, y se transforma en otro de los factores por el cual los indigenas se
convierten al pentecostalismo. El intento por aprender la lengua nativa de parte de los
misioneros, en un contexto en el cual no todos hablaban espafiol, especialmente
aquellos que residian en los sectores rurales (Mansilla & Mufioz, 2017, pag. 246),
significd un gran punto a favor para ellos, ya que en la medida que los pentecostales
se relacionaron y adoptaron la lengua de los indigenas, éstos ultimos mostraron mayor
interés por saber acerca de este credo, en efecto, demostré que el lenguaje utilizado
estratégicamente, podria ser un medio por el cual podrian integrarse mas personas a

la congregacion, ademas de agregarle una particularidad a la institucion religiosa.

Por ultimo, otro de los factores que se presentan a favor del pentecostalismo es la
supuesta continuidad que podria reflejarse en los rituales indigenas y la religion
evangélica. Segun una investigacion realizada por Mansilla, Mufioz y Orellana, en la
cual repasan algunos estudios realizados en torno al pentecostalismo indigena en
Chile, podrian encontrarse ciertas similitudes entre ambos aspectos, dentro de los que
figura el caso Mapuche. Ahi, la continuidad se expresaria en la valorizacion del pasado
indigena; la dimensidn ritual, la cual es revalorada por medio de la practica pentecostal;
y la lengua, lo que en otras palabras abre paso a un pentecostalismo “mapuchizado”
(Mansilla, Muiioz, & Orellana, 2014, pag. 163). En ese sentido, también reconocen en
la figura del pastor evangélico una similitud con el mundo mapuche, en cuanto éste
representa la maxima autoridad para los mapuches pentecostales, asi como sucedia
cuando eran dirigidos por un Lonko. Ahora esta nueva figura religiosa vendria a tomar
el rol del antiguo lider, dotandolo asi de autoridad social, cultural y simbdlica que
ayudaria a mantener a la comunidad (Mansilla, Mufioz, & Orellana, 2014, pag. 167).
Asi mismo, estos autores destacan el trabajo de otro investigador, Moulian, para
sefialar que tanto el pentecostalismo como la religiosidad mapuche coinciden en su
perspectiva de ver el mundo, en el cual ambos lo conciben como un espacio dual
donde cohabitan y luchan dos fuerzas antagdnicas, positivas y negativas (Mansilla,

2009, pag. 30), que estarian presentes en la practica ritual.
Podriamos encontrar por ejemplo el nguillatin, el cual es un “ritual que pone en

contacto reciproco al mundo profano con el mundo sagrado, con el fin de mantener el

equilibrio en el universo” (Riveros, 1998, pag. 8).En él, el chamanismo o mejor dicho
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el chaman actia como intermediario entre ambos mundos, sagrado y profano. De esa
forma, en el ritual practicado por la comunidad mapuche, donde aparece la figura del
chaman, se observa la presencia de ciertos elementos como la danza; el lenguaje; el
poder de la curacién, que también estan presentes en la practica de los cultos
pentecostales, sélo que a diferencia de la practica mapuche, para el caso pentecostal
de esta comunidad quizas no se reproduzcan de manera tan fidedigna, por tratarse
mas bien de una adaptacion hacia el pentecostalismo, en la cual se ven resignificados
ciertos simbolos mapuches, asi como ha sucedido en otras comunidades indigenas
(Rodriguez, 2005, pag. 108) (Ceriani & Citro, 2005, pag. 135).

V.ii.il. Los Aymaras

Los aymaras representan uno de los tantos pueblos originarios de Ameérica Latina.
Situados principalmente en el occidente de Bolivia, sur del Peru, norte grande de Chile
y noroeste de Argentina, en torno al sector de la cordillera de los Andes, del cual en
algunas ocasiones se valian de su nombre para utilizarlo como adjetivo, y agregar
“andino” para a todo el territorio que comprende. No obstante, ese no era el Unico lugar

donde se establecian.

Segun el Censo 2002, del total de la poblacion indigena del pais, sélo el 7% de ella
correspondia a la etnia aymara (48.501 personas) (Mansilla & Mufioz, 2017, pag. 243).
Ademas segun la CASEN 2013, la regién de Arica y Parinacota es el lugar donde mas
se concentran los aymaras (40 % en relacion a la poblacién total aymara de Chile), y
es al mismo tiempo, la segunda region de Chile donde mas habitan indigenas, después
de la region de la Araucania, representando mas del 80% la gente que vive en la

ciudad’.

En la region de Arica y Parinacota, lugar donde se situara el estudio, hay cuatro pisos
ecolégicos que corresponden a sus lugares de residencia: el cuarto piso corresponde
al sector cordillerano o altiplano sobre los 3.8008 msnm; el tercer piso ubicado en el
sector precordillerano entre 2.100 y 3.800 msnm; el segundo piso la depresiéon

intermedia o pampa entre los 2.100 y 1.000 msnm; y por ultimo el litoral y la pampa

7 Biblioteca del Congreso Nacional. Fuente:
https://www.camara.cl/pdf.aspx?prmTIPO=DOCUMENTOCOMUNICACIONCUENTA&prmID=6408
8 Fuente: http://chileprecolombino.cl/pueblos-originarios/aymara/ambiente-y-localizacion/
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bajo los 1.000 msnm®. El altiplano y la pre cordillera es donde se estableci6 la mayor
poblacion indigena aymara en sus comienzos, dedicdndose a la crianza de ganado y
la produccion agricola apto para el clima de esos lados, luego con el avance de la
modernidad comienzan a migrar hacia los valles, y el sector urbano, ‘en este
escenario, los aymaras participan de masivas migraciones y una parte de ellos se
proletariza en los centros urbanos regionales, mantienen actividades agropecuarias o
relacionadas (comercio y transporte agricola regional)” (Mansilla & Mufioz, 2017, pég.
242). De tal modo que para el Censo del 2002, la zona urbana se transforma en el
lugar de mayor asentamiento indigena (78,5%), a diferencia de la zona rural (21,5%)?°,

motivados por las oportunidades que les puede brindar la ciudad.

Cosmovision y creencias

Asi como las grandes civilizaciones precolombinas, los aymaras también poseen un
sistema de creencias y rituales que corresponde a la cosmovision heredada de la

cultura Tiwanaku.

Su concepcidon del mundo estd marcada por su profunda relacion con el medio que lo
rodea, es decir la naturaleza que le da sentido a su existencia. Desde ahi se organiza
su vida comunitaria y se lleva a cabo la practica de rituales en concomitancia con el
calendario agricola. Ahora bien, su cosmovision o mejor dicho sus rituales tendran
ciertos matices de acuerdo al piso ecoldgico en el cual habiten (Kessel, 1996, pag.
170), aun asi independiente del lugar donde habite el aymara, todos le deben culto a

las misma divinidades.

Es entonces que, los diferentes pisos ecologicos sera la cuna de las costumbres y

rituales que dan cuenta de la cosmovision de los aymaras.
Rituales aymaras
En la comunidad aymara, asi como en otras, también se desarrollé un cierto tipo de

religiosidad. Sin embargo para algunos aymaras contemporaneos hablar de religion y

relacionarlos a ellos no tenia sentido, ya que para su forma de interpretar al mundo el

° Fuente: https://www.opia.cl/601/articles-75662_archivo_01.pdf

10 Hay que aclarar que para la época en que se realizé el censo del 2002 tanto Arica como Parinacota
pertenecian a la regidn de Tarapaca, por lo cual en los datos presentados estan incorporados aquellos
correspondientes de a Iquique y sus alrededores.
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concepto de religion estaba intimamente relacionado con el origen cristiano, por ende

sus rituales también adquiririan esa caracteristica cristiana que segun ellos no poseen.

Es ese sentido, sefialan que los rituales que ellos realizan son de origenes ancestrales
y seran conocidos como “costumbres”, para asi diferenciarse de la esfera cristiana
(Kessel, 1996, pag. 171) (Gavilan & Carrasco, 2009, pag. 102). Y cual seria ese afan
para intentar separarse del concepto religioso, pues bien como se enuncié en la
problematizacion, diferentes influencias llegaron al continente, una de ellas fue la

religién catdlica. Y aunque ésta fue impuesta a la fuerza mas que de forma pacifica,

“es posible también anotar la aceptacion (sincera o estratégica) del

cristianismo por parte de numerosos pueblos indigenas sometidos:

Por ello podemos distinguir a lo menos cuatro tipos de respuestas
indigenas (...)[entre las que figuraba] d) la sumision parcial, aceptando
el cristianismo, pero asegurando la pervivencia de creencias

ancestrales por via del sincretismo.” (Parker C. , 1996, pag. 27)

De tal modo, se entiende que este fue un método para de preservar la cultura indigena,
gue los pueblos adoptaron como modo de vivir. Esto se ve reflejado en la actualidad,
al observar que en varios lugares de la region, donde existieron grupos indigenas y la
religion catolica se introdujo, para no perder sus costumbres, las comunidades
asumieron parcialmente este cristianismo, en el cual muchos de sus simbolos fueron

resignificados hacia esa doctrina.

Para el caso especifico de la etnia aymara, se afirma que se produjo al igual que con
otras etnias un sincretismo religioso entre ésta y la religion catolica, de tal modo que
su vinculacion cercana es evidente al identificar dos tipos de celebraciones: la primera
ligada a las costumbres aymaras, es decir autéctono, y por otro, las celebraciones
ligadas a la religion catdlica tales como la celebracion de los santos, semana santa y
dia de los muertos, por tanto la etnia aymara no puede ser pensada sin la relacion con
la religion catdlica, por lo que, desde ese punto de vista, resulta dificil coincidir con la
opinidon de aquellos aymaras contemporaneos al querer distanciarse del concepto
religioso, ya que la historia de esta etnia en particular nos da cuenta que si se ha
desarrollado un vinculo con el mundo cristiano, que a la fuerza o no, si se consolidg,
y a pesar que existen rituales autéctonos también los hay cristianos que estan muy

ligados con el mundo andino.
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En tal sentido, a pesar que quieran llamar costumbres a sus ritos autoctonos, si nos
adherimos a todo lo que hemos planteando en relacion a la religion y sus
caracteristicas, estas costumbres autéctonas también pueden ser denominadas como
rituales porque poseen las mismas cualidades, sélo que éstos estaran inscritos en una

religiosidad andina con caracteristicas cristianas.

Esta conexién que existe entre estas dos esferas nos habla de uno de los principios
de la cosmovision aymara. Para despejar dudas, primero se entendera que
cosmovision aymara es “la visiobn mitologizada de su geografia, su historia y su
universo espiritual, una vision que le ofrece un modelo explicativo a su mundo y que
da sentido a su existencia” (Kessel, 1996, pag. 170). De acuerdo a su forma de ver el
mundo, la complementariedad junto con la dualidad son algunos de sus principios
fundamentales para su cotidiano y por ende su ritualidad. Esta dualidad nos habla que
en todo orden de cosas siempre van y debieran existir dos elementos(dualidad) que
se van integrar(complementariedad) el uno con el otro, por tanto no existe la posibilidad
de verlos e interpretarlos como pares antagonicos, ya que uno no puede existir sin el
otro, de otro modo no habria armonia en el entorno que habitamos, asi lo sefialan los

aymaras (Kessel, 1992, pag. 27).

En consecuencia, para el analisis de la investigacion cuando nos refiramos a los
aymaras y sobre todo sus rituales, se entendera que estara relacionado su tradicion
catélica andina de por medio, como si fuera inherente en ellos.

De todos modos trataremos de cefirnos mas al aspecto étnico cuando describamos

algunos de sus rituales a continuacion.

Floreo o K’illpa

El floreo es un ritual y festividad que se realiza en el mes de febrero durante la época
de carnavales, la cual consiste en un conjunto amplio de ritos, ceremonias sociales y
religiosas que tienen por objetivo el cumplir con los deberes socioreligiosos que los
pastores tienen para con la pachamama y las demas divinidades que rodean la
comunidad pastoril (Kessel, 1992, pag. 29). Generalmente esta festividad es realizada
geograficamente en el sector cordillerano, ya que en ese sector abunda el ganado, sin
embargo de igual modo puede realizarse en cualquier lugar donde haya un namero
considerado de animales. Asi la K’illpa es una actividad celebrada por las familias en
sus estancias (lugares donde residen), donde deben marcar su ganado de camélidos

o corderos con flores de lana, hechos por ellos mismos, en relacién a los colores de la
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wiphala (bandera de los pueblos originarios). Ademas de “cumplir” con la Pachamama

sirve también para identificar quienes son los duefios de ese ganado.

Este floreamiento aiun cuando tiene una temporada estival en la cual debe ser
celebrada, puede ser re agendada por las mismas personas encargadas de realizarlo,
ya que tiene que haber las condiciones climéticas necesarias para que resulte sin
problema, es decir, que en lo posible no haya lluvia ni “helada”. De esta manera lo que
se pretende con este ritual, es rendir respeto al ganado que posee cada familia, ya que
es éste quien acompanfa a los pastores y pastoras en su dia a dia, y quien también le
brinda sustento econdémico, a través de la lana que puedan esquilar de ellos, que
puede ser de uso personal o con fines comerciales, asi como también es fuente de

alimento para la misma familia.

La fiesta patronal

“La fiesta de un pueblo y de su santo patrono afecta a todos los sectores de la
comunidad: sayas, ayllus y estancias” (Kessel, 1992, pag. 53). Cada pueblo, de
acuerdo a su tradicion catélica conserva en sus iglesias al menos un santo que tendria
la funcion de proteger al pueblo mismo y sus habitantes. De acuerdo al calendario
gregoriano, cada una de estas figuras religiosas tiene una fecha en la cual se celebra
“su cumpleafios” como le dicen los aymaras, de tal modo, el pueblo, y especificamente
sus alférez, se organizan para celebrar y honrar al santo organizando fiestas en su

honor.

Pueblos que estan abandonados por la poca poblacion residente, y aymaras que
extrafian el pueblo que los vio crecer, ven en la celebracion de esta festividad una
doble oportunidad para adorar al santo, y visitar su pueblo, junto a vecinos aledafios

también.
Si bien, se trata una festividad netamente religiosa, también tiene un caracter

comunitario cuando la gente del pueblo, y de la ciudad se redne a celebrar a sus

protectores dedicandoles ofrendas y cantos en honor a ellos.

Wilancha

La wilancha, o vilancha como es pronunciado, es un ritual que consiste en el sacrificio

de un animal, ya sea cordero, llamo o alpaca, donde su objetivo principal es el
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derramamiento de sangre a la tierra, ya que existe la creencia que los animales son
los mediadores entre el mundo terrenal y espiritual, es decir que representan un puente
de comunicacién. En este sacrificio, el animal escogido es venerado de tal forma que
es floreado, es decir adornado con lanas multicolores y ch’alladas con hojas coca, licor
y serpentinas (Kessel, 1992, pag. 62).

Este ritual, si bien se puede realizar en varias épocas del afio, cobra mas importancia
en el mes de agosto, sobre todo el primer dia que es cuando se debe realizar este
ritual, principalmente porque corresponde al periodo de la pachamama o madre tierra.
Y segun el calendario agricola andino coincide con el occidental, al ser fecha cuando
la tierra esta lista para ser sembrada nuevamente, por tanto en honor a ella se realiza
este ritual, asi germinara con fuerza los nuevos productos (Gavilan & Carrasco, 2009,
pag. 104).

Ritual Mortuorio

Este es realizado cuando una persona fallece, ya sea por causas naturales o causas
externas. El ritual en su realizacion busca acompafar al alma del difunto junto a su
familia para que luego sea despedida del mundo terrenal. El velorio se puede realizar
en la iglesia o en el hogar del fallecido, ahi familiares, amigos y cercanos acompafan

a la familia del difunto, para luego después repetir esto el dia del funeral.

En las costumbres andinas el funeral suele estar acompafado por una banda de
bronce o un grupo que toque mauasica del lugar; luego de la sepultura la familia del
difunto suele invitar a los asistentes al hogar para compartir un plato de comida, como
forma de agradecimiento por la asistencia. Posteriormente, todo este ritual de
acompafiamiento se suele repetir a los ocho dias, junto con una misa y la costumbre
de quema de ropa -asi se llama, donde familiares proceden a quemar toda la ropa del
finado que han recolectado, asi como algunas pertenencias que son importantes para
él, junto a la preparacion de algunos alimentos y utensilios que se cree pueden servirle
en la otra vida. En este rito de cremacién no suelen participar muchas personas, mas
bien son contadas y si es posible deben ir parejas y personas que conozcan del ritual,
se dice que desde las llamas a veces se forman figuras humanas que anuncian la

muerte de otras personas.

Al los seis meses, al afo, y a los tres afios se vuelve a realizar este ritual mortuorio,

exceptuando la cremacién ya que esa se produce solo una vez; por lo cual, se realiza
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entonces una misa y se acompafa a la familia. Transcurrido ese tiempo si es que asi

lo desean pueden realizarlo de manera més privada.

Este ritual en particular, asi como la celebracion de los santos, como pueden ver tiene
una estrecha relacién con la religién catdlica al mezclar una misma tradicion, el
velatorio, pero en dos espacios distintos, uno en la iglesia, y el otro en la casa de
difunto, donde se le da continuidad al concepto de muerte que tiene tanto la iglesia

catolica como la cosmovisién aymara.

La campafia de la chilenizacion nace luego que la Guerra del Pacifico concluye. A raiz
de los resultados, se establecen varios tratados de paz con el fin de mantener una
buena relacion diplomatica con los paises vecinos!t. Uno de ellos el Tratado de Ancén

firmado en 1883, en él:

“se estipuld que el territorio de provincias de Tacna y Arica, entre el rio
Sama y el rio Camarones, continuarian sometidas bajo la autoridad
chilena por un lapso de 10 afos. Al término de ese periodo la
poblacion residente decidiria si el territorio de ambas provincias
guedaba definitivamente bajo dominio y soberania del Pert o Chile”
(Tudela, 1993-1994, pag. 205).

Luego que se pactara este acuerdo, el Estado chileno comienza a implementar una
serie de medidas con el objetivo de crear un vinculo ideoldgico de parte de los
habitantes de la regidén para con el Estado, para asi poder anexar el territorio, por
medio del plebiscito que se realizaria cuando hubiera transcurrido el tiempo

establecido.

Para aquellos que residian en la ciudad de Arica el impacto de la campafia no fue tan

grave como si lo fue para las comunidades andinas que habitaban el altiplano.

Recordemos que antes de la Guerra del Pacifico este territorio pertenecia al Peru, al
igual que Tarapacd; y Antofagasta por su lado, era parte del territorio boliviano. En

efecto, una de las principales consecuencias de esta guerra fue la separacion de todo

11 BIBLIOTECA NACIONAL DE CHILE. El impacto de la Guerra del Pacifico (1879-1929). Memoria Chilena.
Disponible en http://www.memoriachilena.cl/602/w3-article-100610.html . Accedido en 15/2/2018.
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este territorio en tres estados. Por lo cual, el establecimiento de ciertas fronteras en
aquellos territorios donde se acostumbraba a relacionarse de cierto modo resulto
complicado, mas aun cuando estos territorios se encontraban en cierto aislamiento
geogréfico y social (Tudela, 1993-1994, pag. 205), por lo cual las dinAmicas suscitadas
tanto en la ciudad como en los pueblos era muy distinta por el contexto en el que se
situaban. Por tanto, el desarrollo de este proyecto ideoldgico en el cual ordené el
traslado de tropas militares hacia el interior de la ciudad, cerca de los limites
geogréficos, significd una época de transformaciones sociales e ideolégicas para los
aymaras debido a la ocupacion de sus territorios (Tudela, 1993-1994, pag. 202).

Esta campafia no soélo implicd la invasion militar de ciertos territorios, sino que
contemplé la implementacion de otras medidas relacionadas a un programa de
escolarizacion, ademas del desarrollo de infraestructura acorde con las necesidades
de la sociedad. Sin contar con el proceso de secularizacion eclesiastica que se iba a

desarrollar en esa época.

“La transformacion generada mediante la introduccion de instituciones chileno-
occidentales constituyen la génesis de la comunidad aymara chilena de hoy” (Tudela,
1993-1994, pag. 204)

Todas estas serie de medidas que describiremos a continuacién tienen relacion en

coémo se ha ido transformando de cierto modo la comunidad indigena aymara.

Politico

En el aspecto politico, como se enuncio arriba, las comunidades indigenas vivian una
suerte de aislamiento geografico al estar ubicadas en el altiplano, esto significaba que
no gozaban de ciertos derechos ya que oficialmente no eran considerados parte de la
sociedad, y al mismo tiempo su forma de organizacion no estaba expuesta a estimulos
externos. Y esta situacion a raiz de la campafia de la chilenizacion comenzé a cambiar,
principalmente porque en términos de porcentaje la comunidad aymara representaba
mas del 50% en relacién a la poblacion total (Tudela, 1993-1994, pag. 205), lo que
para efectos del plebiscito resultaria muy ventajoso para el Estado chileno si los
aymara se llegaran a definir como chilenos. Pero como también, histéricamente ellos
habian pertenecido a otro pais previamente, el Estado chileno tenia que empezar a

implementar ciertas medidas para utilizar esta ventaja cuantitativa a su favor.

56



Para esto se comenz0 a otorgar ciertos beneficios y servicios a los aymaras para que
se consideraran parte de la sociedad chilena. Por ese motivo es que se les concede la
ciudadania. Sin embargo, asi como ocurrioé con la religion cuando entré en contacto
con las comunidades indigenas, y se produjo el sincretismo, en la cual no fueron
consideradas las particularidades de cada grupo nativo, asi mismo sucedié con el
derecho a ciudadania en los aymaras. Si bien, politcamente iban a gozar de este
beneficio, al mismo tiempo, a pesar que el Estado los reconociera como tal, no sucede
lo mismo con sus rituales o costumbres, ya que para su proyecto nacién no estaba
contemplado incluir estas particularidades, mas bien a lo que apuntaba este proyecto
era una ideologia nacionalista: por lo mismo, junto a desconocer las costumbres
autoctonas, también obvio el hecho que ellos desde antes de la invasion de las tropas
chilenas, ya contaban con un sistema de organizacion comunitaria que incluia ciertos
cargos politicos para dirigir ya sea a la comunidad u otros espacios al interior de ella.
Ahora bajo esta idea de homogeneizar y plantar una nueva ideologia, aquellos
aymaras que poseian cargos importantes en su comunidad ahora serian relevados por

militares u otros ciudadanos chilenos (Tudela, 1993-1994, pag. 209).

Otro aspecto que “ayudd” a fortalecer o aumentar este apoyo hacia el Estado chileno
fue trasladar grupos de personas chilenas provenientes de otras ciudades del pais
hacia el norte para asi aumentar el “refuerzo” electoral cuando se hiciera el plebiscito.
Asi mismo, otra de las razones por la cual comienzan a llegar personas es porque en
esa época estaba en pleno auge el salitre, por tanto era necesario aumentar la mano
de obra para su explotacion'?. Mientras por un lado llegaban ciudadanos desde otras
partes del pais, por otro lado el Estado habia decidido expulsar a todos los ciudadanos
peruanos o que se identificaran con él, ya que evidentemente esto representaba una
amenaza a futuro. Tanto fue el afan chileno por reunir mas adeptos a su favor, que
incluso expulsé a sacerdotes, y cuando no fue de manera pacifica a veces se
transformo en episodios de violencia (Tudela, 1993-1994, pag. 215) y hostigamiento

hacia los peruanos.

La ultima medida en pro de la campafia de la chilenizacién, en un sentido politico, fue
la importancia que se les dio a los militares y a la realizacion de forma obligatoria del
servicio militar. Aparte de apoyar la campafa de la chilenizacién por medio de su

presencia en los poblados aymaras, lugares donde mantenian el orden estableciendo,

12 BIBLIOTECA NACIONAL DE CHILE. "Ambito social", en: El impacto de la Guerra del Pacifico (1879-1929).
Memoria Chilena . Disponible en http://www.memoriachilena.cl/602/w3-article-92151.html . Accedido en
27/2/2018.
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ademds de estar presentes en puestos fronterizos para controlar el trafico hacia
Bolivia'®, se les asigné incluso cargos que antiguamente eran custodiados por los
mismos lugarefios. Luego en 1912, se promulga la ley donde se sefala la
obigatoriedad del servicio militar para todos los jévenes nacidos en el territorio (Tudela,
1993-1994, pag. 209). Esto aparte de incluir mas hombres en sus filas, también
significé que al interior de la institucion se les instruyera acerca de la importancia de
los simbolos patrios, la lealtad a la bandera, y ademas se les ensefi6 a leer y escribir
sobre todo a los aymaras que ingresaban al servicio. De esta manera, ayud6 a
concientizar a los indigenas acerca de la importancia de ser chilenos y a defender a

Su patria.

Educacion

En relacion al plano educativo, como la intencidon era reemplazar todo vestigio peruano
gue invitara a adscribirse a dicho pais, cerraron varias escuelas publicas que
pregonaban eso, ya que claramente no tenian los mismos objetivos que la ensefianza

impartida en las escuelas chilenas.

“En el ambito ideolbgico, el principal instrumento de chilenizacion ha consistido en
dotar a la poblacion de servicios publicos, muy particularmente de la escuela
castellanizante y transmisora de toda la simbologia oficial chilena” (Alb6, 2000, péag.
57). Por lo mismo, para marcar mayor presencia nacional, tal como se sefala se
fundan nuevas escuelas, entre ellas la escuela primaria de Putre en 1905, que se
transforma asi en la primera escuela fuera de la ciudad, en el altiplano. Gracias a eso,
desde esa fecha en adelante se comenzarian a fundar varios establecimientos
educacionales en las diferentes localidades del sector andino de la regién. Sin duda el
acceso a ella serviria no solo para ensefarles a leer y escribir, como lo hizo el ejército,
sino también seria —y lo es hoy, “un valioso vehiculo para difundir valores, normas,
costumbres y creencias que forman la cultura chilena de principios de siglo” (Tudela,
1993-1994, pag. 208). Asi, lo aprendido en la escuela podria ser transmitido por los

nifios y nifias en sus respectivos hogares.

13 BIBLIOTECA NACIONAL DE CHILE. "campafia de chilenizacién", en: El pueblo aymara. Memoria Chilena .
Disponible en http://www.memoriachilena.cl/602/w3-article-93602.html . Accedido en 27/2/2018.

58



Infraestructura

Ademas de la construccion de escuelas, se erigieron otro tipo de infraestructuras que
tendrian relacién con el contexto histérico y las necesidades de la regién, una época

en la cual era imperante estar a la vanguardia de las exigencias modernizantes.

Asi como Chile firma un pacto con Peru para establecer relaciones diplomaticas, del
mismo modo lo hizo con su pais vecino Bolivia, en la cual el Tratado de Limites de
Chile y Bolivia firmado en 1904, entre otras cosas establecio6 el traspaso de la regién
de Antofagasta a territorio chileno, pero con la condicién que se construyera un
ferrocarril que conectara Bolivia y Chile. Es asi como en 1904 se funda el Ferrocarril
de Arica a La Paz.

El efecto de esta construccion como bien sefiala Tudela no es solo econémico, en
cuanto sirve como vehiculo de transporte de diferentes mercancias, sino también
social, en el sentido que se establece un camino que permite facilmente conectar no
so6lo a un pais vecino, sino ademas al altiplano con la ciudad (Tudela, 1993-1994, pag.
207), por tanto ese aislamiento geografico en el cual estaban inmersos los habitantes
del sector andino para con la ciudad ya no seria efectiva. Ahora existiria un puente de

comunicacion que permitiria ademas acercar el altiplano a la urbe.

Secularizacion

Tal como sucedia con Latinoamérica a nivel macro, en la cual se estaba atravesando
un proceso de secularizacién, Chile por su parte, a nivel micro no fue ajeno a este

proceso, coincidiendo ademas con este periodo de la campafia de la chilenizacion.

“La chilenizacién y posterior intento de modernizacién tiene como
efecto secundario un proceso de secularizacidn, cuyo origen se puede
situar en las primeras décadas de este siglo (...) No obstante, son las
relaciones sociales y no los individuos los que se secularizan. Hay un
proceso de privatizacién de la practica religiosa, la que deja de ser
comunitaria y no sigue los patrones tradicionales hispano-andinos.”
(Tudela, 1993-1994, pag. 217)
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En esta época, la Iglesia catdlica en apoyo al espiritu nacionalista del Estado. Junto a
la medida de expulsion de los sacerdotes peruanos producto de la chilenizacion,
intenta introducir en los devotos este discurso que defendia la patria chilena:

“Esta ideologia afirma, por un lado, el rechazo a simbolos, valores y
conductas centrales de la tradicion religiosa de los ayllu-comunidades
de la region (...) mientras que por otro lado, propone la aceptacion de
los valores de su propio mito: la homogeneidad linguistica y cultural,
la superioridad y perfeccion de la modernidad”. (Tudela, 1993-1994,
pag. 216)

Producto de este intento por suprimir las particularidades de la comunidad, a ella solo
le quedan dos opciones, en cuanto a la realizacion de los ritos se refiere; una tiene
relacion con obedecer a esta medida nacionalista y prescindir de la realizacion de las

costumbres; o por otro lado, solamente realizarlos en la esfera privada.

Sin embargo con este proceso creciente de secularizacion, las funciones de la iglesia
gue apuntaban a establecer un orden y una hegemonia ideoldgica serian delegadas a
otro tipo de instituciones del Estado, que no tendrian ninguna relacién con un aspecto
religioso. Estos organismos vendrian a reemplazar la labor que vendria realizando la

iglesia, derivandolas a diferentes instituciones.

De tal modo, ella comienza a perder, paulatinamente, su poder religioso hegemonico
en la sociedad (Tudela, 1993-1994, pag. 218). Sin considerar ademas, que esta
institucion eclesiastica por orden del Estado habia comenzado desde hace tiempo a
suprimir las practicas religiosas aymaras, ya que no obedecia al pensamiento
nacionalista del pais, sumado a eso, cargos como el de “fabriquero” o “mayordomo”-
ocupaciones propias del pueblo indigena, de una funcion propiamente realizada por
aymaras ahora seria encomendada a autoridades civiles. “En sintesis, lo que esta
ocurriendo es que la autoridad religiosa en el ayllu-comunidad pierde autonomia y es
obligada a subordinarse al interés politico del estado y nacion” (Tudela, 1993-1994,
pag. 227), lo que significo en definitiva que los aymaras gradualmente serian

desvinculados de su comunidad de origen para ser parte ahora de la sociedad.

Huanca respecto a esto sentencia:

“Pero el Dios Inti de Atahualpa, a pesar de su poder uranico, no usurpa

derechos de los pueblos, la propiedad comunitaria, la organizacion del
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Ayllu y todo un sistema de vida comunitaria, herencia de la cultura

milenaria de Tiwanaku.

En cambio, el poder de Dios de la cristiandad colonial, unido al poder
del Estado, interrumpié todo el sistema de vida comunitaria andina.”
(Huanca C. , 2012, pag. 96)

Asi, mientras el Estado crece autobnomamente, y la Iglesia catélica va perdiendo su
poder en la sociedad, es cuando comienzan a desarrollarse otras alternativas
religiosas. En un momento que para algunos aymaras la religion catélica ya no tenia

ese caracter cercano de antes.

Sin duda, para los aymaras esta serie de medidas introducidas por el Estado trajo
algunas consecuencias para su cultura, que en la actualidad es posible percibir. Ya
gue, cuando por un lado tienen normas impuestas por un Estado que les habia
prometido proteccion y respeto a cambio de su lealtad, lo que obtuvieron de vuelta es
una violencia simbdlica, expresada al querer difuminar estas particularidades que los
hacian definirse como aymaras. Por otro lado, tenian a una Iglesia Catdlica que ya no
representaba un apoyo para que ellos se integraran a la sociedad. Todo esto
finalmente provoc6é que comenzaran a anularse como sujetos indigenas, por todo lo
gue podia significar autoreconocerse en un espacio urbano que cada iba en contra de
eél, a partir de ahi la interaccion que comenzaron a tener con estos emergentes credos
religiosos, y la cercania que estos le demostraron, ayudd a que se popularizaran entre
los aymaras, ya que su discurso integrador para con ellos, parecia a la vez estar en

sintonia con las necesidades de la nacion a la cual los aymaras debian adaptarse.

V.ii.iv. Pentecostalismo y protestantismo aymara

“La ausencia de ideologias seculares, en el periodo anterior a la guerra
permite asumir que en el ayllu-comunidad del siglo XIX la religién
tradicional cumplia una funcién ideolégica dominante y que la
institucion religiosa ejercia un monopolio ideoldgico
prescribiendo/fundando el orden social.” (Tudela, 1993-1994, péag.
219)
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Esto quiere decir que, en vista que aun no habian aparecido otros credos religiosos
gue le vinieran a disputar el papel hegemdnico a la iglesia catdlica, ella mantendria

entonces ese vinculo con la comunidad aymara.

“El indigena fue aceptando, con distintos grados de motivacion, las
nuevas creencias y cultos, dando origen a un sincretismo religioso,
gue no desecha totalmente el cuerpo de creencias anterior, ni

tampoco acepta el nuevo totalmente” (Riveros, 1998, pag. 13).

Es asi como las practicas rituales aymaras incluyeron elementos catdlicos en ellos, y
en el mismo sentido festividades o fechas importantes para el cristianismo tenian

elementos aymaras en su “celebracién”.

A modo de ejemplo, la fiestas patronales, descritas anteriormente como parte de las
practicas rituales de los aymaras. Es una costumbre de origen cristiano, donde la
comunidad aymara celebra “el dia” del santo o santa que pertenece al pueblo en cual
habitan. Este tipo de festividad es dirigida por las figuras del alférez, quien se hace
cargo de la “fiesta”; y el fabriquero, que es el encargado de administrar y cuidar los
bienes de laiglesia (Tudela, 1993-1994, pag. 226), cargos que se renuevan cada cierto

tiempo y que segun una investigacion de Riviere:

“Todo miembro de la comunidad debia asumir a lo largo de su vida
diversos cargos religiosos y politico-rituales sucesivos en una
trayectoria ascendente y jerarquizada llamada thaki(“camino”). Este
ciclo de servicio a la comunidad garantiza al individuo el acceso a los
medios de produccion (tierras, agua, zonas de pastoreo, etc.) y le
concede un status y prestigio reconocidos unanimemente (jaqi).”
(Riviere, 2007, pag. 4)

De ahi que para mantener un orden y una preparacién de antemano, a veces se
contaba con listas en las que figuraban los siguientes pasantes u alférez de los

préximos afos para alguna festividad.

Asumir el cargo de alférez, tal como lo sefiald la autora, significaba un gran prestigio
para la persona encargada, no cualquiera podia asumir esa responsabilidad, ya que
ella involucraba desembolsar una gran cantidad de dinero para agasajar tanto a la
figura cristiana “santo”, como a la gente que asistia a la celebracién. “La espiral de los

gastos ceremoniales, debido a la competencia desenfrenada a la cual se entregan los
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comerciantes, ha hecho subir las pujas a un nivel tal” (Riviere, 2005, pag. 338), que

cada afio iba aumentando la inversion en la fiesta.

Por tal motivo, lo que para algunos podia ser algo positivo en términos que podrian
presumir ante el grupo su poder adquisitivo; para otros la sola posibilidad de tener que
hacerse cargo era una preocupacién que se transformaba en un dolor de cabeza,
porque no contaban con los suficientes recursos econémicos para poder solventar
esto, asi que no les quedaba otra opcién mas que trabajar incansablemente por un
largo periodo; o sino a veces se veian obligados a vender algunos de sus bienes para
poder reunir el dinero, ya que si o si debian asumir este compromiso alguna vez
(Riviere, 2005, pag. 339). De manera que, en palabras de Riviere estos cargos no
ayudarian mas que a evidenciar notablemente la desigualdad econémica que habria
en la comunidad, lo que provocaria una sensacion de exclusion (Riviere, 2007, pag. 4)
entre quienes estuvieran en desventaja, porque no tendrian la posibilidad de adquirir

ese prestigio y respeto que sus otros coterraneos si gozaban.

Si bien lo especificado corresponde al caso boliviano, esto también puede ser
extrapolado para el altiplano chileno, considerando que hubo y hay una cercania
geografica con el vecino pais que permitié que ambos sujetos, aymaras chilenos y
bolivianos se vincularan periédicamente. Ademas que no solo en las fiestas patronales
se apreciaba estas actividades, sino que en otro tipo de rituales también se

desarrollaba la misma dinamica, que por cierto, se ha mantenido en la actualidad.

Junto aquello, para el afio 1958 comienza el primer arribo del pentecostalismo al sector
del altiplano chileno. De la mano del hermano Braulio, un aymara que entre los
constantes viajes a la ciudad conoce la “palabra de dios”, y motivado por ello decide
llevarla al pueblo de Cariquima (Guerrero, 1993, pag. 32), fundando ahi la primera
Iglesia Evangélica Pentecostal en el altiplano. Desde ahi se comenzaria a expandir
hacia las otras localidades y ciudad, caracterizandose asi por ser tradicionalista y
conservadora, si lo comparamos con otros credos religiosos (Mansilla & Mufioz, 2017,
pag. 172). Al igual que la iglesia evangélica pentecostal (IEP), también llegan otras
iglesias como “la Iglesia Metodista Pentecostal, la Iglesia del Nazareno, la Iglesia del

Evangelio Cuadrangular y la Iglesia Adventista del Séptimo Dia” (Huanca L. , 1999,

pag. 96), sin embargo ninguna de ellas alcanzoé la relevancia que si generé la IEP.

Con el creciente sentimiento de inferioridad por el cual estaban atravesando los

aymaras, la llegada del pentecostalismo signific6 una nueva oportunidad para
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desarrollarse en la sociedad. “A diferencia de los cargos tradicionales, no se exige
ninguna riqueza ni conocimiento especial alguno para ingresar en la Iglesia, en la que
todo hermano es respetado y socorrido en caso de necesidad” (Riviere, 2007, pag. 7),
asi, esta clase de acogida que recibieron los aymaras de parte de los evangélicos fue
determinante para que renunciaran a este sistema de cargos religiosos que estaba
esperando por ellos, y si en otro caso ya lo habian hecho alguna vez preferian omitir
esa parte de su historia (Riviere, 2005, pag. 344). Asi es como paulatinamente algunos

aymaras se fueron convirtiendo al pentecostalismo.

Otro hecho que ayud6 al aymara a integrarse a este nuevo credo religioso, fue la
utilizacion de parte de los hermanos pentecostales de la lengua materna de la
comunidad. Esto hizo que la religibn se mostrara mas asequible para los aymaras, ya
gue como bien se menciond antes, durante toda esa época los indigenas habian sido
parte de un proyecto nacionalista que entre otras cosas involucré que aprendieran el
espariol, por ende la presion por intentar aprender algo en un espafiol que no muchos
dominaban no seria necesario. De tal forma, la integracion del evangelio a la
comunidad aymaray viceversa fue mas amistosa, por lo cual tanto la predicacion como
algunos himnos fueron realizados en la mayoria de los casos en lengua aymara
(Mansilla & Mufioz, 2017, pag. 246).

Mas no fue lo el dltimo factor que ayudo a que se popularizara el pentecostalismo. La
migracion hacia la ciudad, sobre todo a finales del siglo XX tuvo mucho que ver en eso.
Las actividades econOmicas que realizaban los aymaras del altiplano, como la crianza
de ganado y en ciertos casos el desarrollo de la agricultura no era suficiente para
generar recursos economicos para la familia, mas sobre todo si se comparaba su
situacion con aquellos que se hacian cargo de las festividades indigenas, quienes
poseian un mayor poder adquisitivo y bienes materiales. Al evaluar ambas situaciones
rapidamente se daban cuenta que la tierra —el altiplano, ya no era suficiente. De esa
manera es que deciden migrar y comenzar a dedicarse a otro tipo de actividades

econdmicas, mas ligadas al sector terciario.

Esto significé la creciente ausencia de los comuneros aymaras en los rituales (Riviere,
2007, pag. 6), considerando que la mayoria de ellos eran efectuados en el altiplano.
Por tal motivo, la falta de espacios fisicos en la ciudad donde pudieran llevarse a cabo
los rituales, ocasiond que se perdiera esa continuidad con la comunidad alla en el
altiplano. “No querian con las costumbres de la pachamama que se hacen unos brindis

pa’ empezar la siembra; no querian con el floreo de los ganados, que el campesino
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aprecia su ganado” (Guerrero, 2005, pag. 360). A su vez, la misma urbe con sus
politicas modernizantes hizo que el aymara notara que necesitaba de un espacio
acogedor que lo ayudara a cumplir las expectativas de la sociedad, y que le diera la
oportunidad de movilidad social. Lo cual encontré en el pentecostalismo.

Entonces, ¢, Qué implicé para el aymara ser parte de la iglesia evangélica pentecostal?.

Aun cuando la integracion de la lengua aymara al pentecostalismo favoreci6 la mayor
adhesion a él. Convertirse a esta religion involucré que los aymaras aprendieran y
aceptaran ciertas generalidades con el propésito que esto les ayudaria a mejorar como
seres humanos y por ende a mejorar su calidad de vida.

A partir de esto la IEP en un comienzo invita al converso, es decir al aymara, a que
abandone toda concepcion de mundo que tenia antes de comenzar a relacionarse con
este credo, lo que en otras palabras significa, que los insto a que dejaran de practicar
y participar de las ritualidades aymaras, sobre todo aquellas que estuvieran
relacionadas con la religion catolica como las fiestas patronales; en adicion a aquello
se les indicé que no podian mascar hoja de coca, muy comun entre quienes viven en
el sector de la puna; no podian beber alcohol, una accion caracteristica de la ritualidad
andina, aunque mas que beber, que de por si lo hacian, era mas importante el uso que
se hacia de él en las ceremonias del interior; se les motiva a utilizar ropa mas adecuada
para la ciudad; y por ultimo no podian asumir cargos tradicionales de la comunidad
aymara (Riviere, 2007, pag. 5). En definitiva, para ser parte de esta congregacion
religiosa tuvieron que reprimir muchas caracteristicas que eran parte de su cultura y
los hacian identificarse y posicionarse como aymaras, asi como también tuvieron que
omitir elementos o ritos que eran considerados importantes para continuidad de la

comunidad.

Uno de los aspectos que llaman la atencion es el hecho que los mismos evangélicos
le proponian a los potenciales adherentes aymaras que no hicieran uso de su lengua.
Lo que no se condice con una de las estrategias que aplico el pentecostalismo para
acercarse. Por lo cual, infiero de acuerdo a como se ha desarrollado esta religidon en
el periodo, que esta limitacién a la lengua corresponderia a una medida para ser
aplicada en la ciudad. Ya que como bien sucedio, el pentecostalismo adquiere fuerza
en el altiplano porque se utiliza la misma lengua nativa, sin embargo como esta misma

religion apela a la importancia del progreso y a la capacidad que debe tener la persona
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para adaptarse a las condiciones de la sociedad, es que lo m4s probable es que les

haya aconsejado evitar usar el “aymara” en la ciudad.

De hecho son ellos mismos —los aymaras, quienes dan cuenta que lo ideal para optar
a la movilidad social, la adquisicién de los bienes y el respeto de la sociedad era
adscribirse primero como “chileno”. En ese sentido, los aymaras en las ciudades
consideraban que no era conveniente demostrarse como inmigrante del “interior”, dado
gue se exponian a ser objeto de denostaciones al apreciarseles como ‘indios” y/o
bolivianos”. (Gundermann, Gonzalez, & Durston, 2014, pag. 212). De acuerdo a ello,
para no quedar en evidencia lo que muchos aymaras hicieron cuando migraron a la
ciudad y les correspondia trabajar, fue aprender lo mas rapido posible el espafiol, ya
sea en la casa, en el colegio, con familiares o0 amigos, para que asi les resultara mas
facil familiarizarse con el trabajo y que a su vez, sus compafieros no los discriminaran
(Gundermann H. , 1997, pag. 93). Por ese motivo es que toma la determinacion de
reducir el uso de la lengua materna en la casa o directamente no usarla, ya que a partir
de ello, se creia que de esa forma podrian ayudar a que sus hijos les costara menos

integrarse a la sociedad.

“Un analisis sociolingtiistico del censo de 1992 muestra que en este
pais uno de los grupos rurales aymaras mas avergonzados de su
origen, o al menos de su lengua materna, son los que viven cerca de
la frontera de Chile” (Albo, 2000, pag. 58)

Por eso no seria raro que en concordancia a las exigencias del pentecostalismo, y al
sentimiento de verglenza es que las préacticas rituales, las vestimentas, la lengua
indigena sean eliminadas de su cotidianeidad (Gavilan & Carrasco, 2009, pag. 103).
Para algunos fue mas facil que para otros, pero finalmente asi lo hicieron, se

despojaron de parte de su andinidad.

No obstante, como los tiempos cambian quizas las limitaciones que habian en el
pasado para los aymaras hayan desaparecido gradualmente en la actualidad. Esto es
lo que sefala por lo menos Mansilla cuando se refiere al trabajo de Riviere(2007), en
la cual sefiala que el pentecostalismo se “aymariz6”, ya que lugares sagrados para los
aymaras como los cerros, que en su pasado fueron violentados por los evangélicos,
hoy en dia son dispuestos como lugares de oracion; la predicacion es en aymara;

ahora se permite la utilizacion de la vestimenta tipica (Mansilla, 2009, pag. 26), y se

66



considera al pastor como un simil de la figura del Yatiri(sabio aymara), ya que ambos
tendrian el poder de sanacion a través de ritos parecidos (Riviere, 2005, pag. 346), asi
en el aspecto mas espiritual, los dos tendrian la capacidad para entender el significado
de los suefios, el primero ligado a la aparicion de profecias; y el segundo al poder
interpretativo para sanar una enfermedad (Mansilla, Mufioz, & Orellana, 2014, pag.
166).

Las investigaciones en torno al pentecostalismo aymara

Como antecedentes de la labor que ha realizado el movimiento pentecostal al interior
de las comunidades aymaras, contamos con la investigacion realizada por estudiantes
de la Universidad de Tarapaca en el afio 1999, en el cual se relata como fue la llegada
del pentecostalismo al pueblo de Ticnamar, investigacion que sirve de referencia para
conocer la forma en qué abordaron el tema y como se desarrollé este movimiento en
otro sector de la pre cordillera ariquefia. De tal modo, para el afio que se realizé la
investigacion (1999), los estudiantes dieron cuenta que los pentecostales ya contaban
con cinco denominaciones repartidas entre la pre cordillera y el altiplano, éstas a su
vez tenian dos formas de practicar el evangelismo, uno era por la designacion de
personas hacia una comunidad no evangelizada con visitas esporadicas, 0 sino el
envio de miembros evangélicos con el fin de asentarse en una comunidad y crear un

sitio de oracion (Huanca L. , 1999, pag. 94).

De acuerdo a lo expuesto, el afan de diversos autores por comprender como se ha
desarrollado el pentecostalismo al interior de las comunidades indigenas, sobre todo
aymaras y mapuche, ha permitido dilucidar entre otras cosas los factores por lo cual
los sujetos aymaras se convierten al pentecostalismo. Entre ellos Mansilla, Mufioz y
Orellana en su recopilacién de investigaciones para saber los aportes que se han
realizado en la materia, han sefialado algunos estudios de Tudela en la cual se ha

expuesto que hay:

tres factores individuales que suscitan la conversion: “(a) la tension
gue angustia al aymara y que resulta de lo que aqui se interpreta como
deprivacion relativa, (b) una experiencia decisiva en la vida del
individuo que lo impulsa a cambiar su vida, y (c) la naturaleza del
contacto e interaccion con personas ya convertidas a las iglesias
evangeélico-pentecostales” (Mansilla, Mufioz, & Orellana, 2014, pag.
164)
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Frente a esto, el mismo autor comenta que producto de la situacion que estaba
experimentando el aymara para la época (social, politico, religioso), se producen dos
clases de fendmenos que llevan al sujeto a optar por inscribirse en un nuevo credo
religioso. Estos corresponderian a la chilenizacién; y a la deprivacion relativa, que
corresponde a la insatisfacciéon por parte del sujeto al darse cuenta que su realidad
comparada con la del otro no era la misma, quedando asi decepcionado por no cumplir

sus expectativas. Lo que ayudaria a propiciar la conversion en el sujeto.

Por tanto, “esta conversion al pentecostalismo adquiere un doble matiz, pues por un
lado se trata de una necesidad material (busqueda de trabajo, salud), mientras que por
otro lado se trata de una necesidad simbdlica asociada a la busqueda de sentido”
(Mansilla, Mufioz, & Orellana, 2014, pag. 169). En relacién a eso Carozzi y Frigerio,
identifican cuatro formas de abordar el fenomeno del pentecostalismo, y la conversion
desde la experiencia del sujeto converso. De esta forma podemos establecer al

converso como:

“Victimas de la accion de los grupos religiosos; como Sujetos
Determinados por sus caracteristicas psicolégicas y sus relaciones
sociales previas a la conversion; como Sujetos Condicionados por sus
relaciones sociales actuales o como Individuos Activos que eligen los
cursos de accion a tomar de acuerdo a sus objetivos y apetencias”

(Carozzi & Frigerio, 1994, pag. 2)

En relacion a los sujetos vistos como victimas podemos encontrar que las primeras
investigaciones de Guerrero y Van Kessel tienen este caracter, reduciéndolo a una
vision esencialista donde veian a lo aymaras como un ente estatico y ahistorico,
incapaz de poder decidir. Situando asi al sujeto en uno de los dos extremos, lo andino
por una lado, y lo pentecostal por otro (Mansilla, Mufioz, & Orellana, 2014, pag. 159),
donde afectado por eso deben abandonar sus costumbres andinas para integrarse al
culto pentecostal. Hay que comprender que este tipo de investigacion se realizan en
el marco de un contexto histérico donde los sujetos probablemente si fueron victimas,
al ser reprimidos tanto en la chilenizacion como en la dictadura, por tanto esta
poblacién, que debe haber sido la primera generacién en migrar no le quedaba otra
solucion mas que aceptar las condiciones en las que se encontraban, de otra forma no

podrian adaptarse.
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En seguida cuando se refiere a los sujetos determinados por sus caracteristicas
psicologicas y sus relaciones sociales previas a la conversion, se destaca que en la
mayoria de las investigaciones cuando el aymara decide convertirse o hace motivado

por resolver esas crisis que le impedian adaptarse a la sociedad moderna.

“Los trabajos que conciben a los conversos como sujetos
condicionados por sus relaciones sociales actuales han adoptado una
perspectiva funcionalista [por la cual] mediante la interaccién con un
grupo el sujeto asume como propia la cosmovision del mismo y la
identidad que éste le asigna [en la cual] solo la interaccién intensa y
los vinculos afectivos con el grupo religioso [propiciarian la

conversion]

Finalmente, quienes conceptualizan a los conversos como Individuos
Activos han adoptado una Perspectiva Interaccional Simbdlica y
conciben a la conversion religiosa como una experiencia mediante la
cual tales individuos eligen transformar su vision del mundo” (Carozzi
& Frigerio, 1994, pag. 3)

Asi, siguiendo la primera linea investigativa, relacionada a la figura de la victima y el
esencialismo. Los autores observan que el pentecostalismo en la comunidad aymara
se presenta como un eje de quiebre para el mismo grupo, ya que no consideraba al
aymara como tal, con sus rituales y sus caracteristicas que lo hacian facilmente
identificable, lo que en palabras de Guerrero se traduciria en un “etnocidio aymara”, ya

gue segun él, este era el ultimo objetivo del pentecostalismo.

Es por este motivo que en muchas ocasiones la forma en que los investigadores
interpretaban el fenbmeno era desde una mirada dicotomica, en la cual aymara y
pentecostalismo eran dos ejes antagonicos, que no permitia puntos medios para
intentar hablar sobre una posible flexibilidad de parte de ambos para adaptarse
mutuamente. Por lo cual, frente a esta creciente pérdida de los rituales y elementos
aymaras los investigadores aconsejaban que el sujeto debia optar por su identidad
étnica obviando que quizas él mismo tenia la capacidad para razonar sobre aquello y
buscar una solucién que le acomode a las dos partes. Asi lo hizo Moulian cuando
intentaba interpretar el mismo fendmeno en los mapuches, evito caer en esencialismos
porque él comprendia muy bien que el caracter de la cultura es dinamica (Mansilla,

Mufioz, & Orellana, 2014, pag. 167), por ende, estos sujetos autodeterminados quizas
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intentarian buscar nuevas formas de reinterpretar y hacer la ritualidad indigena, asi

como nuevas formas de reinterpretar el pentecostalismo, en este caso aymara.

En esta situacion para ser comparada, tenemos como referencia el caso Mapuche,
gue ya ha sido esbozada en lineas anteriores. Encontramos una inquietud entre los
investigadores al presentar al pentecostalismo como un obstaculo para que se
desarrollen los rituales y la religiosidad mapuche, ya que las personas que adhieren a
esta religion dejan de practicar y participar en ellos, realizando asi sus propios rituales
en el marco de la religion pentecostal. Hasta ese momento parece haber un consenso
entre todas las investigaciones en relacién al pentecostalismo y al efecto que puede

producir en las etnias.

Sin embargo, después se observa un intento de continuidad, ya que se aprecia que
tanto la cultura mapuche como los pentecostales mantienen en su cosmovision una
lucha entre el bien y el mal. Situacion diferente en la cosmovision aymara, ya que en
ella no hay una lucha de fuerzas antagonicas, mas bien lo que ahi se produce es la
complementariedad. Siguiendo con lo anterior, esta lucha del bien y el mal que se
forma a nivel de los mapuches y de los pentecostales se refiere a dos tipos de rito, el
primero se refiere a un rito magico y el segundo a un rito religioso que se obtendra a
través de la salvacion (Foerster, 1995, pag. 392), ambos presentados con cierta

similitud en los mapuches, como conclusion se destaca que:

“Las manifestaciones religiosas pentecostales presentan una serie de

continuidades con la religiosidad tradicional mapuche. Mas que
ruptura, tenemos la impresion de que el pentecostalismo queda
atrapado en la légica del sincretismo religioso mapuche”. (Foerster,
1995, pag. 396)

Por tanto, considerando esta experiencia, resulta interesante investigar por qué no

sucede lo mismo con el caso de los aymaras.

Como bien se indic6, los mapuches y los pentecostales tienen ciertas similitudes en el
guehacer, lo que se traduce en que no exista una ruptura evidente entre ambos sino
mas bien un vinculo, hecho que no se traduce en el caso aymara, ya que a diferencia
de los mapuches, éstos -aymaras pentecostales, niegan su pasado y lo evallan
negativamente luego de ser convertidos a la religion evangélica, asi lo relata el
siguiente testimonio: “Estando en la Iglesia Catdlica, lo que hice fue pelear, tomar.

Muchas veces hacer escandalo, envidia, eso practicaba. Dios me quité todas esas
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cosas. Alabo a Dios contento y le pido a El que me siga ayudando” (Guerrero, 2005,
pag. 365), lo que se interpreta como una fuerte tension entre ambas esferas al tener
costumbres distintas, situacién que no es muy comun en los mapuches pentecostales.
Esto debe ser porque ambas culturas quizas tienen distintos modos de realizar sus

costumbres.

Y aunque finalmente Moulian no logré encontrar el punto de flexibilidad del
pentecostalismo, debido a que no se les permitia participar a los mapuches de sus
rituales principales, “su abandono no depende de las prescripciones pastorales, sino
del decaimiento de su credibilidad o eficacia simbdlica frente a otras ritualidades”
(Mansilla, Mufioz, & Orellana, 2014, pag. 171), es decir, ain cuando ser parte de la
lglesia Evangélica si implicé que no participaran de los rituales, también fue el hecho
gue la misma gente dejoé de creer en la efectividad de ellos. Asi desmotivados por la
supuesta ineficacia de ellos, cada vez mas disminuia la participacion de los mapuches

en los ritos, y aumentaba por otro lado los fieles al pentecostalismo.

En relacion a otro de los aportes que se puede hacer para la investigacion del
pentecostalismo, Tudela agrega al protestantismo también, considerando a la Iglesia
Adventista por ejemplo. Esto es relevante porque si bien se han repasado
investigaciones relacionadas al pentecostalismo, estas nos sirven como referencia
para saber como se podria abordar el tema desde el protestantismo, ya que a la region
llegaron a establecerse varios credos religiosos, no solo el pentecostalismo, por tanto
cabe la posibilidad que estos hallen otras formas de relacionarse con la comunidad

indigena.

En conclusion, el pentecostalismo investigado en diferentes autores, nos habla de una
religion que ha tenido diferente relacion de acuerdo a la etnia con la cual entra en
contacto. Donde para el caso mapuche hay algunas similitudes con su cosmovision,
pero que por el contrario para el caso de la cosmovision aymara parece haber varias
discordancias, en gran medida porque los aymara estan muy ligada a la religion
catélica, y asi mismo ésta tiene una forma de ver el mundo distinta en comparaciéon
con el pentecostalismo. Sin embargo, esto no quiere decir que so6lo se producen
rupturas en relacion a los pentecostales con los aymaras, ya que se ha encontrado
gue hay ciertas similitudes entre ambos, como las figuras del pastor y el Yatiri, que
nos permiten dilucidar que bajo el pentecostalismo hay ciertas voluntades de ceder en

su discurso con el fin de adaptarse a las condiciones que el medio les brinda.
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VI. Marco Metodolégico

VLi. Tipo de Estudio

De acuerdo a los objetivos de la investigacion, esta serd de tipo descriptivo ya que
“busca especificar propiedades, caracteristicas y perfiles de personas, grupos,
comunidades, procesos, objetos o cualquier otro fenébmeno que se someta a un analisis”
(Herndndez Sampieri, Ferndndez Collado, & Baptista Lucio, 2014, pag. 92).De esa
forma, a partir de la descripcién de los emergentes credos religiosos, se pretendera
identificar las particularidades que los hacen vincularse con la comunidad aymara; asi
como también se buscara caracterizar la ritualidad aymara reconociendo los principales
elementos que la hacen posible, para de esa forma analizar una posible relacion entre

ambos ejes.

VL.ii. Tipo de Disefio

La investigacion sera de tipo no experimental. Debido a que no se pretende alterar
ninguna variable con el objetivo que el estudio se realice, dado que la informacién que
sera levantada tendra relacion con situaciones que ya han sucedido, por lo cual se

puede inferir que esto se vera reflejado cuando la realidad sea descrita tal cual es.

Ademas este estudio tendra un enfoque cualitativo, ya que se tratara de comprender
la realidad en el marco de referencia de los sujetos estudiados, por lo mismo esta
investigacion no buscara representatividad en sus resultados finales (Hernandez
Sampieri, Fernandez Collado, & Baptista Lucio, 2014, pag. 384), ya que interesa
indagar sobre las particularidades de las situaciones a investigar, como en este caso
sucede con la emergencia de los credos religiosos y la comunidad aymara junto a sus
rituales, entendiendo que esta Ultima pueda verse trastocada por la primera, de
acuerdo al contexto social. Y como la investigacion se situara de acuerdo a las
subjetividades de los sujetos esta sera de forma flexible o emergente en su realizacion
(Taylor & Bogdan, 1994, pag. 18) & (Valles, 2003, pag. 77), porque si observa en el
curso de este estudio, que elementos nuevos aparecen que pueden ser Utiles para
éste, se procedera arevisar y evaluar la posibilidad de integrarlos para seguir nutriendo

este trabajo
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VLiii. Universo y muestra

La investigacion al ser cualitativa como ya se indicd, no busca una representatividad
con sus resultados, por tanto el muestreo serd no probabilistico ya que seleccionara a
los posibles casos de estudio de acuerdo a diferentes requerimientos (Hernandez
Sampieri, Fernandez Collado, & Baptista Lucio, 2014). Para efectos de esta
investigacion, el universo tedrico, lo comprenderan todos los y las habitantes de la
comuna de Arica; el universo practico corresponderd a todas las personas con
ascendencia aymara sin afiliacion religiosa; y todas las personas con ascendencia
aymara con afiliacion a algun culto religioso. Que nos permitir4, de esa forma, hacer

una comparacion entre estos dos grupos para comprender mejor el fenémeno.

En relacion a la muestra de esta investigacion tendra dos caracteristicas, primero
busca ser de maxima variacion, porque al indagar sobre varios credos religiosos se
pretende mostrar sus perspectivas en relacion a la experiencia de los aymaras
afilados, y de los aymaras no afiliados que previamente tuvieron una experiencia en
algun culto religioso, para asi realizar un estudio comparativo a partir de las diferencias,
coincidencias, patrones y particularidades que se pueden encontrar al interior de ellos,
gue ayudaran ademas a comprender sobre la percepcidon que se tiene sobre los

rituales aymara y los sujetos.

Y segundo, para lograr esa variedad se efectuara por medio de la muestra por redes,
en la cual se identificaran ciertos informantes claves que a su vez recomendaran a
otros informantes para obtener una muestra heterogénea (Hernandez Sampieri,
Fernandez Collado, & Baptista Lucio, 2014, pag. 386), que permita comparar las

subjetividades de los sujetos de estudio.

Es asi como la muestra se conforma por doce personas de ascendencia aymara, de
las cuales ocho tienen ascendencia aymara y estan afiliados a algun culto religioso; y
cuatro tienen ascendencia aymara y no estan afiliados a ningun culto religioso, eso si,
aquellos que no estan afiliados a ningun culto religioso si tienen experiencia previa

participando en uno o mas de uno.
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Entrevista n° | Religién Sexo Edad
1 Evangélica Mujer 24
2 Cristiana Hombre 26
Aymara 3 Testigo de Jehova Mujer 27
con 4 Adventista Hombre 28
afiliacion |5 Mormona Hombre |29
religiosa  [g Adventista Hombre |38
7 Catdlica Mujer 54
8 Catdlica Hombre 71
Aymara 9 Mormona, Catolica Hombre |25
sin 10 Adventista Hombre 29
afiliacion |11 Testigo de Jehova Hombre |30
religiosa” [, Testigo de Jehova Muijer 33

*Religion a la cual adscribieron antes de la desafiliacion

Acercamiento al trabajo de campo

La investigacion al ser caracter emergente permitio que se realizaran algunos cambios

para lograr presentar esta muestra variada de casos.

Inicialmente, a partir de la revision bibliografica, habia decidido que los sujetos de
estudio serian aymaras pentecostales que habitaran una comuna al interior de la
region de Arica y Parinacota, ya que después de la Iglesia catdlica, esta era la segunda
congregacion mas grande del lugar. Para ello, a través de un informante clave, se
realizé el contacto con la maxima autoridad de la institucion, se acordd una reunion
para explicarle en mayor detalle sobre la investigacion y realizarle la entrevista. Viajé
a la comuna, ya requeria de desplazamiento desde la ciudad hacia la precordillera,
pero no se logro la comunicacion con esta autoridad. De vuelta a la ciudad reintenté la
comunicacion en varias ocasiones pero era muy dificil de ubicar, debido a que el culto
religioso le demandaba moverse hacia otras localidades mas pequefias, por lo que no

se encontraba en la comuna

Al mismo tiempo, de forma casual en la ciudad, hice otro contacto con una aymara
testigo de jehova y le expliqué acerca del estudio, con el objetivo de saber si en la
comuna donde pretendia hacer la investigacion también habia una sede de su culto
religioso para hacer contacto con la gente de alla y poder entrevistarlas, asi este
contacté me manifestdé que conocia a alguien y que intentaria comunicarse con ella
para darme su informacién, sin embargo tiempo después me comenta que la persona
ya no residia en la comuna y habia vuelto a vivir en la ciudad. A partir de estas dos

experiencias comprendi que era necesario cambiar el lugar de estudio, una por
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razones econdmicas ya que de situarlo en la comuna implicaba realizar viajes a la
cordillera con la incertidumbre de no saber si podria realizar las entrevistas, como me
paso la primera vez; y la otra razon era porque, finalmente, la ciudad era donde habia

mas residentes aymaras.

Asi con el nuevo escenario, retomé la busqueda de mis sujetos de estudios y me
encontré con que las investigaciones revisadas acerca de este fendmeno no coincidia
con la realidad que se me mostraba. Al conversar con otros informantes clave, me di
cuenta que sus recomendaciones no eran sujetos adscritos al pentecostalismo, sino
mas bien a otros credos religiosos que antes no habia considerado, asi, comenzaron
a surgir nuevos sujetos de estudio que eran mas comunes de lo que creia. Sin
embargo, mi objetivo no fue escoger especificamente un sujeto de cada religién, eso
se produjo porgue mis informantes clave tenian contacto otros sujetos, que fueron

aportandole heterogeneidad a mi muestra.

De esa forma, tuve dos informantes claves, a los cuales no entrevisté porque no
disponian de tiempo, pero si fueron el puente de comunicacion entre los sujetos
entrevistados y yo. Desde ahi, se realizaron cinco entrevistas, y una de ellas
proporcioné el contacto para realizar tres entrevistas mas, en un total de ocho
entrevistas. Y las otras tres fueron contactos directos. De esa forma se construyo la

muestra de estudio.

Las entrevistas se realizaron principalmente en el lugar que le acomodaba al
entrevistado, y tuvieron una duracién promedio de 45 minutos a mas dependiendo de
la informacién que iban brindando los entrevistados, y fueron registradas por medio de

una grabacion de audio para no perder de vista ningan detalle.

VL.iv. Técnicas de producciéon de datos

“Al tratarse de seres humanos, los datos que interesan son los
conceptos, percepciones, imagenes mentales, creencias, emociones,
interacciones, pensamientos, experiencias, procesos y vivencias
manifestadas en el lenguaje de los participantes, ya de manera
individual, grupal o colectiva” (Hernandez Sampieri, Fernandez
Collado, & Baptista Lucio, 2014, pags. 396,397)
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Por ello, es que los datos seran recopilados a través de una entrevista semi
estructurada (Herndndez Sampieri, Fernandez Collado, & Baptista Lucio, 2014, pag.
403). Ya que este tipo de instrumento permite mayor flexibilidad al momento de
realizarla, entendiendo que durante su realizacion puedan surgir otras interrogantes

que no habian sido consideradas al momento de elaborar la pauta de preguntas.

También se considerara la técnica de relatos cruzados a traves del uso de la entrevista
semi estructurada, que comprende un tipo de historia de vida que permitira cruzar
varias personas en una sola historia, la cual es cominmente utilizada entre entornos

familiares, o amigos en comun.

De acuerdo a esto, Lewis sefiala que “al preparar las entrevistas para su publicacion, he
eliminado mis preguntas y seleccionado, ordenado y organizado sus materiales en
autobiografias congruentes” (Valles, 2003, pag. 242), en la cual el sujeto rememorara
distintos pasajes de su vida que daran cuenta de los momentos importantes, de crisis, y
aquellos que merecen ser recordados sin motivo aparente (Ferrarotti, 2007, pag. 18),
gue evidenciaran la carga significativa que se esconde tras ellos, articulandose en

contexto histérico determinado.

De este modo, pretendo mostrar la trayectoria de los sujetos para destacar su
experiencia como sujeto étnico y como sujeto religioso, que seran de ayuda para el

analisis.

VI.v. Técnicas de Andlisis de datos

La técnica de analisis que se empleara a partir de la informacién recopilada, sera el
analisis de contenido, ya que esta “destinada a formular, a partir de ciertos datos,
inferencias reproducibles y véalidas que puedan aplicarse a su contexto” (Krippendorff,
1990, pag. 28). Esta informacion impresa en las entrevistas, advertira que los datos se
pueden manifestar de forma directa, es decir, lo que el sujeto dice es lo que
efectivamente quiere sefialar, y también habra aquella que es percibida entre lineas
(Andréu, 2000, pag. 2), explorando asi en el terreno del lenguaje, la forma de expresarse
y los codigos empleados, que ayudaran a interpretar los significados, ubicandolos en el
contexto donde emergen, para que las inferencias que se realicen den a conocer como

perciben la realidad los sujetos de estudio.
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De ese modo, podremos entender cdmo se fueron desenvolviendo estos credos
religiosos, y sobre todo como se desarroll6 en el contexto de la comunidad aymara y
su ritualidad. Ademas para efectos de la codificacion nos ayudaremos del programa
Atlas Ti.

VI.vi. Calidad del disefio

Si bien los estudios cualitativos no buscan representatividad en sus resultados, si es
importante que se asegure la calidad de éstos. En ese sentido, esto se lograra en dos
niveles, confiabilidad y validez.

La confiabilidad tendra relacién con los resultados congruentes que se expondran de
acuerdo a la informacion entregada, en la cual, a partir de otros estudios de similares
caracteristicas deberan arrojar resultados parecidos a los de esta investigacion
(Jurgenson, 2003, pags. 31-32). En cuanto a la validez, a la cual también se le llama
credibilidad, se vera reflejada cuando las subjetividades del sujeto expresadas seran
relatadas de forma veridica ajustandolo a la realidad, ya que podran ser consultadas
con otros relatos para su confirmacion. Y donde no habra ningun sesgo de parte del

investigador, a fin de que sea lo mas objetiva posible.

Asi mismo, se aplicara el criterio de saturacion por informacion cuando se considere

gue los relatos de los sujetos se vuelvan repetitivos y no haya nada mas que analizar.

VI.vii. Condiciones éticas

Para la seriedad de esta investigacion, se consideraran los principios éticos de
confidencialidad y anonimato de los sujetos. A través de la elaboracién del
consentimiento informado, se les indicara acerca de los objetivos de la investigacion
para que tengan conocimiento de él, resguardando su identidad, y asegurando que la
investigadora tendra conocimiento de ella, y que su vez, esta participacion voluntaria
no significara ningun riesgo para el sujeto, pero tampoco algun beneficio como
retribucion monetaria por ejemplo. Ademas se advertira que para efectos de una mejor
comprension de su relato, la entrevista sera grabada y trascrita para recopilar la mayor

informacion posible.
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VIl.  Unidad de Anélisis

Este capitulo de la investigacion contara de dos partes, la primera referida a un andlisis
mas panoramico de la emergencia de los credos religiosos, la ritualidad aymara y la
identidad étnica, y la segunda correspondera a un andlisis de las historias de vida a

partir de datos sociodemograficos.

A continuacion, en la primera parte del andlisis, para el orden de los tdpicos se tendra

como referencia la revision bibliogréfica presentada mas arriba.

VIlLi. La campafia de la chilenizacién

De acuerdo a la llamada campafa de la chilenizacion, como ya se ha sefalado, ésta
buscaba homogeneizar culturalmente a la region, bajo un ideal nacionalista que afecto
a los aymaras hasta hoy. Sin embargo, esta campafia no puede ser considerada como
la Unica que tuvo efectos en ellos, ya que la época de la dictadura militar vino a

consolidar todas las medidas que fueron implementadas durante la campafa.

Quienes han hecho una trayectoria mas larga entre los entrevistados, pueden dar
cuenta de los efectos que estas politicas buscaban al cumplir con este proyecto. Es
asi, que de acuerdo a los testimonios podemos identificar cuatro areas por las cuales

se impulso este proyecto, a)educacion; b)infraestructura; c) secularizacion.

a) Educacion

Bajo la idea de estandarizar a toda la poblacion, se construyeron escuelas en
diferentes puntos de la ciudad, asi como también en los pueblos, a través de ella se
buscaban dos objetivos principales, uno, relacionado a la alfabetizacidon a través de la
ensefianza del castellano, que se necesitaba especialmente en los pueblos donde el
primer idioma que dominaban era el aymara; y dos, que por medio de éste se
transmitiera el valor a los simbolos patrios. De esa forma, la socializacién secundaria
mediada por estas escuelas, establecid en las consciencias de sus alumnos la
necesidad de aprender espafiol para ser igual al otro y acceder a diferentes beneficios

y servicios en la ciudad, desplazando asi su idioma nativo.

Por esa razén, es que quienes recibieron este tipo de educacion, es decir la primera y

segunda generacion de aymaras, aprendieron en esta institucion que el uso del idioma
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estaba relegado para ellos mismos, para el sector privado de sus hogares si asi lo
guerian, ya que de ser transmitido a sus pares, o de ser utilizado en espacios publicos
esto seria digno de merecer un castigo.

‘no ensefiaban a los nifios porque a ellos tanto le impusieron que no
hablaran aymara para poder llegar aca de los pueblos” (aymara sin

afiliacion religiosa, 33 afos)

‘no, y aparte de eso mi papa y mi mama nunca hablaban delante de
los nifios porque se supone que aca no tenian que hablar po, podian
llevarles presos, o sea era tan discriminado el ser aymara, era en la

misma escuela” (aymara catdlica, 54 afos)

Es por eso que ya en la ciudad, con el espafiol como primer idioma, fue casi nula la
transmision del idioma nativo a sus pares, y soOlo era utilizado en los hogares para

hablar temas privados con quienes sabian comunicarse.

“pero ellos tendian a hablar, cuchichear a su maneray no ensefiaban

a los nifios” (aymara sin afiliacion religiosa, 33 afnos)

Asi con la incorporacion del espafol, los aymaras por un lado, se adaptaron
rapidamente a las dinamicas que se desarrollaron en la ciudad, por otro lado, sin
embargo esto significo que cada vez la lengua aymara fuera perdiendo su calidad. Si
bien, en la campafa de la chilenizacion la ensefianza del espariol fue para que se
adaptaran, el uso de la lengua nativa en los espacios publicos para relacionarse con
sus pares no fue aprobada socialmente, mas bien era condenada, porque resultaba
extrafio escuchar una lengua que no “era” propia de ahi, ademas que particularmente
el aymara encierra en su dialecto cacofonias que no era normal escuchar en la ciudad,
resultando incémodo de oir, no obstante, para la época del régimen militar la situacion
fue mas radical. Simplemente tenian prohibido hablar en su lengua, porque de lo

contrario esto tendria consecuencias.

Por este mismo motivo, es que se explica el por qué la lengua nativa se fue degradando
a medida que se socializaba de generacién en generacién, porque precisamente no
ocurria este fendmeno, es decir, no se transmitid. La primera generacion que
corresponde a los adultos mayores, tuvo que aprender a hablar el espafol para

dialogar en el pueblo y después la ciudad, sin embargo en el espacio privado que seria
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su hogar si hablaba su lengua nativa con sus hijos, de ese modo ellos escuchandolo
frecuentemente aprendieron sobre ella y la internalizaron, pero una vez que llegan a
la ciudad por las exigencias de la misma, el espafol se tuvo que transformar en su
primer idioma, y junto a la poca costumbre de hablar la lengua aymara significé que en

varios casos se olvidara parcialmente cémo hacerlo.

De acuerdo a las dinAmicas de interaccion que se producen entre un grupos sociales
en este caso étnico, y en otro cultural/nacional, es légico que se den estos resultados
observados, ya que finalmente este grupo étnico el que accede a este espacio
dominado por una cultura dominante, que tiene sus normas, valores y pautas de
comportamiento, entre los cuales el idioma espaiiol, era su lengua oficial, por lo cual
guienes quisieran insertarse, por los motivos que fueran, a esta cultura nacional,
debian adecuarse, es decir que las fronteras que se establecian entre uno y otro grupo

serian traspasadas, para ir de a poco asimilando esta nueva identidad cultural.

Por consecuencia, las generaciones mas actuales poco o casi nada conocen del
mismo idioma, por lo cual es natural que a estas alturas se interesen por aprender de
ella, ya sea a través de sus padres, quienes todavia tienen nociones de la lengua -
algunos, o sino a través de cursos que desde hace algun tiempo se estan impartiendo

en la ciudad.

k24

“mi mama me esta ensefiando ahora, porque yo se lo estoy exigiendo

(aymara sin afiliacion religiosa, 29 afios)

“vo asisti dltimamente a cursos de aymara, aprendi algunas palabras”

(aymara sin afiliacion religiosa, 25 afios)

“esos cursos que dictaban la cuestion del Inacap (...) yo iba siempre,
y después que ya dejé de ir, (...) queria aprender a escribir bien el

aymara” (aymara catdlica, 54 afios)

b) Infraestructura

Como ya habiamos adelantado, la construccion de las escuelas fue parte de una serie
de proyectos de infraestructura que tenia contemplada la campafia de la chilenizacion.
Con el desarrollo econémico que estaba experimentando el norte de chile por el auge

de las salitreras, se hizo necesario ademas construir caminos que conectaran a los
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pueblos con la ciudad, asi como también la creacion del tren Arica — La Paz. Esta
conectividad entre pisos ecoldgicos y las oportunidades de trabajo como mano de obra
que ofrecia la ciudad, fue la principal motivacién para que comenzar a migrar

paulatinamente.

“ellos bajaron aqui, o sea mi bisabuela con sus 9 hijos (se rie) va para
la ciudad, y de sus nueve hijos, mi abuela, que es la maméa de mi

mama” (aymara evangélica, 24 afios)

‘I[mi papa me dijo] “sabe que tengo muchos hijos yo, no puedo
mantenerme, tienes que ayudar a mantener a tus hermanos" asi que
me puso a trabajar po (...) llegué a la ciudad, entré a trabajar, ganaba
diez pesos al mes, (...) el patrbn me sacaba a las 5 de la mafiana, ya
me retiraba a las 10 de la noche, todos los dias, todos los dias, no

habia feriado, todos los dias se trabajaba” (aymara catdlico, 71 afios)

La migraciéon que se efectuaba por grupos familiares, o sujetos que eran designados
por su familia a la ciudad, necesitaba de una incorporacion inmediata a cualquier
empleo para comenzar a adaptarse a la ciudad, por eso se explica estas extensas
jornadas de trabajo, ya que era necesario comenzar a ahorrar dinero para asi mejorar
sus condiciones de vida, y las de su familia que en algunos casos no migraban junto a

ellos.

El area econdmica productiva en la cual se desempefiaban normalmente los migrantes
aymaras, era el comercio, que los llevo en algunos casos, a viajar periodicamente entre
pueblos y ciudades de acuerdo a la demanda; por otro lado, estaba el desarrollo
agricola en los valles, dentro de los cuales los migrantes se iniciaban en los puestos
de trabajo mas bajos para luego asi ascender laboralmente y percibir un mejor sueldo

para ahorrar, y por qué no quizas comprar un terreno para dedicarse a la agricultura.

“venia todo el tiempo, de ahi compré el papa M. (...) una camioneta,
arrendaba primero, comproé la camioneta [y en ella] traia carguita de
Lluta siempre, de ahi ya me fui para Iquique, llevando en la camioneta
carga (...) busqué chofer, él me llevaba tomatitos, todo surtido de
verduritas llevaba, vendia; iba a Tacna, compraba bebida, compraba
ese detergente asi, pagaba el IVA pero con eso no mas pasaba (...)
de ahi me agrandé un poquito, (...) compré un camioén, compré otro

camion (..) asi no mas fui creciendo po” (aymara catdlico, 71 afios)
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Esto sin duda representd un mayor poder adquisitivo en las manos de quien se movia
y trabajaba bastante, pero a la vez esto significo sacrificar algunos aspectos de su vida
para alcanzar el bienestar econdémico. Y con esto nos referimos a las costumbres
aymaras; sin embargo, su realizacion no esta Unicamente determinada por las
jornadas de trabajo que le impiden participar, sino que ademas el factor religioso

también tuvo injerencia.

c) Secularizacion

De tal modo, una de las ultimas politicas ejecutadas en la campafa fue la
secularizacion. En la cual, la iglesia catolica quien tenia una posicion hegemonica
dentro del Estado, ahora con esta nueva politica veria disminuir cada vez mas su valor
al interior de la sociedad chilena, esto a su vez se presentd como una oportunidad para

gue nuevos credos religiosos arribaran a la region.

A raiz de eso, los aymara en contacto con estos cultos religiosos vienen a cuestionar
el valor de sus costumbres, que hay que recordar estaban relacionadas con la religion
catélica. Por tanto, a raiz de este acercamiento con estos nuevos credos fueron

tomando la determinacion de no participar mas de ellos,

“conoci este mundo, como el mas aymara que mi mama igual sabia,
pero que no me lo transmitié porque ella se lo reprimié un poco, por el
hecho que ella era adventista (...) entonces después de eso, ella se
desapeg6 un poco de lo que eran sus raices, entonces no me lo
inculcé tanto, luego después de harto tiempo, hace poco ella como
que nuevamente volvié a sus raices” (aymara sin afiliacion religiosa,

29 afos)

“yo no fui criado desde pequefio asi con las costumbres porque mi
abuela y mi abuelo [eran testigo de jehova, asi que] dejaron de
participar en eso y como tal a nosotros no nos ensefiaron” (aymara sin

afiliacion religiosa, 30 afios)

Por ese motivo, mientras crecia el numero de adherentes a estos cultos religiosos, en
otro aspecto, las practicas aymaras fueron decayendo de a poco. La discriminacién a
la cual eran sujeto los aymara era tan diversa, que por el mismo motivo preferian

mantener un perfil bajo que no diera signos de su particularidad étnica.
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‘siempre el pueblo aymara es discriminado (...) hay de diferentes
maneras po, porque uno es moreno, "ah esta gente", pero el aymara

siempre estd calladito no mas, para qué voy a estar discutiendo

(aymara catélico, 71 afios)

“mi vine aca a Arica porque alla no habia ensefianza media y queria
estudiar, después que llegué (...) [en plena dictadura] donde se
prohibia tocar nuestra mdusica, por ejemplo, cuando los cabros
tocaban zampofia los carabineros venian y se lo hacian tira los
instrumentos, porque “esos eran de bolivianos, que tenian que
chilenizar aca”, no nos dejaban, y era como querer totalmente eliminar
esa costumbre, esa tradicion, pero al final la gente que lo lleva en el
corazon sacaban otra zampofia, y todo se hacia a escondida” (aymara

catolica, 54 afios) .

Por mucho tiempo, a raiz de todas estas politicas, los aymaras permanecieron ocultos
en la sociedad, tuvieron que reprimir el uso de su idioma nativo, y adaptarse a la
ciudad, modificando su vestimenta, su comportamiento y emplearon el uso del espafiol
para asegurarse de cumplir con los estandares de trabajo que este mismo le exigia, a
través del correcto funcionamiento que su rol le dictaminaba, es decir parte de su
cultura transmitida por sus familias, ahora era relegada por lo que instituciones como
la escuela, en este caso, el trabajo dictaminaban. De esa forma, el aymara solo se
preocupaba de hacer su trabajo y de mantenerlo para darle bienestar no solo a él o
ella, sino también a su familia. Por lo cual, en su cotidianeidad y en el uso de los
espacios publicos no podia “revelar” su identidad, y aunque los rasgos fisicos si podian
dar evidencia del grupo al cual pertenecia, aun asi debia cuidar los detalles para no
ser delatado, ya que de lo contrario seria sujeto de amedrentamiento social, a través
de la discriminacion. Y a pesar que naturalizaron este tipo de situaciones por
encontrarse en “terreno extranjero”, empero, ello no quiere decir que esté bien vivir

episodios de racismo.
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VIL.iii. Credos religiosos y costumbres aymaras

Catolicismo y sincretismo

Saber ancestral

Uno de los principales agentes que han sabido transmitir las costumbres étnico
religiosas hacia la comunidad, han sido quienes podriamos catalogar como la primera
y segunda generacion, es decir abuelos y padres, quienes han rescatando el caracter
sincrético como ya lo enunciamos en la parte tedrica de la investigacion, quiénes

ademas han delimitado el como, cuando y donde realizar estas practicas rituales.

‘nosotros somos mas superiores e inteligentes que ellos" decian los
abuelos, yo decia " ¢ por qué papa?", "sipo, nosotros sumiso a los que
nos decia, haciamos todo, pero antes ellos dice, que bajo de la mesa
del catolicismo que esta el altar, dice que ellos como los mandaban a
construir a ellos mismos la iglesia, antes hacian su mesa [indigena] y

la ponian debajo [del altar catolico] " (aymara catodlica, 54 afios)

De esa forma, la iglesia, como punto de encuentro de varias festividades religiosas a
la cual acudian los aymaras, fue en su momento un lugar importante de adoracion para
ellos. Asi, no es de extrafiar que los mismos fueran -y son, muy devotos a distintas
figuras religiosas como los santos, y que por tanto decidieran venerarlos a través de

las fiestas.

“La gente antigua dicen que ya habia una celebracion antes de la
llegada de los esparioles que representaba tal fecha, para no perderlo
pusieron al santo(...)para decir que...la gente a los espafioles "ah
estamos celebrando tu santo”, no lo adoraban, sino que estaban
haciendo su tradicién aparte, pero diciendo que estan celebrando a su

santo” (aymara sin afiliacion religiosa, 25 afios)

“yo tengo entendido que hace tiempo, no se en que pueblo, para el
interior, habia una fiesta que se celebraba el 6 de agosto y que... no
era el dia de Bolivia, pero acé los reprimian po, porque les decian que

no podian celebrar esa ceremonia, porque era el dia de Bolivia...no
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me acuerdo de qué lo que era, no me acuerdo” (aymara sin afiliacion

religiosa, 29 afos)

‘por lo general todas las festividades (...) eran un rito quechua o
aymara en general, estan tapadas con alguna, con el tema de la

festividad religiosa” (aymara sin afiliacion religiosa, 33 afos)

Esta percepcion en la que se consideraba que muchas costumbres andinas fueron
camufladas bajo una imagen catdlica, es algo que se percibe cominmente entre
aymaras sin afiliacion religiosa, debido a que tienen mas conciencia del sincretismo
religioso. Asi, a través del relato de sus ancestros en lo que llamamos socializacion
primaria, es que se han enterado de estas estrategias de adaptacion que hicieron los
aymara en el pasado, y que dan cuenta del caracter sagrado que le conferian a los
santos que adoraban, no por la religion catélica en si, sino porque la celebracion
albergaba otras adoraciones a sus deidades autoctonas. Sin embargo, para quienes
deseen averiguar el origen de estas festividades andino religiosas sera una tarea dificil,
principalmente por el hecho que ha pasado mucho tiempo, considerando que aquellos
gue conocen esta informacion han perecido. Aun cuando la tecnologia ha avanzado a
favor de la recuperacion de diferentes materiales, no ha sido posible registrar todos

estos datos.

Bajo la nocion que tanto las festividades religiosas y étnicas compartian un mismo
espacio fisico y tiempo, es que se las concibié como una sola, pero diferenciado que
hay partes netamente religiosas y otras aymara, de esa forma se transmitié de
generacion en generacion, por medio de la oralidad por un lado, es decir anécdotas, y

practicas por otro, al participar de éstas costumbres.

“[Cuando era nifio] (...) en Espiritu Santo se floreaban las gallinas (...)
hacian aretitos chiquitos la gente pues (se rie), blanquito, coloradito,
asi unos aretitos asi (hace el gesto del tamafio de los aretes) (...) le
hacian sus chaltas, sus costumbres con sus taris, ch’altar ahi, a la
iglesia hay que ir a poner velitas, ldAmpara se llama eso, no se llama
vela, se ponian un par de velitas ahi, lamparas, listo, vamos a florear

la gallina”

“o sea lo primero que mi papa me ensefio [fue] a pedir permiso a dios,
tiene su ritual y después empieza con todo lo que son las costumbres

de aca” (aymara catdlica, 54 afios)
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“siempre ha tenido esta mezcla cultural mi mama, del tema del
catolicismo con el tema de los aymaras y de las ceremonias, de las

tradiciones que eso conlleva” (aymara sin afiliacion religiosa, 33 afios)

mis abuelos son catélicos, pero igualmente son apegados a su religion
(...) son super aymaras para sus cosas cuando tienen que hacer misa,
dar gracias a la tierra, con ceremonia (...)igualmente cuando tienen
gue no se po, semana santa, son super catolicos entonces como que

comparten una...algo dual (aymara sin afiliacion religiosa, 29 afios)

Elementos como el tari, que es como un aguayo tejido mas pequefio de uso personal
y las velas por un lado; el ch’altar, referido a la accién de rociar un liquido sobre la
mesa ritual, y el pedir permiso a dios por otros, reflejan esta dualidad aymara/catélica
de la cual son parte las festividades, que encierra rituales con ciertos protocolos que
deben ser cumplidos para su efectiva realizacion, que por ser realizados por mucho
tiempo lo internalizan, siendo esta la unica forma de celebrar un acontecimiento. Por
tanto, tal como lo sefialamos en la parte tedrica de la investigacion, las costumbres
aymaras y las festividades catdlicas no pueden ser concebidas como hechos
separados, aun cuando en ciertos momentos adquieren ciertas caracteristicas
predominantemente étnicas, y en otros momentos sucede lo contrario, porque el
caracter sincrético ya esta, y asi lo perciben los sujetos al sefialar que “todo esta
mezclado”, ya que a pesar de los origenes sincréticos forzosos que experimentaron,
esto se transformé en una tradicion que solo es posible en esta relacion entre “dos

mundos”.

La evolucion de las costumbres a través del tiempo

Cuando la ciudad de Arica comienza a tener un apogeo econémico a raiz de que fuera
declarada puerto libre en la década del sesenta. Esto generé un impacto en los
habitantes de los pueblos de la pre cordillera y cordillera, ya que la ciudad se presento
ante ellos como una oportunidad para mejorar sus condiciones de vida, tener acceso
a mas servicios basicos que el pueblo no contaba, y mejorar su poder adquisitivo, o

gue significd en definitiva la migracion de los aymara hacia la ciudad.
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El campo y la ciudad como escenarios para la realizacion de los rituales aymara

Las practicas rituales de los aymaras en un comienzo se desarrollaron en los pisos
ecologicos mas altos de la regién, ya que es ahi donde se configuraba su vida junto a

su comunidad, y donde su cosmovision emergio.

“partiendo de mi bisabuela como te explicaba, ella venia de General
Lagos, de la comuna de General Lagos ellos llegaron, ella como que
sigue manteniendo esas fradiciones de la cultura aymara” (aymara

evangeélica, 24 afos)

‘mi abuelo era una persona que creia en todas las fiestas religiosas
no cierto, relacionadas con los rituales andinos y todo eso (...) [mi
padre] cuando tenia que se yo entre los 9 y 13 afios siempre todos los

veranos ibamos al interior” (aymara adventista, 38 afios)

Siendo este espacio [de los pueblos] el que se ha mantenido como epicentro de las
principales costumbres andinas, asi como también lo fue el Valle de Azapay Lluta, ya
gue como segundo piso ecoldgico al presentar caracteristicas geograficas similares a
la de los pueblos, se posicionaba como un lugar ideal donde se podia realizar estas

tradiciones

“vivi en Azapa, estuve 10 arios, ahi yo empecé a hacer, podia hacer
todo, me crie mis cabras, y hacia todas mis ceremonias como
corresponden (...) después cuando ya bajé aca ya no pude sequir...
eso si me traje la mesita de alla, el tari donde estan mis tacitas (...)
pero no hago tal cual lo hacia mi papd, hay cosas que ha quedado con
rescate de la ciudad, no hay esa forma de hacer como se hace en el

campo (aymara catélica, 54 afios)

“‘como [a veces] no hay llamos para hacer sacrificios, entonces se
prepara "unto" se llama, del pecho del llamo se saca una grasa, se
llama unto, con k'oa, una hierba del campo (...) el unto se envuelve en
lana de llama blanca, si no hay lana en algodén blanco, con coquita,
azuquita, se envuelve asi dos paquetitos de unto (...) pongo la mesa,
chalto, ya voy a ofrecer, voy a pagar con eso la tierra dice (...)en vez
de sacrificar el animal, asi era en Socoroma (...) [porque sino] te va a
ir mal dicen pue (...) el que no tiene ganado se prepara el unto”

(aymara catélico, 71 afos)

87



Asi como hay costumbres que han transcendido y han perdurado de esa forma, hay
otras en cambio que por su transicion del campo a la ciudad se han visto afectadas
por la misma. De acuerdo al calendario de costumbres religiosas andinas, en la cual
estan consideradas festividades santorales y costumbres comunitarias, acordes segun
al pueblo al que pertenecen, hay algunas de ellas que son transversales a cada
localidad, como lo es el carnaval, la wilancha o el machaq mara, posicionandose como
costumbres que si o si deben realizarse independiente del lugar donde estén ubicados
los sujetos.

El caso del valle, si bien como se dijo es muy similar a los pueblos, en el sentido que
es posible cultivar la tierra o en ocasiones criar ganado, aun asi algunos rituales
sufrieron algunas modificaciones porque los elementos que se demandaban para su
efectividad eran dificiles de conseguir en los inmediato. En relacion a estos tres
eventos, damos cuenta que los dos ultimos requieren de la realizacion de un sacrificio
animal ademas de una mesa ceremonial, sin embargo por las circunstancias
sefialadas anteriormente, es imposible realizar este tipo de ritual principalmente
porque a) requieren de un animal, y b) especificamente debe ser un llamo o un alpaco,
gue se encuentra principalmente en la cordillera, es decir a kilbmetros de la ciudad.
Razon por la cual, hubo que idear ciertas formas para homologar los simbolos mas
importantes que estaban presentes en la costumbre originalmente, de esa forma los

aymaras tenian la posibilidad de cumplir con esa periodicidad que se exige.

“len la mesa de ofrendas] esta la estrella, esta la luna, esta el sol, esta
la chacra, esta la plata, esta la casa, tiene un auto, quiere comprarse
un auto, esta el camion, toda figurita venden po. [hay que]Preparar la

mesa. Voy a comprar a Tacna estos dias” (aymara catdlico, 71 afios)

Asi también los simbolos que deben estar presente en los rituales como la pawa,
donde se prepara “una mesa”, en la cual siempre debe haber alcohol puro, vino, un
par de tacitas o vasos pequefios, hojas de coca, serpentina, ch'alla, mesa de ofrenda
-que dependiendo de la razén del ritual tendra ciertas caracteristicas para luego ser
guemada, estara todo dispuesto en un aguayo en el suelo. Aguella mesa como simbolo
sagrado del ritual, generalmente esta presente en todas las costumbres, y es de uso

personal, de ahi que los sujetos los lleven consigo cuando se cambian de lugar.
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En ese sentido, en una época donde migrantes, ya sea aymaras chileno, boliviano o
peruano debian adaptarse a los requerimientos de la ciudad para evitar ser
segregados por la sociedad, realizar sus costumbres abiertamente en la ciudad
pondrian en evidencia su etnicidad. Razdon por la cual, rituales, festividades y
carnavales se situaron en estos lugares, “alla arriba” como le dicen a los pueblos, o
sino el valle; ya que la ciudad también, de acuerdo a su percepcion, no representaba
un espacio apropiado para realizarlo por sus condiciones fisicas, sin embargo, aquellos
que si los realizaban, lo hacian de forma privada por verglienza a que reconocieran su

condicion de indigena, siendo discriminados por ese motivo.

‘pero nunca vi una persona que celebrara martes ch’alla, nadies,
excepto de repente si alguna gente boliviana que celebraba escondido
en su casa (...) porque antes tenian verglienza mas que todo, y de
repente a medida que la gente fue valorizando lo que eran se fue

abriéndose puerta” (aymara catolica, 54 arios)

De esta forma, en los pueblos se situaron las principales festividades de los santos y
algunas costumbres que tienen relacion con el calendario agricola, y en el valle se
desarroll6 mas lo ultimo. Estos espacios representaron un lugar seguro libre de
discriminacion para el aymara, por lo demas, volver de vez cuando a estos lugares
permitio darle continuidad a las costumbres para que éstas fueran aprendidas por otras

generaciones.

Las formas en que los rituales se configuraron por el tiempo y espacio

Los rituales parte fundamental de las festividades andinas, se han visto trastocadas
por las dinamicas de la ciudad, que a su vez han hecho lo mismo en los pueblos, entre
los cuales es posible identificar tres factores, el factor economico, el factor boliviano, y

el factor de la desinformacion.

Factor econémico

Las mejores condiciones de vida, el mayor poder adquisitivo que obtuvo el aymara en
la ciudad, producto de sus jornadas de trabajo en el area agricola y comercial supuso
un cambio también en la forma de hacer las costumbres y festividades. Por un lado,

las festividades religiosas en su mayoria aun se mantienen en los pueblos, otras en
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tanto se trasladaron a la ciudad una vez que el aymara comienza a sentir mas
seguridad de si mismo. Y la inversion econdmica en ellas, asociado al prestigio del

indigena aumento.

‘las festividades que se hacian en la iglesia antes eran, eran bien
piolas, bien cortitas, ya la procesion, después almuerzo (...) ya en la
tarde ya hacian como una tipo cena, una tipo fiesta, pero bien piolita
(...) [hoy] lo que nunca se pierde es la misa, pero lo demas queda el
relleno, la fiesta, todo eso ya...ya se hace para la masa, para la gente
de la ciudad (...) es para atraer a las personas mas que todo” (aymara

sin afiliacion religiosa, 25 afios)

‘pero antiguamente contaba mi papa que eran puros familiares no
mas, con los que se casaba, ya invitaba a los familiares, y llevaban
como ese ayni que le llaman, y después cuando la otra familia los
invitaba esa familia estaba obligada a apoyarlo, como ayudarse
mutuamente, ese era el fin de esto, hoy en dia es el que trae mas

orquesta, que gana mas plata” (aymara catolica, 54 arios)

Los pueblos producto de esta migracion que comienza a ocurrir en la década de los
sesenta, paulatinamente fueron quedandose sin habitantes, ya que el asentamiento
en la ciudad y el acceso a mejores servicios causo que los aymara -de la segunda
generacion sobre todo, no volvieran a los pueblos, debido a que la ciudad les ofrecia
mejores oportunidades educacionales, laborales a sus hijos, ademas de
entretenimiento que no veian en los pueblos. De tal forma, quienes adn contindan
poblando la cordillera y pre cordillera en la actualidad son los adultos mayores; asi
pues, aquellos que en un momento deciden marcharse, para compensar esta
situacion, motivados por el reconocimiento social entre sus pares, y la idea de “volver”
a sus tierras es que resuelven tomar el alferazgo de alguna festividad santoral de su

pueblo natal.

[en el] interior de lquique, es que alla hay mas recurso, y alla el alférez
gue tenga mas, mas le dan el lugar (...) después ya viene la otra
familia "ah no, yo tengo mas", mas plata, "traigo mas grupos" (...) ya
se lanzan, mas que todo para la fiesta po, que van a hacer ya..."ah
procesion va a estar tanto [santo]" ya lo hacen todo, pero yo te traigo
no sé po, la media fiesta, te traigo mas grupos, te traigo ya, te voy a
traer mas gente, mas cosas bebestibles, y eso mas que todo es la

pelea de ellos yo creo, [mas] que ya la misma tradicion (...) pero lo
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hacen ya pensando en eso, ya en mi show, mi afo, yo lo voy a hacer
a lo grande, yo lo vi en san Lorenzo” (aymara sin afiliacion religiosa,

25 afos)

Asi, estos aymara para retribuir a su pueblo, organizan y realizan grandes fiestas para
festejar al santo, invierten en grupos musicales de reconocimiento al interior de la
comunidad para incentivar de ese modo, a sus semejantes a participar de esta
celebracion. Es entonces que, bajo este imaginario de hijo prodigo, el alférez busca
cumplir su objetivo de “repoblar” simbdlicamente las tierras que lo vieron nacer por los
dias que dura la fiesta, asi el pueblo cobra vida y las dindmicas en torno a él vuelven.
Sin embargo, invertir en una “buena” fiesta también es una ganancia para quien se

hace cargo.

De resultar un éxito, la identidad étnica del pasante se reafirma, en cuanto sus pares
lo reconocen como parte de ellos, generando en él un sentido de pertenencia al grupo
en la medida que se muestre activo en la comunidad, lo que se traduce por ejemplo,
al realizar este tipo de actividades; por tanto el reconocimiento social que recibe el
aymara le da cierto status que le otorga ciertos beneficios, al ser invitado a otras
festividades; y econdmicas, al generar confianza en otros para realizar negocios,
debido que la fiesta al requerir una inversion econémica, de resultar exitosa pretende
demostrar que, quien se hace cargo de ella: primero, tiene los recursos econémicos
para realizarla, y segundo, puede administrar bien estos recursos, por tanto de esa
forma genera confianza en los otros, considerando ademas que el area economica
donde mas se han desenvuelto los aymaras es la agricultura y el comercio, por ende,

es necesario establecer negocios con las personas idoneas.

Factor boliviano

Costumbres como el corte de pelo, bautizo y matrimonio si bien tienen consigo unos
de los principales valores aymara como es el ayni, que tiene relacion con la idea de
reciprocidad, en la cual la persona se compromete con otra a devolver el favor ya sea
de igual o mejor forma, viene a continuar esta idea comunitaria en la cual se asentaron

las familias y vecinos en los pueblos.

‘pueden invitar a un vecino, a otro vecino, "estoy floreando mi
ganado”, vienen de afuera otros, "tal fecha vamos a florear" dice,
"vamos, vamos a cooperar" dicen, ese es como el ayni, cooperarse el

uno al otro” (aymara catdlico, 71 afos)
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"ah no es que yo tengo ahijada y tengo que ir po", o sea si 0 si, era asi
antiguamente, pero y la faena por ejemplo, eso venia de Bolivia esa
costumbre de las faenas que deciden ayudarse mutuamente, un dia
todos se juntaban en un lado, otro dia todos para otro lado, y no se
pagaba, [soOlo estaba] la comida, se almorzaba, eso son aynis po”

(aymara catélica, 54 afios)

Lo que sucede en la ciudad actualmente por su parte es algo parecido, solo que es
expresado mas estrepitosamente. Influenciados por la presencia de residentes
bolivianos en el valle, que por cierto igual son aymaras, llegan a configurar la forma en

gue se realizaban las costumbres y la percepcién que tienen de ellas.

“En los pueblos aymaras vamos a cortar el pelo, se juntan entre
vecinos no mas ya (...) listo una tijera ya, nada que te voy a vender
100 pesos, 200, nada, el compadre corta el pelo listo, nada mas (...)
hay diferencia, [antes se] busca un compadre de corte de pelo, nos
juntamos cuatro personas aca, seis personas, y listo po (...) mientras
hay un vinito, una bebida, listo, un almuercito vamos a hacerlo, listo
se acabo. A esta altura no po, a esta altura ya es comercio ya (...) asi
por eso, en Bolivia hay eso, padrino de orquesta, padrino de la olla,

padrino de todo han sacado, antes no” (aymara catolico, 71 arios)

Este principio de reciprocidad aprehendido en los pueblos, que se traducia en actitudes
comunitarias y tratos de palabras, en la ciudad viene a ser representado por el dinero.
Quienes invierten mas, quienes apadrinan las festividades demuestran a través de sus
regalos el poder adquisitivo que tienen, sin contar el dinero que ellos le
“prenden”(cosen dinero a la prenda) a los alférez, familiares, o novios a cargo de la
fiesta. Pese a que las festividades en los pueblos y en la ciudad tienen la misma
dinamica, en la cual hay diferentes personas que donan ciertos recursos a la fiesta, la
magnitud en la ciudad es mayor. En base a una relacion de parentesco entre padrinos
y madrinas, cada cual se ofrece para dar “algo” en la celebraciéon, donde aquellos
encargados de traer a los grupos musicales tanto nacionales como internacionales
adquieren mayor relevancia entre toda la tipologia de padrinazgo, con el fin de obtener,
por un lado, reconocimiento social, entendiendo que ellos como padrino-madrina
representan una familia y por tanto un apellido; y también reconocimiento en la medida

gue gracias a su aporte, la festividad tenga una buena reputacién.
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En estas fiestas, si bien no existe el concepto de “regalo” como si lo hay en fiestas
tradicionales occidentales. Si existe el concepto de “dejar” dinero a quienes estan a
cargo de la celebracion, de ese modo los asistentes se acercan a ellos y le “prenden”
dinero, el cual serd equivalente a una cierta cantidad de alcohol -principalmente
cerveza, que recibird el invitado. Recaudando en algunas ocasiones grandes
cantidades de dinero si es que asiste mucha gente. Por esta razon, es que algunos
aymaras consideran estas fiestas como un negocio, donde se lucra de acuerdo al
grupo musical que se presente ahi, perdiendo a veces el sentido de esta celebracion.

‘la gente hoy en dia se va por el copete y las orquestas que llegan de
afuera, se van por eso (...) porque dicen "oh que orquesta va a estar"
"quien esta pasando" "si estd pasando un pobre o un rico" "ah no si
ellos tienen", es esa forma de ver la juventud, hoy en dia todo es

material” (aymara catolica, 54 aros)

“yo lo veo mas como lucro, [que como] una ceremonia asi sagrada,
asi como matrimonio (...) por la venta de cerveza, venden harto y a un
precio elevado, igual he preguntado a veces, y es como un negocio

ahora” (aymara cristiano, 26 afios)

“al que le han cortado el pelo, al nifio, para él queda esa plata, pero
hacen tremendo gasto, contratan orquesta, hacen comer a la gente,
hacen curar a la gente, sacaran la plata con todo eso” (aymara

catolico, 71 afnos)

En ese sentido, las nueva forma de celebrar estas festividades marcadas por la
influencia de residentes bolivianos, mostré que el caracter modesto que tenian las
mismas celebraciones en el pasado, ahora era menos probable de presenciar. La base
comunitaria y el ayni asociado alin se mantiene, ya que al preparar una celebracién en
conjunto con otras personas y recibir ayuda de ellas, mantiene uno de los principios
de la cosmovisibn aymara, sin embargo las dinamicas derivadas de este ayni,
representado en el dinero, han cambiado la cambiado la percepcién que se tenia de
estas fiestas , por parte de algunos aymara. Negocio, lucro, consumismo, son algunas
de estas apreciaciones que de alguna forma pareciera ser, han devaluado el verdadero
significado de estas costumbres sagradas, segun algunos. Sin embargo una cosa es
clara, estas “nuevas” formas de realizar algunas costumbres permaneceran por mucho

tiempo.
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Factor de la desinformacion

Las costumbres como herencia cultural que dejaron los ancestros a padres y abuelos
una vez que entraron en contacto con la era moderna sufrieron cambios, no por querer
cambiarlas porque si, sino porque en muchos casos fueron ocultadas dentro de los
nacleos familiares, en la cual las generaciones mas reciente se verian afectadas por

el tema.

El caso del martes ch'alla, realizado en la semana de carnaval, que puede ser
celebrado tanto al interior del hogar, como en diferentes espacios considerados por
quien lo realice, como importantes, por ejemplo su lugar de trabajo, se ha visto
tergiversado por los jovenes que lo practican, por desconocimiento hacia la costumbre.

De esa forma lo han percibido los aymaras de mayor edad:

‘no saben po, por ejemplo, se echan entre hombres, se echan entre
mujeres y no es asi po [refiriéndose a echarse ch’alla, harina o agua];
mi papa siempre dice que el hombre le echa a la mujer, la mujer al

hombre, pero no pueden echarle al mismo” (aymara catdlica, 54 afios)

Estas dinamicas que no son acordes a como estaban estructuradas las costumbres,
segun como lo habian ensefado los abuelos, no sélo se observé en la ciudad, donde
guiza es mas logico encontrar estas confusiones debido a que no siempre se realizaron
las costumbres, a diferencia de la actualidad. El valle de Azapa, lugar que tenia entre
Su poblacion a residentes bolivianos, aymaras chilenos y afrochilenos, que por tanto,
probablemente, tenian pleno conocimiento de como se debian realizar las costumbres,
se presto de igual forma -y aun lo es, como otro lugar donde estas confusiones tenian
cabida, ya que el valle, y especificamente San Miguel, se habian posicionado desde
hace un tiempo, como el punto de referencia donde se celebraba martes ch'alla, lo cual
significaba que tanto organizaciones culturales como habitantes de la ciudad y el valle
acudieran al lugar, transformandose en lugar muy popular, y por ende de alta
concurrencia, por esas fechas, sobrepasando la labor que podian hacer los habitantes

del sector para reeducar a los asistentes.
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La fragmentada socializacion primaria

La desinformacion, de la cual es presa la generacion mas joven se produce por varios
factores, uno de ellos tiene relacién con la precaria socializacién primaria a la que se
vieron expuestos aquellos que pertenecen a la tercera y cuarta generacion, es decir
hijos y nietos, dado que los agentes a cargo de transmitir esta informacion no
estuvieron muy presentes, debido a sus largas jornadas de trabajo, dificultando la
retroalimentacion en el hogar; sumado a que, en algunos casos ni siquiera se produjo
la socializacion primaria, ya que en este acondicionamiento a la ciudad, varios se
vieron coaccionados a no participar de estas costumbres, por lo que, al ser una
conducta reiterada a largo plazo, de alguna forma naturaliz6 que estos sujetos
participaran poco o0 nada de estas instancias, lo que se veria reflejado en la escasa
informacion que se le transmitio a las generaciones mas actuales, en relacion a como

se realizan las costumbres.

‘la mayoria no se acordaba quiza, [y en vez de decir] vamos a hacer
machaq mara hoy dia, se pasaba el dia no mas. Ademas que siempre
caia en fechas laborales, asi que mi mama era full trabajo, yo era un
nifio todavia, o yo tenia que ir al colegio, y pasaba. Yo creo que nos
acorddbamos cuando ya estabamos para el dia siguiente, ya en la
noche ya, cuando todos estabamos tomando té "ah chuta verdad que
hoy dia ¢no era afio nuevo aymara?" “ (aymara sin afiliacion religiosa,

25 afnos)

La tardia socializacién secundaria

Otro factor por el cual se produce esta desinformacion, es por la tardia socializacién
secundaria, que se evidencié en las escuelas principalmente. Con un curriculo escolar
gue a partir del afio 2000, recién comienza a profundizar en los contenidos histéricos
sobre las diferentes etnias del pais, tiempo después, comienza a interesarse en las
costumbres que encierra cada pueblo originario, la cual se haria evidente cuando
desde la red educativa se impulsara la iniciativa de celebrar por ejemplo, el Machaq

mara, mas conocido como afio nuevo aymara.

Aunque es destacable el hecho que en los centros educativos se hable acerca de esta

fecha importante para los aymaras, y ademas se “celebre” al interior de estos recintos,
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al ser la unica festividad de la cual se “aprenda”, considerando que la socializacion
primaria fue precaria en los hogares de sus estudiantes al no recibir toda la
informacion, el rol que le corresponderia a la escuela entonces, entendida como
agente de la socializacion secundaria, seria complementar y reforzar esos contenidos
gue traen desde el hogar, pero si esto no sucede incluso en estas etapas, es normal
gue las generaciones mas actuales estén desinformadas acerca de cuéles son los

rituales y como deben realizarse.

Hemos visto que conforme el tiempo y al espacio, en las costumbres aymaras se
mantuvo en cierto sentido el fondo, es decir su significacién, en cambio la forma en
gue se realizaban se vio configurada por esta interaccion que tuvo en la ciudad y por
la influencia de la cultura boliviana, que también contiene un grupo étnico aymara, y
gue al entrar en contacto con aymaras chilenos, en esta relacion interétnica que se
produce, es posible que se intercambien ciertos valores, 0 mas se asimilen, como estas
practicas comunitarias, 0 como la apreciacion hacia el dinero, no exclusivamente por
prestigio que puede estar asociado al invertir grandes sumas de dineros en las fiestas,
sino porque también el dinero, era el medio por el cual los alférez podian demostrar su
“carifo” al santo en las fiestas patronales, simbolo sagrado muy respetado y venerado
dentro de la comunidad andina. Que a su vez produjo otro efecto, en quienes
participaban de estas festividades religiosas, ya que al estar enmarcada en unareligion
gue quizas puede ser percibida como estricta, por tener una serie de pautas de
comportamiento en sus cultos, al celebrarlas de forma mas grande con atractivos para
la gente, como los grupos musicales, transforma este ritual, o0 mejor dicho esta
festividad en algo deseado, al esperar todo un afio por una celebracién en particular.
Si bien probablemente, una suma de los asistentes efectivamente acude por la parte
de la fiesta misma, mas que de la parte religiosa, lo cierto es también, que la
efervescencia de toda la celebracion y los beneficios sociales que a ella también estan
asociados, motivan a otras personas, a veces incluso ajenas a los pueblos, a querer
encargarse de una festividad y tomar el alferazgo, por ende, viéndolo desde ese punto
de vista, las fiestas patronales se han visto beneficiadas de estas “nuevas” formas de

festejarlas.

Por ultimo, habria que agregar que el Unico lugar donde se han mantenido, de alguna
forma intacta, algunas costumbres aymara es en los pueblos. Préacticas rituales como
la marcacion de ganado sigue siendo en la actualidad una actividad que sélo le
compete a la familia y algunos vecinos que quieran ayudar, manteniendo su caracter
comunitario y sencillo. Asi también, la costumbre que se realiza en algunos pueblos

como el pachallampe que tiene relacién con la siembra de la papa, aun son fiestas
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centrales en esos determinados pueblos, ademas de los santorales por supuesto. Igual
hay que considerar que estas dos préacticas rituales que aun se mantienen en el tiempo,
ademas de enmarcarse de acuerdo al calendario agricola son exclusivas de esos
sectores, por lo cual se entiende, que éstas no se pueden trasladar a la ciudad y
adaptarlas al espacio, esa es la ventaja de tener cierta exclusividad, a diferencia de lo
que si sucedidé con el machaq mara, martes ch'alla y el dia de la Pachamama en
agosto, que también responden al calendario agricola pero dada sus caracteristicas
de alguna u otra forma resolvieron adaptarse a la ciudad.

Emergencia de credos religiosos

Aymaras convertidos

La migracion de los aymara desde los pueblos a la ciudad, sumado a las exigencias
de ésta por adaptarse a las dinamicas en torno a ella, favorecieron la emergencia de
nuevos credos religiosos, distintos por cierto, a la ya tradicional religion catolica.
Algunas, como la pentecostal ya habian iniciado su trabajo al interior de los pueblos
en la region de Tarapacd, reuniendo adeptos capaces de fundar una iglesia por esos
lugares. Sin embargo, con el traslado de una importante cantidad de aymaras a la
ciudad, esta se presentd como oportunidad para la iglesia evangélica pentecostal para
asentarse en la urbe. Asi, una vez instalados y a través de las jornadas proselitistas
en las poblaciones, que buscaban nuevos “‘hermanos y hermanas” para su
congregacion, es que se fueron expandiendo no solo las instituciones religiosas

pentecostales, sino que también otros credos religiosos.

Agente socializadores

Pertenecer a una doctrina religiosa no se da de forma arbitraria. La introduccion a un
culto siempre se da en el marco de la interaccion social donde es alguien quien te
invite, te recomienda o te lleva directamente al culto religioso. Es asi como definimos
a estas personas como agentes socializadores.

(ver anexo 1: agentes socializadores)
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La primera generacion como agente socializador

“en el caso de mi abuela (...) ella era mormona, asistia a esas iglesias
blancas, esas grandes, (...) en esa yo me acuerdo (...) antes de
bautizarme [bajo la religion catdlica] ahi me hizo invitar” (aymara sin

afiliacion, 25 afios)

“como fui criado con mi abuela mas que todo, igual mi papa (...)
siempre trabajaba harto y nunca pasaba tanto tiempo con él, me fui
adaptando a la religion de mi abuela [testigo de jehova]” (aymara sin

afiliacion religiosa, 30 afos)

‘todo ha sido desde mi bisabuela que partio todo esto (...) porque hizo
una transformacion en su vida, entonces la san0 de un cancer,
entonces todos sus hijos, sus nietos empezaron a ir (...) ella si nos

apego a todas las tradiciones cristianas” (aymara evangélica, 24 afios)

Para el caso de la primera generacion, es necesario sefialar que cuando decide migrar
a la ciudad, lo hace a una avanzada edad en que incluso ya tiene un nucleo familiar
formado, siendo de este modo, a los treinta afios probablemente cuando empiezan a
moverse. A su vez, no hay que dejar de recordar que cuando adhieren a estos nuevos
cultos, estas abuelas -porque son mujeres, ya en sus respectivos pueblos, por este
sincretismo religioso practicaban costumbres que se enmarcaban en la religion

catélica, aun cuando quizas no estuvieran bautizadas por la misma.

Es entonces que, cuando ellas migran a la ciudad ya contaban con un bagaje cultural
religioso, que por motivos estratégicos para adaptarse a la urbe y bajo otras
motivaciones -que sefialaremos mas adelante, se acercan a estos nuevas formas de
expresar la fe, y por tanto la adoptan como parte de su nuevo estilo de vida, lo que se
conoceria como alternacion. Asi, avanzado el tiempo, con ellas ya mayores
descansando de sus actividades laborales por un lado, y sus hijos ahora adultos
trabajando para mantener a sus propias familias, es que se produce esta situacion
bastante comuan, en la cual las abuelas, encargadas de las labores domésticas se
hacen cargo de los nietos para asi ayudar a los hijos en la crianza, se transforman asi
en el primer agente socializador de ellos, aunque ya lo era antes por ser parte del

nacleo familiar, ahora adquiria ese rol por se quien comparte mas tiempo con sus
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nietos . Es ahi entonces, en esa relaciébn que mantienen con sus nietos que deciden
llevarlas consigo a los cultos, ya que disponen de mas tiempo, a la vez que se

acompafan mutuamente.

La segunda generacion como agente socializador

De acuerdo a esto, es importante sefialar que quienes son responsables de llevar
nuevos “creyentes” a estos cultos, pertenecen a la segunda generacion, es decir los
padres y madres de estas generaciones mas jévenes, y en algunos casos abuelos y

bisabuelos son quienes cumplieron esa funcion.

“mis padres fueron adventistas (...) desde pequefio estuve yendo 9a

la iglesia todos los sabados” (aymara sin afiliacion religiosa, 29 afnos)

“habra sido como a esa edad de los 18, 19 arios (...) mi mama conocio
el mensaje aca con una persona, y ese mensaje despueés lo intentod
transmitir en nosotros desde la misma enserianza de ella (...) ella nos

insté a ir a la iglesia desde pequerios” (aymara adventista, 38 arios)

‘v le ensefio ese hermano a mi papa cuando era joven, mi papa hizo
cambios y conocio ahi a Jehova (...) pero a mi mama la conocio recién
en Arica, [cuando] conocié a mi papa por aca, se conocieron y se
casaron y (...) ahi mi papa le comenzé a hablar a mi mama de la biblia
(...) desde chica mis papas siempre me llevaban” (aymara testigo de

jehova, 27 afios)

El punto en comun de estos casos, es que esta segunda generacion dentro del nacleo
familiar al cual pertenecen, representan los primeros integrantes de la familia en migrar
a la ciudad, y ellos en contacto con la urbe son quienes llevan a sus hijos a patrticipar
en estos cultos religiosos. En el mismo sentido, otro aspecto en comin que notamos,
es que ya sea el padre o la madre, es uno de ellos quien motiva al otro a participar, a
través de lo que entendemos como socializacion primaria. De este modo, serian los
demas integrantes de la familia quienes después formarian parte de estas instituciones

religiosas.

Ya sea padres, abuelas o bisabuelas, esto viene a demostrar cuan importante es el
efecto de este vinculo familiar, para llevar a participar a toda una generacion a un culto;
y a la vez es fundamental el rol que juega quien lleva por primera vez a los sujetos a

estos espacios religiosos, ya que sin duda ellos representan un referente que motiva

99



al resto de los miembros a seguir participando en las actividades de estos credos
religiosos, donde en algunos casos evidenciamos que su presencia es tan importante
gue, cuando fallece esta figura puede llegar a ocasionar un quiebre que se traduce en
desmotivacion para seguir participando en estos cultos.

Motivaciones para participar en los nuevos credos religiosos

Cuando identificamos quién o quiénes son los sujetos que llevan a otros a estos cultos
religiosos, y de una vez comienzan a participar periodicamente, interesa conocer
cudles son las motivaciones o razones por las cuales son parte de credos religiosos y

siguen participando.

De acuerdo a como han vivenciado el proceso de conversion los aymaras, hemos
evidenciado que hay ciertos factores que favorecen el proceso de conversion hacia
algun culto emergente. Los que podriamos sefalar como: a)adaptacion a la etnia
aymara, especificamente el idioma; b)haber experimentado una situacion dificil;
c)desmotivacion hacia otro credo religioso; d)su caracter voluntario para ingresar;

e)cercania con sus “hermanos y hermanas”; y la preocupacion hacia f) la familia.

a) Adaptacion a la realidad étnica

“lo que también los llevé como acercarse a sus raices fue que crearon
una iglesia adventista aymara aca en Arica, lo bueno que tenia esa
iglesia que a mi me gusto, yo fui, asisti unas cuantas misas que
hicieron (...) invitaban a viejitos, y los sermones, y todo eso lo trataban
de hacer en aymara, o trataban de rescatar un poco el idioma, [tiempo
después] para esa época ya habia biblia en aymara” (aymara sin

afiliacion religiosa, 29 afos)

‘hay una iglesia, que se llama iglesia aymara, donde la mayoria de los
hermanos son, pertenecen a la comunidad del interior [y] hace afios
esa iglesia se caracterizé por tener un grupo musical, donde igual los
ritmos eran poco mas, eh relaciéon aymara, o sea digo (...) un poco

mas andino por los instrumentos” (aymara adventista, 38 afos)

“voy a una congregaciéon aymara (...) [donde] nuestra razén porque
estamos estudiando es para llegar a las personas que hablan ese

idioma, llegar a su corazén, porque aca en Arica hay muchas personas
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gue hablan aymara y espafiol, pero su idioma materno no es el
espafol, es el aymara, [por eso es que ya ] esta la biblia en aymara

(aymara testigo de jehova, 27 afos)

El interés por acercarse a la comunidad aymara, y el hecho que muchos participantes
de estos credos vinieran desde pueblos de la pre cordillera y cordillera, signific para
estas instituciones pensar de qué forma podian acercarse para integrarlos a sus cultos.
Asi, el dominio de la lengua nativa fue una de los ejes principales por los cuales se
preocuparon, ya que ésta aparecia como la primera puerta a la comunicacion con
aquellos migrantes que poco dominaban el espafiol en su momento, y también para
aquellos que si dominaban a la perfeccion el espafiol, la posibilidad de escuchar, leer
y hablar aymara les permitié no s6lo conectarse con su pares sino que desarrollar un
sentido de pertenencia a la etnia que por mucho tiempo fue condicionada por el
ambiente social politico del pais.

A partir de lo anterior, la creacion de estas congregaciones o iglesias aymara vino a
consolidar el espacio fisico que desde hace tiempo estaban demandando los aymara,
aun cuando no lo dijeran o no supieran que necesitaban de ese lugar en especifico,
junto a la traduccién de la biblia al idioma nativo, y la integracién de elementos como
la masica ayudaron a que en estas instituciones donde se desarrollaron este tipo de
iglesias, incrementaran su numero de participantes de origen étnico, levantando
incluso mas espacios similares, en otros puntos de la ciudad o en los mismos valles

debido a la demanda.

b) Haber experimentado una situacion dificil

“Lo que nos pasa a todos los jovenes, que no encontramos que hacer
(...) yo a la edad de 14 afios me senti asi mal, asi que no servia para
nada (...) e igual estabamos pasando una situacion familiar muy mal,
muy fuerte, entonces conoci a dios en ese periodo” (aymara

evangélica, 24 afos)

“vo era muy timido pero (...) después de estar en la iglesia como
comparti siempre el mensaje con las personas, fui desarrollando la

capacidad de (...) no ponerme nervioso (...) y la parte de la ensefianza
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del aprendizaje si me ayudd bastante a relacionarme con las

personas, a tener como mas personalidad” (aymara mormon, 29 afios)

‘antes de bautizarme tenia una adolescencia muy dificil, igual iba al
salon asi, pero no estaba dedicada (...) gracias a lo que yo aprendi en
la biblia (...) a los 16 afios la tomé, me bauticé y mi vida es cristiana

hasta ahora” (aymara testigo de jehova, 27 afios)

“era doloroso] sabiendo que mi papa estaba al lado mio, cerca mio
en el ataud, pero [a pesar de eso] yo cuando senti ese que alguien
hablé dentro de mi, senti una felicidad que es incomparable (...) de
ahi de ese momento cuando dios me hablo, de ahi que completamente

cambié mi vida” (aymara adventista, 28 afos)

Cuando un individuo esta invadido por ideas negativas o preocupaciones en la cabeza;
cuando experimenta situaciones que lo ponen en jaque y que esta fuera de su control,
a tal punto que le impiden continuar con normalidad; sumado a que quizas, en algunas
ocasiones, no cuenten con una red familiar o una red de apoyo externo que pueda
significar un soporte para el sujeto, la emergencia de estos credos religiosos se
posiciona como una respuesta a las suplicas de ayuda. Si bien, uno de los motivos por
los cuales unindividuo decide experimentar este proceso de alternacion al adoptar una
religion, tiene relacion con el impacto biografico que sufre una persona, que lo impulsa
a adoptar un credo que parece amortiguar el impacto, advertimos aqui, que el Unico
testimonio que entraria en esta categoria, seria de aquel adventista que producto de
la muerte de su padre decide comprometerse con un credo religioso, que casualmente
se trataria del mismo al que estaba inscrito anteriormente, pero que producto de esta
situacion él vendria a experimentar un episodio de reavivamiento. Hecho que se repite

en otros dos testimonios que fueron expuestos arriba.

A partir de un reavivamiento, o partir de una experiencia nueva, el apoyo y la asistencia
gue le puede brindar el grupo religioso a la persona resulta fundamental para que se
sienta segura de estar en un espacio asi, lo que ayudaria a evaluar positivamente su
experiencia para con el culto, que podria llevar a vincular a la persona con este credo

religioso quizas, de forma permanente.
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c) Desmotivacion hacia otro credo religioso

“cuando pediamos a la Pachamama, “cuidanos que nos vaya bien”,
nos iba mal, [la gente] siempre decia “no, que [en] la pachamama
tienen que confiar”, “ah ya”, y siempre fue asi po, yo veia que iban
confiados porque tenian su creencia pero yo me di cuenta que era
como ldgica de estar pidiendo, de estar sacrificando creo corderos (...)
y no responde; en cambio yo veia ese tiempo otras personas que iban
a la iglesia para una oracién, oh y como multiplicaban po” (aymara

adventista, 28 afnos)

Las expectativas que un individuo puede proyectar en el éxito de la realizacion de un
rito o una plegaria, y que de éste obtenga una respuesta negativa o poco satisfactoria,
puede ser determinante para motivar a este sujeto a “renunciar” a su participacion en
ese credo. Ya que, bajo esta logica del intercambio simbdlico donde “yo doy y tu me
das”, cuando una de las dos partes no cumple con el trato, si es mucha la inversion en
el -figuradamente hablando, la relacion se quiebra, mas cuando es reiterativo. Sin
embargo, habria que observar qué factores influyen en que no se produzca y tenga
efectividad el intercambio, ya que quizas son agentes externos que escapan del control

de una de las dos partes, que finalmente dificultan el proceso.

d) Su caracter voluntario para bautizarse

“se lo impuso mi abuelo [el catolicismo] al momento que lo bautizo (...)
después cuando él entr6 a la iglesia adventista, lo que él me contd, lo
que le gusto [es que] tu decidias el momento en el cual bautizarte (...)
entonces por eso decidié por esa religién, porque le dio la facilidad de
gue cuando él se encontraba cercano a dios y creia firmemente eso,

él se bautiz6” (aymara sin afiliacion religiosa, 29 afios)

Una de las afirmaciones que mas se repitié entre quienes eran o habian participado
en estos cultos religiosos fue, que el bautizo era una decision que debia tomar la

persona y estar segura de ello.
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Esto evidencié que algunos aymaras, al incorporarse a este nuevo credo por voluntad
propia, dejaban entrever que otro credo, como la religion catélica no tenia esa misma
caracteristica, ya que el bautizo a temprana edad es una practica comun al interior de
esta doctrina. Ahora, aunque esto no representa un contrato en el cual al bautizarte
debes participar activamente en la iglesia, si te define inmediatamente como persona
catélica por haber sido bautizada por esa religion; en cambio, para estos nuevos
credos religiosos, las personas tenian libre determinacion para decidir bautizarse por
algun culto religioso.

De esa forma, si era necesario tomarse mucho tiempo para prepararse
adecuadamente, estaba en todo el derecho de hacerlo. Por eso es muy comudn
encontrar adultos que se bautizan. Por otro lado, si la persona consideraba que estaba
apta para este compromiso, eso no seria impedimento para que seguir participando

en laiglesia.

e) Cercania con sus “hermanos y hermanas”

“si te fijas ellos tienen un templo aqui (...) frente del estadio, se llena,
Jpor qué tienen tanta gente?, porque ellos son hermanos muy
carifiosos, muy preocupados (...) tienen eso muy de piel” (aymara

adventista, 38 afos)

“llos grupos pequerfios al interior del culto adventista] tiene mas
llegada con las personas (...) se puede confraternizar con las
personas, saber lo que les pasa, hay una cercania mayor, y eso
entonces es lo que necesitan las personas, tener alguien que pueda
escuchar sus problemas, que puedan ver que estan preocupados, que
no esta solo, y ese quiza es el principal objetivo de hacer grupos

pequerios” (aymara adventista, 38 afios)

“conoci una sefiora que era muy amable y hacia respuesta a lo que
nosotros a los nueve afios nos inquietaba po (...) me daban respuesta
y sabia que tan estudiosos eran con la biblia (...) entonces este
matrimonio nos tuvo harto aprecio durante esos afios sin presion a

bautizarnos” (aymara sin afiliacion religiosa, 33 afios)
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El vinculo que se puede generar entre quienes participan al interior de estos cultos,
son una de las razones por las cuales la gente sigue asistiendo, ya que las relaciones
que se generan ahi y que son marcadas por este frecuente trato cercano que tienen
entre ellos, que se traduce al escuchar “hermano o hermana” denota proximidad hacia
la persona que se dirige. En otro aspecto, en su intento por buscar nuevas areas de
vinculacion fuera de este espacio como las iglesias o salones, el aymara converso a
través de las visitas que realizan a los hogares donde van a transmitir su “mensaje” y
a ensefiar acerca de su credo religioso, quienes reciben la educaciéon biblica ahi,
destacan lo atento que son “los hermanos y hermanas” hacia ellos, ademas que
siempre estan dispuestos a responder cualquier inquietud que tenga la persona, razon

por la cual, en efecto, construyen una relacion estrecha.

De tal modo, es comun encontrar que varios de estos grupos vinculados por afinidad
y por su fe religiosa, se auto definan como una comunidad, lo que incluso en algunas

ocasiones ha llevado a fundar nuevas iglesias o divisiones dentro de las mismas.

f) La familia

“somos adventistas po, mi padre fue de chico adventista, después me

llevé a mi 'y a toda mi familia” (aymara adventista, 28 afios)

“aca en la casa vivimos todos, (...) y los seis estamos activos en las
cosas espirituales (...) somos testigos de Jehova” (aymara testigo de

jehova, 27 anos)

Para cualquier credo religioso, la constitucion de la familia es un pilar fundamental para
el desarrollo organico de la institucion. Por este motivo, es muy comun encontrar en
estos lugares, una seccion dedicada para cada integrante de la familia para motivar de
ese modo su participacion. Asi pues, notamos que través de la socializacion primaria,
en la cual hay un dialogo permanente entre abuelos, abuelas, padres, madres, e hijos
la posibilidad que todos asistan y participen de un culto religioso es mas alta, ya que
esta dindmica que se produce al interior del hogar, la motivacion grupal tiene mas peso
en los sujetos, a diferencia por ejemplo, de aquel integrante del nucleo familiar que
decide asistir por su cuenta, donde probablemente al invitar a otro familiar no va a

generar el mismo impacto que si lo hiciera un grupo.
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En consecuencia, es bajo esa motivacion grupal que han logrado que cada generacion
se haga participe en las actividades de los cultos religiosos, que a largo plazo se
transforma en una tradicion familiar, debido a que esta evaluacién que hacen los
sujetos del grupo de referencia, como este religioso, resulta positiva por los beneficios
que le otorga, que producen que se identifiquen con él. A su vez, como la familia es
muy importante para todos los credos religiosos, el hecho que participen todos los
integrantes autométicamente le da un status de mayor relevancia al interior de la

organizacion de la iglesia.

Las costumbres aymara en los nuevos credos religiosos

Los emergentes credos que se han posicionado en la ciudad han mostrado una
apertura hacia la identidad étnica de sus participantes. A través del aprendizaje de la
lengua nativa, que ha sido incorporado a las prédicas, ademas de haber producido
material escrito a partir de la misma lengua como la biblia y otros folletos religiosos;
asi como también han combinado la musica con la utilizacién de instrumentos andinos
para que los asistentes a estos cultos se sientan vinculados al entorno, esto ha

significado un avance de parte de los credos para adaptarse a la cultura aymara.

Entendiendo lo anterior, es menester evidenciar en esta parte del analisis como ha
sido el dialogo entre el culto religioso y los aymaras respecto a sus costumbres,

considerando que esta Ultima es una practica habitual en la comunidad.

“yo creo que mis abuelos practicaban eso [las costumbres] pero (...)
como que después un tiempo en la ciudad ya se metian en la religion
po, y los testigos de jehova igual, te dicen que hacer esas cosas o,
mas que todo es idolatrar a otros dioses, una cuestion asi, que no se

puede” (aymara sin afiliacion religiosa, 30 afios)

‘también porque claro veneran a la tierra, al sol que es el tata Inti,
entonces nosotros sabemos que son creaciones de nuestro dios (se
refiere al sol y la tierra), [pero] él no nos mandé a que lo adoraramos;
claro si bien nos sirve para nuestro diario vivir (...) pero no son dioses
po, para ellos son dioses, para nosotros no” (aymaratestigo de jehova,

27 afos)

“si claro, quedan en shock porque normalmente ellos como pensaban

gque estaban bien en lo que estaban haciendo [las costumbres], porque
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el hecho que sus antepasados lo hacia ellos también tenian que
hacerlo, y ver como algo nuevo [como este nuevo credo] lo sorprende

normalmente” (aymara mormon, 29 afios)

Quienes participan activamente en sus respectivas iglesias y salones, y que ademas
han sido parte de ellas por mucho tiempo, han comprendido a través de esta doctrina
gue su sistema de creencias, es decir su forma de concebir el mundo, y las practicas
rituales de los aymaras no son compatibles entre si, ya que segun estos credos
religiosos ambas responden a cosmovisiones distintas. Mientras por un lado, los
nuevos credos religiosos conciben la idea de adorar a un solo dios, los aymaras en
sus rituales por otro, se encargar de agradecer y pedir a diferentes deidades de la
naturaleza de acuerdo al contexto en el que se realice, lo que para distintos credos

religiosos seria interpretado como idolatria, al adorar a mas de un dios.

Si los rituales aymara siempre van a tener esta caracteristica, bajo la vision de estos
credos religiosos, entonces no es posible su practica al interior de los cultos, ya que
no va de acuerdo con sus creencias. Bajo esa logica entonces, “los hermanos”
intentaran hacer comprender a quienes llegan por primera vez, que la realizacion y

participacion de estas costumbres no seria correcto ante los ojos de dios.

El camino de la conversion: el primer contacto

En esta etapa del proceso de conversion, donde el aymara se entera que Sus
costumbres no van de acuerdo a la religion, las instancias como los estudios biblicos,
las reuniones y los grupos pequefios son el medio por el cual, los encargados de

ensefar la doctrina, notan que el aymara tiene muy arraigada sus costumbres.

1o que mas hay en la iglesia son hermanos que son del interior, o que
son muchos que vienen de Tacha o de Bolivia, y [a] ellos si cuesta un

poco en sacarle un poco sus raices” (aymara evangélica, 24 anos)

“lo que si a veces, hay personas que igual como que, estan aferradas
a la parte aymara, el hecho de aferrarse tanto le choca con lo de la

iglesia” (aymara cristiano, 26 afios)
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Cuando el aymara en los cultos, o al interior de su hogar, se enfrenta en primera
instancia con este nuevo sistema de creencias que dia a dia es socializado en estas
dindmicas del culto religioso, se origina en él, un proceso interno en el que se cuestiona
el sistema de creencias aprehendido durante su niflez, a partir de los nuevos
conocimientos que le entrega este nuevo credo religioso, dando paso a veces, a un
periodo que no conoce de tiempos, y que no esta exento de pugnas internas, que se
podria interpretar como una resistencia de parte del aymara para acceder a modificar

ciertas practicas que ya estaban naturalizadas en él.

De acuerdo al proceso de conversion/alternacion, especificamente la dimensién
psicolégica, observada en otras investigaciones, y a partir de la socializacién
secundaria, representada en este culto religioso, comprende en su proceso un
momento en el cual el sujeto se cuestiona todo lo conocido, antes de decidir convertirse

a este nuevo credo.

El proceso de conversion: la resignacion y asimilacion de nuevas practicas

La siguiente etapa, es cuando luego de resolver las inquietudes, el aymara comprende
gue es necesario cambiar ciertos aspectos de su vida para estar en sintonia con su
credo religioso. Asi, en la medida que éste se comprometa y participe continuamente

es que va adoptar nuevas practicas.

“a pesar de todo ese conocimiento bueno ella aceptd el mensaje y, en

YT

cierta forma cambié” (aymara adventista, 38 anos)

“cuando se bautizan, ellos ya dejan atras sus costumbres, las cosas
gue adoraban al dios sol, a la pachamama, (...) ya no lo hacen, es que
saben que el unico dios verdadero es nuestro padre Jehova” (aymara

testigo de jehova, 27 afios)

“al final siempre pasa por una decision personal de las personas, pero
hay varios hermanos de muchas iglesias aca que son de ascendencia
y estan perfectamente en la iglesia y no extrafian [refiriéndose a las

costumbres]” (aymara adventista, 38 arnos)

“yo he visto si, conozco personas que han...si han estado presentes

en carnavales, siempre participan activo en ese sentido, pero después
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uno sabe que se meti6 a una religibon y como [que] se reserva

totalmente” (aymara sin afiliacion religiosa, 25 afios)

Luego de un proceso de resocializacion, en el cual el aymara converso adecua parte
de su biografia, para darle coherencia a su situaciéon actual como aymara participante
de estos nuevos credos religiosos, es que adopta y defiende este nuevo sistema de
creencias, rechazando por consiguiente, aquellas practicas rituales que remitian a la

cosmovision aymara.

La alternacion, entendida como la conversién que se produce al interactuar con estos
agentes socializadores, como lo son estos cultos religiosos, viene entonces, a
interpelar todo este sistema de creencias que tienen los aymara, de manera que lo
sitla en una esfera al que llaman vida pasada, que ende, es necesario olvidar, o sino
tener como referencia para no volver ahi; asi ellos reinterpretan la realidad, y esa
comunidad étnica que los acompafaba antiguamente en las costumbres, ahora seria
reemplazada por quienes pertenecen a esta nueva religion, que vendrian a consolidar

apoyar constantemente esta conversion.

Los escapes del aymara converso

Cuando evidenciamos que tanto las costumbres aymaras y los nuevos credos
religiosos no son afines entre si, al considerar que existe idolatria en el primero. Es
correcto afirmar en virtud de aquello, que los nuevos aymaras conversos no debiesen
seguir participando, en teoria, de estas tradiciones andinas, porque corresponderian a
costumbres que ellos ya relegaron al pasado cuando decidieron entregar su vida a

dios.

No obstante la realidad es otra, ya que hemos notado en ciertos casos, que a pesar
de la conversion religiosa algunos de ellos han encontrado la forma de participar en
algunas festividades. Dentro de la cual podemos asociarlo a dos factores, una tiene
relacion con la tradicidn religiosa de la familia del converso, es decir, él es el Unico de
su nucleo familiar que pertenece a un credo distinto; y dos, que tiene relaciéon con la

importancia que le dan a ciertas -no a todas, costumbres aymaras.
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“Hubo un caso te voy a contar, una sefiora evangélica, evangélica,
conocio a su padre, y un dia me dice "yo soy evangélica, pero quiero
pasar la fiesta de santa rosa", yo le dije "pero sefiora usted"
[refiriéndose a que pertenencia a otra religion] , "no" dijo, "mis padres
eran catdlicos (...) como yo no voy a servir a la iglesia" (aymara

catdlico, 71 afios)

“ella mantiene todavia esas tradiciones aymaras con su esposo, pero
igual cree en dios (...) por ser, cuando participa en las procesiones
gue van de la cruz de mayo y todo esto, ella participa, por eso tampoco
es tan activa en la iglesia evangélica (...) pero a mi abuela nunca le
cuestioné nada, porque quizas no lo hacia tanto en presencia de
nosotros, porque ella se iba a sus festividades para el interior,

entonces no la veiamos” (aymara evangélica, 24 afios)

‘martes ch’alla si, a eso le dan siempre importancia, porque casi
siempre lo celebran, sea como sea lo celebran [a pesar que la familia

es cristiana]” (aymara cristiano, 26 afios)

En los primeros dos casos se puede asociar el primer factor que sefialamos mas arriba,
en la cual, debido a la tradicion catolica que arrastra la familia del aymara converso
siente la necesidad de participar, esto lo asocia a un deber ser, es decir un compromiso
hacia su familia y costumbres al sefialar “yo debo participar porque mi familia tenia esa

tradicion”.

Para el ultimo caso, vemos que aun cuando participan de otro credo -que considera
inapropiado participar en rituales andinos, algunas costumbres aymaras segun su
opinién, es necesario realizarlas, como el martes ch'alla por ejemplo, ya que en
términos de significado, este ritual viene a representar aquel momento del afio donde
agradecen lo que la tierra les ha dado, y a la vez es el momento en el cual se
encomiendan a sus deidades para pedir por un bienestar econémico, de salud,
material y familiar que se ve reflejado al ch'allar sus espacios personales como la
vivienda, o aquellos lugares que tienen un valor econémico para él, como es su lugar
de trabajo, de ahi la relevancia que tiene, sobre todo para aquellos que son
comerciantes y agricultores que viven de la tierra. Por tanto, a pesar que no seria
correcto considerarlos asi desde la nueva perspectiva religiosa, estas costumbres
aymaras serian percibidas por los conversos, como un ritual sagrado, por la

importancia y el respeto que inspira en ellos.
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Ademéas habria que sefialar, que la locacion de estos ritos y festividades a los cuales
asisten se desenvuelven principalmente en el campo, y no la ciudad. De tal modo, el
campo se sitla como un espacio seguro y comodo para participar, ya que representa
un lugar en el cual probablemente solo habrdn aymaras y simpatizantes que creen en
estas costumbres, que por lo demas no pertenecen a otros cultos, por tanto el aymara
converso que acude a estos espacios se mueve con libertad sin temor a ser enjuiciado
por participar en estas clases de rituales; a diferencia de lo que puede pasar en la
ciudad, donde es de conocimiento comdn su compromiso con algun culto religioso por
sus pares, por ende se esperaria que éste se comportara de acuerdo a las normas que

plantea el mismo culto.

De tal forma, podriamos sefalar que esta dinamica se repite en otra esfera, cuando el
aymara migrante por querer adaptarse a las exigencias de la ciudad por mucho tiempo
se avergonzo por ser indigena, por todo lo que ello denotaba, y prefiridé por ese motivo,
mostrarse ante la sociedad como una persona que se integro a la ciudad, al cambiar y
adoptar ciertas caracteristicas que era posible identificar en la gente de la urbe;
mientras al mismo tiempo, en la comodidad de su hogar tenia libertad para usar su
lengua nativa, y si era posible, podria hacer una pequefia mesa ceremonial para
celebrar alguna costumbre, es como sefiala Bauman, al referirse al hogar como este
lugar donde no es necesario “probar ni defender nada” (Bauman, 2003, pag. 59), es
decir, que puede bajar la guardia. De este modo, el hogar, y al campo se posicionan
como parte de la esfera privada de la persona, y a la ciudad como parte de la escena

publica donde debia cumplir ciertos estandares.

VILiii. Nayax aymar: Yo soy aymara

Identidad étnica en tiempos de crisis

Durante los periodos que dur6 la campafia de la chilenizacién y el régimen militar, la
identidad étnica de los aymaras fue opacada por esta identidad nacional que buscaba
instalar el estado chileno a partir de su ideologia. Los efectos de la chilenizacién

marcaron a los aymaras, y se intensificaron ain mas durante la dictadura.

Segun las dimensiones que la identidad étnica reconocia, es decir estos aspectos

objetivos relacionados a los rasgos fisicos, la lengua, las tradiciones, la religiéon por un
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lado; y el sentido de pertenencia y su vinculacion con la comunidad relacionado al
aspecto subjetivo, por el otro. A partir de esa referencia, podemos sefalar que los
aymaras durante los periodos enunciados anteriormente, experimentaron episodios de
violencia verbal, fisica y simbdlica por representar estas caracteristicas ante la
sociedad. Aquello que los hacia diferentes del resto es lo que causaba rechazo ante

esta otredad, condicionando la forma en que ellos se presentaban ante el resto.

“el abuelo M.L. estaria en la plaza po, en Socoroma andando, y
llegaron los carabineros de Putre y le dijeron "documento caballero”,
"lanu qiti" contest6 M.L. “;qué me estas diciendo?" pregunto el
carabinero, en aymara le contestdo el abuelo, como entendia el
espariol, como vienen a llevar preso, ‘pa qué le voy a avisar [mi]
nombre” penso M.L., "documento” insiste el carabinero, "en coca esta”
dice que le dijo M.L., coca se llama una propiedad, no es coca de
mascar, coca se llama una propiedad, "en coca esta" en castellano,
"mankakiwasq" lejos, habla después aymara el abuelo. Y lo amarraron
dice (...) [ahi] en el pueblo con soga, soga se llama unos lazos, y lo

llevaron amarrado pa coca [su propiedad]” (aymara catdlico, 71 afios)

“nadie podia hablar aymara o querer aprender aymara porque era algo
tan mal, callaito no mas, yo por lo menos no se hablar, pero si entiendo

todo” (aymara catdlica, 54 afios)

“yo eso cuando chico no lo veia mucho, quizas porque mis padres me
reprimian un poco el participar lo que hacia mi abuelo” (aymara sin

afiliacion religiosa, 29 afos)

El reemplazo de la lengua aymara por el espariol, la privacion de realizar rituales,
fueron algunas de las expresiones de su identidad étnica que se vieron obligados a
reprimir, por causa de la verglenza que sentian ellos por ser aymara; las
representaciones que la sociedad tenia alrededor del concepto de indigena, incluia
palabras como atraso, poco inteligente, pobreza, tez morena, campo, que rapidamente

eran asociadas de forma negativa cuando se les identificaba como indigenas.

Este racismo exacerbado fue experimentado por la primera generacion, quién pese a

todos estos episodios supo adecuar el comportamiento que el estado nacional le
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exigia; al observar y experimentar indirectamente esta situacion, los padres y madres
gue pertenecian a la segunda generacion, para evitar estos maltratos que vieron en
sus antecesores, adoptaron de inmediato ciertas caracteristicas que les permitirian
integrarse de mejor manera a la sociedad, para que finalmente asi, sus hijos no se

vieran afectados en su desarrollo en la ciudad.

Esto se podria interpretar de la siguiente manera, la identidad étnica de la primera
generacion, se fragmentaria a partir de los episodios de violencia y discriminacion; en
efecto esto significé que para la segunda generacién la etnicidad, entendida como
accion que expresa identidad, fuera poco evidente e incluso en algunos casos nula.
Es lo que a veces se enfrentaban los grupos étnicos al interactuar en estos espacios
publicos, donde a veces, aquellas caracteristicas que los hacian diferentes de otros
grupos, eran mas en ciertos periodos, mas que en otros. En este caso en particular lo
gue menos se debia demostrar era que esta gente de campo era distinta al de la urbe,
gue como consecuencia, afios después, la forma como se percibiria y se construiria
la identidad étnica en las generaciones mas generaciones mas jovenes, seria distinta
en comparacion con la que tenian sus abuelos, y padres en cierto momento, debido a

gue su transmisién estaria afectada por factores externos.

Si bien, los aymaras podian identificarse como tal a medida que reconocian en otros
aquellos rasgos fisicos que compartian en comun, asi como también a partir del
apellido del otro, entendiendo que cada pueblo o localidades tenia clanes familiares
reconocibles, que se identificaban facilmente por su apellido, empero, no resultaba
suficiente para considerar aquello como parte de la identidad étnica, ya que carecia

del caracter emocional, que vincularia al sujeto con su grupo determinado.

Para el caso de los aymaras convertidos a algun culto religioso, el panorama no seria
distinto. Partiendo de la base que ellos no podian participar de los rituales aymaras, ya
gue no eran apropiados segun su sistema de creencias, su expresion maxima de

etnicidad seria anulada.

Sin embargo, hay algunos que no ven los rituales como el eje principal de la etnicidad

aymara.:

‘yo creo que uno no deja de ser aymara si no hacen las costumbres,
uno puede ser, uno dice “soy aymara y esa es sangre y todo”, y
aunque uno no haga las tradiciones, [se debe por que uno] tiene

muchos motivos. Yo sé que en una persona que tiene esta etnia, yo
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se que aun[que] quiera 0 no quiera, igual es aymara, uno igual va a
ser, igual va a seguir inculcando su cultura” (aymara sin afiliacion

religiosa, 25 afos)

De acuerdo a esto, la identidad étnica no puede estar definida Unicamente por
participar o realizar rituales aymara, tiene que haber otras caracteristicas que también
ayuden a definir cuales serian estos pardmetros a los cuales podrian relacionarse los

aymaras, a partir de su identificacién étnica.

Entonces, qué otros aspectos podian ellos reconocer que les permitieran vincularse
con su identidad. Pues bien, notamos que tanto el uso de la lengua nativa al interior
de estas instituciones religiosas; como la transmision de su gastronomia permitié que
estos aymaras se identificaran con su pueblo de origen, al asociar estos elementos a

7

él.

las comidas no las hemos perdido, igual son ricas, hasta ahora se
mantienen en mi casa y todo. A mi mama le gusta hacer chufio, la
kalapurka, la guatia que se hace bajo la tierra igual lo seguimos
haciendo, pero otras tradiciones aymaras no” (aymara evangelica, 25

afnos)

En tanto, la musica andina y sus instrumentos también fueron una pieza que ellos

descubrieron hace poco y que consideraron parte de su identidad étnica.

“Bueno se hace ciertas adecuaciones en la musica, no es que por
ejemplo tu vas a encontrar cantando un tinku y con letra de un himno
adventista, no, no, sino que voy al hecho de que hay ciertos matices
gue tu notas que son propios de la cultura”. (aymara adventista, 38

afnos)

‘bailes aymaras, la morenada, esas cosas, se permiten bailar en las
reuniones sociales. El tinku no sé si es un baile aymara, creo que si,
pero ese no porque te anima a pelear” (aymara testigo de jehova, 27

afnos)

Esta incorporacion a sus cultos religiosos permitié que sus integrantes se conectaran

con memorias quizas de su nifiez, en la cual la musica era protagonista. Ademas, para
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quienes tenian un pasado relacionado a la musica y al baile, estos aportes adaptados
para su credo religioso, llenaron el vacio que dejo el hecho de apartarse de estas
actividades recreativas.

De esta manera, a partir de elementos como la lengua, la comida y la musica, se
presentarian como formas alternativas en que los cultos permiten a los aymaras no
despojarse completamente de su identidad étnica, resaltando de esa forma los
aspectos culturales de ella, y no lo religioso asociado a sus costumbres.

El despertar de los aymaras

Posteriormente, en la década de los ochenta, después de diez afios bajo el régimen
militar, y con manifestaciones a nivel nacional en contra del mismo régimen, en la cual
la comunidad aymara se vio afectada por las politicas de “nacionalizacion”. Jovenes
estudiantes y profesionales aymara encabezaron algunas de las organizaciones
sociales mas importantes para la época, que en otras cosas revitalizaron la identidad

aymara (Choque Marifio, 2009).

Cuando se les preguntd a los sujetos si participaban o participaron activamente en
alguna organizacion indigena, identificaron algunas que hasta la actualidad adn

existen.

a) Aespo

“en la aespo, la asociacion de pueblos originarios de la uta, conoci y
participé de varias costumbres” ( aymara sin afiliacion religiosa, 29

afnos)

La Aespo, es una Agrupacion de Estudiantes de Pueblos Originarios que se fundo
oficialmente al interior de la Universidad de Tarapaca en el afio 1999, aunque de
acuerdo a testimonios puede que incluso haya comenzado a funcionar antes de la
fecha oficial, sin embargo afios después es cuando adquiere un caracter mas formal.
Cuando se crea esta agrupacion se buscaba fortalecer la identidad étnica de los
estudiantes universitarios, a través de la realizacion de actividades culturales y

comunitarias.
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Aungue la Aespo nace en las inmediaciones de la Universidad de Tarapaca, tiempo
después, debido al creciente aumento de estudiantes indigenas en los centros de
educacion superior, que provenian de los valles o pueblos del interior, surgio la
necesidad de buscar un espacio fisico para albergar a estos estudiantes y entregar la
ayuda necesaria para que ellos se adapten al ambiente educativo.

Es asi que a raiz de esta inquietud, dirigentes de la agrupacién buscaron apoyo a
través de la Conadi y otras entidades gubernamentales para establecer un hogar
universitario para estudiantes!4, sin embargo no es hasta el afio 2013 cuando se funda

el hogar universitario Aespo Tupac Amaru.

b) Preuniversitario EI Amautico

“La cosa es que ese preuniversitario estaba conformado por gente que
estaba muy ligado a la cultura, que cantaba, que bailaba en
comparsas, y ademas ellos tenian organizado ese preuniversitario,
tenian un proyecto si, no es que solamente fuera gente aymara, podia
ir cualquier joven, pero ahi era mas econémico “ (aymara adventista,

38 afnos)

Este preuniversitario que sefala, se llama El Amadutico, y pertenece a otra organizacion
indigena llamada Pacha Aru, que se fundd en el afio 1982, de la cual nacieron otras
asociaciones como el Amadutico, la Aespo, entre otras, ya que son los mismos
estudiantes universitarios, que ahora profesionales fundan estas organizaciones con
el objetivo de conservar y realzar las costumbres. En la actualidad, el preuniversitario
no funciona, pero si se conserva el Pacha Aru, como lugar de reunion de

organizaciones indigenas.

c) El Asoagro

“Noticia acerca de la peticién de la dirigencia de la Aespo para instalar un hogar universitario
en Arica.
https://www.estrellaarica.cl/site/edic/20031009004210/pags/20031009014435.html
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El terminal Asoagro, es un espacio que reune a todos los agricultores y comerciantes
de la region, que ofrece productos de la zona y productos importados de los paises
vecinos, a su vez es uno de los encargados de abastecer con productos agricolas al
pais en diferentes temporadas. Ademas de ofrecer otra clase de productos como ropa,

muebles, animales, articulos de ferreteria entre otros servicios.

Este lugar siempre ha sido importante para los aymaras, ya que los precursores de
este espacio son agricultores de los pueblos y de los valles, es decir indigenas. Asi el
agro-como le dice la gente, no es sélo el epicentro comercial donde asiste toda la
ciudad, sino que ademas es este punto de encuentro cultural donde convergen
aymaras de diferentes localidades, que ven en este espacio como un lugar idéneo
donde celebrar por ejemplo, el martes challa.

d) Conadi

Para la vuelta a la democracia, estos lideres formados en sus organizaciones
indigenas verian en la fundacion de la CONADI, una oportunidad para vincularse con

el Estado chileno.

“En tiempos del gobierno de Aylwin, ahi se habla con mas confianza
el aymara ya (...) al ultimo nace la Conadi, Aylwin crea eso, (...) y crea

la ley indigena él po, antes no po” (aymara catolico, 71 afios)

“cuando estaban las personas del Pacha Aru y de la Aespo fue cuando
ya estaban tomando mas cargos en temas de Conadi” (aymara

creyente sin afiliacion, 33 afios)

Es asi que en la época en que Patricio Aylwin asume la presidencia luego del plebiscito
del 89, se funda la Conadi y se publica la Ley Indigena, con el objetivo de reconocer a
los pueblos originarios del pais e implementar una serie de politicas publicas a través
de la Conadi, como una forma de reparacion por el todo el dafio que el Estado chileno

habia cometido hasta esa fecha.

Organizaciones culturales y el Carnaval Andino con la fuerza del sol

117



Ademas de estas organizaciones sociales y politicas, con el realce que éstas le dieron
a las costumbres, es que comienzan fundarse paralelamente agrupaciones folcléricas
que luego participarian de los pasacalles organizados por estas entidades sociales y
politicas. Asi, la proliferacion de fraternidades de estas caracteristicas vendria a
impulsar la creacién de uno de los eventos culturales mas importantes de la region, el

Carnaval Andino con La Fuerza del Sol.

“el carnaval aca en Arica nace escondido porque no habia tanta
libertad para hacer carnaval; ese afio cuando se paso esa fiesta, aca
habia un hotel Azapa Inn, entonces vamos a bailar [ahi] , "no, no, cd6mo
van bailar alla, como van a bailar alla" [decia la gente], estdbamos
encargados nosotros con J.Ch. [del carnaval en Azapa], y ahi bailando
con los "vamos, vamos, vamos", fuimos a bailar [al hotel], ahi mas o

menos se destapa el carnaval ya” (aymara catolico, 71 afios)

“yvo lo empecé a danzar desde que pasaron los pasacalles, desde que
el tema de la Conadi los realzo y todo, por lo menos lo que yo lo supe
conocer es desde ahi en adelante” (aymara creyente sin afiliacion, 33

afnos)

El carnaval mismo es una expresion cultural que rescata danzas no solo de la region,
sino que también de paises vecinos como Peru y Bolivia. Esto ha significado para
guienes participan en €l, un orgullo de ser indigena y aymara, ya que el reconocimiento
social que recibe el carnaval a nivel general en la region, traspasa lo local, o que ha

impulsado su lanzamiento a nivel local, nacional e internacional.

“gracias al carnaval es que se ha empezado a dar realce ponte tu, a
los carnavales que se realizaban en los pueblos del interior, que
estaban en abandono, y se celebran, quizas (...) no ha rescatado en
un cien por ciento las festividades de alla por el verdadero propésito
gue tiene no cierto [la competencia], porque mucha gente va porque
hay fiesta, pero de alguna forma ya saben que es lo que era, el
propdsito que tenia, incluso hay, lo he escuchado en la radio, que hay
pueblitos que se organizan, sus ceremonias y ahora lo difunden,
hacen difusién de eso, entonces si ha ayudado” ( aymara sin afiliacion

religiosa, 29 afos)
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Ademas en su caracter masivo, y transversal que traspasa cada rincon de la ciudad.
Impacté en los mas jovenes, a través de su identidad étnica, ya que en la dinamica en
gue se inscriben los integrantes de estas agrupaciones folcléricas, evidenciamos que
no soélo danzan porque si, sino que al interior de ellas se organizan espacios para la
realizacion de las costumbres aymara de acuerdo a los requerimientos de las
fraternidades, por lo que inserto en estas instancias de esparcimiento grupal es que el
sentido de pertenencia al grupo, la identificacion que tienen para con él, viene a realzar

la identidad étnica de ser aymara.

“ha cambiado mucho de lo que era doce, diez, doce afios [ya que]
antes era una vergienza para muchos, tenian vergiienza en decirlo
(...) para ellos era algo frustrante. Que eran distintos, por decir, de los
demas, y ahora no, porque yo creo que ha pasado un boom explosivo
asi de la etnia aymara bien conocido, yo creo que por (...) los
carnavales que se ha promocionado mucho mas, y por el internet mas
gue todo, por lo masivo que es internet, las redes sociales hizo que la
costumbre [aymara] empezo...esta surgiendo po, de que ya la gente
ya no tiene vergienza en decirlo, la gente no se siente avergonzada,
ya se siente mas participativa” (aymara creyente sin afiliacion, 25

afnos)

Esta revitalizacion de la etnia aymara producto de la aparicion de estas organizaciones
sociales, culturales y politicas, no solo provoco que la identidad étnica del aymara se
rearticulara en la region, sino que también a partir de esta auto identificacion como
aymara, él comenzaria a mostrar su etnicidad, a través de la realizacién de sus rituales
gue por mucho tiempo fueron desplazados a la privacidad de su hogar, y en otras

ocasiones fueran aplacados por los nuevos credos religiosos emergentes.

“él era, no sé si, como mas reacio, pero no le tomo la importancia a
todo esto y se la empezo6 a tomar ahora, porque ahora si tu hablas con
mi papda, mi papa es una persona que defiende asi, a sangre su pueblo
cachai, a la mayoria de las etnias que estan aca en América. Siempre
estd hablando de los mapuches, de la represion que ellos sufren,
entonces hoy en dia se dio cuenta de todo eso” (aymara sin afiliacion

religiosa, 29 afios)

Por esa misma valoracion que le comienzan a otorgar a las costumbres y a si mismos,
es que el aymara se presentaria ante el mundo como un indigena orgulloso de su

herencia ancestral.
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“ahora son mas visible, es que esta la necesidad de mostrar quien
eres ¢cierto?, o tratar de mostrar al mundo que somos aymaras, es
por eso que le han hecho todo este realce al machaq mara por

ejemplo” (aymara sin afiliacion religiosa, 29 arios)

Sin lugar a dudas, esta expansion que evidencio el aymara en esa época, en la cual
su condicion de indigena ahora tendria una connotacién positiva, le permitié volver a
expresar su etnicidad a través del uso de su lengua nativa, y de la realizacion de sus
practicas rituales, sin embargo, no se puede inferir a partir de esto, que si estos
elementos identificados como parte de la identidad étnica, no son utilizados por el
aymara ya sea por decision propia, 0 por circunstancias ajenas a él, implicara que éste
pierda su categoria como aymara, ya que ésta no remitiria a una serie de expectativas
que el aymara debia cumplir, solo por el hecho de ser indigena. La utilizacion de su
musica, la trascendencia de su gastronomia que siempre han estado presente en los
hogares de los aymaras, también son consideradas como parte de la identidad étnica,
por tanto no se trata de tachar un lista de caracteristicas por cumplir para que el sujeto

pueda decirse aymara. La cultura comprende mucho mas que eso.

VIl.ii. Historias de vida

Aymaras con afiliacion religiosa

I.R., comerciante de 56 afios. De origen Boliviano, pertenece a la segunda generacion

de migrantes en su nucleo familiar.

Llega a Putre a los tres afios de edad -aproximadamente entre 1967-1968, de la mano
de sus padres quienes desde el vecino pais Bolivia, se trasladan de un lugar a otro, en
busca de mejores oportunidades de trabajo. Putre, lugar donde se instala la primera
vez, es en la actualidad capital de la comuna de Parinacota, ubicado a una altura de
3500 msnm, y se ha erigido como uno de los pueblos mas grandes de la regién. Sin
embargo, parala época en que I.R. junto a su familia llegan, al igual que otros pueblos,
las escuelas solo alcanzan la ensefianza basica, lo que signific, para quienes
deseaban continuar sus estudios, trasladarse a la ciudad mas cercana, es decir Arica,

“me vine aca a Arica porque alla no habia ensefianza media y queria estudiar, y por
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eso me vine(...) aca yo entré al politécnico”. Este fue el caso de I.R., quien en pleno

periodo de la dictadura militar continu6 sus estudios en un liceo técnico.

Finalizado sus estudios, se traslada a vivir al Valle de Azapa, lugar que habité por 10
afios y donde formé en ese entonces su familia. Ahi, en pleno valle alejada de la ciudad
a unos cuantos kildbmetros, conviviendo con otros migrantes bolivianos, que
comunmente se auto identifican como residentes bolivianos, se beneficia del espacio
fisico donde vive para realizar las costumbres aymaras que su padre le ensefid, “ahi
yo empecé a hacer, podia hacer todo, me crié mis cabras, y hacia todas mis

ceremonias como corresponden’”.

Ella, hija de un curandero, y con 11 hermanos mas, participaba de todas las

costumbres que realizaban sus padres alla en Putre,

‘las costumbres que mi papa hacia, como hacer la wilancha de
agosto, los carnavales martes challa, san Juan (....)yo veia como
pasteaba a medias, en san juan siempre yo [veia], partian y le ponian
sus aretes y antes, pero ahora ya no, eso ya no... yo me acuerdo

cuando tenia 10 anos, 8 afios, siempre se hacia eso”

Cuando su padre preparaba las ceremonias recuerda que no siempre sus hermanos
participaban “no todos, porque mi papa siempre la wilancha la hacia en la noche, los
nifios estan durmiendo, yo no sé por qué me gustaba estar ahi ayudando a mi papa”.
De esa forma, creciendo en este ambiente fue aprendiendo acerca de las tradiciones
aymara, mas aun con el apoyo de su padre quien ve en ella una sucesora de su

herencia cultural.

[la lectura de hojas de coca] yo creo que mi papa lo hacia porque era
descendiente de un curandero, mi abuelo era un curandero que
viajaba todos los dias a Peru, Argentina o Bolivia, entonces mi papa
heredd eso y él lo hacia por eso, pero la mayoria de la gente he visto
gue no sabe mucho de esas cosas, porque yo los vi, de chica me crie

en eso, lo hacia y yo estaba ahi, y asi viendo.

Tiempo después recuerda una conversacion con su hermana:
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"oye sabes que mi papa me hizo eso, para qué me haria mirar la hoja
asi" le digo, y mi hermana mayor me dice "es para que adquieras mas
sabiduria”, porque siempre mi papa me decia que yo era sabia, que
yo sabia tomar las decisiones, lo que tu corazén dicta tienes que

hacerlo siempre, me decia”

Sin embargo, esto no eralo Unico que heredo de sus padres. Como mujer de fe catolica
heredada de sus ancestros, mas no una persona activa en la iglesia, se encarga de
continuar las tradiciones de su familia dentro de la posibilidad que el espacio fisico le
ofrezca. Asi con la crianza de sus dos hijas mayores en el valle, ha logrado transmitirles
gran parte de este legado, en parte, porque en el tiempo que estuvo en el valle tuvo

una participacion activa en organizaciones culturales.

“estaba de dirigente de los grupos de los kollas aymaras que vienen
de hace uf hace afos, eran como tres grupitos y pasaban todos los
carnavales, si mis hijas entraron bailando ahi por nosotros, ahi a los 7

anos, 4 anos, y de ahi no han salido mas, y siguen bailando”

De vuelta a la ciudad cuando sus hijas eran grandes, conoce a otra persona quien
sera el padre de su hijo menor, que en palabras de Isabel vendria a heredar también
alguno de los dones su padre, el curandero. De tal modo, madre e hijo compartian la
mayor parte del tiempo junto al abuelo del menor, por eso no resulta extrafio lo que

sefala Isabel anteriormente.

“mi papa cuando hizo para el ritual de la limpieza y el animo para mi
hija, segun él le dejo, le dejé dicho a mi hijo que “él iba a superar al
maestro”, y le hizo hacer a él las cosas de chiquitito, tenia como cinco

anos”

Su padre consciente del importante don que tenia su hija y que ni ella misma sabia,
le ensefa a leer la hoja de coca, una practica milenaria muy tradicional, que se dice
no todos pueden hacerlo, ella temerosa por lo que pueda “hablarle” la hoja, por lo que
ley6 en una experiencia pasada decide no hacer uso de este don. Hasta el dia de hoy

se muestra reticente a intentarlo de nuevo.

“él con su mano eligié coca y me lo dejo en un tari. Un tari que mi
mama me habia regalado, entonces me dice “hija vas a dormir tres

noches bajo tu almohada’, yo pensé que era parte de, parte de, de la
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limpieza de la casa o del &nimo(...)cuando mi papa ya estaba a punto
de morir, 0 sea estaba en el hospital, un dia, no sé por qué seria, pero
la cosa es que saqué ese tariy me puse a mirar, miré, y como mi papa
me dijo que lo primero que venia en mente, dije “mi papa se va a morir,
no le queda nada de vida”, o sea porque era la hoja que yo vi(...) [al
dia siguiente] muri6 en la casa, yo..y asi fue po, pero desde entonces
no he mirado nunca mas la hoja, ya van a ser 5 afios, a ver cuanto

tiene, si mas o menos 5 arios, [mi hijo] tiene 10”

Con la muerte de su padre, a pesar que ha realizado sus costumbres en cuanto el
tiempo y el espacio se lo permitan -considerando que actualmente vive en la ciudad,

comentaba:

“yo hago, pero no hago tal cual lo hacia mi papa, hay cosas que ha
guedado con rescate de la ciudad, no hay esa forma de hacer como
se hace en el campo...eso si pido a mis ancestros que me ayuden, si
algo falté en la mesa que ellos me perdonen y que me ayuden a, a mis

abuelos, a mi papa que ya estan en el cielo”

Por eso se ha cuestionado si debe continuar con ellas, ya que como su padre bien le
ensefno, es muy importante el compromiso al realizarlas, y de ello ha tenido dudas por
la poca atencion que le entregan sus hijas a estas ceremonias; pero al mismo tiempo,
producto de la cercana relacion que tuvo su hijo menor con su abuelo, es que ha
encontrado motivacion para continuarlas, ya que su hijo le ha dado sefales de
entender mejor de lo que se cree, acerca de la cosmovision considerando la corta edad

gue tiene.

“Mi papa el ultimo afio que estuvo en Putre nos regald su titi, que es
un gato montés disecado, y eso po, yo lo tengo. Y yo creo que, pienso
yo, en unos afios mas cuando de vida, yo voy a definitivamente cerrar
esto ahi porque si hay que, los que vienen después no lo van a hacer,
y no es bueno que se quede asi sin hacer, eso decia mi papa(...)aqui
es la fe, piensa que una persona debe querer hacer(...) yo sigo
haciendo eso, pero, ¢lo hardn después todos los afios?, no se sabe...
entonces no es bueno, dice mi papda, dejarlo asi, porque la tierra

pide...”
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En la actualidad, I.R. es comerciante del terminal Asoagro, lugar histérico que desde
sus inicios ha reunido a diferentes comerciantes y agricultores para ofrecer productos

agricolas de la zona y de otros puntos del pais.

F.H., agricultor de 71 afos. De nacionalidad Chilena, pertenece a la segunda

generacion de familia migrante.

Nace en el pueblo de Chislluma, distrito de General Lagos a mas 4 mil msnm, casi en
la frontera de Chile y Bolivia. Su madre duefia de casa, y su padre comerciante inician
una relacién, en la cual F.H. es el primero de ocho hermanos. Su infancia la
experimenta principalmente en Socoroma, donde llega a los tres afios -en el afio 1951
junto a sus padres, ademas convive junto a sus abuelos paternos. Alli se dedica a
pastorear el ganado de su abuelo, y ayudar en otras labores que requerian de esfuerzo
fisico. Aun con todo el trabajo que realizaba a temprana edad comenta que la situacion
econdmica no era muy buena, por ende no mejora. Luego se matricula en la escuela
y paralelo a ello debia levantarse temprano para ayudar a sus abuelos y luego partir a

la escuela.

“El abuelo D. tenia panaderia en Socoroma, ahi sabia ir a buscar lefia
en kalacruz, como se llama esa pampa, como a dos horas del pueblo,
MAas aca un poquito mas, de alla venia cargadito de lefia...antes de ir

al colegio debia ir para ayudar”

Esta dinamica se repetia todos los dias. Hubo dias en los que comenta, que debia
ayudar a sus abuelos a recoger alfalfa, lo que significaba que debian caminar largas
horas para llegar al desierto, asi mientras sus abuelos se iban a la ciudad por dias a
comerciar, €l debia quedar en medio de la nada cuidando del ganado y esperar a que

volvieran por él para ir de vuelta a Socoroma.

‘tenian alfalfa en el pueblo, pero a veces se acababa y teniamos que
partir a Villacollo a cortarla, caminabamos horas con el abuelo Daniel
y la abuela J, ...se la llevaban a Arica cargada en burro, y yo me

guedaba cuidando los animales ahi solo, con mi perrita Titina,
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esperaba dias hasta que me pasaban a buscar y me llevaban al

pueblo”

Su padre es trasladado a la comuna de General Lagos -por los afios sesenta, en la
subdelegacion, ahi parte junto a su esposa, dejando a F.H. junto a sus abuelos en
Socoroma. Alli permanece un afio junto a ellos, y luego va en busqueda de sus padres,
alcanza a terminar sus estudios de educacion basica y parte a buscar un mejor futuro
a la ciudad de Arica, principalmente porque sus padres le sefialan que como hermano

mayor debe partir para ayudarlos econémicamente.

‘el papa M. [padre de F.H.] lo trasladaron a Alcerrica, a la
Subdelegaciéon de General lagos, yo me quedé con los abuelos como
un afo...once tendria yo creo cuando me fui a buscarlos alla...después
me tuve que ir (...) el papa M. me dijo “sabe que tengo muchos hijos
yo no puedo mantenerme, tienes que ayudar a mantener a tus

hermanos"...me fui a Arica no mas”

Llegando a la ciudad, encuentra trabajo en una panaderia, donde tendria extensas
jornadas de trabajo ‘mi] patrén me sacaba a las 5 de la mafiana, ya me retiraba a las
10 de la noche, todos los dias, todos los dias, no habia feriado, todos los dias se
trabajaba”. Luego en compafiia de su padre, comienza a dedicarse al comercio,
trasladando producto dentro de la ciudad y fuera de ella, realizando trayectos que
contemplaban Tacna — Iquique. Asi a medida que va trabajando, su situacion

econdmica mejora, lo que le permite invertir en el mismo negocio.

“en el agro (....) venia todo el tiempo, de ahi compro el papa M.,
compré una camioneta (...) en ese ya traia carguita, carguita de Lluta
siempre, de ahi ya me fui para lquique, llevando en la camioneta,
llevando carga, a V. le busqué de chofer [su compadre], él me llevaba,
llevaba tomatitos, todo surtido de verduritas llevaba, vendia; iba a
Tacna, compraba bebida, compraba ese...de ahi me agrande un
poquito, mas grandecito ya, compré un camion, compré otro camion,

compré otro camion, asi no mas fui creciendo po”

Entre tanto, conoce a quién es su esposa en la actualidad y forman una familia, junto
al hijo de una relacién anterior de la esposa. Mientras se dedica al comercio
trasladando productos de un lugar a otro, paralelamente también se dedica a la
agricultura. Siendo esta su ultima actividad econémica productiva en la actualidad,

después de haber jubilado.
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Si bien no termina sus estudios, en otros aspectos si se instruyd, como lo fue su fe
catdlica que, de mano de sus abuelos, fue aprendiendo del valor hacia el trabajo por

la iglesia.

‘la abuela J. en Socoroma me llevaba, a la iglesia, a rezar, ir a los
calvarios, "hacer pasar”, incienso, de rodilla, porque dice ella que los
angeles, los nifios, no era, no son pecadores, asi que adelante con el
braserito dando vuelta, y atrds seguia de mi, asi era, con el brasero
pasando incienso (...)ellos pasaron mayordomia también, de la iglesia
creyente, igual que el abuelo M. L., era D. H., fabriquero once afos,
doce afios, estaba a cargo de la iglesia; y el papa M. era cantor,

entonces venia por eso”

Descendiente de una familia con una ferviente devocion hacia la religion catdlica, él
fue heredando todos esos conocimientos que su abuelo, y muy especialmente su

padre le entregaron

“Cada pueblo tiene su manera, pero Socoroma era un pueblo muy
creyente, por eso la iglesia esta lleno de santos, es la iglesia que tiene
mas santos (...) asi nos criamos, pasabamos fiesta también, pasamos
fiesta nosotros también en Lluta po; Candelaria pasamos; en Caquena
también fuimos a pasar fiesta de San Santiago, Santa Rosa, bueno
después Altusa también; para el lado de Camifia ahi bautizamos a la,

a las hijas del compadre S.,ala S. laP., C.”

En las festividades junto a sus abuelos aprendié que la iglesia catdlica y las costumbres
aymaras estaban mezcladas, habia partes que correspondian a los aymaras y otras
gue eran parte de la iglesia Catdlica, todas tenian esa dinamica, a veces resaltan

algunos aspectos mas que otros, pero siempre habia dos partes.

“Una vez fui a Ticnamar, hace anos atras, la mama de la Z. estaba
pasando la fiesta, entonces me dice dofia E., "estoy pasando a fiesta
de la cruz" me dijo, “cocinamelo po” me dijo, fui a cocinarselos, y ahi
me di cuenta, antes de vestir al este, la cruz, hoy dia es la vispera
¢no?, en la mafana, como a las diez hizo brasa, una piedra plana
trajo, "vamos a hacer adoracion al sol" me dijo ella, eso es
aymara...mm eso fue para la cruz de mayo, “antes de vestir, de subir
al calvario” dijo, “de la casa vamos a levantar, vamos a pedir permiso,
vamos a pedir adoracion al sol” dijo, en una piedra asi con incienso

asi nos pusimos de rodilla, con coquita, alcoholcito, vinito, “eso es para
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el sol” dijo, pa que se reciba, después fuimos al este, a la cruz (...)
entonces habian sido dos cosas creyentes ellos, uno del pueblo
milenario que el aymara siempre cree en el sol ¢no?, y después vamos

a hacer la parte religiosa”

F.H. se ha transformado en un fiel servidor de su iglesia en Arica y también de los
pueblos del interior siendo reconocido entre sus pares, al ser invitado o al ser
consultado por sus conocimientos.

L.G., 38 afios. Docente de profesidn, nace en la ciudad de Arica y desarrolla gran parte
de su vida en ella. Hijo de madre boliviana que migra desde el pueblo de Campero -en
Cochabamba, Bolivia, a los 18 afios en busca de mejores oportunidades laborales,
conoce al padre de L.G. , quien era oriundo del pueblo de Caquena, ubicada en plena
cordillera a mas de 4 mil msnm, casi en la frontera de Chile-Bolivia. Al conocerse ya
en la adultez, L.G. padre -L.G. y su padre se llaman igual, venia de una relacion
anterior, y su madre ya cargaba con dos nifios, asi y todo inician una relacion que los

llevaria a conformar una familia y vida juntos.

Desde muy pequefio, junto a sus dos hermanos mayores y uno menor, por influencia
de su madre comienzan a participar de las reuniones de los Adventistas que tiempo
atras se habian instalado alla, menos su padre, quien no compartia este credo con su

pareja, sin embargo de igual modo respetaba.

‘mi mama conoci6é el mensaje aca con una persona, y ese mensaje
después lo intentd transmitir en nosotros desde la misma ensefianza
de ella, a través de sus consejos, a través también de que ella nos
insté a ir a la iglesia desde pequefios, ella en una cierta forma la que

nos llevé a conocer ese mensaje”

L.G. padre, paralelo a las actividades que su pareja e hijos participaban, llevaba a sus
hijos de viaje todos los veranos hacia la cordillera, a su pueblo natal, donde celebraban
diferentes festividades religiosas relacionadas a los santos y las costumbres andinas

del sector. Asi lo recuerda L.G. :

‘todos los veranos ibamos al interior, a Caquena, y participar de las
actividades de floreo, de las costumbres no cierto, de las marcas de
los animales (...) desde muy joven, siempre se hacia el contacto en

fiestas, y a él le gustaba participar en esos tiempos, en esas fiestas”
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Asi de tal manera crecieron L.G. y sus hermanos, participando en estas costumbres
propias de los aymaras pero siempre con respeto por el credo religioso al cual

pertenecian.

Una vez que L.G. termina su ensefianza media en Arica, ingresa a la Universidad de
Tarapaca por un afio y medio. Alli en este ambiente universitario, conoce amigos que
lo llevan a participar de algunas costumbres aymaras que se realizaban en un
preuniversitario cercano a la universidad, llamado EI Amautico, este preuniversitario
segun cuenta L.G. es un proyecto perteneciente a una organizacién indigena que
velaba para que aun se realizaran las tradiciones aymaras; si bien L.G. tenia un rol
mas de acompafiante y observador que de participante, debido a su credo religioso,
es0 no significé que se restara de esas instancias, mas bien le ayudaron rememorar

experiencias pasadas de su nifiez.

‘recuerdo cuando estaba en el preuniversitario, nos qguedamos una
noche, iban a challar el lugar, pero challa con nosotros dijeron , "no,
no se preocupen, Si quieren yo me tomo esta bebida no mas tranquilo,
brindo con ustedes” dije yo, y pero me quedaron preguntando por qué
yo no lo hacia, y dije que yo era creyente de otras cosasy, pero si con

harto respeto”

Posteriormente se va por un ano a “portar”, actividad que tienen al interior de la iglesia
adventista en la cual van visitando diferentes lugares llevando el mensaje, para
después volver a la ciudad con la intencidn de estudiar; su padre por un lado, paralelo
a ello, empeora su salud, y cuando vuelve de “portar” ya estaba grave y fallece a los
meses. Luego de la pérdida de su padre cambia de opinion, y decide irse a estudiar

pedagogia en matematica en la Universidad Adventista que esta en Chillan.

“después yo dejé de estudiar y me fui a portar (...)entonces yo me fui
a Antofagasta, estuve en Tocopilla, en lquique, y después, casi un afio
en eso, y después yo regresé hice una postulaciéon para estudiar
teologia, pero fallecié6 mi papa justamente esa vez que fue; entonces
me tuve que regresar, y resulta que después de eso me, pensé que
no iba a volver a estudiar alla, pensé que “ah voy a postular aca no
mas’, y resulta que después me salié una beca (...) me fui a estudiar
pedagogia en matematicas, entonces yo me perdi trece afios, me

desconecté de la zona norte”
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Con una pareja de la mano, quien en la actualidad es su esposa, se van a vivir alla
por 13 afios, en la ciudad de Los Angeles donde residian hacen familia, sin embargo
las afioranzas por el norte hace que vuelvan a vivir en Arica, para recuperar el tiempo
perdido y porque L.G. recuerda en su padre, una persona muy cercana a su familia y
las actividades familiares, por lo que decide volver al norte para recuperar las

relaciones que dejo.

‘[volvi] a compartir, porque mas que nada lo hago por un asunto de
familia, porque igual yo perdi harto tiempo de conexién con mis primos
po (...) también yo recuerdo que a mi papa siempre, mi papa siempre
fue bien apegado a la familia, quizas yo por mucho tiempo me aparté
y me estuve al margen, quizds por lo mismo, porque no queria
participar de las festividades, pero yo ahora lo estoy viendo por un

asunto de un punto de vista mas familiar”

En el tiempo que estuvo viviendo en el sur, entre idas y venidas, su madre fallece,
provocando que sus hermanos de a poco fueran alejandose de la iglesia adventista,

siendo finalmente él quien mas activo esta.

“en realidad adventista asi como mas activo (se rie) yo. El que yo sea
mas activo, ahi participo igual también, porque también trabajo en el
colegio adventista, 0 sea estoy mas rodeado de las, de la iglesia ...[mi
hermano no] al igual con el asunto de la, las actividades de la cultura
aymara, igual porque igual es dirigente de un club, no me acuerdo de
gue club de la liga andina y se hacen actividades, challan que se yo,
eh a veces van al interior (...) mi mama siempre cumplia esa funcién
(se rie), mi mama siempre fue la que le hablaba todos nosotros [para
gue fueran a la iglesia], pero como te decia en un comienzo, la

decision al final es personal porque el mensaje ya lo conocen ellos”

En la actualidad, L.G. y su familia aun siguen viviendo en Arica, él trabaja de docente
en una de las redes educativas que tiene la iglesia adventista a lo largo del pais, y por
supuesto sigue participando de su culto, al mismo tiempo a pesar que el lado paterno
de su familia no comparta el mismo credo que él, sigue tratando de reincorporarse a
la familia, puesto que es la familia mas cercana que tiene, ya que por el lado materno

ellos se encuentran en Bolivia.
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‘aqui es mas calmado en Arica, es mas calmado, pero te diré si en lo
personal (...) me gusta igual el asunto de la, de la cultura porque igual
mi familia esta conectada, bueno ahora hace tiempo no me juntaba
con los primos, pero la ultima vez que nos juntamos fuimos donde eh,
donde mi tia ¢cierto?(...)pero no tome, ni tampoco challé no hice nada

de eso, solamente fui a acompafriar’

0O.G., de 28 afios. Nace en la ciudad de Arica y se desempefia como monitor en
diferentes colegios ensefiando ajedrez. Pertenece a la segunda generacién de

migrantes en su familia.

Su madre nace en Visviri, a unos 4 mil msnm en la comuna de General Lagos, y su
padre nace en Arica. Sus abuelos de Visviri igual, realizan en las alturas diferentes
rituales, sin embargo para O.G. como vivia tan lejos de ellos, son escasos los

recuerdos que tiene:

‘traté de averiguar con mi abuelos pero es como...igual recuerdo que
era muy pequefio cuando les pregunté, pero lo Gnico que me recuerdo
es que me ensefiaron algunas palabras, no recuerdo mucho, pero
como era otro tipo el idioma no se quedaron en mi, pero recuerdo que

me ensefiaron algo”

Cuando su abuela fallece, su abuelo toma la decision de trasladarse a la ciudad para

no estar solo.

Por otro lado, sus padres igual le ensefiaron algunas costumbres, sobre todo
relacionada a la época del carnaval, pero debido a que O.G. actualmente pertenece a
la Iglesia de Jesucristo de los Santos de los Ultimos dias -mas conocidos como
mormones, es que decide no participar porque no se condice el pensamiento de su

credo religioso.

‘tienen tradiciones como cuando hacen estos carnavales cuando tiran
agua, o no sé lo que tiran al piso, eh me compartieron eso pero yo no
lo hago porque igual va referente con el tema de la religion, porque
eso vendria a caer como creen en imagenes 0 como lo hacian en la
antigiiedad, en estatuas, vendria siendo algo similar porque ellos, pa’
ellos esta el dios del sol pero para mi no seria asi, entonces yo no lo

hago por eso”
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Sin embargo, esta participacion junto a los mormones recién se comienza a concretar
a los 15 afios, cuando gracias a que un primo lo invita empieza a asistir
periddicamente. Previo a eso O.G. no participaba formalmente de ningun credo
religioso, y por lo que cuenta su familia tampoco, a lo mas participaban de estos rituales
propios de los aymara. Con la concurrencia de €l a esta iglesia, su madre se ve
motivada y accede a bautizarse al igual que é€l, junto a mas familiares, menos eso si,

su padre y hermano que hasta el dia de hoy no han mostrado interés en ella.

“un primo me invitd y yo accedi a ir como una actividad, porque
normalmente hacen actividades para jovenes y después me invitaron
el dia domingo para participar de las reuniones sacramentales que se
hacen ese dia, y fui. Fui un tiempo como investigando y después de
tres meses acepté bautizarme y participar de la iglesia, como antes no
habia participado de ninguna iglesia entonces como vi que me sentia
muy bien...[y] desde que me bauticé que era el tnico miembro hasta
el afio pasado, en enero que mi madre aceptd bautizarse y esta
conmigo, pero mi padre y mi hermano no lo son (...) si me respetan y
apoyan porque de parte de mi padre igual hay personas que son

miembros de la iglesia, entonces tienen una compresion de la iglesia”

La participacion de su madre ha sido fundamental para él y su iglesia; ya con un bagaje
cultural acerca los aymara ha podido ser un puente comunicacional y vivencial entre

otros hermanos aymara que han llegado a esta iglesia

‘mi madre, ella igual es descendiente aymara, y cuando mas
compartimos con las personas les explicamos de todo (...) como
nosotros les ensefiamos que como éramos, el hecho que nosotros
solo creemos en el padre y en Jesucristo, y eso como caer, tratar de
hacer como los rituales esas cosas que hacian ellos, caian en el hecho
de creer en imagenes que no se debian hacer, y como ella comprendio
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Actualmente, O.G. tiene un cargo al interior de esta institucion, que se llama lider
misionero, que se encarga de preparar a las personas que deciden bautizarse; junto a
otros hermanos de la congregacion trabajan en conjunto para asesorar a estas nuevas

personas, brindandoles apoyo y tranquilidad para que todo resulte adecuadamente.
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R.A., de 28 afos. Ingeniero de profesion, nace en Arica y es parte de la segunda
generacion de migrantes en su familia. Su residencia en el valle de Azapa, significo
gue cursara toda su ensefianza béasica y media ahi, luego para continuar sus estudios
superiores debia viajar periédicamente a la ciudad de Arica para asistir a la

universidad.

Su padre adventista de cuna, al conocer y formar familia con quien seria su esposa y
madre de R.A., decide llevarla a ella y a toda la familia a la iglesia adventista para

integrar en conjunto este credo religioso.

“de nifio me llevaban a mi, pero como que no me nacia ir a la iglesia,
igual me gustaba pero no como ahora, y....sentia algo, cuando chico
sentia algo distinto, pero ahora eso se multiplico, como te puedo
explicar, es como, no se, es algo inexplicable...que ahora yo voy

porque yo quiero ir’

Si bien R.A. también es adventista de cuna, pero a lo largo de su vida no le da mayor

importancia a ello hasta el afio 2015, cuando fallece su padre.

‘pasa que estaba a punto de exponer, y me llama mi mama po, y mi
mama me dice "oye tu papa esta mal’(...) después mi mama me llama
5 minutos después llorando que ya no respira (...) me voy a Azapa
pensando que esta bien mi papa, después cuando estoy en el terminal
de buses y mi mama me llama y me dice que (...) "no ya se fue,

fallecio, él ya no esta aca"

[cuando vi a mi papd] quedé en shock porque como se va a ir él sin
darme un mensaje, [mas rato cuando] llega mi hermana, mi hermana
es adventista y asi que llega justo el pastor (...) me fui con el pastor
(...) [conversando con él] ahi alguien me habloé dentro de mi, es
increible (...) algo como no se puede explicar, desde ese momento
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senti la felicidad mas grande en mi vida (...)de ahi de ese momento
cuando dios me hablé de ahi que completamente cambié mi vida,

completamente, completamente, ahi decidi”

Previo a ese periodo, participaba de las costumbres que realizaba su madre, que a
pesar de ser adventista sefiala R.A., ella no creia mucho en esa institucién religiosa y
menos en Dios, mas bien preferia hacerse leer la hoja de coca en vez de estar

asistiendo a las reuniones.

‘mi mama sigue igual, tiene sus creencias, mi mama por ser, iba a la
iglesia pero no creia mucho en dios, era como que iba no mas; asi que
ella a veces, ¢como se llama, ven la coca? eso, sigue con esa idea,
ve la coca, va a esos lugares, mi tia igual po, fue al Yatiri, no sé como
se llamara, y si po, posee las tradiciones, bueno cada uno sigue su

tradicion que quiere seguir, por lo menos yo no”

Asi, sumado a las costumbres que realizaban en su hogar, ademas él participaba en
fraternidades de baile, lo cual significo que gran parte de su adolescencia y parte de
su adultez compartia estas costumbres en las diferentes actividades con su circulo de
amigos. Sin embargo, esto cambia de un dia para otro cuando fallece su padre, él
guien llevo a toda su familia a la iglesia adventista ahora ya no estaria presente en sus
vidas, lo que llevé a R.A. a cuestionarse varias cosas en relacion a su vida hasta ese
momento, por lo cual toma la decision de volver al culto y adquirir un compromiso con

ella.

“el baile antes me llamaba la atencion, por qué me llamaba la atencion,
siendo sincero que obviamente sociabilizai, conoci gente, la pasai
bien, y tomai, y obviamente tomai...encontraba una diversion buena,
sentia una diversion que bailar es una diversion, pero ahora hoy en
dia te puedo decir que hay mejores diversiones que eso , y que te
ayudan obviamente a ti, tanto como persona, conocer mas gente,
viajar, en vez de gastar cosas asi, a mi criterio, yo lo inverti a otras
cosas que a mi obviamente me han servido demasiado y que hasta el
dia de hoy me han dado hartos resultados, que me han hecho

progresar como persona”

De ahi en adelante, junto con su “vuelta” a la religion adventista, paulatinamente fue

abandonando sus actividades de ocio a las que estaba acostumbrado, como el baile y
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todas las dinamicas que se generaron alrededor de él, comenz6 a abocarse a la iglesia
y centrarse en sus estudios para terminarlos. Actualmente se encuentra muy activo en
aquella institucion comprometido de manera permanente, y su madre por su lado sigue

asistiendo de vez en cuando a los cultos y por otro practicando sus rituales.

M.Q., de 26 afios. Nace en la ciudad de Arica y se desempefia como cajera de
supermercado. Pertenece a la segunda generacion de padres migrantes procedentes

de Bolivia, quienes se vienen jovenes a Chile.

“‘mi papa se crio en Chapiquifia (...) [pero] de donde viene, de parte
de Bolivia es un pueblo que se llama Curaguara de Carangas, que hay

puros aymaras. Mi mama también es de ahi”

Su padre nace en el pueblo Curahuara de Carangas -departamento de Oruro en
Bolivia, criandose finalmente en el pueblo de Chapiquifia -de la comuna de Putre,
ambas localidades se encuentran a mas 2 mil msnm; su madre por otro lado, igual
proviene de Curahuara de Carangas y a diferencia de él, ésta llega directamente a
Arica. De esa forma, tanto su padre como su madre migran a temprana edad y lo hacen
solos, sin sus padres que los acompafien, con el objetivo al igual que muchos

migrantes de encontrar mejores oportunidades de trabajo.

‘igual mi mama, la vida que ella tuvo cuando era, vivia con sus
abuelos, con sus papas, mis abuelos eran bien pobres, entonces igual
sus hermanos de chico tuvieron que trabajar, entonces mi mama ya
una vez que estuvo mas o menos grandecita decidié hacerlo [irse a
otro pais] (...) sin sus hermanos, de hecho yo no tengo a ningun tio
directo acd, todos mis tios estan alla en Bolivia, por parte de mis dos

papas”

Ya en la ciudad, ambos se conocen y deciden formar una familia, de la cual nacen
siete hijos incluyendo a M.Q., “a mi mama la conocio recién en Arica, cuando después
trabajo con mi tio en un negocio y conocié a mi mama por aca, se conocieron y se

casaron’.

Cabe destacar que, a pesar que los padres de M.Q. se mueven solos de un pais a

otro, por el lado de su madre ya tenia algunos familiares ac4, en cambio su padre no,
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pero ya con el tiempo se trasladan otros familiares igual a la ciudad, sin embargo hasta

el dia de hoy los abuelos de M.Q. aun permanecen en Bolivia.

A pesar que sus padres eran participes de las costumbres aymaras, sobre todo su
padre, “mi papa antes de ser testigo si, él participaba en los carnavales (...) yo veia
fotos de mis papas que ellos participaban de los bailes cuando estaban mas jévenes,
de mis tios también sabia eso”. Pero ya al arribar a la ciudad conoce a un “hermano”
gue le enseiia acerca de la palabra de dios y lo prepara para integrarse a los testigos
de Jehova, de ese modo comienza a participar de esta congregacion, y una vez que

conoce a la madre de M.Q. se casa con ella y también la invita a participar.

“a mi papa de joven, le hizo estudios un hermano que fue graduado
de una escuela de galan, que es donde van los hermanos que...harto
tiempo, cinco meses, y le ensefid ese hermano a mi papa cuando era
joven. Mi papéa hizo cambios y conocio ahi a Jehova, y bueno cuando
se vino muy joven acé a Chile (...) le comenzo a hablar a mi mama de
la biblia”

Luego serian sus hijos quienes también participarian con los testigos de Jehova.
Comprometidos con esta institucion, poco fue el espacio que tuvieron sus padres para
ensefarles a sus hijos acerca de las costumbres de su pueblo, debido también a que
tanto las creencias de su religion como de sus costumbres apuntaban a diferentes

perspectivas que no podian relacionarse.

“a él le gustaban las tarqueadas, hasta ahora le gustan las tarqueadas
pero él se, €l cambié un poco eso porque, de hecho cambié porque
igual en los carnavales aunque son bien llamativos todos los bailes, lo
gue hacen ellos, la ropa que se yo que utilizan, pero también hay
cosas que no se aprueban po (...) por ejemplo hay diablada, las cosas
gue ellos bailan, ahi hay mucha tomadera ¢ no cierto?, y muchas
personas no terminan en su juicio sano, entonces Si NOSotros nos
relacionamos con eso estariamos igual...ah y aparte que veneran
mucho al sol ¢no cierto?, entonces nosotros nuestra adoracion
exclusiva, como sabemos que Jehova es un dios de adoracion
exclusiva no le agradaria eso entonces nosotros no vamos a esos

carnavales”

Y a pesar que M.Q. desde pequefia comenzé a asistir al salén de los testigos de

jehova, es recién a los 16 afos cuando decide bautizarse y adquirir un compromiso
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mayor, debido a que estaba pasando por un periodo dificil en su adolescencia en la
cual ella sefiala se habia vuelto mas rebelde, pero gracias a que contaba con una
ensefanza de base que era biblia, de a poco fue resolviendo sus inquietudes lo que

finalmente la motiva a querer bautizarse.

“pero no estaba dedicada, no estaba bautizada, pero se me hizo dificil
de dejar un poco eso, de pensar en mi misma, y gracias a lo que yo
aprendi en la biblia a los principios, me ayudaron a mi a poder ser

mejor persona, a guiarme mejor como joven también”

De ahi en adelante dedica todo su tiempo a la congregacion, viajando a diferentes
lugares con el objetivo de aprender nuevas herramientas para trabajar con sus
hermanos. Y es ahi mismo donde ha aprendido mas aspectos sobre los aymara y sus
costumbres, ya que al interior de los testigos de jehova, se han interesado por
comprender a los hermanos y hermanas aymaras que han llegado de diferentes

pueblos, para asi poder integrarlos de manera organica a su institucion.

“la idea es aprender toda la cultura para no ser como ignorantes ante
eso (...) de hecho las personas, cuando empezé el asunto de aymaras
gue fue hace como 4 afos atras, muchas personas se sorprendian
porque claro habian poquitos hermanos hablantes aymara que lo
sabian, pero muchos que eran blanquitos que no tienen ningun rasgo
aymara estaban aprendiéndolo, entonces se sorprendian que
personas..."épor qué ellos se interesan tanto en mi?", claro y era por
llegar a su corazén, para que la verdad de la biblia a ellos les llegara,
y pudieran también ellos hacer cambios y acercarse a dios de manera

correcta”

Eso si, explicandoles que hay ciertas cosas que no van de la mano con la creencia

religiosa.

“se practica harto el tema de la...bueno los bailes... bailes aymaras, la
morenada, esas cosas, se permiten bailar en las reuniones sociales;
el tinku no sé si es un baile aymara, creo que si, pero ese no porque

te anima a pelear”
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B.T., 26 afos, ingeniero de profesion. Hijo de familia migrante, nace en Arica.

“mi papa y mi mama son de origen de Bolivia, aunque mi mama...mejor
dicho mi tatarabuelo era de Bolivia, después se vino a Chile por el

tema de la migracion, pero mi mama es chilena, mi abuelo también”

Su padre viaja directamente desde Bolivia cuando tenia 17 afios, y su madre por otro
lado, gracias a la migracion que hace su abuelo -es decir el bisabuelo de B.T., desde
Bolivia, es que ella obtiene la nacionalidad chilena. Ambos padres trabajan desde
jovenes en la agricultura en el Valle de Azapa, y es en ese contexto cuando se
conocen, en la actualidad aun siguen trabajando en el mismo rubro, progresando
econOmicamente gracias al trabajo. Por lo mismo, ain se mantienen viviendo en el

valle.

“{madre]si nacié aca practicamente, pero mi papa si es de Bolivia, €l
vino...¢en qué época?, cuando tenia como 17 afios mas 0 menos a
Chile; y si po trabajaban en la agricultura, conocié a mi mama, y ahi
empezaron a trabajar mas que todo en la agricultura, y ahi empezaron
a progresar, y ahi salimos nosotros jajaja, pero somos de campo en

verdad, somos de campo”

En el lugar, B.T. crecio junto a sus dos hermanos, cursando sus estudios de ensefianza
basica y media en un colegio que se ubicaba en la entrada del valle, luego continua
sus estudios superiores en la Universidad de Tarapaca, lugar donde ingresé a estudiar
ingenieria. Asi entre el campo y la ciudad, se integra a una agrupacion cultural
participando asi del carnaval que se realiza afio a afio durante el verano en la ciudad
de Arica, junto aquello, como él vive en un sector -el valle, donde la mayoria de sus
habitantes son residentes o familiares de residentes bolivianos era muy comun

observar que celebraban distintas festividades,

“casi todos los del valle son de origen de Bolivia, entonces todos

celebran martes challa (...) todos se conocian, igual Azapa no es tan
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grande, pero todos se conocen si, pero cada uno celebraba por

separado, cada uno challaba su tierra, su camioneta”

B.T. del mismo origen que muchos habitantes de ahi no era ajeno a esa realidad, sus
padres se encargaron de realizar sus costumbres en la medida que el tiempo ayudara,

considerando que la labor que ellos se dedicaban demandaba bastante tiempo.

De tal modo, se fue formando B.T. respecto a las tradiciones, hasta que durante la
universidad conoce a unas misioneras que le predican acerca de un mensaje que era

poco comun escuchar.

“desde que entré a la universidad se podria decir, primer afio de
universidad empecé a participar (...) nos empezaron a hablar de eso,
y bueno en realidad siempre fui creyente, siempre crei en un dios, sin
embargo como no tenia conocimiento acerca de eso me empezaron a
explicar a través de la biblia acerca de este asunto de dios madre (...)
los primeros tres afios participé activamente, tres, cuatro afos, luego
dejé de participar activamente, mas que todo fue mas pasivo, mas

como familiar, iba con mis padres los fines de semana”

Interesado en esta nueva informacion, de a poco comienza a asistir a esta iglesia, que
por cierto es bastante nueva en el pais, a pesar que ya tiene sedes en otras regiones.
Se trata de la Iglesia de Dios Sociedad Misionera Mundial, de origen surcoreano, que
en términos mas sencillos -segun B.T., se trataria de iglesia cristiana, por lo menos de
esa forma es comun denominarlos. Asi él se integra durante sus afios de universidad,
pero no lo hace solo, invita también a su familia a participar, por lo que de forma
paulatina cada uno de los integrantes acepta pertenecer a esta nueva iglesia, también
por el hecho que anteriormente su familia no participaba de ningun otro culto religioso,
a excepcion de sus padres quienes alguna vez asistieron con los testigos de jehova
pero como no participaban mucho ahi y tampoco se bautizaron, no le dieron mayor

importancia.

“vo los invité, pero igual les costoé creer acerca de eso, de dios madre.
Entonces, mi tio primero se integré a la iglesia, y mi tio llevé a mi
mama, porque mi mama es hermana...hermano de mi mama, mi tio
es, sipo...es hermano de mi mama, ahi esta, y él la llevd, ya cuando
mi mama se bautizo, se bautizd6 mi papa, no, mi papa fue el dltimo en
bautizarse; mi hermana, mi hermano chico, y mi pap4, y al final fuimos

todos, y gran parte de mi familia esta yendo en verdad, primos, tios”
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Por lo que, padres, hermanos, tios y primos comenzaron a participar en esta iglesia.
Ahora en relacion a las costumbres que tenian, B.T. sefiala que hay una que hasta el
dia de hoy la realizan

“martes challa si, a eso le dan siempre importancia, porque casi
siempre lo celebran, sea como sea lo celebran, en ese sentido si, el
martes challa se podria decir que si (...) [pero] machaq mara no en
verdad no, bueno en verdad vamos a ver los pasacalles que se hacen

en conmemoracion a ese dia, pero mas que eso no”

Porque sabia que el machaqg mara no era apropiado segun la vision de su iglesia, y
aunque la tnica tradicion que realizan en su familia tampoco seria muy apropiada, para
su familia tiene mucha relevancia porque esta relacionada con su produccion agricola

por tanto a ojos de ellos si o si la deben realizar.
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M.V., de 24 aios, es trabajadora social. Su familia proviene de General Lagos, siendo
su bisabuela quien a los 35 afos -aproximadamente, migra a la ciudad junto a sus
nueve hijos, y alli comienza a asistir a los cultos evangélicos, entre sus motivos porque
le habian detectado céncer, encontrando en la iglesia un apoyo fundamental para
realizar su tratamiento; luego que supera esta enfermedad comienza a llevar consigo

a todos sus hijos a los cultos, entre ellos, la abuela de M.V.

‘todo ha sido desde mi bisabuela que partio todo esto, porque ella
creyo, porque hizo una transformacion en su vida, entonces la sano
de un cancer, entonces todos sus hijos, sus nietos empezaronair (...)
recuerdo que mi bisabuela antes de morir hizo bautizar a todos sus

hijos por la iglesia evangélica, porque como ella conocio a dios”

Ella -la abuela, alcanza a vivir hasta los 15 afios en General Lagos antes de migrar a
la ciudad, por lo que, aun cuando su madre la hiciera asistir a la iglesia evangélica, ella
encontr6 a forma de convivir con ambas creencias, por un lado realizando las
costumbres aymaras, y por otro participando de vez en cuando junto a los evangélicos.
Al tiempo después se empareja y casa con quien seria el abuelo de M.V. -un hombre
de fe catdlica apegado a sus costumbres, naciendo de esa relacién su madre junto a

sus hermanos.

“ella mantiene todavia esas tradiciones aymaras con su...con mi
abuelo, con su esposo, pero igual cree en dios, pero mantiene todas
estas tradiciones aymaras. Por ser, cuando participa en las
procesiones que van de la cruz de mayo y todo esto, ella participa, por
es0 tampoco es tan activa en la iglesia evangélica, como mi mama y
mi bisabuela que fueron lo que le ensefaron, pero ella todavia
mantiene porque igual se crio en General Lagos y llegb como

adolescente [a la ciudad]”

Alli, tiempo después la historia casualmente se vuelve repetir. Si bien, la madre de M.
V. también era evangélica, cuando conoce a su esposo resulta que él también tenia

creencias catdlicas, sin embargo ambos respetaban el credo del otro.
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“Mi mama se caso con una persona que era distinta, se casé con una
persona que es catolica, pero mi papa era catolico como a medias,
porque siempre nos permitio ir a la iglesia evangélica (...)nunca estuvo
en contra, incluso todos nos bautizamos por la iglesia evangélica.
Entonces igual él nos acepto tal cual como somos, y permitié que mi
mama practicara su religion en nosotros (...) [pero] él hasta la muerte
catdlico, en ese aspecto si nos permitia, pero él no queria cambiar su

parte, de la cruz, de la virgen, de esas cosas”

De esta union nace M.V. y su hermano. Ella gracias a que convive un tiempo con su
bisabuela, hereda su religion, acompafandola a todas las actividades de la iglesia,
otras veces iba acompafiada por su madre, pero siempre desde pequefia comenzoé a
involucrarse, asi crecio y fue en la época del colegio cuando decide bautizarse como
una forma de retribuir a Dios por las bendiciones, que segun ella eran respondidas,
paralelo a ello, su madre a pesar de ser participe del culto evangélico igual estaba
interesada en que sus hijos aprendieran ciertas costumbres aymaras que su madre le
enseno, sin embargo M.V. no estaba muy pendiente de aquello porgue ante sus 0jos
no era correcto aprenderlo, no asi su hermano, quien pese a haber crecido bajo las
aras de la religion evangélica, de igual forma ha participado de festividades catdlicas

a las que ha sido invitado por sus amigos.

“lgual hay una lucha constante con mi mama, porgue mi mama como
gue igual estd apegada a la tradicion, como que no ha querido soltar
un poco eso (...) porque ella siempre me dice "tu tienes que saber de

13

tus origenes, tu tienes que aceptar de donde vienes, conocerlo

En todo esto su padre nunca tuvo mayor injerencia, ya que aun cuando €l traia consigo
una tradicién catdlica por parte de su familia, eso no significd que quisiera imponerse
por sobre la fe de su esposa, también debido a que él si bien era catdlico, cuando

fallece su madre deja de asistir a su iglesia.

Asi es entonces que, M.V. se transform6 en el miembro mas activo de este credo
religioso heredado por su bisabuela, ya que ni los hijos de ella continuaron tiempo
después con el legado, “fueron muy pocos los hijos que siguieron en la iglesia, y los
gue siguieron manteniendo las religiones y bebiendo otra vida, eh una de ellas fue mi
abuela, y mi tio L., y mis otros dos tios que ya murieron”. Viendo todo esto, M.V. tenia

sus prioridades claras, “yo igual me fui de mi casa, entonces mi vida es el trabajo, la
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iglesia y nada més. Entonces no, como que me alejé mucho de las tradiciones, como

nunca las practiqué’.

Por otro lado, su abuela que aun vive, sigue participando de las festividades cuando
viaja a los pueblos, sin embargo cuando esta en la ciudad aun asiste de vez en cuando
a la iglesia evangélica, al igual que su madre que, en palabras de M.V. , no ha podido

abandonar sus tradiciones.

“Hace un ano atras estuvo super mal, estuvo enferma, y ahi como que
volvio acercarse a dios para buscar, buscar, asi como mas de dios,
pero después de nuevo por su enfermedad y todo eso se alejo un
poquito, y dejo de venir pero, asi como cuestionarla no, nunca le han
dicho nada, es que quizas nunca la han visto participar de esas cosas,
no, al contrario, como no es miembro activo, como que va de vez en
cuando (...) porque ella se iba a sus festividades para el interior,

entonces no la veiamos”
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Aymaras sin afiliacion religiosa

M.P., 33 afios, es duefia de casa. Nace en Arica, pero gran parte de su infancia la pasé

en el valle de Azapa, junto a su madre |.R., su padre y hermana mayor.

Los primeros afos viviendo en Azapa le significaron a ella y su hermana un
acercamiento hacia las costumbres aymaras, de la mano de su madre quien habia
aprendido por su padre, aprovechd que el lugar donde residian le brindaba las

condiciones para realizarlas.

“el valle es mas comun que se haga las ceremonias igual porque habia
varios inmigrantes bolivianos y de parte de mi papa también, mi papa
nacio aca pero sus papas eran de Bolivia...pero los grupos que
llegaron de ese tiempo eran varias personas del mismo pueblo,
entonces se crian casi todos en el mismo valle, entonces las
ceremonias casi todas eran similares y todo, mi mama sabe un poquito
mas del tema religiosidad que se hacen las fiestas por el pueblo de
Putre, porque ella se crio alla, pero el fin igual es compartido en las

ceremonias”

De esa manera, crecieron teniendo algunas ideas sobre aquello, pero en el caso de
M.P. no fue tan profundo, debido a que su abuelo le habia advertido que para participar
de estas instancias era necesario que tuviera fe en ellas, de este modo siendo pequefia
se restd varias veces porque no se sentia preparada. Sin embargo, eso no fue
impedimento para que participara desde pequefia en actividades culturales que

organizaba la fraternidad indigenas a la cual habia ingresado junto a su hermana.

“la agrupacion que era mas que todo como un grupo familiar, entonces
nosotras nos criamos ahi con el tema de que siempre se juntaban para
los afios nuevos, ponte tu para carnavales, entonces era algo que se

fue dando hasta el dia de hoy”
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Mientras crecian en el valle, ambas hermanas por influencia de su madre fueron
bautizadas bajo la religion catdlica, si bien no fueron obligadas a asistir a la iglesia, si
profesaron por algunos afios esta fe. Sin embargo la situacion cambia cuando se
trasladan a vivir a la ciudad. Instaladas en su casa, y por esas misiones que realizan
los testigo de jehova llegan a tocar su puerta, y con eso dio paso a que tanto M.P.

como su hermana iniciaran una serie de estudios en torno a esta religion.

“‘mas que creyente fue por el tema de crianza de mi mama4, fue el tema
catdlica, pero dejé de profesar esa religion como a los ocho, nueve
afios y empecé con estudios de testigos de Jehova hasta como
alrededor de los quince afios (...)como los testigos de Jehova siempre
golpean las puertas (...)conoci una sefiora que era muy amable y
hacia respuesta a lo que nosotros a los nueve afios nos inquietaba po,

y con mi hermana”

Su adoctrinamiento hacia este credo religioso duré hasta los 15 afios calcula M.P. . En
ese periodo de crecimiento en que nifias y nifios preguntan por todo, fue el momento
preciso cuando conocen a los testigo de jehova, bajo las ensefianzas de un matrimonio
gue iba a su casa peridédicamente encuentran respuestas a sus inquietudes. No
obstante, a pesar que estudiaron durante muchos afios la biblia, esto no fue suficiente
como para que llegaran a tomar la decision de bautizarse, ya que dar este paso
implicaba que probablemente tendrian que hacer varios cambios en sus vidas, y ellas
no estaban preparadas para aquello. No cuando su abuelo les reforz6 siempre la idea
gue los compromisos de cualquier indole debian cumplirse, y ellas no querian llegar a

ese nivel.

“mi abuelo siempre me dijo "tu tienes que estar convencida de lo que
estas haciendo, las cosas se hacen con una fe también en esto,
entonces si hay una duda en ti todavia no lo hagas hasta que te
sientas preparada’...pero tu al bautizarte por ejemplo, entrar como a
esa congregacion eh tienes que alejarte de las personas que no

profesan esto”

De tal modo, desde que se alejé de los testigos de jehova no volvid a interesarse en
ninguna institucion religiosa. Prefirio abstraerse de todas esas situaciones, y solo
participar de actividades culturales como el baile. Mientras tanto, su madre se ha
encargado en la actualidad de guiarla al momento de realizar los diferentes rituales, ya

gue ella siente que no tiene las herramientas necesarias, como si las tiene su madre.
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“entonces ella, de las mayores sobretodo es de las que mas sabe
hacer el tema de las ceremonias, mi maméa es la que se maneja
después de mi abuelo que fallecio, mi mama es la que ha seguido (...)
[pero yo ] no sé hacerlo, mi mama viene cuando hay que hacer la mesa
en martes challa, en esa fecha si viene y la hace; para nuestro
matrimonio igual lo hizo mi mama, lo hizo mi mama4, que tiene que ser

un tari cuando nos juntamos, otro tari cuando nos casamos”

En el plano educacional, a pesar que vivié durante un tiempo en el valle, cursé sus
estudios en Arica, y entro a la Universidad de Tarapacd, sin embargo no pudo continuar
sus estudios por motivos personales. Actualmente aun reside en Arica, junto a su

esposo y su hija, quién de a poco ha seguido los pasos de su madre y abuela.
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V.S., de 30 afios. Es ingeniero de profesion y nace en la ciudad de Arica. Sus abuelos
paternos migran desde Bolivia hacia la ciudad de Arica. Aqui se establecen y se
dedican al comercio; al tiempo después que llegan comienzan a participar de las
reuniones que hacen los Testigos de Jehova, y simultineamente poco a poco van

abandonando su fe catolica.

‘mis abuelos eran de Bolivia, se venian a la ciudad, y como que
después un tiempo en la ciudad ya se metian en la religion po, y los
testigos de jehova igual (...) recordandolo bien, mis abuelos igual eran
catolicos, eran catolicos igual, pero después conocieron a los testigos
de jehova y ahi cambiaron de mentalidad, pero mi papa siguio siendo

catolico”

AuUn asi, el padre de V.S. mantuvo su creencia en el catolicismo, aunque a su modo,
ha sabido mantener intacta su fe hasta el dia de hoy. El conoce a la madre de Victor e
inician una vida juntos, naciendo de esa relacion tres hijos, entre ellos V.S.; ambos
compartian la fe catélica y por lo mismo deciden bautizar a sus hijos. Sin embargo
tiempo después, la madre de los nifios fallece quedando solo el padre a cargo de sus
hijos. Esto sin duda fue un golpe dificil para la familia, con tres nifilos que cuidar y
hacerse cargo, al padre no le quedd mas por hacer que trabajar arduamente para cubrir
los gastos, por mientras que la abuela paterna ayuda a su hijo en la crianza de sus

nietos.

“‘cuando era bebé, eh mis padres eran catélicos, mas que todo mi
papa, por ese sentido me bautizaron catélico pero fui creciendo vy fui
viendo otras religiones...mi abuela era de otra religion (...)era testigo
de jehova (...) como fui criado con mi abuela mas que todo, igual mi
papa, pero mi papa siempre trabajaba harto y nunca pasaba tanto

tiempo con él, [asi que] me fui adaptando a la religion de mi abuela”

La abuela en su rol de cuidadora, comienza a llevar a sus nietos junto a los Testigos

de Jehova alo cual V.S. se muestra interesado, esto se traduciria en que tanto él como
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sus hermanos comiencen a recibir educacion de estudios biblicos en su hogar, asi

como también comiencen a asistir al saldn.

“desde nifio chico me empezaron a llevar, igual como que eras nifo
chico, "ya acompafiame", "ya vamos", ahi fui bien, igual me intereso,
y después empecé con el tema de la religion de los Testigo de Jehova,
desde pequeiio...debe haber sido como de los 10 afios mas o menos,
empez0O a venir a una persona a hacerme clases (...) y vi que tenia
hartas cosas positivas...la persona era amable, caballerosa, pero al
tiempo me di cuenta que te amarraban, como que teniai
gue...estabamos llegando al tope de tu estudio y teni que pasar a otra

etapa, al tema de ir a predicar, todo eso”

Esto se mantuvo asi hasta que V.S. cumple 18 afios y quiere ingresar a la universidad.
Mientras decide que es lo que quiere estudiar, a través de los Testigos de Jehova
comienza a recibir algunas sugerencias sobre carreras universitarias, desde ahi esta
situacion comenzo aincomodar a V.S., y una vez que ingresa a la universidad, inmerso
en este nuevo ambiente, se da cuenta que esta religion para él resultaba ser muy
restrictiva, ya no va acorde a como él pensaba que debia ser su vida, por lo cual decide

alejarse de este credo religioso.

“[me habian sugerido] algo técnico...y ah otra cosa mas, que siempre
era como que estudiara una carrera que te ayudara a después como
(...) te preparaban asi como para después del fin del mundo, una
carrera asi como de arquitectura, una cuestion asi (...) [pero la
religion] yo la encuentro buena, si una persona se acata a esas
normas yo creo gue es una persona confiable, pero como yo ya tenia
otro pensamiento, ya como de pasarla bien, era como yo estoy en el
sistema ya, era como estar en el sistema, el otro era como estar en
contra del sistema (...) por eso igual me alejé porque como habia
reglas que igual no me gustaban, que igual como estaba en la u ya,

conocia, salia a carretear, te descuadrabai”

Debido a que su abuela, con quien pasaba mas tiempo, era testigo de jehova, y que
su padre por otro lado trabajaba mucho, V.S. nunca tuvo la oportunidad de saber
acerca de las costumbres aymara, ya que nunca se lo ensefiaron a él y sus hermanos.
Recuerdos muy vagos tiene de haber participado alguna vez de algun ritual, pero mas

gue eso no. Probablemente sus abuelos si participaban y realizaban estas costumbres,
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pero una vez que comienzan a asistir al salén de los Testigos de Jehova deciden

suprimirlos.

“yo no fui criado desde pequefio asi con las costumbres porque mi
abuela y mi abuelo, dejaron de participar en eso y como tal a nosotros
no nos ensefaron eso, ya después cuando fui creciendo, me fui dando
cuenta que habian unas costumbres que se tenian que hacer (...) mi
abuela fue bien recta, y como que no le gustaban esas cosas, dejo de
hacer esas cosas, y por lo mismo a nosotros nos igual nos crié asi, sin
conocer esos rituales, y silo conocimos, lo conoci cuando ya era mas

grande ya”

Sin embargo, V.S. méas adelante tiene la posibilidad de conocer acerca de esta cultura,
cuando comienza a participar en fraternidades folcloricas. En ellas, fuera del baile que
era su motivo principal para participar, comienza a observar que igual realizan algunas
costumbres y en su interés por conocer mas comienza averiguar e interiorizarse al

respecto.

“mira al comienzo cuando yo empecé a bailar, se veia la pawa, pero
no lo veia tanto como (...) tan importante; cuando entré a bailar, iba
mas que todo a bailar no mas (...)ahora que he participado mas en los
bailes, sipo me ha interesado mas en lo que es machaq mara, todo
eso, me he interiorizado mas, es que igual pasai cuando tu comenzai.
Cuando yo empecé a bailar yo era un poco mas, no sé po, bien
inmaduro, bailabas por bailar no mas, después como que vai
creciendo, vai viendo del por qué de estas cosas o del por qué se hace

esto (...)

En la actualidad adn sigue asistiendo, junto a su pareja y su hijo, esperando que el dia

de mafiana el pequefio pueda absorber todos estos conocimientos.

‘me siento igual como...no se si culpable pero que...0 sea como
persona aymara uno deberia seguir esas costumbres...para que no se
olviden méas que todo, para que no queden en el pasado y, porque se
sepan las cosas, porque no te ensefian, no te ensefian, y al final se
van olvidando cosas (...) [por eso quiero] ensefiarle lo que significan
algunas cosas, 0 sea no se mucho, pero ensefarle lo que se yo no
mas, pasarselo a mi hijo, para que por lo menos tengan algo mas o

menos, 0 sea, Mas 0 menos sepan, que no lo desconozcan”
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E.M., de 29 afios. Nace en Arica y es ingeniero de profesién. Su abuelo paterno es de
Parinacota, ubicado a 4.200 msnm en la comuna de Putre, y su abuela es del valle de
Codpa, de la comuna de Camarones a 1.800 msnm. Su abuelo conoce a su esposa
en Codpa cuando ella ya estaba embarazada del padre de E.M., sin embargo el padre
biolégico no lo quiso reconocer, por lo que finalmente es el abuelo de Emanuel quien
lo hace ya que estaba muy enamorado de su pareja. Al tiempo después ambos se van
a vivir a la ciudad de Arica y crian al padre de E.M. . Bajo la influencia de la fe catolica
sus abuelos le ensefan todo lo que pueden a su hijo, sin embargo, tiempo después
cuando ya es adulto decide no continuar mas participando de estas costumbres

religiosas.

“mi abuelo es catdlico, mis abuelos son catdlicos, pero igualmente son
apegados a su religion, o sea como ellos comparten sus dos
religiones, por las dos creencias, son super aymaras para sus cosas
cuando tienen que hacer misa, dar gracias a la tierra, con ceremonia,
sus campanitas, todo eso; igualmente cuando tienen que no se po,
semana santa, son super catélicos también po, entonces como que

comparten una...algo dual”

De este modo, junto al alejamiento hacia la institucion catolica, decide buscar nuevos
rumbos y encuentra en la iglesia adventista un lugar donde lo que importa es la

voluntad de la persona.

“se lo impuso mi abuelo [el catolicismo] al momento que lo bautizé y
todo eso, por lo mismo eh después cuando €l entro a la iglesia
adventista, lo que él me contd, lo que le gustd, es que ahi ellos no te
bautizaban en el momento en que tu naces, sino que tu decidias el

momento en el cual bautizarte”

Es asi que durante ese periodo, en la iglesia conoce a la madre de E.M., ahi se
enamoran, se casan y forman una familia, de la cual nacen E.M. y su hermana menor.
Ambos fueron criados bajo esta creencia religiosa Adventista, asistian a la reuniones

y todo, pero es E.M. el primero de su familia quien a los doce afios comienza a alejarse
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porgue no se sentia comodo asistiendo. Luego de este tiempo, E.M. buscé otros
lugares donde depositar su fe, pero se dio cuenta que todas las instituciones religiosas

eran muy parecidas entre si, por lo que nunca mas se acerco a un culto religioso.

“estuve un tiempo ahi también, después dejé de ir porque no me sentia
cémodo, no me sentia comodo (...) después yo trate de buscar otro
sendero, otro lugar, y no hallé nada po, porque al final para mi todos

eran lo mismo, o sea todos segquian el mismo camino”

Si bien a sus padres les extraf6 la actitud que tenia E.M., eso no significé que no
respetaran su decision. De hecho, al tiempo que su hijo abandona la iglesia Adventista
ellos comienzan a seguir sus pasos no por un tema religioso, sino mas bien porque en
esa época E.M. y su familia estaban viviendo en el valle de Azapa -anteriormente
residian en la ciudad, lo cual significaba que si no tenian un vehiculo propio que los
podria trasladar, debian depender del servicio de lomocion colectiva que existia, y éste
algunas veces era escaso, por lo que asistir regularmente a la iglesia Adventista era
un tema para ellos. Y aunque dejaron de ser Adventistas activos, no por eso se iban
acercar a la religion catdlica, siguiendo los pasos de su abuelo -porque convivian muy

cerca de él en el valle, sdOlo se traté de un alejamiento.

“de a poco después mis padres dejaron de ir también por la distancia,
porque de vivir aca en Arica un tiempo, después nos cambiamos a
vivir a Azapa, entonces la locomocion en ese tiempo no teniamos
vehiculo, entonces dejaron de ir, de asistir a la iglesia, y ahi quedo

todo”

E.M. por su parte, luego que deja a los Adventistas y comienza a compartir mas con
sus abuelos que vivian cerca, empieza a conocer a través de ellos las costumbres
aymaras; ademas, por medio de amistades conoce a la Aespo, que es un hogar para
estudiantes universitarios de pueblos originarios que llegan a la ciudad de Arica a
estudiar. Este lugar se ha encargado de no sélo brindar hogar a los estudiantes
migrantes, sino también de continuar con las costumbres de sus pueblos, y ahi E.M.
ha sabido aprender y participar de estas instancias, sumado a su participacion en
agrupaciones folcléricas donde también le dan un realce a estas tradiciones, se ha

estado moviendo en estos espacios en la actualidad.

“empecé a bailar, ahi hay personas que son super pachisticas

(referido a personas misticas), entonces igual po, te van ensefiando,

150



y te dai cuenta cuales son tus origenes realmente po (...) [en] la aespo,
la asociacion de pueblos originarios de la uta (...) he participado, un
afio que fueron a hacer el mara taka, que fueron a recibirlo en el cerro
sagrado (...) todos los arfios lo hacen po. Yo participé un ario ahi, y fue
bonito porque te dabas cuenta que estaba la integracion, porque habia
personas que eran con rasgos mapuches, yo los veia, porque eran
blanquitos, venian de alla, todos juntos no se po consiguiéndonos
buses, aportando, como nos vamos a llevar los llamitos (...)traen a un
yatiri, y €l nos hace la ceremonia alla, super bonito, una experiencia
muy...ahi es cuando tuve mi acercamiento como el mas grande que
he tenido, fue ahi, a pesar que yo habia visto la ceremonia ya, pero
recibir el sol en el cerro, compartiendo todos ahi, ahi yo tuve un

acercamiento grande que trascendioé sobre todo”

Y sus padres por su parte, de a poco han comenzando a recuperar sus tradiciones,
con la ayuda de los abuelos paternos de E.M., quienes han guiado todas las
ceremonias en el valle, esto ha producido una suerte de despertar en ellos que ha

permitido rememorar tiempos pasados y conectarlos con sus raices.

“hace como dos afios nosotros pedimos un terreno, al lado del cerro,
el cual nos lo entregaron, en arriendo por ahora, y mi abuelo fue, yo lo
veo super arraigado a sus costumbres porque él fue para el interior y
se trajo dos llanos blancos, y los sacrificé en ofrenda, lo wilancho,
entonces desde ahi hemos tenido como un acercamiento grande, yo
eso cuando chico no lo veia mucho, quizas porque mis padres me
reprimian un poco el participar lo que hacia mi abuelo, pero ahora no,
ahora estan abiertos, incluso mi mama siempre con sus cositas, hojas
de coca, infaltable en la casa (...) él no era asi, [era] como mas reacio,
pero no le tomo la importancia a todo esto y se la empez6 a tomar
ahora, porque ahora si ta hablas con mi papé, mi papa es una persona
que defiende asi a sangre su pueblo cachai (...) se dio cuenta de sus
origenes mas que nada, de donde viene, eso es lo que lo hizo cambiar

ahora”
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S.J., de 25 afios. Técnico en prevencion de riesgos, Nace y es criado en la ciudad de
Arica. Su abuela de Ticnamar a 3.200 msnm, en la comuna de Putre, llega al igual que
otras personas de pueblos y localidades a la ciudad en busca de una mejor calidad de
vida, junto a sus hijos. En la urbe conoce a aquellos que se les identifica como
“‘mormones” y tiempo después pasa a formar parte de esta institucion, sin embargo no
obliga a sus hijos a seguir sus creencias, por lo cual ninguno se compromete

formalmente con este culto religioso.

“en el caso de mi abuela, si era...ella era mormona, ella era mormona,
asistia a esas iglesias blancas, esas grandes, hay una en la once, en
esa yo me acuerdo (...) [pero] la mayoria de las veces en la familia
nunca hemos hablado de tipo de religion, cosas religiosas, mas que
todo, si algo se habla, o se mostraba algo de religion, era solamente

la creencia como de Jesucristo y de dios, que es el papa de Jesus”

Por lo mismo, la madre de S.J. aunque se considera creyente en la fe catélica no es
una participante activa de su iglesia, sino mas bien se trataria de una forma de creer

“a su manera’.

“yo me crie mas con mi mama, ella no profesaba ninguna religion, no,
no, era creyente pero...como decirlo...pero por su manera, como decir
gue si creia en Jesucristo, creia en dios, pero no profesaba ninguna,
no iba a ninguna iglesia, no iba a misa, ninguno de ese tipo, asi que

en eso yo me crie, asi bajo nada, bajo lo que me decia ella no mas”

Del mismo modo crio a S.J., sin presiones por delante para participar de alguna iglesia
en particular, asi es como a los nueve afios aproximadamente es bautizado por la
iglesia catdlica en Ticnamar, por decision propia, influenciado por ver a otros nifios de
su edad obtener ese “sacramento” va en busca de sus tios para que lo puedan
apadrinar, sin importar a que religiéon pertenecieran lo Unico que le importaba, cuenta,
es que pudiera bautizarse y de ese modo lo logré. A pesar que no era un catolico

activo, si participaba de vez en cuando en las festividades.
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Eso si, antes de bautizarse, S.J. ya habia asistido a la iglesia mormona debido a que

su abuela lo llevé alguna vez

“antes de bautizarme, ya pero era un nifio no mas, no tenia idea que
lo que era un mormon... ahi me hizo invitar, me llevé por asi decirlo
con mi prima a un catecismo de mormones; ya asisti, se veia una clase
no mas, habian hartos nifios...yo para jugar no mas y ya asisti ese dia,
hablaron de la biblia, que lo que era bueno, que es lo que era malo, y

eso, y era un dia no mas, y yo no fui mas, si era por visitar no mas”

Pero luego dejo de participar porque no le habia llamado la atencién, y porque durante

Su crianza no veia mucho a su abuela como para que lo siguiera llevando.

El hecho que su abuela haya sido parte de los mormones en su momento, significo
gue nunca le ensefid ni compartio con sus nietos acerca de las costumbres aymaras
que ella participaba cuando vivia en Ticnamar, mas bien es la madre de S.J. quien se
encarga de hablarles un poco acerca de las tradiciones, pero no las realiza seguido
por un tema de tiempo, ya que las exigencias de la vida siempre la tenian laborando

para asi solventar los gastos de su familia.

‘la mayoria no se acordaba quiza “vamos a hacer machaq mara hoy
dia’, se pasaba el dia no mas, ademas que siempre caia en fechas
laborales, asi que mi mama era full trabajo, yo era un nifio todavia, o
yo tenia que ir al colegio, y pasaba, yo creo que nos acordabamos
cuando ya estabamos para el dia siguiente, ya en la noche ya, cuando
todos estdbamos tomando té "ah chuta verdad que hoy dia ¢no era

afo nuevo aymara?"

Aun asi S.J. logra conocer un poco de ellas por medio de sus amistades, que si eran
participantes activos de estas tradiciones, invitandolo a algunas festividades es que se
entero sobre ellas, y a pesar que solo le interesaba participar en ciertas partes que no
tuvieran relacion con la religion catodlica, asi fue aprendiendo; a la vez que también
participaba en algunas organizaciones folcléricas, o también haciendo algun curso

relacionado.

“esos que en agosto, san Juan...hay festividades alla arriba, en eso
antes asistia, pero de ir a la iglesia, de estar arrodillado, orar al santo
no (...) asistia a lo que nos invitaban no mas, el bailar no mas, o el

celebrar no mas (...) [también] asisti ultimamente fue a cursos de
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aymara, aprendi algunas palabras si (...) y las cosas que me
ensefiaron también que eran...de no olvidarme y el de no sentirse

avergonzado por lo que uno es”

Su hermana mayor por su parte, cuenta S.J., al estar casada y compartir con la familia
de su marido, que son migrantes bolivianos, ha podido interiorizarse mas porque ellos

son muy apegados a sus costumbres

“[los] suegros de mi hermana, que ellos siempre han trabajado alla [en
el agro], todo ese tipo de...tenian todo ese tipo de tradiciones porque
también eran mas cercano, porque eran de...eran de nacionalidad de
Bolivia, y yo se que ellos siempre hacian su festividad, era como
obligacion..."ah viene carnaval, viene challa", machaq mara parece
que... no sé... pero lo que era tipo santo, gran poder, todo eso lo

hacian”

De esa forma, estos rituales se relacionaban con la agricultura, y en ellos S.J. veia una
de las razones por las cuales la gente realiza estas tradiciones; a diferencia de los que
viven en la ciudad, que no tienen ese contacto permanente con la tierra percibe que

les cuesta mas vincularse con aquellas costumbres.

“llos rituales son para] los que dedican mas que todo eso a la tierra, a
los que cosechan, ellos también hacen lo mismo pero, ya su respeto
a la tierra pero por un bien productivo, porque para ellos es algo mas
de eso, viven de eso, de la tierra, otros no sé (...) [acd] cuesta mas,
cuesta en el sentido que todos estamos muy acelerados en la ciudad,
estamos muy...es por el trabajo, porque el tiempo libre lo dedicas mas
gue todo a la familia y ya no se hace mucho, yo creo que la gente si
lo hace pero en un momento bien rapido, asi algo bien rapido ya, no
se, hagamos una...no sé, lo que dije ya, compartimos, le damos a la

Pachamama y eso, paso, ya eso es una tradicion chica pero se hizo,

y ya”

En la actualidad, S.J. sigue muy ligado a las costumbres, sobre todo a las que
pertenecen al pueblo de su abuela, Ticnamar. Alli lleva a su hijo y pareja cuando puede
y le intenta transmitir sobre todo al pequefio acerca de estas tradiciones. Su abuela
por otro lado, ya no participa junto a los mormones, ahora mas bien se encontraria
participando en los cultos evangélicos, una particularidad de su abuela, sefala S.J.,

haber participado en varios cultos religiosos.
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Las historias de vidas y sus congruencias

De acuerdo a los diferentes relatos de los entrevistados, se ha construido en lo que se
ha presentado como parte de su biografia, a partir de ahi, hemos identificado ciertas
dimensiones en comun que darian cuenta del proceso religioso de los aymaras y su
participacion en los rituales. De esa forma, las experiencias estarian condicionas por

tres dimensiones: género, edad, educacion mediadas por la migracion.

En relacion al género, como lo hemos enunciado brevemente en el otro apartado de la
investigacion, podemos advertir que la mujer ha tenido un rol activo e importante en la
apertura hacia estos nuevos credos religiosos. En figuras como como la bisabuela,
abuela y madre, son quienes llevan a su nucleo familiar por primera vez a estos cultos,
en otros casos, si bien no son las precursoras de esta conversion, si tienen un papel
protagonista en los hogares al mantener esa fe intacta en la religion; en ese rol que se
le asocia y se le exige a la mujer, de ser madre y por tanto de criar, estas figuras
maternas al generar un vinculo con sus hijos, 0 a veces con sus nietos, los cuales crian
cuando la madre no esta presente, compartiendo asi una actividad como la de asistir
a estas iglesias, salones o lugares de reunidn de estas religiones; a su vez, al realizar
esta conversion que implica entre otras cosas no realizar ni participan en costumbres
aymaras, hemos observado que son las mujeres, que de forma mas categorica
reprimen y se auto reprimen de realizar estas practicas para cumplir con los
mandamientos de su iglesia, porque deben ser un ejemplo para su familia, por otro
lado, como son quienes mantienen esta dinamica religiosa en el hogar, cuando esta
figura desaparece por fallecimiento, en algunos casos se transforma el motivo por el
cual los integrantes se pueden desafiliar del culto -incluyendo a la religién catdlica, o
tengan una actitud menos participativa al interior de él, debido a que la mujer en
muchas familias representa esta madre protectora que retne a los demas integrantes
a su alrededor, por tanto, como pilar fundamental que ahora esta ausente, desmotiva

a su grupo familiar para seguir participando.

En cuanto a los hombres, no es que no existan en las experiencia de conversiéon
religiosa, es que en realidad se observaria su rol es mas pasivo. Si bien en algunos si
fueron estos agentes que motivaron el interés hacia los credos religiosos, una vez que
logran integrar a su familia, su rol estaria relevado por la mujer. En cambio cuando se

trata de las costumbres andinas, esto se revierte, al levantarse como la principal fuente
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de informacién y transmisién de estos rituales, como son los abuelos, aunque es
necesario sefalar que entre los relatos igual encontramos una mujer con estos

conocimientos, que fueron heredados de su padre.

Ahora si hablamos de edad, reparamos que quienes ostentan la mayor edad -dos
casos, son los aymaras que hasta la actualidad mantienen esta tradicion aymara
catdlica, debido a que, pese a haber migrado muy jévenes de sus pueblos, ellos ya
tenian base solida en herencia cultural. Probablemente los padres, madres y abuelos
de los otros casos también tenian este bagaje cultural, la diferencia infiero, se debe a
gue estos aymaras catolicos, tenian por un lado a un padre que era curandero, y por
otro, unos abuelos, abuelas, padre y madre que tenian una estrecha relacion con la
religion catdlica, al tener cargos sociales religiosos, lo cual en ambos casos,
representaba un solido capital cultural. Por tal motivo, asi como otras culturas
alrededor de mundo cuando se trasladan de un lugar a otro, llevan consigo una parte
de su cultura para sentirse parte ella, de esta misma forma sucedio con estos aymaras
catoélicos, y aunque no fue un proceso facil adaptarse a este nuevo lugar, de a poco se
generaron dinamicas y encuentros con otros pares que permitieron la continuacion de

las costumbres.

No asi con los otros aymaras afiliados a otros cultos, ya que ellos al pertenecer a esta
tercera generacion, la religion a la cual adscriben ya estaba dada, es decir, tenian
como se dice una religion de cuna, ademas al no experimentar toda esta fase de la
migracion y adaptacion a nuevos espacios, no tuvieron que incurrir en la busqueda de
estrategias para defender y mantener la identidad étnica y sus costumbres. Que por el
mismo motivo, se vio fragmentada con vacios que sus padres y madres no pudieron

llenar.

Ademas por la misma dimension etaria, la experiencia educativa fue diferente para los
aymaras de mayor edad y para los aymaras “mas jovenes”. La migracién hacia la
ciudad a temprana edad supuso dos cosas, continuar los estudios y/o buscar un
empleo para mejorar las condiciones de vida. A pesar que un relato advertimos que la
motivacion para trasladarse a la ciudad fue la de continuar los estudios, porque en el
pueblo la escuela sola alcanzaba hasta la basica, una vez terminada la ensefianza
media no continua estudiando, probablemente porque en la época en que los finalizd
aun en la ciudad no habia estudios superiores, por tanto no le quedaba mas alternativa
gue buscar un empleo; en el otro caso en cambio no estaba como opcién querer
continuar los estudios en la ciudad, porque las necesidades de su familia implicaba

gue debia buscar un trabajo para ayudar. A pesar que varios afios mas tarde se
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establecieron universidades y centros de formacion técnica, estos no fueron una
opcion para ellos, mas bien prefirieron darle esa oportunidad a sus hijos, que bien
podrian ser de la misma edad que los otros relatos expuestos. Los cuales a diferencia
de los otros casos, si accedieron todos a la educacion superior, exceptuando dos
casos, uno que no continué por motivos personales, y el otro probablemente no opto

por entrar a la universidad, por sugerencia de su culto religioso.

Sin embargo, apreciamos en los aymaras de mayor edad, que pese a no tener estudios
superiores, 0 no haber completado sus estudios, su conocimiento acerca de las
festividades religiosas y las costumbres comunitarias es mayor en comparacion a los

otros casos de afiliacion y desafiliacion religiosa.

De esa forma hemos identificado como estas tres variables pueden modificar la
experiencia los sujetos en los cultos religiosos y en las costumbres aymaras. Situando
como factor de conversion religiosa a la mujer en su rol de madre y abuela, como
agente socializador en este proceso de alternacion. Asi también a mas edad, mas
experiencia y por tanto mas conocimiento acerca de los rituales aymaras hay. Y en
cuanto a la educacién pareciera ser, a partir de estos relatos, que los nuevos credos

religiosos estarian asociados a mayor escolaridad apreciada en los casos.
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Conclusiones

A partir de esta investigacion, conceptos como religion, ritualidad e identidad étnica,
se plantearon con el objetivo de conocer y analizar la influencia de los emergentes
credos religiosos en la ciudad de Arica, desde la experiencia de los aymaras y aymaras
conversos. De esa forma, a partir de la revision bibliografica se encontraron
antecedentes histéricos que explicarian cémo y por qué van emergiendo credos
religiosos, asi también la investigacién en torno alguno de ellos nos sirvi6 como

referencia para evaluar qué tanto ha cambiado la percepcién desde entonces.

Es asi que desde la perspectiva de la comunidad aymara, hemos encontrado que la
campafa de la chilenizacion impuesta luego del término de la guerra del pacifico, se
instal6 como un proyecto del Estado que buscaba la homogeneizacion cultural, a
través de una serie de medidas que se implementaron tanto en la ciudad como en los
pueblos de la region, que afectd entre otras cosas la identidad étnica de la comunidad

aymara.

La educacion durante la campafia comenzo a implementar el espafiol como el primer
idioma que debian manejar los aymaras. De ese modo, la escuela como agente
socializador, en su curriculo comenz6 a incorporar la ensefianza del valor hacia la
bandera chilena y los simbolos patrios, “chilenizandolo” de tal forma que la lengua
aymara deterior0 su calidad por su escaso o0 nulo uso, ya que no tenian permitido el
uso esta lengua en los espacios publicos, y a su vez en la reclusion del hogar muchas
veces los abuelos o padres omitian hablarlo para acostumbrarse al idioma espafiol,
esto provocé que la lengua nativa fuera olvidada parcial o totalmente, a la cual

generaciones mas jovenes no pudieron acceder a conocerla de primera fuente.

Por su parte, la infraestructura por medio de la construccion de nuevas carreteras y la
creacion del ferrocarril Arica-La Paz, favorecié el proceso migratorio desde los pueblos
hacia la ciudad de Arica, en una época en que la ciudad iba econédmicamente en
ascenso al haber sido declarada puerto libre. Por tanto con un inminente desarrollo de
infraestructura asociado al establecimiento de locales comerciales y servicios, la mano

de obra era muy necesaria para cumplir las necesidades del Estado. Motivo suficiente
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para gque los aymaras asentados en localidades y pueblos decidieran movilizarse a la
ciudad. En algunos casos resolvieron trasladar a todo un nucleo familiar, otros en tanto,
se vieron cargados con todo el peso econdmico que implicaria ayudar a sustentar solo,
a una familia. Asi la ciudad se present6 como un escenario que ofrecia oportunidades
y acceso a servicios que no encontraban en sus lugares de origen, que terming por

urbanizar al aymara, ya que es ahi donde se movilizaba diariamente.

La transmutacion de la identidad étnica ya habia comenzado en los pueblos, a través
de las escuelas con la ensefianza del espafiol, ahora en la ciudad con un espafiol mas
fluido, pasando en algunos casos, casi inadvertido como su primer idioma, sumado a
la adaptacion de una vestimenta, reflejado en el cambio de la bayetilla y ojotas, por
trajes y zapatos, representaron este deseo por parte del aymara para adecuarse a esta
nueva realidad. Por otro lado, la posibilidad de acceder a bienes culturales como la
educacion o centros de entretencion que en sus pueblos no existian o eran muy
basicos, fueron los primeros signos de asimilacion cultural que estaba experimentando

el aymara.

La secularizacion como ultima medida de esta campafa, vendria a representarse
como la forma en que aymara logro adecuarse a la ciudad. Mientras la iglesia catolica
perdia valor ante el estado y la sociedad, otros cultos religiosos continuarian con este
proyecto nacional que hace un tiempo se venia implementando. Estos credos por su
parte, llegan a proliferar entre los aymaras en una época donde su identidad étnica era
cada vez mas ocultada y debilitada, entre otras cosas, por el escaso uso de su lengua
y porque también, a raiz del desarrollo econdmico de la ciudad, las extensas jornadas
de trabajos a las que estaban expuestos limitaba la realizacion de los rituales aymaras,
una, por el escaso tiempo y dos, porque el espacio urbano no era el apropiado para

realizarlos.

Pero y entonces, donde quedaban las costumbres aymaras en todo esto. Pues bien,
producto de esta relacidon sincrética que se establecié entre aymaras y la religion
catélica, la realizacion de los rituales fue posible, ya que siempre habia parte reservada
para los rituales andinos, y otra para la religiéon catolica, predominando en ciertas
festividades aspectos mas étnicos, y en otras, aspectos mas religiosos, pero siempre

conservando esta dualidad.

Eso si, al alero de los tiempos modernos y la migracion a la ciudad era evidente que

algunos cambios se produjeran, relacionadas principalmente al espacio fisico donde
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se realizaban estos rituales. Trasladar estos ritos a la ciudad implicaba que no todos
podrian realizarse, por tanto el valle podria ser escenario mas cercano para aquellos
gue necesitaban de una preparacion mayor, relegando a los pueblos las festividades
santorales y algunas costumbres comunitarias exclusivas del sector

A partir de ahi identificamos tres factores por los cuales se hace posible esta
reconfiguracion, que corresponden al factor econdmico, factor boliviano y el factor de

la desinformacion.

En relacion al factor religioso, podemos sefialar que la posibilidad de acceder a una
buena remuneracioén por el intenso trabajo al que se dedicaban los aymaras, como lo
es la agricultura y el comercio, entre otras actividades econdmicas, permitié que las
festividades religiosas de bajo perfil, se transformaran en fiestas mas grandes,
repoblando asi localidades que durante el afio son mas casas que personas. Asi,
alférez encargados de agasajar a sus invitados obtenian reconocimiento de parte de

sus pares, por la calidad de la festividad y la buena atencién brindada.

El factor boliviano se observa por la influencia de los residentes bolivianos, asi las
practicas comunitarias que se desarrollaban en los pueblos, que fueron adoptadas por
lugarefios gracias a esta relacion interétnica que se producia en la frontera entre
aymaras chilenos y bolivianos, aunque por si caracter fronterizo no siempre era posible
distinguir las diferencias, de esa forma estas practicas marcadas por este principio de
reciprocidad andino llamado ayni, se traduciria en este acto de palabra que “si tu me
ayudas hoy, yo te ayudo mafana”, discurso que tenian internalizado quienes
participaban en estas instancias. En la ciudad en cambio, este ayni se observaria en
estas grandes fiestas que organizan los residentes bolivianos, en la cual el dinero se
traduciria como este trato de palabra, por un lado, se establecerian estas relaciones
de compadrazgo bajo la inversion de grandes sumas de dinero, donde obtendrian
buena reputacion; y por otro, los asistentes al “prender dinero” en los organizadores
de la festividad, recibirian alcohol a cambio. Esto bajo, la mirada de algunos aymaras
se transformaria en un negocio por la cantidad de dinero que se reline en estas fiestas,

y a la vez la misma, perderia todo su significado al ser opacado por este lucro.

El factor de la desinformacién se explicaria por el desconocimiento que tendrian las
generaciones mas jovenes acerca de los rituales, el cual se explicaria por una
socializacion primaria precaria, al advertir que el nucleo familiar encargado de
transmitir este saber, al adecuarse a los requerimientos de la ciudad y configurar su

identidad étnica, optaria por ocultar o develar poca informacién a sus hijos y nietos;
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por su parte, la escuela como agente de la socializacion secundaria, tampoco ayudaria
a esta situacion, ya que los contenidos educativos relacionados a los pueblos
originarios recién se empezarian a ver con la llegada del nuevo milenio, sin contar que
afos después se comenzaria a celebrar en los recitos educativos de la region el
“‘machaqg mara” o afio nuevo aymara. Por tanto, al fallar estas dos fuentes informacion
provocaria que los mas jévenes en deseo por participar en estas practicas rituales

cometan errores.

Asi, a partir de estos tres factores, las costumbres han evolucionado de tal forma, que
la festividades enmarcadas en un ambiente familiar con algunas amistades, ahora se
transforman en grandes celebraciones que involucra una gran concurrencia de
asistentes. Esta masividad ha ayudado a que las fiestas patronales encuentren nuevos
alférez, y que momentaneamente, localidades que tienen pocos habitantes se llene de
nuevo reavivando sus mejores afos, pero en el otro sentido, esta misma popularidad
ha provocado que la desinformacion esté presente, al no haber instancias en las que
se pueda reeducar a la poblacion acerca de los rituales. A pesar de ello, pareciera ser

gue las costumbres aymaras estan lejos de desaparecer.

Pero como sefialamos en la secularizacién, los nuevos credos religiosos comenzaron
a surgir cuando la presencia de la religiéon catdlica y la identidad étnica estaban
debilitadas. De esa forma, a pesar que en algunos pueblos hubo interacciones con
estos cultos, segun las investigaciones relacionadas al pentecostalismo, a través de
los testimonios de quienes participaron en este estudio, podemos confirmar que en la

ciudad es donde se desarrollaron y consolidaron estos credos religiosos.

En ese sentido observamos que la familia se transforma en el principal agente
socializador, en la cual la primera y segunda generacion, es decir abuelos y padres
respectivamente, serian quienes por medio de la interaccién social introducirian al
resto de su nucleo familiar en estos cultos religiosos. La migracion a la urbe, a la cual
fueron sujeto estos actores permiti6 que se integraran a estos nuevos credos
religiosos, dentro de los cuales identificamos seis motivos por los cuales se acercan a
la religion: la adaptacion a la realidad étnica; haber experimentado una situacion dificil;
desmotivacion hacia otro culto religioso; su caracter voluntario para bautizarse; la

cercania entre hermanos y hermanas; y finalmente la familia.

A partir de esto, distinguimos que la socializacién primaria y secundaria, no es igual

cuando se intentan transmitir las costumbres aymaras por ejemplo, ya que a diferencia

161



de esta situacion, la familia como agente de la socializacién primaria, y la escuela como
agente de la socializacién secundaria, son deficientes como transmisores de la
informacién, que por ende, vienen a fragmentar el proceso de construccion de la

identidad étnica en los mas jévenes

Referido a aquello, destacamos la adaptacion a la realidad étnica, no solo por ser
motivo personal por el cual el aymara comienza a participar de los cultos, sino porque
ademéas fue una estrategia que algunos credos religiosos como la evangélica,
adventista, y testigos de jehov4, incorporaron para buscar mas adherentes. A través
del aprendizaje y la ensefianza de la lengua aymara, la incorporacién de algunos
instrumentos propios de la cultura, y el interés por saber acerca la etnia aymara, fue
fundamental en un momento en que los aymaras, como sujetos étnicos no tenian

espacios para ser tal cual eran, a excepcion de su hogar.

No obstante, notamos que quienes impartian estos talleres de lengua aymara, no
siempre eran nativo hablantes, sino mas bien se trataba de “hermanos” que no tenian
origen aymara, pero que si aprendieron la lengua. Si bien es cierto, que aprender la
lengua de algun grupo étnico denota interés en el mismo, al no pertenecer a ellos, e
impartir estos talleres, se podria considerar este hecho como apropiacion cultural, al
usarlo como estrategia para expandir su fe. Lo definimos como apropiacién cultural
porque quien es duefio de la lengua, si se podria decir de algin modo, es el aymara y
nadie mas que él, por tanto cualquiera que intente aprenderlo para “aduefarse” de él,

y asi obtener un beneficio propio se podria considerar como apropiacion cultural.

Punto aparte, como estos credos albergaban un sistema de creencias de acuerdo a
ciertos dogmas inscritos en la biblia, al interactuar con el aymara e invitarlo a participar
de sus actividades, es que conoce acerca de su realidad, identificando, que al igual
gue ellos, el aymara también posee un sistema de creencias, que se concibe en
estrecha relacion con la naturaleza, que se expresa en la realizacion de sus
costumbres. Por lo cual, no era extrafio preguntarse si en su interaccion con el grupo
étnico, la ritualidad aymara se articularia en relacion al culto al que adscribian los
aymaras buscando una nueva resignificacion del ritual; y la respuesta a uno de los
objetivos de la investigacion es que, asi como lo fue en el pasado con el
pentecostalismo. En la actualidad, la realizacion de rituales aymaras en el marco de
los nuevos credos religiosos no es posible, es decir que estas costumbres no tienen
lugar en estos espacios religiosos, ya que la cosmovisién a la cual remiten estos cultos,

considera la adoracion a diferentes deidades como idolatria, lo cual no estaba
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permitido porque estos solamente aceptaban la adoracion a un solo dios.

Ya que hay que entender, que en todo proceso de conversion, la reinterpretacion de
la realidad hace posible reemplazar todo aquello que fue aprehendido e internalizado
en la socializacién primarias, es decir todo un sistema de creencias asociado a una
cosmovision andina, es posible que sea relevada por este nuevo sistema de creencias
asociado a algun culto religioso, por tanto, quienes toman este nuevo rol relegado a la
familia, seria esta misma institucion religion en un comienzo al menos, mientras
ayudan al converso a afirmar su, y si su familia se une a este proceso, volveria retomar

este rol como agente socializador.

Aun asi, cuando para los aymaras conversos no seria correcto participar de sus
“antiguas” costumbres, por medio de algunos testimonios advertimos que si es posible.
Sobre todo, cuando por un lado, el sujeto es parte de una tradicion familiar religiosa,
ajena a su culto por supuesto; y por otro, cuando algunas costumbres aymaras tienen
ese caracter sagrado. En relacion a eso, notamos el principal escenario donde se ve
este fenomeno es en el campo, y no la ciudad, por representar un lugar seguro, donde

no seria juzgado por su participacion, y por estar lejos de su culto religioso.

En relacién a eso, en tiempos que la identidad étnica estuvo en crisis por el proyecto
nacionalista que motivd episodios de violencia fisica y simbdlica, a través de la
discriminacion y la anulacion de la lengua y la vestimenta, asi como el ocultamiento de
las costumbres étnico religiosas por causa de los nuevos credos religiosos, lograron
gue el aymara se adaptara las exigencias de la modernidad, a cambio de ciertos
sacrificios que él mismo decidié tomar, para acceder a oportunidades que su pueblo
natal no le ofrecia, y que le permitirian no sélo a él una mejor calidad de vida sino que

a su familia igual, desde una perspectiva occidental.

A raiz de esta situacion, damos cuenta que las costumbres y la lengua no pueden ser
lo Unico que definan al aymara como tal, porque de ser asi caeriamos en un analisis
reduccionista y esencialista de lo que es la cultura aymara. Rasgos fisicos como una
altura promedio, tez morena, pelo oscuro y lacio, y ojos pequefios, responden a una
imagen estereotipada de cémo debe verse un aymara, que no hacen mas que
desconocer todo el proceso de mestizaje que vivié América latina. Por eso, aspectos
como la musica y la comida también pueden expresar parte de lo que es la identidad
étnica por tener un caracter tangible y perdurable, entendiendo que estos elementos

ademas remiten un contexto historico.
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Auln asi, los rituales aymaras igual son relevantes para la comunidad. Una de las
principales razones es porque hay inserto en ellos una herencia cultural que pertenece
a un pasado comun, relatado en diferentes historias al interior de los pueblos, que se
ha transmitido de generacién en generacion -algunas con mas éxito que otras, que ha
permitido su permanencia en el tiempo. Otra razén es por la reciprocidad que se le
debe brindar a las deidades, el calendario agricola sefiala una serie de fechas
importantes en las cuales se deben realizar las costumbres, todas remiten a una
finalidad que resultara beneficiosa para quien la ejecute, por lo cual, como forma de
agradecimiento se realizan algunos rituales, para la cual, esta frase “pagar a la tierra”
expresa de forma asertiva lo que el ritual significa. Otra razén es por lo que significa
hacer un ritual, y es la reunion de clanes familiares y amistades en torno a una
celebracion que viene a reforzar las relaciones sociales que se dan dinamica, que le
dan sentido de pertenencia al grupo. Y finalmente, el ultimo motivo por el cual aun se
mantienen los rituales es por el reconocimiento social que se obtiene a través de la
realizacion de alguna festividad, entendiendo que este reconocimiento sera positivo
mientras el organizador, o alférez de la fiesta brinde una buena experiencia a los

asistentes, de lo contrario seréa identificado por otros motivos no muy halagadores.

Por otro lado, el desarrollo de diferentes organizaciones socioculturales, ha realzado
las costumbres rescatandolas, en una época que los rituales no eran muy visibles,
debido a la verglienza que sentian los aymara por mostrar su identidad. De ese modo,
con la exposicion de las costumbres en la esfera publica, y la realizacion de diferentes
actividades culturales en la ciudad, suscitd en el aymara un sentimiento de orgullo por
Su etnia, visibilizando cada vez mas aquellas caracteristicas que lo hacian diferente al

resto y que en el pasado eran objeto de burla.

Ahora bien, de acuerdo a algunas caracteristicas sociodemogréaficas hemos notado
gue la experiencia en los cultos religiosos y la participacion en los rituales aymaras,
puede condicionarse de acuerdo al género, edad y la educacion, en el contexto de la

migracion.

Es asi como a partir del género, evidenciamos que la mujer tiene un rol activo en la
socializacion hacia los nuevos credos religiosos. En el rol maternal que se le asigna y
se le exige a la mujer, advertimos que en las dinamicas de crianza son ellas, que al

estar al cuidado de sus hijos y nietos, desarrollan una relacion en la cual les ensefian
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acerca de sistema de creencias al cual adscriben, llevandolos en varias ocasiones a
estos cultos, internalizando a sus hijos y nietos en esta logica religiosa. A su vez, la
tradicion religiosa que pueda tener una familia, en varias ocasiones se debe a que es
esta madre, abuela o bisabuela la que lo impulsa, transformandose un pilar
fundamental para el nucleo familiar, desencadenando a veces la desafiliacion de sus

integrantes a raiz de su muerte.

En cuanto a los hombres, su rol pasivo en estos credos emergentes, solo ha sido
destacado cuando son ellos, en varios casos, los que producen el primer acercamiento
a lareligién en sus parejas, el resto ya es obra de la mujer. Sin embargo, en relacion
a la costumbres aymaras, su rol es activo, al situarse como fuente de conocimiento

ancestral, al transmitirlos a otra generaciones.

La edad por su parte, en relacion a las costumbres aymaras, tiene mayor relevancia
cuando los sujetos ostentan mayor edad, ya que se asocia a ella el conocimiento
acerca de las costumbres, asi por se identifica en los dos casos de mayor edad, a
diferencia de los méas jovenes que tienen una nocion mas reducida de las costumbres
aymaras, de ahi que la desinformacion pueda llevarlos a cometer errores si participan
de algun ritual andino. Si bien en cuanto a migracién, los dos casos que analizamos,
eran bastante jovenes al momento de migrar, al tener una base sodlida de
conocimientos étnico religiosos les permitio mantener en el tiempo estos rituales. No
asi, los sujetos mas jovenes, ya que al pertenecer a la religion desde la nifiez, no
pudieron conocer acerca de estas costumbres andinas, porque sus padres y abuelos

asi lo decidieron.

La educacion en ese sentido, viene a mostrar caracteristicas similares que la edad, en
relacion a la participacion y conocimiento de los rituales aymaras. Mientras que
aquellos que tienen menor escolaridad también son los mismos que tienen mayor
edad, el conocimiento y su participacion en las costumbres es mas activa, porque en
su época no habian recintos educativos para continuar los estudios superiores, 0
simplemente no era opcion por haber otras prioridades mas importantes, a diferencia
de quienes son mas jovenes que tienen mayor escolaridad, que tienen poca
experiencia participando en las costumbres, y por ende menos conocimiento

relacionado a ellas.

Finalmente, a pesar que en los emergentes credos religiosos, tal como o habian

advertido alguna investigaciones del pentecostalismo, no hay espacio para que se
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articulen las costumbres aymaras, y menos se resignifiquen por representar sistemas
de creencias distintos, si la apertura hacia lo étnico de algunos credos, al destacar el
rescate de algunos elementos para acercarse al grupo étnico, lo que amplio la

perspectiva de lo que era considerado como parte de la identidad étnica.

Es interesante a partir de esto, como algunos cultos religiosos, como los testigos de
jehova, adventistas, mormones y cristianos, cuando se referian a los aymaras y sus
costumbres, hacian una delimitacion de lo que ellos consideraban el aspecto cultural
del aspecto religioso, referido a algunos bailes, comidas e instrumentos como lo
primero, y los rituales aymaras como lo segundo. Que de alguna forma ayudé a que
no se desprendieran por completo de su identidad étnica, reafirmando el uso de estos
elementos en reuniones casuales u oficiales del credo, destacando en cierto sentido

lo que es ser aymara.

A diferencia de la religion catdlica donde a raiz del sincretismo, desde la perspectiva
de los aymaras catdlicos festividades santorales y practicas comunitarias eran una
mezcla de elementos religiosos étnicos, con delimitacion de ciertos espacios para lo

religioso, y para lo aymara.

Otro aspecto interesante de estas nuevas religiones, es que a pesar de haber un
proceso claro de conversion, donde se configuran nuevos referentes a seguir, y por
tanto, para el caso de los aymaras, esto significaria que no podrian participar de los
rituales andinos, de alguna u otra resolvian participar en algunos que ellos
consideraban mas importantes, sin embargo la logica de esta participacion estaba
situada en espacios que nosotros habiamos considerados privados en su momento,
como lo es el campo representado ya sea en los pueblos, o en el valle, repitiendo esta

misma dinamica que experimentaron los aymaras cuando recién migraron a la ciudad.

A su vez, estas doctrinas no fueron las Unicas responsables de la baja asistencia a los
rituales aymaras; la ciudad como representante del proyecto nacionalista que
implemento el estado chileno durante la campafia de la chilenizacién, y el régimen
militar, presentd una serie de oportunidades para que el aymara mejorara sus
condiciones de vida, lo que le significo tener que adaptarse al espacio fisico para
conocer y aprender las dinamicas que se desarrollaban en torno a la urbe, para eso
tuvo que “chilenizarse”, renunciando a expresar en la ciudad parte de su identidad
étnica, para asi integrarse en el sistema social, que se sustentaria gracias a su

participacion en los nuevos credos emergentes.
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En relacion a los rituales aymaras evidenciamos que hay algunas cosa que han
cambiado y no precisamente por la interaccion que tuvo la comunidad aymara con los
credos emergentes, sino mas bien por la modernidad misma. Cuando el aymara migra
a la ciudad no era posible hacer ni participar de ningun ritual porque se “descubriria”
que es indigena, viajar a sus pueblos de origen probablemente si lo hicieron mas de
una vez, pero no lo suficiente como para participar de todas los rituales a los cuales
estaba acostumbrado cuando vivia alla. No obstante, cuando comienza a estabilizarse
econémicamente, y tiene mayor poder adquisitivo, cuando interactia con residentes
bolivianos, y cuando las festividades comenzaron a ser mas publicas, la forma en como

se realizaban cambié.

El aymara si bien seguia celebrando algunas festividades en los pueblos, sobre todo
las que correspondian realizarse alla, a medida que tuvo mas confianza en si mismo
comenz6 a demandar en la ciudad estos espacios que estaban asignados para el
campo, es asi como el carnaval celebrado en cada pueblo llega a la ciudad, el martes
ch alla comenzo a celebrarse en los lugares de trabajo, en los jardines e incluso en
instituciones gubernamentales. El machag mara, que también es una fecha importante
para ellos ahora incluso era celebrado en las escuelas, que en el pasado le exigian
adorar a los simbolos patrios, la bandera chilena, aprender a bailar a la cueca, y hablar
el espafiol, todavia lo exigen, con la diferencia que ahora integrarian la ensefianza del

aymara, y el rescate de algunos bailes.

El proceso investigativo fue enriquecedor y a la vez dificil, por mi ascendencia étnica.
Al inicio cuando comencé a elaborar el tema de investigacion me fue engorroso
desprenderme del sujeto de estudio, principalmente porque mi participacion activa en
las costumbres aymaras me vinculaba inmediatamente con la religion, ya que como
he sefalado, se trata de una relacion sincrética. Este vinculo suponia una serie de
conocimientos a priori que tenia de los rituales, que al contrastarlo con las
investigaciones al respecto, me supuso una serie de prejuicios en torno a estos credos
emergentes, especialmente el pentecostalismo, que era el tema de investigacion de
los estudios revisados, pero a medida que investigaba mas, comprendia que existia
una posibilidad a partir del caso mapuche, de una apertura de parte de estos credos a

la identidad étnica.

Por eso, cuando me adentré al campo de estudio y comencé a entrevistar a estos

sujetos afiliados a algun culto, que no fuera la religién catdlica, porque ya tenia algunas
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nociones, empeceé a entender como percibian al aymara y su cultura, en el cual adverti
algo que no habia considerado antes, que es la posibilidad de integrar otros elementos
de la cultura en los credos. La lengua aymara, por cierto, no estaba consideraba entre
ellos porque ya era de mi conocimiento que esa fue una de las formas por las cuales

uno de los cultos tuvo cercania con los aymaras.

De tal modo, este rescate es lo que mas destaco de los cultos, debido a que es algo
gue no esperaba encontrar en estos credos emergentes, no porque desconociera de
su existencia en la cultura aymara, sino porque crei a partir de las otras
investigaciones, que los cultos religiosos solo se interesaban por lo estrictamente
religioso, es decir por lo que les indicaba la biblia. Pero, esto me hizo mas sentido,
cuando en unos de los relatos acerca de lo que significa ser aymara, se planteé el

hecho que los rituales no puede ser lo Unico que determine la identidad.

Asi fui haciéndome una idea mas objetiva de como se habian instalado estos credos
en la cotidianidad de los aymaras, cOmo era posible su interaccion con ellos, y que
diferencias habian entre ellos. A su vez me di cuenta de cuan necesario es el rescate
la lengua aymara, entendiendo que con la escasa transmision de abuelos y padres a
sus hijos, se ha ido devaluado, a pesar de estar actualmente en el curriculo escolar,
para quienes no alcanzaron a recibir esta formacién, la Unica opcion que queda son
los cursos de aymara que a veces se imparten en las universidades u otros lugares,
con el alcance, que pueden variar de un curso a otro, porque no hay una sola forma
estandarizada de pronunciar las palabras, ya que cada pueblo tiene algunas
variaciones al respecto. Ademas entendiendo que el lenguaje crea realidad es
necesario aprender la lengua para comprender como piensan y pensaban los

ancestros, ya que de ella se desprende su cosmovision.

A partir de lo indagado en este estudio, en relacion a la ritualidad, seria interesante
investigar acerca de las festividades que tienen influencia boliviana, para conocer
cuales son las significaciones asociadas a este tipo de fiestas, como se organizan, por
cuanto tiempo lo hacen, cuales son las dindmicas familiares y de compadrazgos que
se dan esas instancias, y que tan cerca o lejos esta de las costumbres que se realizan
en Bolivia. Por otro lado, en relacion a la religion y estos credos emergentes seria
interesante analizar el fendbmeno a partir de la perspectiva de los jévenes, ya que
cuando me dispuse a armar mi muestra esperaba tener mas casos de adultos, y no
tantos casos de jovenes y adultos jovenes. En el mismo sentido, también seria

interesante abordar el rol de la mujer al interior estos credos religiosos, ya que segun
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los relatos, ella adquiria un rol fundamental al interior de su nucleo familiar al motivar
a los demés integrantes a participar en los cultos, pero y en el culto mismo ¢,cuél es su

rol, y su valor?.
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Anexos

Anexo 1: Agentes socializadores

Quién les introduce al Padre o | Abuelos o0 | Asisten
culto religioso madre bisabuelos | por su
Religion a la que cuenta
adscriben o adscribieron
Aymara con | 1 (Evangélica, 24 afios) X
afiliacion 2 (Mormén, 29 afios) X
religiosa 3 (Testigo de jehova, 27 afios) X
4 (Cristiano, 26 afios) X
5 (Adventista mayor, 38 afnos) X
6 (Adventista joven, 28 afos) X
7 (Catdlica, 54 afnos) X
8 (Catolico, 71 afnos) X
Aymara sin | 9 (Mujer, Testigo de Jehova, 33 afnos) X
afiliacion 10(Hombre, Testigo de Jehova, 30 X
religiosa afnos)
11 (Hombre, Adventista, 29 afos) X
12 (Hombre, Mormén, Catdlico, 25 X
afnos)
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