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RESUMEN

Este articulo aborda la distancia cultural
entre las poblaciones indigenas y la socie-
dad occidental desde la Colonia hasta nues-
tros dias a través del concepto tiempo y
espacio (devenir y territorio), empleando el

concepto agua como un clemento vital y
ritual.

Se analizan las oportunidades y los riesgos que
les plantea la globalizacion a las comunidades
andinas, ofreciendo una propuesta, basada en
la teorfa de Sergio Boisier, que podria resolver
el dilema entre globalizacion y desarrollo
endogeno en la sociedad indigena.

Se senala la importancia de la nueva geogra-
fia cultural, como disciplina, para entender
la importancia del territorio en sociedades y
culturas no occidentales como la andina.

ABSTRACT

This article tackles the cultural distance be-
tween the indigenous people and the West-
ern society since the Colony to our days
through the concept of time and space (be-
coming and territory), by using the con-
cept of water as a vital and ritual element.

The opportunities and risks that globaliza-
tion brings to the Andean communities are
analyzed, offering a proposal, based on Sergio
Boiser’s theory, that may resolve the dilemma
between globalization and endogenous de-
velopment in the indigenous society.

The importance of the new cultural geography
is pointed out as a discipline to understand
the relevance of territory in non-Western so-
cieties and cultures as the Andean culture.
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1. Introduccion*. La apacheta

El rerritorio es el resultado de una hipostasis
de la realidad realizada por una determina-
da sociedad como resultado de un habitar.
Como Heidegger sefialaba, “el habitar es el
rasgo fundamental del ser segiin el cual son
los mortales” (Heidegger, 1994: 141). Asi
como el habitar define al ser, también defi-
ne al territorio, y éste, a su vez, contribuye a
ese proceso ontoldgico.

En el mundo andino, el territorio se asocia
no solamente al espacio sino también al
tiempo, a su dios principal (Wiracocha), a
su mitologia, al orden cosmolégico y al
orden social, a la economia agraria y a la
distribucién del agua (es una cultura
hidraulica). L.a mirada tradicional de la geo-
grafia dificilmente podria entender en toda
su profundidad esa hipodstasis del territorio
andino, donde la cultura es la productora
de la realidad (Clua: 107). La geografia
cultural, entendida como un pensamiento
o una mirada “que vertimos sobre el espa-
cio para darle un significado y un orden
explicativo, una cosmogonia” (Capella:
12), permite una aproximaciéon a la com-
prension de la relaciéon entre territorio,
sociedad e individuo en culturas no occi-
dentales, de gran profundidad histérica,
como la andina.

Si pudiéramos elegir un icono que expresa-
ra la importancia del territorio para ¢l hom-
bre andino, serfa la apacheta. Es un cmulo
de piedras que se encuentra en las rutas
andinas, como demarcador, que va forman-
dose con el aporte hecho, piedra a piedra,
por cada individuo. Este deja con esa piedra

un testimonio personal de su paso por esa
ruta y del sacrificio que ello implica, esta-
bleciendo asi un nexo con los caminantes
anteriores y con los que vendran. Es un lazo
de solidaridad y reciprocidad manifestada en
el territorio. Es decir, en un aparentemente
sencillo cimulo de piedras se expresan va-
lores sagrados (Leimbruger, 2002) de la cul-
tura andina. La apacheta queda como
testimonio de la transformacién del territo-
rio en cultura, de su integracién a la vida
trashumante del hombre andino y de cémo
¢ste habito el territorio a través de las rutas
que posibilitaron el éxito de su economia
vertical (Murra, 1975).

La economia vertical definié rutas también
verticales, de este a oeste, de cordillera a mar,
que cruzaban distintos pisos ecoldgicos
donde las apachetas demarcaban las fronte-
ras internas. Los aymaras (y otros pueblos
andinos) recorrian esas rutas transversales,
al igual que lo hizo Wiracocha y lo hace dia
a dia el agua que baja de las altas cumbres.
En la cultura boliviana, la relacién entre la
cumbre y el mar estaba establecida en su
imaginario andino, como lo demuestra la
poesia de Franz Tamayo escrita como criti-
ca al acuerdo con Chile en 1904, que dej6
sin litoral a ese pafs:

Yo fui el orgullo como se ¢s la cumbre

Y fue mi juventud el mar que canta.

¢No surge el astro ya sobre la cumbre?

¢Por qué soy como el mar que ya no canta?

No rias, Mevio, de mirar la cumbre,

Ni escupas sobre el mar que ya no canta.

Si el rayo fue, no en vano fui la cumbre,

Y mi silencio es mas que el mar que canta (Tamayo,

1995).
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La apacheta expresa, en €sa economia verti-
cal, una frontera en espacios interiores vy,
como en el mundo andino el espacio (Pacha)
es sindnimo de tiempo, también expresa la
frontera interior del tiempo, donde el alti-
mo caminante es el presente (Jicha Pacha) y
¢l nexo con el pasado (Naira Pacha) y el fu-
turo (Jutir Pacha).

La apacheta, como demarcador de ruta,
puede ser “leida” por el hombre andino, al
igual que los geoglifos, en una clara demos-
tracién de que “el espacio se asemeja a un
texto, puesto que estd cargado de mensajes
que, en ocasiones, le confieren sentido”
(Claval, P.).

Este articulo girard en torno a esa cultura
andina, especificamente aymara, en el extre-
mo norte de Chile (Tarapaca), zona fron-
teriza con Bolivia y Per(i. Analizindose la
relacion dialéctica entre territorio y agua,
tiempo y espacio, bajo la perspectiva teérica
de Sergio Boisier.

2. Antecedentes historicos

El mundo andino chileno se ubica en el
Norte Grande del pafs -y, més especifica-
mente, en Tarapaci—y estd compuesto por
diversas etnias (por ejemplo, aymaras, que-
chuas, atacameiios, collas); empero, la et-
nia aymara es, de lejos, la mas importante
cuantitativamente hablando. Se estima que
no son menos de 40.000 los aymaras chi-
lenos, pudiendo llegar incluso al doble de
ese ntimero. Sin embargo, dos tercios de
ellos estarfan en zonas urbanas como Arica,
Iquique y Calama. El desarraigo ¢s en par-
te producto de la presencia del Estado y

sus aparatos ideolégicos (por ejemplo, la
escuela primaria) en el territorio andino,
donde el proceso de chilenizacién fue el
principal fenémeno cultural del siglo xx
(Gonzilez, 2000b). Sin embargo, en la
medida en que el Estado-nacion disminu-
ye su importancia relativa frente a un pro-
ceso de internacionalizacion del pais y de
la regién de Tarapacd, emergen otros fac-
tores que pueden provocar un cambio cul-
tural atin mas profundo que el generado
en los siglos anteriores. Nos referimos a la
globalizacion.

Existe un recurso que, para la mirada occi-
dental chilena, no parece relevante (incluso
se transa en el mercado como cualquier otro
recurso econémico), pero que, para el mun-
do indigena, tiene un valor cosmogonico y
econdémico fundamental, y cuya escasez po-
dria generar un desarraigo tanto o mas pro-
fundo que el provocado por el Estado-
nacién y su proceso de chilenizacion: el
agua. En torno a este recurso y concepto
girara el presente articulo. Analizaremos
cuan profundas repercusiones puede tener,
culturalmente hablando, para un pueblo su
privacion de un recurso tan vital y simbolico
como agua.

Los derechos humanos de los pueblos indi-
genas de América fueron conculcados a par-
tir de la frase de Hernan Cortés: “Yo he venido
aquf a coger oro y no a labrar el suclo como
un campesino”. Empero, quizas mas impor-
tante (desde la perspectiva indigena) que la
extraccion del rico mineral (desde la pers-
pectiva europea) fue la “extraccion” del agua
que se necesitaba para las faenas, porque ella
les definfa el tiempo, el cosmos, el orden so-
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cial y la vida. Recordemos un trozo de la le-
yenda lakota de Otokahe Ekta, en los Esta-
dos Unidos, para demostrar que ¢l agua fue
un factor cosmogonico para los pueblos in-
digenas de todo el continente, desde Alaska
hasta la Patagonia:

Maka (la tierra) decide que quiere una cobertu-
ra para clla, la que clla misma tiene que crear como
parte de sf misma y ella serd para siempre respon-
sable de nutrirla y educarla. Ella decide que su
cobertura seran sus hijos. Mni (el agua) estaba
encargada de circundar y pasar por donde Maka
para asistirla en la tarea de alimentar la cobertura
de Maka (Young, 1989: 65).

La mineria fue, de ese modo, la principal
actividad colonial y el peor castigo para los
pueblos indigenas americanos, siendo el rico
cerro de Potosi la mas emblematica explo-
tacion argentifera, entre los siglos xviy xviii,
del “espacio peruano”, como la denomind
Carlos Sempat Assadourian (1982). Tarapacd
estuvo articulada a este “espacio peruano”
con su produccién agropecuaria y a través
del puerto de Arica.

Tarapacd no estuvo al margen de la mineria
de la plata, siendo Huantajaya la primera gran
mina en explotarse (siglo xvi) por el primer
encomendero de Tarapacd, Lucas Martinez
Vegazo (Trelles, 1991). Durante el siglo xvii,
nuevamente Huantajaya, junto a Santa Rosa,
fue explotada (Villalobos, 1979), haciendo
girar la economia provincial en torno a la
minerfa, presionando por grandes proyectos
de regadio para satisfacer la demanda de la
mano de obra (Hidalgo, 1985), los que en
definitiva no se concretaron, dejando en la
incognita el impacto que pudo provocar en

el mundo andino. Veamos lo que nos dice
Bermtdez (1975) al respecto:

Mineros que en decenios 50 y 60 (siglo xvii)
explotaban con suerte filones de plata en Guan-
tajaya estaban radicados en San L. de Tarapacé y
eran propietarios de pequefias plantaciones en
las vecindades de la villa. Don José Basilio de fa
Fuente tenia propiedades agricolas en el asiento
de Huarasifia y Tilivilca. Bl mismo minero-agri-
cultor era duefio de pastizales en Cancosa, en la
alta cordillera. Se puede aceptar que estos agri-
cultores espafioles radicados en Sn. Lorenzo de
Tarapacd, o algunos de sus predecesores deseo-
sos de mayor disponibilidad de agua para poder
extender sus cultivos, solicitaron de las autorida-
des la preparacion y ejecucion de un plan de irri-
gaciéon con aguas de la cordillera.

Las lagunas de Lirima y Huantija seran un
permanente motivo de conflicto entre los
propios pobladores de Cultane (Lirima) y
Cancosa durante todo el siglo xx!.
Concluida la Colonia, durante la Reptbli-
ca chilena (de 1880 en adelante), el Esta-
do-naciéon expropia directamente el agua
de algunos valles andinos, mientras la in-
dustria salitrera la extrae directamente de
pozos. Si bien comienza una lucha de las
comunidades de precordillera (por ejem-
plo, Matilla, Quisma) por el recurso frente
al Estado, no se ve afectado el mundo
andino en su totalidad.

Fue en el tltimo tercio del siglo xx cuan-
do, por primera vez, los campesinos
aymaras vieron amenazada su agua por la
industria minera del cobre, pero bajo un
modelo de economia y sociedad diferente,
marcado por un fenémeno conocido como
globalizacién.
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2Los primevos
especinlistas en este Lewma
respecto de los aymaras
chilenos, son Jobn
Murra, Gabriel
Martinezy Juan van
Kessel. Pava el mundo
andino boliviano cabe
destacar a Olivia
Harris, Xavier Albo,
entre Orros.

3 Tunupa-Tarvapacd es
uno de los nombres de
Wiracocha.

3. Globalizacién: Jagquenaca (todos
los hombres) Marcanaca (todos los
pueblos)

El asombro por los cambios estructurales
de la sociedad moderna ha llevado a dife-
rentes tedricos a elaborar definiciones sobre
esta nueva realidad. Se habla entonces de
“globalizaciéon” (Castells, 1998), “sociedad
del conocimiento” (Boisier, 2002), etc.,
conceptos que expresan en definitiva un cam-
bio de paradigma o, bien podrfamos decir,
un cambio de cosmovision. Lo importante
de este cambio es que se supone de escala
planetaria.

El mercado, con su capacidad de desarro-
llarse en espacios banales (Perroux, 1964)y
virtuales (Boisier, 1994), no dejaria ningn
rincén libre de su influencia, incluidos los
Andes. Entonces, frente a la magnitud de
este cambio, desde una perspectiva andina,
la pregunta podria ser: ¢estamos en presen-
cia del Pachakuti que tanto han esperado
los pueblos andinos?

En la cosmovisiéon andina, el Pachakuti, el
gran cambio, hace referencia al tiempo: “El
Kuti es el vuelco fatal experimentado repe-
tidas veces en la historia incaica y colonial y
en los subsiguientes perfodos de las rept-
blicas nacionales” (Van Kessel, 1980). Por
su parte, la Pachamama, Madre Tierra, es el
territorio y es la fertilidad. Pacha® es totali-
dad, es tiempo y espacio. En la perspectiva
occidental se la asocia al concepto de “uni-
verso”, pero tal término estd lejos de ser una
buena traduccién. Empero, ahora en Occi-
dente existe un concepto que fusiona el
tiempo y el espacio: la globalizacion.

Tarapaci es un territorio milenariamente
construido por el pueblo aymara; por tan-
to, la Pachamama se expresa en toda su mi-
tologia. Xavier Albo caracteriza a la zona
andina como

una franja que va, por un lado, hasta ¢l mar a
través de una serie de cerros, con valles y punas;
una zona central que se llama altiplano ¢ incluye
el lago Titicaca; y otra serie de cerros, valles y
punas que descienden por la otra vertiente hasta
los llanos y selvas orientales” (Alb6 y Barnadas,
1990: 20). Esa faja transversal de oriente a oeste
es donde se desarrolla lo que John Murra (1975)
llamé la “economia vertical” y marca el camino
del agua, el recurso mis valioso de esta sociedad,
y marca también el camino de Wiracocha, €l prin-
cipal dios andino®.

La sabidurfa indigena nos dice que delante
de nuestros ojos esti el pasado, porque el
pasado es el (inico tiempo que podemos ver.
Miremos, entonces, el Naira Pacha.

4. Naira Pacha (tiempo antiguo)

Wiracocha, el creador de los Andes, nace de
una laguna: precisamente del agua.

Y en estos tiempos que esta tierra era toda de no-
che, dicen que salié de una laguna que es en esta
tierra del Perd, en la provincia que dicen del Co-
llasuyu, un sefor que llamaron Con Ticsi
Viracocha, el cual dicen haber sacado consigo cierto
namero de gentes del cual nimero no se acuerdan.
Y como éste hubicse salido desta laguna, fuesc
allf a un sitio que es junto a esta laguna, que estd
donde hoy dia es un pueblo que llaman
Tiguanaco, en esta provincia ya dicha del Collao;
y como alli fuese él y los suyos, lucgo alli en
improviso dicen que se hizo el sol y el dia, y que al
sol mando6 que anduviese por el curso que anda;
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luecgo dicen que hizo las estrellas y la luna. El
cual Con Ticsi Viracocha, dicen haber salido otra
vez antes de aquella y que en esta vez primera
que sali6, hizo el cielo y la tierra (extracto de
“Suma y narracion de los incas de Betanzos”,
1550, en Pease, 1982: 37).

Haciendo referencia al territorio andino chi-
leno, Tarapacd, la siguiente descripcién de
Van Kessel (1980: 279) es particularmente
precisa:

Mas alld, al occidente, donde termina [a zona
de vegetacion precordillerana, se acaba el aguay
la vida (en el desierto de Atacama, y, més alld, el
Océano Pacifico). El occidente es la direccién
adonde se van los muertos, como en el comien-
zo también Viracocha mismo, el dios creador y
cultivador de los Andes, partié por el gran mar
occidental después de haber terminado su obra
de creacién. El arco de la vida, que observa-
mos en el triple culto (Mallcu, Pachamama y
Amaru), se levanta en el Oriente, cubre ¢l
mundo, y desciende en el Occidente. Como
ciclo, ese arco significa precisamente: “Nueva
vida de la muerte”, esto referente a la econo-
mia agricola (la semilla que cac en la tierra,
muere y produce nueva vida), como también a
la economia ganadera (la huilancha o victima
sacrificada, que recibe un entierro ritual y ase-
gura la nueva crianza del ganado, es considera-
da como resurreccién), y, aun, hace referencia
a la comunidad humana misma (que a través
de la muerte, entierro y culto de los antepasa-
dos, se renueva continuamente). De la misma
manera, volvera Viracocha también, al finalizar
la era que él habia iniciado su obra.

Wiracocha era la totalidad porque recorria
el mundo; después seguirfan sus pasos las
caravanas de intercambio, troperos y llame-
ros (Valderrama y Escalante, 1983: 65-88).

En los circuitos andinos participaban todos
los hombres y todos los pueblos, de una
forma u otra en el proceso de intercambio
donde se expresaban la redistribucién, la
reciprocidad y la complementariedad (Tem-
ple, 1989).

El espacio-tiempo era Pacha. En ¢l mundo
quechua, el Hananpacha se asoci6 al cielo y
el Ukhupacha al infierno, mientras el Kay-
pacha corresponderfa al mundo de los vi-
vos. Entre los aymaras, el Araj Pacha es el
mundo del arriba, asociado al cielo catéli-
co, y el Manqgha Pacha, el mundo de aden-
tro, relacionado con el infierno, mientras ¢l
Akapacha serfa el mundo de los hombres.
La Pachamama pertenece a este mundo. La
simbologia andina la representa con las fi-
guras del puma, el lagarto o el sapo, siendo
el floreo de llamas su principal culto. Tam-
bién los Mallkus, cerros sagrados o tutela-
res, son del Akapacha y estan representados
por el condor; el dia del compadre, una fiesta
realizada en el cerro sagrado, ¢s su principal
culto. El tercer espacio es Amaru, que corres-
ponde a los valles y a fa precordillera, donde
estan los rios o canales; sus figuras simboli-
cas son la serpiente y ¢l pez, y su fiesta es la
limpia de acequias o canales.

Lo importante es que, en los tres espacios
seftalados, el elemento central ¢s el agua
(Uma*): los Mallkus la entregan, la Pacha-
mama la contiene y Amaru la distribuye. ¥l
agua circula de un piso ecoldgico a otro,
posibilitando la produccion de los recursos
necesarios para el intercambio en una eco-
nomia agropecuaria de subsistencia donde
cada piso se complementaba reciproca y
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5 En la vegion de
Twrapacd, muy cevea del
poblado de Huara
(“estredla” en lengua
aymara) existe el
geoglifo misgrande de
mundo andino,
conocido como el
gigante de Atacama.
Estd ubicado en el cevvo
Unita, que es una
deformacion de ln
palabra Umita o Uma,
es decir “agua” en
lengun aymara.

simétricamente. La vida del pueblo andino
depende del agua; por tanto, cuando una
empresa transnacional minera se instala en
uno de estos espacios, cualquiera que sea, y
se apodera del agua para cubrir sus necesi-
dades extractivas, el impacto es sistémico:
toda la sociedad andina se ve afectada. Los
fragiles bofedales ya no pueden contener la
misma masa ganadera y los canales irrigan
menos andenes agricolas. Pero lo més pre-
ocupante es el impacto sobre la cultura, el
pensamiento y el orden social que se esconde
detras de la circulacién del vital elemento.
El agua hace el mismo recorrido de Wiraco-
cha. En otras palabras, ¢l agua es una picza
central en la construccién del mundo andi-
no, el Akapacha®.

Este vital y cosmogonico recurso, en el tiem-
po pasado (Naira Pacha) y en el iempo presente
(Jicha Pacha), ha estado peligrosamente ame-
nazado por sociedades no andinas (Colonia y
Repiblicas) y, por afiadidura, lo han estado
las propias comunidades.

En el tiempo pasado inmediato (siglos x1x
y xx), la empresa salitrera se ubicé en todo
¢l piedemonte oriental de la cordillera de
la costa de todo el desierto de Atacama
(desde Pisagua hasta Taltal). La mineria del
salitre empled fundamentalmente agua de
pozos de la pampa del Tamarugal, cono-
cidos como donkey, por lo tanto, utiliza-
ron ¢l remanente de agua que iba por el
subsuelo en direccién al mar. Por tanto,
esta minerfa no afecté al mundo andino a
través de la expropiacién del agua sino por
otros factores, como ¢l empleo de mano
de obra y el intercambio comercial (Gon-
zélez, 2002a).

La amenaza mas directa al agua andina, du-
rante los siglos xix y xx, vino del Estado-
nacién, y ocurrié especificamente en los
valles y oasis andinos. Un caso emblemati-
co fue la desaparicion del valle de Quisma
(Naifiez, 1985), producto de la extraccion
del agua para la ciudad de Iquique. Castro
(1998: 46) senala al respecto:

El 12 de febrero de 1912 se promulgd una ley
que provocd, a lo largo de dos décadas y més, un
gran impacto pfiblico en la entonces provincia de
Tarapaci. Este cuerpo juridico en lo sustancial
daba satisfaccién, legalmente, a una demanda
anhelada durante mucho tiempo por la comuni-
dad tarapaquefia urbana, y muy especialmente
por la iquiquefia: la de tener agua potable fiscal
[...] Siendo la més importante de sus indicacio-
nes, la orden de expropiar las aguas surgentes de
las vertientes de Chintaguay, en el valle de
Quisma, y las tierras agricolas adyacentes. )

Ello significé que cientos de familias per-
dieran sus tierras y debieran partir a otros
valles, en especial al oasis de Pica, en una
abierta violaciéon de los derechos consuetu-
dinarios de los campesinos. El valle de
Quisma fue consumido por las arenas del
desierto.

La historia de Tarapacd no ha recogido el
drama de los quismeiios ni, menos, la ha
incorporado a la ensefanza en las escuelas
rurales. Empero, ¢l Estado chileno ha dis-
tinguido recientemente (2002) con el Pre-
mio Nacional de Historia a un hijo ilustre
de Quisma: el arquedlogo Lautaro Niiez
Atencio. Quizas sea ¢l momento de repo-
nerles los derechos perdidos a los quisme-
fios. Debido a que Iquique se surte de agua
de otros acuiferos ubicados en la pampa del

SERGIO GONZALEZ MIRANDA

En
(alt
ent
ner
(M
ton
suc
tids
agu
par

Mu



T0

cial
1da
ni-
nte
scal
Ho-
sde

de

er-
ros
1na
tu-

de
del

zua

del

YDA

Tamarugal, y gracias al trabajo de familias
campesinas, venidas algunas de Bolivia, len-
ramente Quisma ha vuelto a florecer.

Ver florecer el territorio (Pacha) es una toma
de conciencia del presente. Las comunida-
des andinas le hacen una ofrenda al territo-
rio como una forma de retribuir el don (por
ejemplo, el floreo o la limpia de canales).
l.a conciencia del presente es también una
toma de conciencia del tiempo (Pacha), y el
tiempo se atrapa en el calendario, en las
obras, en los rituales, en el orden social. El
presente apela a la accién, al proyecto poli-
tico (Boisier, 1995). Participemos del pre-
sente (Jicha Pacha).

5. Jicha Pacha (tiempo actual)

La mas notoria amenaza al recurso agua, en
el tiempo actual (Jicha Pacha), viene otra
vez de la explotacion minera: las grandes
companias extractoras del cobre. El peligro
se debe a dos razones, principales:

1. la magnitud de esa actividad y
2. la localizacién de la misma (en la alta
precordillera).

En 1986, los campesinos aymara de Lirima
(altiplano de la provincia de Iquique) se
enteraron de quc una gran compaififa mi-
nera del cobre estaba solicitando sus aguas
(Mamani et al., 1989). Comenzaron en-
tonces a movilizarse para averiguar qué
sucedia y descubrieron que “la mayor can-
tidad de derechos de aprovechamiento de
aguas inscritos estaba en manos de com-
pafifas transnacionales, tales como la Com-

paiiia Minera Dofia Inés de Collahuasi, la
Superior Oil, la Compainia Minera Cerro
Colorado, etc.” (ibid.: 47).

¢Cudles fueron los principales argumentos
de estos campesinos ante las autoridades de
la época?

1. Elagua (o larga) esla vida, vale decir, es
como la sangre del cuerpo de la madre
tierra (Pachamama), de manera que esta
no se puede separar de ella [...]

2. El agua es viva y nos da la vida. Cuando
hay escasez, pedimos a la Madre Tierra
que nos dé la lluvia. En tal oportunidad
hacemos sacrificios de huilancha para que
la lluvia venga en forma paciente y suave.
Ademas hacemos huilanchas en los Jururis
para agradecer y que sea siempre y perma-
nentemente una fuente de agua viva [...]

3. Nosotros concebimos que el agua debe
ser igual para todos, para tomar y regar,
y si hay escasez o sequia, todos por igual
disminuiremos nuestra mita. No hay pri-
vilegiados [...] (#bid.: 59).

Los temores de los comuneros eran funda-
dos y ciertos. Debieron enfrentarse al Cédi-
g0 de agnas chileno, promulgado en el
régimen militar, que considera a este recur-
so un bien transable en el mercado (art.
121), violando el derecho costumbrista de
las comunidades indigenas (Dougnac, 1976:
437-444). Una vez mas se conculcaban los
derechos indigenas por el Estado nacional®.
Debido al poder econémico de las grandes
mineras y a la complacencia del Estado, pa-
recfa inevitable el etnocidio de las comuni-
dades andinas. Sin embargo, ocurrié lo
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9 Por estos dias, los
campesinos de
Puchuldiza veclaman
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patrimonio turistico.
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inesperado: comuneros y compafiias mine-
ras pudieron llegar a un acuerdo, no sin
una interesante lucha por ¢l acceso al agua
(por ejemplo, la Compaiiia Cerro Colora-
doy las comunidades de Cancosa y Lirima).
Empero, ello fue posible porque las co-
munidades afectadas actuaron organizada-
mente, demostraron tener un capital
sinergético suficiente para transformarse en
sujetos de un desarrollo endégeno en una
economia global.

En estos dias, la Compaiifa Minera Colla-
huasi, de capitales canadienses, se encuentra
negociando con las comunidades de agri-
cultores de Pica y de otros sectores en el
marco de la ley chilena de medio ambiente.
Lo interesante es la situacién, inédita, de
que la gran empresa dialogue directamente
con los representantes de las comunidades
tratando de demostrar que su plan de desa-
rrollo sustentable cumple con las normati-
vas nacionales, locales y de su propio pais
de origen (Canada). Incluso esta minera ha
propuesto emplear tecnologia de punta para
acceder a nuevos recursos de agua, los que
compartirfa con las comunidades. Es decir,
aparentemente se ha generado un espacio
de relaciones propias de un campo, seglin
la definicién de Bourdicu (1984), donde
todos, débiles y poderosos, tienen cuotas
de poder y decision, influyéndose y respe-
tandose mutuamente. Situacién impensable
durante el siglo xix y casi todo ‘el siglo xx
bajo el paradigma del Estado-nacion.

El Estado-naci6n se ha visto afectado en este
nuevo entorno definido por la globalizacién
(Castells, 1998), y también por este dialo-
go intercultural (por ejemplo, entre transna-

cionales y comunidades) que presiona por
la descentralizacion. La invitacién a la glo-
balizarse no solamente es una invitacion a
pensar el presente (Jicha Pacha) y proyectarse
al futuro (Jutir Pacha): es también una invi-
tacién que se les hace a los pueblos a forta-
lecer su identidad: en la globalizacién

es esencial, para la navegacién ineludible y po-
tencialmente creadora, contar con una brjulay
un ancla. La brijula: educacién, informacion, co-
nocimiento, tanto a nivel individual como colec-
tivo. Fl ancla: nuestras identidades. Saber quiénes
somos y de donde venimos para no perdernos a
dénde vamos (Castells, 1997).

Precisamente, este nuevo concepto, la
“globalizacién”, presiona por una nueva
realidad para todos los hombres y todos
los pueblos, y es el desafio actual de los
pueblos indigenas. La globalizacion pre-
siona sobre los territorios fundiendo tiem-
po y espacio (Pacha). Dependiendo de
cémo las comunidades enfrenten esa rela-
cién internacional e intercultural, aquélla
puede transformarse o no en una oportu-
nidad para el desarrollo indigena en el Jutir
Pacha.

La sabiduria actual, especificamente la pros-
pectiva (Medina, 1996), nos dice que el
futuro es el Ginico tiempo que podemos ima-
ginar y construir, el que le da la oportuni-
dad al hombre de ser el artesano de su vida.
Construyamos el Jutir Pacha.

6. Jutir Pacha (tiempo futuro)

De cara a la globalizacién parece imprescin-
dible, por un lado, mirar a la Pachamama
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con prospectiva y, por otro, revisar el con-
cepto de territorio, que la contiene.

La relacion vital del hombre andino con su
territorio se expresa en su lenguaje y en la
interpretaciéon cosmolodgica de su medio
ambiente, pero sobre todo en la ética que
de ella surge. En el territorio se expresa el
valor del intercambio reciproco, de la sime-
tria, del comunitarismo, de la lealtad co-
munitaria, etc. Un ejemplo interesante es la
“dialéctica del don” de la que habla Domini-
que Temple (1986). El don esta presente en
los intercambios de bienes en algunos pue-
blos antiguos (sobre los que habla Mauss), y
particularmente en el andino. En la pers-
pectiva de Heidegger, el don constituye el
ser (se da el ser) y también se expresa como
envio, misiéon y destino (Garrido, en Heide-
gger, 2001). El don es un regalo y la base
de la economia agraria, donde la ética andina
regula un intercambio reciproco y simétri-
co. El Estado-nacién, como antes la Colo-
nia, no pudo entender esta ética andina.
Podra entenderla la sociedad global?
Manuel Garrido sefiala que

si el ser es vestido ahora por Heidegger, den-
tro de la logica y la retérica del don, con ropaje
de destino, la donacién del tiempo es dramati-
zada por él, dentro de esa misma légica y retd-
rica, mediante un singular atributo digno del
mismisimo Anaximandro. Ese atributo es nom-
brado con el verbo aleman reicken, significati-
vo de acciones tales como tender, extender,
alcanzar y ofrendar, que Heidegger emplea
connotando no sélo el sentido de la distancia
espacio-temporal, sino también el de la influen-
cia de un poder o autoridad (la raiz rec de ese
verbo es la misma de “regién” en espaiiol)
(ibid.: 14).

Por tanto, Heidegger entiende el espacio-
tiempo como extension y ofrenda, o sea co-
mo territorio y don. Es decir, este pensador
occidental tuvo, sin saberlo, una interesante
aproximacion a la cosmovisién andina.
Existe la sensacién que el nuevo paradigma
posfordista interpreta el espacio (y por afia-
didura el territorio) de un modo diferente a
la perspectiva occidental cartesiana tradicio-
nal, donde los valores, por un lado, y la vi-
sion de totalidad (holistica o sistémica), por
otro, surgen como dos nuevos pilares del
desarrollo. El territorio ha dejado de ser me-
ramente un espacio geografico, por un lado,
y un espacio banal, por otro, como lo ha
interpretado la economia clasica. El territorio
apela ahora a una construccion cultural rea-
lizada por comunidades organizadas, donde
el lenguaje se transforma en el instrumento
fundamental de esa construccion.

Empero, es importante que en territorios
con culturas profundas, como la andina, éstas
sean el humus necesario para una fertilidad
(como en una Pachamama) de nuevas ideas
basadas en antiguos saberes, de nuevas tec-
nologias basadas en tecnologias simbélicas,
etc., y que no sean un pantano profundo
que impida la emergencia de esas innovacio-
nes y la utilizacién de una sabiduria mile-
naria para un conocimiento moderno. Sélo
asi un territorio como el andino tendrfa una
oportunidad para el desarrollo.

Sergio Boisier nos senala que

es mas y mis frecuente leer interpretaciones del
desarrollo que lo colocan en un contexto mu-
cho més amplio que la economia, acercindolo
mucho a una suerte de constructivismo en el que
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7 En el manuscrito
andnimo de Tlarelolco
(1528), los sabios
aztecas les piden a sus
conguistadores:
“1Déjennos pues ya
moris,

défjennos ya perecer,
presto que ya nuestros
dioses ban muervto!”
Ver Ledn Portilln
(1970).

8 Por ejemplo, Van
Kessel (1980: 319)
mencions que en el
Santuario de las Pefias,
en la quebrada de
Livilcar, “donde el rio
se busca camino
impetuosamente y donde
brota agua de las vocas
(un lugar ideal para el
culto de la fertilidad de
la Pachamama), ln
imaginacion religiosa
Aescubrid’, marvcados en
I pefia, los contornos de
la Virgen
(Pachamama, Mavia).
Se trata de una antigua
buaca vinculada al
culto de la fertilidad”.

prima lo subjetivo, lo valérico, lo intangible, o
holistico, lo sistémico, lo recursivo, lo cultural,
para citar s6lo algunas de las caracteristicas que sc
atribuyen ahora a la idea de un desarrollo societal
(Baisier, 2002).

Esa definicién del desarrollo expresa una
aproximacién a la cultura andina, enten-
diendo la cultura como el principal factor
de la economia. En la sociedad del conoci-
miento, los saberes toman otra dimension
en cuanto a su importancia econémica. El
problema es como se puede establecer el
nexo entre esos saberes autoctonos y la so-
ciedad del conocimiento. Es como el dile-
ma que seflala Castells (1998: 23) entre
globalizacién e identidad; vale decir, es un
falso dilema porque ambas pertenecen al
mismo fenémeno, ambas dan “forma a nues-
tro mundo y nuestras vidas”.

7. Conclusiones

Lo que se requiere es darle una nueva mira-
da al fenémeno andino. Una mirada que
incluya este nuevo paradigma de la econo-
mia y la sociedad globales. Algunos autores
han definido, para ¢l mundo andino, como
un “Pachakuti” las rebeliones indigenas del
siglo xvir (Hidalgo, 1985), la emergencia
del Estado nacional en el siglo xix, e inclu-
so la guerra del Pacifico (Van Kessel, 1980).
Al Pachakuti se lo ha definido como un
tiempo de beligerancia que al final conlleva
un cambio. Podemos estar ante un nuevo
Pachakuti, la globalizacion, mas silencioso
tal vez, pero més profundo e irreversible.

Empero, ¢l indigena debe estar préparado
frente a este nuevo desafio de la globalizacion

y, sobre todo, de una sociedad definida
como “del conocimiento”. De lo contra-
rio, podria ocurrir que no solamente se le
expropie el recurso econémico llamado agua
sino que también se le expropie el concepto
mismo de agua, con todo su significado sim-
bélico. Es decir, las comunidades podrian
estar ofrendando un “don” sin recibir nada
y quedandose con nada.

En otras palabras, durante la Colonia los
mineros espaiioles extrajeron del mundo
andino, por su importancia econdémica, me-
tales preciosos, faenas significaron la explo-
tacion masiva de mano de obra indigena, o
sea que a los aborigenes se les quitaron su
energfa y su territorio. Pero fue el Estado-
nacién lo que les quitd directamente el re-
curso econdémico que tenia a la vez un
contenido ritual y simbdlico: el agua. Es de-
cir, les fue quitando la vida, y muchas comu-
nidades murieron, como la de Quisma. La
sociedad del conocimiento que se viene (Jutir
Pacha) les puede quitar, mas que el recurso,
el simbolo mismo del agua, es decir la cultu-
ra; o sea, le puede expropiar el alma al pue-
blo andino.

La violencia de quitarles la riqueza minera a
los indigenas fue, en cierto modo, menos
violenta que quitarles el agua (por su caracter
mitico), y ésta, a su vez, menos violenta que
quitarles la sabiduria del agua, el constructo
cultural, el simbolo (Bourdieu y Passeron,
1981). Para los pueblos indigenas, la muer-
te de sus dioses fue mas violenta que la muer-
te fisica’; por eso se prodigaron en ocultarlos
detras de los dioses catblicos®.

En el Jutir Pacha, las comunidades andinas
deben entender que su cultura es un capital
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cognitivo de gran importancia econémica
en la sociedad del conocimiento y, por lo
mismo, deben darles ¢l debido valor a sus
tradiciones, costumbres y saberes (no sola-
mente a su folclor) para enfrentar los desa-
fios de la globalizacion.

El territorio andino de Tarapaca posee un
capital simbdlico que constituye un intan-
gible de valor incalculable en la sociedad de
conocimiento, especificamente para la edu-
cacién (donde se puede transformar en ca-
pital civico). Las mujeres y hombres andinos
siempre supieron de codigos ticitos como
una forma de proteger su cultura, como un
Jenguaje oculto.

Empero, es ahora la cultura difusa prove-
niente de la sociedad globalizada actual
lo que opera como un curriculo oculto y,
por lo mismo, dotado de violencia sim-
boélica. Es precisamente el simbolo su
principal interés, y puede, por tanto, no
solamente reproducir saberes dominantes
(como lo hace la escuela actual) sino apro-
piarse de los saberes tradicionales de las
comunidades.

Fn este “cara o sello” de la globalizacion
vemos que los derechos humanos son un
coédigo universal surgido de un consenso
globalizado, donde el reconocimiento del
otro es la base de ese consenso y de esos
derechos. Por tanto, los derechos indigenas
y su cultura tienen una oportunidad para su
reconocimiento, respeto y desarrollo. Sin
embargo, el sello de la moneda les dice a los
pueblos indigenas que en el Jutir Pacha pue-
den también tener enfrente el mayor peli-
gro desde la llegada del hombre europeo a
América.
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