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LA REPRESENTACION DEL ESPACIO
Y LA ORGANIZACION SOCIAL DE LA
COMUNA CARIQUIMA

Patricia Beltrdn'

Presentamos en este articulo la organizacién social y espacial de Cariquima trazada por
la historia oral sobre la formacién de pueblo Cariquima y la observacién del ordena-
miento de la Comuna en el curso de los rituales colectivos. Proponemos examinar la
alineacién segmentaria de Cariquima bajo la determinacion de un centro, que retine en
si mismo la totalidad de la Comuna, a la par que distingue los dos términos antitéticos
que comprende la unidad social. Entretanto, discutimos como la representacién bipartita
del espacio suma un tercer término que resalta el encuentro, la convivencia y la unién de
las diferencias subyacentes en el sistema dualista.

1 Titulada en Antropologia Social en la Universidad Academia de Humanismo Cristiano.
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1. La organizacion dualista del espacio y la sociedad en la Comuna
Cariquima?

C ariquima estd conformada por nueve pueblos y una serie de residencias
anexas destinadas al pastoreo y la agricultura de altura. La totalidad de la
comunidad se divide en dos parcialidades o mitades (saya), a saber, Arajjsaya o mitad
de arriba, y Manghasaya o mitad de abajo/adentro. La correlacién entre ambas saya
estd significada por la oposicion complementaria, jerarquica y asimétrica, provenida
de su asociacién simbdlica de los contrarios masculino y femenino, respectivamente.
En efecto, las saya forman un par sexuado, Arajjsaya representa el aspecto masculino
de la unidad, en tanto Manghasaya constituye el aspecto femenino. Nétese que la
oposicion sexual de los términos hace posible su complementariedad, pues la partici-
pacién de cada uno resulta indispensable para la proliferacion del orden3. Sin embar-
g0, la relacién entre los contrarios femenino /masculino es tenida como desigual, por
cuanto en su alianza la autoridad masculina esta sobre la autoridad femenina. Adver-
timos luego que, a pesar de que algunas veces la biparticién de la Comuna parezca ser
una divisién igualitaria (v.g., en los rituales), esta significada como un par en relacién
asimétrica.

En cierta manera hay una insistencia por remarcar el antagonismo y la compe-
tencia entre los términos opuestos, claramente perceptible en el contexto ritual, con
el fin no solo de acentuar las diferencias, sino que ademas, por colocar uno sobre
otro, es decir, por ordenarlos jerdrquicamente. Asf, la relacién entre los contrarios es
incesantemente acechada por la ruptura, la desunién, la discordancia y el desequili-
brio. En este sentido, le debemos a Platt notar que frente al peligro de la desunién
interna de los opuestos complementarios, el pensamiento andino recurri6 a la meta-
fora que plantea el propio cuerpo humano: la simetria de espejo, es decir, el concepto
de yanantin (quechua) o yanani (aymara). Yanantin significa “par de dos cosas iguales”
(que siempre van juntas), pero su campo semantico se aplica a los pares que estando
en desigualdad deben ser igualados®. Pronto, la unidad de las mitades masculina y
femenina se hace posible, al equipararlas a la simetria del cuerpo humano, visible en
el equilibrio entre el lado izquierdo y el lado derecho?®. Con todo, aun en el modelo
provocado por el cuerpo humano esta presente la relacion jerarquica entre la izquier-
da y la derecha, de modo que también en el concepto de yanantin subyace la idea de
una asimetria y la desigualdad entre los opuestos complementarios®.

Cariquima se ubica en el altiplano de la Provincia de Tarapaca, en el borde altiplanico entre el
Salar Coipasa en la frontera con Bolivia y la divisoria de aguas en la cordillera occidental.
(Gundermann 1986: 233). Cabe precisar, que Cariquima esta formada por varios pueblos especi-
ficados; a la unién de todos los pueblos los cariquima llaman Comuna.

Montes s/f.

Platt 1980: 169.

Platt, op. cit., pp. 168-173.

Platt, ibid., pp. 178ss.
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Ahora, cada saya estd conformada por cuatro pueblos, pero como cada mitad
constituye un ayllu, la mitad de arriba —Arajjsaya— corresponde al ayilu formado por
los pueblos de Ancuaque, Waitane, Quebe y Chulluncane; entretanto, la mitad de
abajo —Manghasaya— forma el ayllu constituido por Villablanca, Chijo, Ancovinto y
Panavinto. Al interior de cada ayllu, los pueblos disponen de cierta autonomia para
diferenciarse entre si; baste mencionar que cada uno de estos pueblos tiene sus pro-
pios rituales colectivos, organizados de manera privativa por las familias adscritas en
ellos.

De tal modo, la gente de Cariquima corresponde, al paso, a mas de un grupo
social (considerando todas las subdivisiones particulares de la Comuna). En un primer
orden, los miembros de Cariquima forman la Comuna en si, que es el grupo social
mdaximo; luego, estd el grupo consignado a la mitad que vincula el ayllu particular;
enseguida, distinguen individualmente los pueblos reunidos en los ayllu; por tltimo,
al interior de cada pueblo encontramos los grupos de parentesco que constituyen los
linajes que habitan tal o cual pueblo determinado.

El pueblo restante, llamado también Cariquima, es la condensacién de toda la
Comuna; aqui convergen los miembros de los ayllu en representacién de la saya a la
que corresponden. Efectivamente, pueblo Cariquima congrega espacialmente a am-
bas mitades, por consiguiente, es el espacio que entreteje la coalicién de los ocho
pueblos pertenecientes a los ayllu de arriba y de abajo, por un lado, y por otro,
cohesiona a las dos saya de la organizacién social en un término comin.

2.  Fundacién de pueblo Cariquima

La historia oral comienza situando los actuales pueblos que conforman los
ayllu como asientos territoriales de la Comuna pertenecientes a ciertos linajes, que
propiamente lo fundaron:

La familia Chambe proviene de un sector llamado Chuquichambe’, primero lle-
garon a Sibaya, entonces algunos de ellos se quedaron alli y otros se trasladaron
al caserio de Umiiia, finalmente se fueron a Templancia.

Varias familias Mamani llegaron a Cariquima. Una de ellas venia de un lugar
llamado Andamarca® [{Carangas?], llegaron primero a Panavinto, para luego

El relato podria estar haciendo referencia a un pueblo ubicado en el altiplano boliviano, llamado
Chuquichambi, préximo a Oruro. Sin embargo, no estamos en condiciones de confirmar si en
efecto es ese lugar u otro. Quedar4, pues, como un dato a corroborar en una préxima investiga-
cién.

Respecto a Andamarca, tampoco nos es posible reconocer, con los datos hasta aqui recogidos, si
el relato estd haciendo alusi6n a la comunidad de Andamarca ubicada en el departamento de
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trasladarse a Oratorio. Otra familia Mamani, de la cual no se recuerda su proce-

dencia, se asenté en Aflawane, al casarse todos los varones de la familia Mamani
- con las hijas de la familia Chambe. Y otros Mamani provenian de Ancovinto y se

asentaron en Ancuaque. Mas tarde, los Ticuna llegaron también a Ancuaque como

yernos.

La familia Mollo venia de las quebradas, de Ilaya®, también llegaron a vivir al

caserio de Oratorio.

La familia Ramos, de la cual tampoco se recuerda su origen, llegaron al caserio

de Palca. Luego, este caserio sufre terribles enfermedades que hacen morir a

mucha gente, tanto asf que casi desaparecen completamente las familias Ramos

y Challapa. Entonces, la familia Ramos se fue a vivir a Chipifia.

La familia Gémez lleg6 a Ancovinto y se fueron a vivir a Cariquima. La familia

Alabes viene de Andamarca y llegaron a vivir a Chiapa. Los G6mez con los Alabes

fundaron los poblados de Ancovinto y Cariquima.

La familia Moscoso proviene de la costa, de Usmagama'®(cerca de Chusmisa),

cuando por la sequia vinieron buscando trabajo y se convirtieron en yernos;

como eran agricultores el suegro les dijo que hicieran chacras en ése rincon

(Chijo), la tierra era fértil y abrigada, asi que hicieron chacras. Los Esteban tam-

bién son de Chijo.

De Quebe son los Amaros y los Flores y de Chulluncane los Challapas'.

Es interesante que la historia oral de pueblo Cariquima comience con los domi-
nios territoriales de cada linaje, pues nos permite visualizar el orden interno de la
Comuna en la perspectiva de la organizacién segmentaria, comenzando con los linajes
mismos.

Sabemos que los ayllu estin formados por grupos de linajes que constituyen
unidades diferenciadas espacial y significativamente. Desde luego, los ayllu tienen
una jurisdiccién territorial que estd repartida entre los cuatro pueblos de cada aylly,
administrados por uno o mds linajes. En otras palabras, el territorio de la Comuna esta
pormenorizado por sucesivas fragmentaciones grupales —saya, pueblos de los ayllu,
linajes—, cada una de las cuales tiene asignada una unidad territorial definida que, no
obstante, estan continuamente imbricadas entre si'2,

Ayacucho, Peri (estudiada por Ossio 1992); o bien, a la comunidad de Andamarca ubicada en las
orillas del lago Popoo, Bolivia.

Caserio ubicado en la quebrada de Tarapac4, entre Jaifia y Chiapa.

Poblado ubicado en la quebrada de Tarapaca.

Relatos de don Agustin Chambe (Villablanca, trabajo de campo de la autora en1997) y don Agustin
Mamani (Ancuaque, trabajo de campo de la autora en 1999-2000).

Por cierto que la cuestién de los limites es un punto controvertido entre los mismos cariquima,
que no acaban de ponerse de acuerdo en ciertos deslindes; pero entrar en este tema ahora no es
pertinente, puesto que nos basta con mencionar la existencia de fronteras territoriales corres-
pondientes a los distintos grupos que componen la Comuna.
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Podemos entrever relaciones asimétricas entre los linajes derivadas de las rela-
ciones de parentesco. Ciertamente, todos los linajes de la Comuna han quedado vin-
culados entre si mediante sucesivos connubios, que, al menos en el discurso oral,
parecieran establecer taxonomias jerarquicas. Qué duda cabe de que los oradores
han seifialado relaciones diferenciadas entre un linaje y otro, subrayando la condicién
de yernos en algunos de ellos. La clasificacion de yerno en Cariquima marca el término
exogdmico del grupo de parentesco y conlleva generalmente una posicién de servi-
cio'®. Su autoridad es equivalente a la posicion ocupada por los hijos al interior del
grupo doméstico, es decir, que ocupan el rango de menor prestigio y autoridad en la
jerarquia de parentesco. Entonces, cabe pensar que los linajes designados de yernos
(v.g. los Moscosos, Ticuna, Mamani) han sido colocados en una situacion de pleitesia
respecto de los linajes con dominios territoriales mas o menos establecidos, cuanto
mds al quedar sobrentendido que estos linajes no tenian servidumbres territoriales
en la Comuna antes de los connubios. Por lo tanto, a nivel de los linajes se observan
rasgos de subordinacién, que plausiblemente significaron reciprocidades
desemparejadas.

A saber, en la alianza de todos estos linajes divergentes comienza el
delineamiento de una identidad comiin, imaginada a partir de una determinada grafi-
ca espacial:

Eramos todos como verdadero aymarmarka... Cariquima es pueblo, es pueblo
[de] todo aqui: de Oratorio, Afiawane, Templancia™, Chuwallane [{Chulluncane?],
y fuera de Waitane, Chijo, Ancuaque, todo... Siempre ahora nosotros somos de
pueblo Cariquima, alld nos pertenecimos todas estas localidades... Isluga es muy
aparte, ya de Colchane es otra comuna. Ahora somos claro que ya la ley que sélo
[una] comuna, pero antes no. Ahora estas localidades que hay, tenimos casa,
hacimos fiesta, hacimos carnaval, toda Cariquima. Asi es la cosa antes, antes
érase acabar de refr...

La capilla eso le faltaba, después viene reclamando también, porque alla ha sido
un problema con Cariquima, con Templancia el sitio Calcaba. Mira, ése tiempo
de casi por ahi rey de Espaiia, ya. Mi abuelito Tomds Chambe... - {Conocen uste-
des Sibaya?, ése cabecera de Tarapaci, ése gente mucho tiempo, de Perd, siem-
pre saben hablar castellano, leer, pero este indigena de cordillera no, no sabian
nada. Mi abuelito vivia alld, entonces estacionar a Templancia, otros abuelos

13 Cabria aclarar que en el estado de la investigacion el término yerno, tal cual como es usado en
Cariquima, define las atribuciones de un escalafon del parentesco, sin que necesariamente im-
plique una particularizacién del género al que corresponde dicho elemento. Acaso un estudio
acucioso del sistema de parentesco en Cariquima arroje nuevas consideraciones a la categoria
de yerno, sobre todo si se piensa que esta denominacién es una traduccién de los términos
aymara del parentesco. Con todo, la posicién del yerno y la yerno conlleva la subordinacién a la
autoridad méaxima del grupo de parentesco, generalmente representada por el padre del cényu-
ge.

Cabe mencionar que el pueblo de Villablanca fue constituido por los linajes de estos tres case-
rios, es decir, por la unién de los poblados de Oratorio, Afiawuane y Templancia.
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también, no sé dénde serd, dice Gomez venia a Cariquima, ya. Entonces, ése
tiempo nadie decir oro, tierras, ibah! Del tiempo del Peru de Espafia, no sé, pero
después otros... Mi abuelito decfa: - aqui vamos a fundar pueblo, a Templancia.
Ya acept6 de Templancia unos cuantos, alla hicieron torre y todo, todo completo
y con su cementerio, todo. Ya aqui nosotros, ya, arriar unos cuantos gente, habia
poca gente ipoca! Otros querian all4, otros querian aca. Hacieron una demanda,
ya, entonces la demanda sali6 en favor de otro y en favor de mi abuelo, entonces
es que dijo: - ahora, {como vamos hacer el justicia?, es que dijo. Ahora vamos
hacer una rifa, es que dijo. Habia un baston, se llamaba rey, asi ahora vamos con
todo/s/, vamos para que hallan los justificadores. Y tres veces tiramos ese rey, ese
baston, si queda clavado, ése va a ser el pueblo. Ah, ya. En Cariquima, ya. Ya tir6
la piedra en Villablanca tres [veces], todo cayé. En Cariquima dos [veces se tir6],
cay6 un tiro, quedé clava. Entonces, ya, en Cariquima pueblo. Por eso nosotros
tenimos esa leyenda. Después... después Ancuaque, Chijo, esto... écomo se lla-
ma? Churullo, Palca; total habia casereitos, Tucupa, eso. Después, ya después,
después se hicieron torre de iglesia, templo... Hasta ahora tiene sus figuritas,
cada bandera, banco, en la iglesia de Cariquima. Y més primero pasé un terre-
moto fuerte, habia un... una iglesia chiquito, decian, ac4 de Cariquima iuh! Total-
mente iay! Se cayd, estas partes raja’o, raja’o, estos cerros asi. Hasta ahora su
sello >,

Supuestamente, el advenimiento de la actual organizacién social de Cariqui-
ma encuentra su punto de generacién en la determinacién de un espacio de conver-
gencia, a partir del cual se grafica todo el ordenamiento real y simbélico. En esta
alineacién simbélica, social y territorial, pueblo Cariquima es el centro de la Comuna
o el punto de concentracion de los segmentos. En efecto, pueblo Cariquima es
irrefutablemente el espacio de todos (aqui todos tienen sus casas) y el inico pueblo
que todos los Cariquima tienen en comiin.

Cabe precisar que, si se considera el delineamiento territorial de Cariquima, se
observa como se dispone espacialmente a todos los pueblos de los ayllu a guisa de
borde, de tal manera que pueblo Cariquima estd rodeado por los otros pueblos, como
si todos ellos gravitaran en torno a él. Asi, la relacién entre pueblo Cariquima y los
otros pueblos de la Comuna es equivalente a la relacién entre el centro y la periferia,
lo que acentda la percepcién de pueblo Cariquima como el centro de la Comuna.

Por otra parte, la distribucién espacial de pueblo Cariquima plantea otra vez
una totalidad concebida en forma dualista. La ocupacién del territorio de pueblo
Cariquima est4, en principio, condicionada por la pertenencia a las saya respectivas.
En principio, el sector norte esta adjudicado a los comuneros de Arajjsaya, mientras el
sector sur es habitado por los Manghasaya. De tal modo, la gente de arriba esta sepa-
rada de la gente de abajo por una linea imaginaria que cruza el pueblo con un eje
oeste/este, representada por una de las calles adyacentes a la plaza (es la continua-
cién del camino delineado desde Iquique hasta Chijo). Por lo tanto, a la gente de

15 Agustin Chambe, trabajo de campo, Villablanca 1997.
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arriba (Arajjsaya) le corresponde, por costumbre, el lado derecho y a la gente de abajo
(Manghasaya) el lado izquierdo (de frente al este). No obstante, no parece haber una
division absoluta entre ambos sectores; por el contrario, se observan algunas
“intromisiones” o “transgresiones” a la frontera imaginaria que divide ambas mita-
des, de suerte que se encuentran algunas familias de Arajjsaya dentro del territorio de
Manghasaya, y viceversa.

Asi, la significaci6n de pueblo Cariquima esta asociada al taypi. El significado
del taypi hace referencia al lugar de al medio o central, donde se retinen las mitades
antagonicas del sistema dualista, es pues el espacio donde se encuentran dos ele-
mentos awqa (enemigos), es decir el lugar donde pueden vivir las diferencias'. En
otras palabras, el taypi evoca la concentracién de fuerzas y la multiplicidad potencial,
representa a la vez una fuerza centrifuga que tiende a alejar uno del otro los dos
términos opuestos y una fuerza centripeta que asegura la mediacién, “en la arquitec-
tura simbdlica, del taypi, lugar de encuentro, depende todo el equilibrio del siste-
ma”",

Tal como pueblo Cariquima es a la Comuna su Taypi, la plaza, la iglesia y la torre
—que forman una estructura de significacion'®— son a pueblo Cariquima el suyo. Des-
de el punto de vista espacial, la plaza esta situada entre la linea que separa y une las
dos mitades opuestas. Efectivamente, la plaza/iglesia/torre ocupa la posicion de al
medio. En vista y considerando, el centro en la disposicién espacial es concebido
como la franja que diferencia y, a su vez, mediatiza el encuentro de los opuestos. Por
cierto que la plaza no es el corazén mismo del pueblo, pero estd situada entre los
limites colindantes de ambas mitades, su posicién se halla en un extremo (poniente)
del pueblo, en contraste con otro espacio de relevancia ritual: los munaypata de cada
saya.

Aunque a simple vista no es perceptible la biparticion en el espacio de la plaza,
la ordenacién ritual de los Cariquima quiebra (también, con un este/oeste) nuevamen-
te en dos partes iguales la plaza, en especial aquellos que llaman a participar a los
Cariquima agrupados como saya. Por ejemplo, durante el carnaval, la saya de arriba se
ubica en el sector derecho de la plaza, colindando con su propio territorio; mientras,
la saya de abajo queda circunscrita en el lado izquierdo. Alternadamente, la accién
ritual moviliza las sayas a otra definicién dual del espacio ritual, los Munaypata, situa-
dos precisamente en el extremo opuesto a la plaza, de manera tal que a cada saya le
corresponde un munaypata situado en el extremo oriente del pueblo, justo en el bor-
de que empieza al acabar las casas; asi el munaypata de Arajjsaya se halla en el territo-
rio de Arajjsaya y viceversa.

16 Bouysse-Cassagne & Harris 1987: 47ss.
7 Bouysse-Cassagne 1987: 225.
18 Platt 1996: 24.
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A decir verdad, la significacion de pueblo Cariquima, en tanto taypi, esta sefia-
lada simbélicamente en la fundacion misma. Es significativo el modo en que se expli-
ca la fundacién de pueblo Cariquima; me refiero especificamente a la forma como es
elegido el espacio del futuro emplazamiento. Se recordara que el procedimiento para
“fundar pueblo” entrafiaba el lanzamiento, hasta tres veces, de los reyes. En este sen-
tido, es provocativa la semejanza entre la manera como los Cariquima explican el
actual asentamiento del centro y los mitos fundacionales del Cuzco, que como todos
sabemos representaba en el incario el centro del mundo, desde donde surgia la orde-
nacién (seghes) de todo el Tawantinsuyu:

“... [Mango Capac] trajo consigo en la mano una estaca de oro, para experimen-
tar las tierras donde llegase. [...] Mama Guaco, que fortisima y diestra era, tomé
dos varas de oro y tirélas hacia el norte. La una lleg6 como dos tiros de arcabuz
a un barbecho llamado Colcabamba y no hincé bien, porque era tierra suelta y
no bacal; y por esto conocieron que la tierra no era fértil. Y la otra llegé mas
adelante cerca del Cuzco y hincé bien en el territorio que llaman Guaynapata, de
donde conocieron ser tierra fértil. Otros dicen que esta prueba hizo Mango Capac
con la estaca de oro que traia consigo, y que asi conocieron la fertilidad de la
tierra, cuando hincédndola una vez en un territorio llamado Guaynapata, dos ti-
ros de arcabuz del Cuzco, por el migajon de la tierra ser graso y denso, aferro de
manera que con fuerza no la podia arrancar. Sea de una o de otra manera, que en
esto concuerdan todos que venian buscando la tierra experimentandola con un
palo o estaca...”®,

Uno estd tentado a percibir ciertas analogias discursivas en la fundacién del
centro. Se entrevé que la determinacién del centro es fundamentalmente un princi-
pio de la autoridad. Respecto a Cariquima, este aspecto queda descubierto por la
mencidn a los reyes. De hecho los bastones, Tata Rey, fueron el simbolo de la autoridad
indigena, los Mallku o caciques. Por lo tanto, los fundadores miticos del pueblo apa-
recen en calidad de autoridades en ejercicio, siendo el Tata Rey el emblema de la
autoridad, ios fundadores del pueblo pueden ser identificados como Mallku. De ma-
nera que todas las acciones que los personajes miticos realizan para la fundacién del
pueblo estan dotadas de legitimidad. Pero, lo que determina el lugar exacto no es la
autoridad de los Mallku, sino una caracteristica del terreno: la capacidad de ser pene-
trado. Los Malku recorren ciertos espacios de la Comuna, lanzando los bastones Tata
rey, hasta que finalmente quedan clavados en el actual espacio de pueblo Cariquima.
Es interesante como la memoria destaca esta cualidad de penetracién del centro,
porque en cierto modo la penetracién puede ser asociada alegéricamente con un
valor de fecundidad o fertilidad, sefialada ya en los mitos cuzquefios.

Por lo demds, a menudo nos preguntdbamos por qué pueblo Cariquima estaba
situado en medio de una pampa (pampa Cariquima), desprotegido del viento y del frio,

19 Pedro Sarmiento de Gamboa (1572) Apud Henrique Urbano, 1981: 69 y 72.
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a diferencia de la mayoria de los pueblos de la Comuna que estin en el borde de
alguna ladera o cerro, o en medio de una quebrada. No deja de ser sugestivo el
espacio en que se sittia el pueblo. Pampa se traduce generalmente como algo plano,
pero también algunos registros lo traducen como “algo comun o universal”®. En este
sentido pampa es el espacio comun, con acceso igualitario?’. Adviértase la concordan-
cia entre el significante usado para expresar el significado de pueblo Cariquima. No
deja uno de admirar el cuidado en que se disponen los significantes a modo de que
exista una correlacion entre la realidad y el sentido simbdlico. Aqui y alla persiste la
idea de expresar concretamente el jalonamiento significativo, dejando a ratos de ser
simboélico para volverse cada vez mds real.

3.  La organizacion del espacio y la sociedad en los rituales

Aun cuando se observan sendos cambios en el ordenamiento ritual de la Comu-
na, hoy por hoy, todavia ilustra de la mejor manera la organizacién social y espacial de
Cariquima aludida con anterioridad.

Reguladamente, los rituales colectivos de Cariquima trazan la unidad y la seg-
mentacion de la Comuna. Por un lado, el calendario festivo de Cariquima marca deter-
minados rituales para comprometer solidariamente a toda Comuna, y por otro, con-
tiene rituales colectivos caracteristicos de los pueblos especificados en la alineacién
de los ayllu. Bajo esta distincién apreciamos un ordenamiento que acompasa la fun-
cién simbdlica con la administracién politica, religiosa y, por cierto, econémica.

En términos generales, el calendario colectivo de Cariquima esta en consonan-
cia con el ciclo agrario y ganadero, determinado por los cambios de estacién propios
del altiplano. Ahora, a causa de la imposicion del catolicismo la mayor parte de las
fiestas colectivas estdn enmarcadas en conformidad al calendario cristiano. Con todo,
nos parece que el ordenamiento profundo del calendario ritual de Cariquima sigue
estando determinado por la representacién aymara del tiempo y el espacio.

Aproximadamente hasta la década del sesenta, la apertura del ciclo ceremonial
comenzaba el 1 de enero, fecha que da inicio al afio en el calendario cristiano. En ésta
ocasion se celebraba el ritual de investidura de la maxima autoridad de la Comuna, los

20 Pplatt 1980: 171.

21 La pampa es, por ejemplo, el lugar adonde todos tienen acceso para extraer lefia, o para extraer
barro para hacer adobes, o para construir hornos. Un dato decisivo en este sentido seria verifi-
car el acceso del ganado a las pampas. De todos modos, me parece, que el sentido “universal” es
siempre atinente a un grupo delimitado, en otras palabras, es un espacio comin para un univer-
so limitado de personas, que entre ellas tienen acceso igualitario.
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caciques o Mallku; cargo rotativo cuya duracion era precisamente un afio. De modo
que el comienzo de un nuevo aiio estaba marcado por la renovacién de la més alta
jefatura politica y religiosa de la Comuna. Consecuentemente, el ciclo ceremonial se
cerraba en diciembre, cercano al solsticio de diciembre?. Este solsticio sefiala en el
altiplano el cambio de la estacién seca a la estacion hdmeda. Seguidamente, las plan-
tas y los cultivos comienzan a brotar en las pampas y chacras; las labores agricolas se
centran en el riego de los sembrados, que a veces suele tener implicaciones colecti-
vas (ayni). Mds o menos desde febrero hasta abril es época de cosecha de quinoa,
papas y habas, principalmente. De alli que la Fiesta de la Candelaria, el Carnaval,
Semana Santa, Nuestra Sefiora de los Dolores, estén estrechamente relacionadas con
la maduracién y cosecha de los cultivos. Asimismo, este tiempo es concordante con
una nueva fase de apareamiento y alumbramiento del ganado doméstico?, celebrada
por los duefios de ganado con el floreamiento de sus animales?. Después de abril
comienza la estacion fria y con ella las heladas y la preparacién de chufio. Junio marca
el solsticio de invierno; precisamente la fiesta del patrono de Cariquima cae el 24 de
junio, de modo que no resulta dificil asociarla al solsticio, siquiera por haber sido
desde tiempos prehispanicos ocasion de gran relevancia ritual (v.g. los incas celebra-
ban este solsticio con la fiesta del Inti Raimi). Desde julio hasta septiembre (pudiéndo-
se extender hasta noviembre) comienzan los periodos de siembra. Nétese que en
este periodo abundan las fiestas patronales en los pueblos ayllu, lo que sugiere que
los patronos son consonantes con los tiempos de siembra (que dependen del
microclima particular) de cada pueblo. Asf, por ejemplo, Villablanca celebra sus fies-
tas patronales durante agosto y septiembre; Chijo sitta las fiestas patronales en julio,
lo que no es extrafio, ya que este pueblo es uno de los més abrigados de la Comuna, lo
que permite una siembra adelantada, que en otros pueblos se hace imposible por la
mayor intensidad de las heladas.

La disposicién anterior sugiere que el calendario de fiestas de Cariquima est4
organizado de acuerdo con los tiempos de siembra, cosecha, riego y preparacién de
la tierra propios del ciclo agricola especifico de cada pueblo. Acaso porque los ritmos
del calendario agricola varian de pueblo en pueblo, acorde con las caracteristicas
climaticas propias de cada lugar, las fiestas patronales de los pueblos determinan los
hitos que alinean y definen los tiempos del ciclo agricola.

22 Aungue los datos no son coincidentes, pues algunos comuneros nos sefialaron que la clausura

del ciclo ceremonial se realizaba durante la fiesta de Santa Bérbara, y otros nos indicaron que se
hacia durante la fiesta de San Juan, de todos modos el tiempo en que se clausuraba el ciclo
ceremonial comprende el solsticio de diciembre.

La maduracion de los cultivos trae aparejada un pastoreo més intenso, hay que cuidar constan-
temente que los animales no ingresen a las chacras a comerse el sembrado. Por ambas razones,
la mayor parte de los pastores que durante el invierno se asienta en los valles o ciudades de la
Primera Region se trasladan a sus estancias altipldnicas para cuidar sus tropas de llamos o alpacos
(nominados en Cariquima en masculino).

El floreo, como se denomina a este ritual, tiene como objetivo asegurar la abundancia y prospe-
ridad de las tropas familiares; de alli que las ofrendas comprometan la reciprocidad de las
divinidades que participan en el sustento de los animales.

23

24
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Es interesante que las fiestas que involucran a la totalidad de los Cariquima
sean aquellas celebradas en el Taypi o centro de la Comuna, es decir en pueblo
Cariquima, pues se puede plantear, a modo de hipétesis, que el calendario de fiestas
estd dispuesto de la misma forma como es delineado el espacio social: ramificado en
la periferia y alineado en un centro. Repdrese que la distincion entre centro y periferia
implica un movimiento inverso de la accion rituai de la Comuna, las fiestas de la marka
son rituales centripetos, en la medida en que dirigen la accién ritual hacia el taypi; en
tanto, las fiestas de los pueblos provocan un movimiento centrifugo, ya que dirigen la
atencion ritual hacia los contornos de la Comuna.

Quizas porque el taypi estd asi de relacionado con la dualidad, los solsticios
estaban destinados a ser fiestas de pueblo Cariquima, puesto que dividen el afio en
dos mitades iguales . En términos simbélicos, cada mitad del afio queda connotada
por los opuestos complementarios, masculino y femenino; el primero, normalmente
se atribuye a la mitad que abarca desde junio a diciembre; el segundo, a la mitad que
va desde diciembre hasta junio. A su vez, éstos son significados por la oposicion dual
de las estaciones del afio. De tal manera que la mitad masculina se asocia a la estacién
seca y fria, representada por el sol (Tata Inti) y vinculada al concepto de Tatapacha®;
en tanto que lo femenino estd vinculado a la estacion lluviosa y célida, asociado a la
Luna (Mama Killa) y la Pachamama?’.

25 Elsolsticio es denominado en aymara Vilcakuti, que significa la “vuelta del sol”. El campo semantico
del término kuti expresa la idea de un continuo contrapunto entre dos términos simétricos,
puesto que divide el afio en dos mitades iguales y opuestas: “A un sol que crecia cotidianamente
de junio a diciembre, se opone un sol que decrece a diario de enero a junio”. Kuti, sin embargo,
no es una mera alternancia entre opuestos, va mas alla, pone de relieve la idea de un vuelco
total, una inversion completa. Asf, por ejemplo, el Vilcakuti se refiere a la revolucién que hace el
sol al invertir su ciclo creciente en decreciente, o en inversa, de decreciente en creciente. Pero,
la relacion entre los opuestos dia y noche, luz y sombra, es dispar, los opuestos estan en conti-
nuo desequilibrio {v.g. en el solsticio de verano, los dias son més largos que las noches). Sin
embargo, el propio ciclo durante los equinoccios logra que la oposicién de los contrarios esté en
una relacion de paridad, de equilibrio, de igualdad. En lengua aymara el vocablo para denominar
el equinoccio es chicasi pacha, que significa “el tiempo en que las mitades se hacen iguales”,
pues, dia y noche tienen la misma duracion. Por lo tanto, al tiempo que un par simétrico alterna
continuamente en un plano de igualdad, otro par de oposiciones (dia/noche) alterna
asimétricamente. La igualdad de los términos asimétricos del solsticio se produce precisamente
en medio del recorrido solar, es decir, durante los equinoccios (Bouysse-Cassagne, loc. cit.).

26 Baumann 1996: 21ss.

27 Respecto al antiguo calendario inca, Urbano sefiala que éste también era significado por el soly
agua: “La representacién andina del tiempo y del espacio en la fiesta se edifica en torno a dos
simbolos mayores, Inti y Viracocha, que se expresan en otros simbolos: Guaman, amaru y puma.
En el espacio, los dos primeros dominan el cielo y los otros estan vinculados a las cumbres de los
cerros, a los cerros o a los valles; entre todos controlan el centro y la periferia. En el tiempo los
ciclos de Inti alternan con los de Viracocha, y la lucha entre uno y otro no se apaga nunca. La
guerra es el fruto de esta imposible conciliacion hasta el momento de una victoria aparentemen-
te definitiva pero precaria. En este titimo caso, el ciclo de alternancia queda quebrado y es el
inicio de un nuevo orden edificado sobre las ruinas: es un Pachacuti” (1974: 16).
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Consiguientemente, los patronos de pueblo Cariquima son San Juan Bautista
(24 de junio/24 de noviembre?) y Santa Presentacién (21 de diciembre). Sin embar-
go, por razones que desconocemos, la Santa Patrona fue cambiada con posterioridad
por Santa Bérbara (4 de diciembre). Como sea, de todos modos las fiestas patronales
de pueblo Cariquima quedan comprendidas en el tiempo de los solsticios®. La oposi-
cién sexual de los santos patronos nos dan la sensacién de que talvez lo que se pre-
tende es destacar la oposicién entre ambas mitades del afio, a partir de una represen-
tacion femenina y otra masculina.

A este tenor, la relacién entre los términos dualistas de la Comuna pareciera ser
recreada y animada ritualmente de manera excluyente en el centro de Cariquima. Por
lo menos en la actualidad aun es posible observar, durante el carnaval, que la conjun-
cion compaginada de las saya es realizada en pueblo Cariquima®. Aunque formalmen-
te se dice que el carnaval es una celebracién de las primicias agricolas, dedicada
esencialmente a la Pachamama, se adivinan aspectos rituales relacionados con la orga-
nizacién dual de la comunidad y con la consagracién del centro ceremonial. En apa-
riencia, es un ritual que subraya la complementariedad de los opuestos Arajjsaya y
Manghasaya, la unidad de las saya en un centro y el centro como un espacio de “con-
tacto” entre los opuestos complementarios.

La fiesta del carnaval dilucida ritualmente la organizacién de la Comuna en
mitades opuestas, independientes, pero conjuntas, del siguiente modo?'. Durante el
lunes de entrada, los Cariquima adscritos respectivamente a Manghasaya o Arajjsaya, se
trasladan desde temprano hasta las comunidades a las que pertenecen sus pasiri 32,
De modo que si el pasante de Manghasaya es oriundo de Villablanca, por ejemplo,
todos los miembros restantes de la mitad de abajo llegan a Villablanca para acompa-
far a su pasiri desde alli hasta pueblo Cariquima. Asi mismo ocurre con los miembros

8 Segtn dicen, la fiesta de Tatita San Juan se realizaba dos veces al afio, puesto que en junio el

pdrroco no podia asistir, de modo que en noviembre la fiesta se volvia a realizar con la asistencia
del cura.

En la actualidad solo es celebrada la fiesta de Tatita San Juan en el mes de noviembre.

Hay indicios de que otrora las fiestas patronales de pueblo Cariquima concertaban los intercam-
bios reciprocos entre las saya mediante el sistema de cargos religiosos, particularmente en la
relacién entre el mayordomo y el alférez; es que si el mayordomo era de Argjjsaya, el alférez
pertenecia a Manghasaya; luego, en la préxima fiesta se invertia el turno en las mitades, es decir
que el préximo mayordomo correspondia a Manghasaya, mientras el alférez comprometia a
Arajjsaya. Cf. Van Kessel 1991.

No estd demds aclarar que hemos sustraido los puntos que nos parecen relevantes al tema en
cuestidn. Para una descripcién detallada del ritual del carnaval remitimos al lector a nuestra tesis
de licenciatura, citada en la presente bibliografia.

Los rituales o fiestas colectivas de Cariquima estén organizados como consignaciones a determi-
nados cargos, encargados de distribuir a los participantes comida, trago y coca, ademas de
comprometer a los grupos de miisica y baile. Hoy en dfa, las tareas que otrora estuvieron asig-
nadas a una variedad de cargos han quedado bajo la responsabilidad de uno solo —e} alferado. En
Cariquima, denominan pasiri al que tiene a su cargo hacer pasar una fiesta, es decir el alférez.

29
30

31

32
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que se identifican con la mitad de arriba. El viaje que cada saya hace hasta pueblo
Cariquima previene la sincronia de los opuestos, pues se espera que ambas ingresen
al mismo tiempo y por lados contrarios al centro de la Comuna. Asf, si una de las saya
llegara primero que su contraria, se detendrd, bailando y cantando en las cercanias
del pueblo, hasta avistar la otra comparsa. La entrada al centro la hacen opuesta y
sincronizadamente ambas mitades, Manghasaya por el camino que va a Chijo, mien-
tras que Argjjsaya por el camino que va a Ancuaque. Cada mitad recorre el pueblo por
separado y en sentidos contrarios, encontrandose por breves momentos en la plaza,
instante en que las comparsas respectivas a las dos saya suben las voces, a fin de
cantar mas alto y mejor que su contrario. Cuando las mitades de la Comuna finalizan
el pasacalle, se detienen frente a la iglesia; entonces los pasiri realizan conjuntamente
aspersiones de alcohol y ofrendas de coca en la entrada de la iglesia. Este episodio
ritual sefala la “partida para dar comienzo al Carnaval”; se infiere, en tal caso, que es
una ceremonia para sefialar la entrada a un espacio y un tiempo ritual determinado.
En un sentido, este espacio es el que corresponde al taypi, dado que desde este
momento en adelante todas las actividades rituales se realizaran en pueblo Cariquima.
De modo que, por implicacién, es el tiempo en que la gente de Cariquima celebra la
totalidad social, la confederacién de todos los pueblos y estancias en una unidad
bipartita. Los siguientes dias solo reiteran en variadas formas el encuentro, la sincro-
nia y la dualidad de las mitades.

Pero esta resefia es el arquetipo ideal de la fiesta, es decir, cuando cada saya
tiene un pasiri. Sin embargo, ocurren a veces imprevistos que no permiten a los pasiri
de una de las mitades ejercer su cargo, de manera que el carnaval se lleva a cabo con
un solo pasiri para toda la Comuna. Esta variacién ritual presenta rasgos tan sobresa-
lientes como significativos, empezando por la marginacién total y absoluta de la saya
que no tiene pasiri. Cada vez que se sabe que solo una de las saya organizard el carna-
val, la gran mayoria —si no todos— de los miembros de la saya opuesta se preguntan
dénde irdn en aquel tiempo, porque esta claro que no se quedaran a participar junto
al pasiri de la mitad opuesta, pues esto significaria contribuir en términos de presti-
gio y notoriedad a la relevancia de su saya contraria, que por mucho que sea comple-
mentaria es igualmente antagénica. En términos rituales, la ejecucién del carnaval
con la participacién de una saya provoca la variacién de todas aquellas ceremonias
que se conciben dobles y paralelas, es decir, aquellas que recrean la dualidad de la
unidad politica de la comuna y los rituales que vigorizan el intercambio simétrico
entre las saya.

En términos del andlisis del ritual, esta variacién resulta ser muy sugerente,
pues ilustra claramente un aspecto fundamental de la dialéctica de los opuestos com-
plementarios. Las saya como términos extremos de una categoria® denotada

33 En un sentido semiético, el término categoria designa relaciones, corresponde pues a una es-

tructura elemental de significacién, es decir, donde un término se opone a otro a través de un
rasgo comtin que permite la comparacién (Greimas y Courtés 1979 apud Cereceda, op.cit., p. 101,
nota 11}.
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culturalmente, representan términos opuestos y complementarios (arriba/abajo;
masculino/femenino; izquierda/derecha), mitades de un mismo cuerpo social, unidas
y separadas espacialmente por un centro. El centro —que en el ambito de la comuna es
pueblo Cariquima, y en éste es la Santa Plaza— es el espacio de la mediacién. Verénica
Cereceda ha definido la mediacién como el contacto de aquellos términos cuyo en-
cuentro es concebido peligroso o dificil de lograr, puesto que relaciona partes dividi-
das o en discordia, sin borrar su identidad*. No cabe duda de que pueblo Cariquima
constituye ritualmente el espacio mediador, ya que es en él donde las saya se ponen
en contacto, fuera de ser el (inico espacio en la Comuna que retine todos los pueblos
que conforman las mitades. Pero el ritual dice mucho més. Por una parte, la participa-
cién de las dos mitades de la Comuna en el carnaval marca una relacién de espejo
entre las saya, ya que al unisono y en forma opuesta (v.g. en el espacio) cada saya
ejecuta las mismas acciones y gestos rituales que su contraria. En este sentido, el
ritual muestra que la relacién entre las saya estd concebida como yanani, es decir,
como las dos partes opuestas, complementarias y simétricas de un cuerpo, que ade-
mds estd insinuada por otras categorias asociadas a cada saya -respectivamente fe-
menino/masculino, izquierda/derecha®. La duplicacién de los gestos, representada
por las acciones simultdneas de las dos sayas, persigue corregir la relacién antitética
de las mitades, asemejandolas a las dos mitades del cuerpo humano, que son perfec-
tamente simétricas y complementarias®. Por otra parte, la participacién de una sola
saya en la ejecucion del ritual sugiere que las mitades evitan la “conjuncién” absoluta
que produciria la unién indiscreta (en el sentido de la no-diferencia) de ambas mita-
des en un solo grupo ritual, lo que negaria la dualidad de las saya e inevitablemente
alguna de ellas perderia su cualidad de ser una entidad independiente respecto a la
otra.

Por tanto, la variacion del carnaval representa el contraste de un contexto ri-
tual opuesto, que conlleva la inversion de los significados. En la forma deseada, el
carnaval representa el mundo de los contrarios como partes divididas de una totali-
dad, asociadas a las ideas de simetria, duplicacién, intercambio, complementariedad,
es decir una relacién de yanani. En la variacién, la ausencia de uno de los pares conce-
bidos como yanani, encierra precisamente los significados contrarios: el no-contacto,
la no-duplicacién, la no-diferencia, la no-unidad de las saya; la asimetria, el intercam-
bio desequilibrado, la fusi6n excesiva entre las saya. Puesto que la variacion del ritual
es definida por la ausencia de la contraparte, que constituye el revés de la totalidad,
su no-presencia implica la negacion de esa totalidad. En suma, la variacién ritual
sugiere ser el término opuesto de la participacién ritual de las dos saya en el carnaval,
manifestando la armadura de una categoria opuesta en una sola estructura ritual.

Al parecer, la division dualista del espacio y la sociedad en Cariquima implica la
determinacién de un espacio comtin que suture la contradiccién que envuelve la unién

34 1987: 349,
35 Platt 1980, pp. 163ss.
36 Platt, op.cit., pp. 168-169.
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de los binomios en toda su particularidad, por cuanto las sucesivas divisiones binarias
se relacionan por medio de un tercer término, que mediatiza las relaciones e inter-
cambios posibles. No obstante, la representacién del espacio, del tiempo y la socie-
dad, es muchisimo mas compleja de lo que aqui hemos abordado. Por ejemplo, he-
mos dejado de lado las alusiones a la cuadriparticién, surgidas tantas veces en los
rituales en ocasién de la consagracion de las esquinas, pues este es un punto que no
hemos madurado atn. Tampoco nos hemos referido a la incesante multiplicacién de
ternas, en términos de seis, nueve y doce. Tal como quiera ser considerado este tra-
bajo, solo constituye un paso en el estudio del sistema simbélico que sostiene la
organizacion de Cariquima.
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