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INTRODUCCION

1. Presentacion

Esta tesis tiene como finalidad conocer y analizar el proceso de autoreconocimiento
y reconstruccion identitaria vivido por los afrodescendientes de Arica y el valle de Azapa,
desde hace 12 afios hasta la actualidad. El punto de partida de este proceso ocurre el afio
2000, cuando algunos afrodescendientes de la zona son invitados a participar de una
Conferencia de la Cepal, previa a la Conferencia Mundial contra el Racismo realizada en
Durban (Sudéfrica) el afio 2001. A partir de este momento se visibiliza un renacer y se
toma conciencia de esta condicion, lo que a su vez motivo la conformacion del movimiento
afrodescendiente con el fin de rescatar y reconstruir una identidad para, entre otras cosas,

reivindicar su pasado y exigir el reconocimiento ante el Estado chileno.

Este es por tanto el fendmeno que se busca comprender con esta investigacion. Para
lo cual se hizo necesario comprender las condiciones historicas que configuran el escenario
actual, por ello se busca como primera cuestion, contextualizar el periodo de chilenizacion,
por representar éste el momento primordial en que se manifiesta la invisibilizacion y auto

negacion de los negros®, iniciandose un fuerte proceso de pérdida cultural y fenotipica.

Por otra parte se pretende comprender y dar a conocer las diversas concepciones,
asimilaciones y utilizaciones de los términos negro y afrodescendiente, y de cémo ambos se
relacionan y definen segn un entorno fisico, social y por el contexto historico que rodea a
esta poblacion. Al mismo tiempo se busca dar a conocer las distintas formas en que se
representa la identidad negra y/o afrodescendiente, los diversos elementos que la

componen, como se han ido configurando y reactualizando en el tiempo segun los diversos

! Con respecto a la utilizacién del término negro en esta tesis, se quiere aclarar que no contiene una carga
peyorativa, discriminatoria ni racial, sino que es usado puesto que la poblacion en cuestion en muchos casos
se reconoce con él y no con el de afrodescendiente, lo que sera especificado en el transcurso de la tesis.
Ademas se haré referencia al proceso afrodescendiente en Latino América, en donde también el término es
aceptado, utilizado y reconocido como reivindicacion identitaria, a cambio del de afrodescendiente. Por
altimo en el caso de esta tesis el término negro también es usado como una categoria, que podriamos llamar
racial o fisica, representativa de un periodo temporal, ya que hasta las primeras décadas la poblacion
afrodescendiente era “negra”’, mientras que a lo largo del tiempo se ha ido mestizando lo que ha producido
que en la actualidad la mayoria de esta poblacidn sea mayormente blanca pero ain con rasgos negros. Lo que
los posiciona como afrodescendientes por identificarse con una raiz.



contextos y sus transformaciones. También se hara referencia a la composicion del
movimiento a partir de la conformacion de sus organizaciones, alianzas y divisiones; asi

como de sus estrategias de visibilizacidn politica e identitaria, de sus discursos y demandas.

Finalmente se busca dar a conocer la situaciébn actual que viven los
afrodescendientes en el valle de Azapa, fundamentalmente, en cuanto a los problemas
producidos por la instalacion de empresas semilleras en el sector. Asi como plantear una
nocion del conflicto inter-étnico que ocurre entre las comunidades afrodescendientes y las
organizaciones indigenas, principalmente aymaras, por la utilizacién de recursos en el valle.
En este contexto, ambas situaciones han sido detonantes en la manifestacion de una
etnicidad afrodescendiente que hasta el momento se encontraba adormecida y que

comienza a tomar consciencia de su condicion.
2. Planteamiento del problema

2.1 Antecedentes generales

Con el fin de contextualizar la problematica que abarca esta tesis se daran a conocer
ciertos antecedentes que permitiran tener una visidn de la situacion actual de los
afrodescendientes en el escenario internacional y como esta situacion permite comprender
mejor la problematica escogida. Esto con el objetivo de demostrar que a pesar de ser
mundial la tematica de la discriminacion racial y la segregacion; y de que a su vez se esté
trabajando por disminuir esta marginalizacion, el Estado chileno ha continuado haciendo
oidos sordos en cuanto al reconocimiento de la presencia afrodescendiente actual y de su

aporte historico y cultural en la sociedad chilena.

Segun estudios de la ONU, aproximadamente 200 millones de personas se auto
identifican como afrodescendientes en las Américas. El afio 2011 declarado como “Afio
Internacional de los Afrodescendientes”, la comunidad internacional reconoce que
representan un sector social definido que ha sido segregado histéricamente y que por lo
tanto, se hace imprescindible la promocién de los derechos humanos hacia esta poblacion
como un acto reivindicativo. En este sentido, se plantea que el racismo que fundamentd la
esclavitud y la colonizacién ha perpetuado sus consecuencias hasta la actualidad, cayendo

constantemente en la violacion de los derechos de los afrodescendientes. En este contexto
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la ONU creo en el 2001 un “Grupo de Trabajo de Expertos sobre los Afrodescendientes”,
con la mision de examinar los problemas de discriminacion racial y proponer medidas en
contra de esta situacion mundial. La tarea principal se relaciond con la administracion de
justicia y el uso que los afrodescendientes tienen de ella. También al acceso a una
educacion de calidad, empleo, salud y vivienda, problemas que se deben frecuentemente a

una discriminacion estructural arraigada en las sociedades.

Por otra parte, con respecto al “Convenio 169 Sobre Pueblos Indigenas y Tribales
en Paises Independientes”, se hace referencia al concepto de pueblos indigenas y tribales
sin definir exactamente quienes serian estos pueblos, pero si especificando ciertos criterios
que los describirian, siendo primordial en ambos casos la auto identificacion. Estos
criterios, en el caso del concepto tribal son: tener estilos tradicionales de vida, tener una
cultura y modos de vida diferentes a los de los otros segmentos de la poblacion nacional,
como tipo se subsistencia, idiomas, costumbres, entre otros y una organizacion social y
leyes propias. Segun esta caracterizacion podria hacerse alusion a la poblacion
afrodescendiente, siendo el punto de partida para que puedan acceder a ciertos articulos

que el convenio propone, haciéndolos valer ante el Estado chileno.

2.2.  Comparacion de experiencias en los procesos identitarios afrodescendientes

de Colombia, Ecuador, Brasil y Argentina.

El surgimiento de las identidades indigenas latinoamericanas comienza a fines de la
década de 1970 y en la de 1980 para llegar a su mayor esplendor en la de 1990, donde
ocurrieron grandes cambios en la relacion de los Estados Latinoamericanos y los grupos
étnicos o pueblos indigenas, expresados en el reconocimiento constitucional y el caracter
multiétnico y pluricultural de varios paises, lo que coincide con una mayor preocupacion
por esta situacion en el mundo. Este reconocimiento rompe con un pasado de segregacion
colonial, integracion forzada a la nacion republicana y politicas de asimilacién e
integracion indigenista dirigidas por los Estados (Bello, 2004). A pesar de que este
reconocimiento ha sido mas bien discursivo implica grandes transformaciones en la

relacion de los Estados con los pueblos indigenas en los Gltimos afos.



Por otra parte, ya desde 1960 el movimiento continental de la didspora africana
defendia una sociedad sin racismo, discriminacion y con ciudadanos en igualdad, en donde
se sitla también el proceso organizativo afroecuatoriano y posteriormente el de los paises
andinos que desde 1980 consolidan las primeras organizaciones afrodescendientes. Esta
misma estrategia ya venia siendo utilizada desde 1950, e incluso a inicios del siglo XX por
grupos afrodescendientes de Estados Unidos, Francia y Sudafrica, incluyendo el apartheid,
la segregacion y el colonialismo (Sanchez, 2011).

Por otro lado, en la década de 1990 en América Latina comienzan a surgir “nuevos”
términos para referirse a poblaciones que siempre han estado presentes pero nunca han sido
consideradas en sus diferencias. “En un contexto de reivindicacion identitaria
generalizada, se menciona la presencia de “la tercera raiz” en México, las “comunidades
negras” en Colombia, los “remanescentes de quilombos” en Brasil, aunque también se
habla de afroamericanos, afrodescendientes o africanos” (Hoffmann, 2004:1). Los
términos (negros, mulatos, trigefios, morenos, etc) se refieren a personas de ascendencia

africana y de fenotipo negro o mulato, que sus ancestros llegaron a América como esclavos.

En la década de 1990 los afrodescendientes de Ecuador y otros paises de la region
experimentaron oportunidades politicas, fortalecieron sus acciones colectivas y sus
procesos de identidad o de politizacion de la identidad. Pero también demandaron de sus
paises politicas culturales en cuanto a intereses especificos para reivindicar una vision
diferente del Estado, nacion, democracia y ciudadania en el area de la multiculturalidad. En
Colombia, Brasil y Ecuador, donde hay gran cantidad de afrodescendientes, lograron
mejoras constitucionales declarando a las naciones como pluriétnicas y multiculturales.
(Sanchez, 2011).

Por ejemplo, las poblaciones negras rurales en Brasil son reconocidas por primera
vez en 1989 por la Constitucion, reconociendo derechos culturales y reglamentando en
censo de todos los “sitios detentores de reminiscencias historicas de 10s antiguos
quilombos” (art. 216, v, 50). En el articulo 68 de las “Disposiciones transitorias de la
Constitucion” estipula que: “[...] a los descendientes de las comunidades de los quilombos
gue ocupan sus tierras se les reconoce la propiedad definitiva, y el Estado debe emitirles

los titulos respectivos”. (Gross, 1998 : 205)
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Las comunidades negras brasileras de los campos de Bahia, de la Amazonia y de
otros lugares se orientan en reconstruir una filiacion histdrica y reivindicacion de raices que
establezcan sus derechos de propiedad. “Misma causa, mismos efectos: el movimiento
negro brasilefio que se daba exclusivamente en las poblaciones urbanas hace, como en

Colombia, su entrada en los campos, donde inventa el discurso étnico y se territorializa”.

(Gross, 1998 : 206)

En cuanto a la Constitucion colombiana, la ley no beneficia a todas las poblaciones
negras, solo a las “comunidades negras rurales riberefias del Pacifico”. Excluyéndose las
poblaciones urbanas, las del interior y las de la costa atlantica, que histéricamente son las
maés desarrolladas e integradas a la sociedad nacional. Seria entonces, una pequefia porcion
de poblacion negra la beneficiada por la fase territorial de esta ley, pudiendo acceder a
titulos de propiedad. (Hoffmann, 2007).

En este sentido, el proceso de organizacion afrocolombiano se ha construido a partir
de un segmento de la poblacién que se reconoce a partir del uso de la tierra y de la
reivindicacion de sus raices locales. Por lo tanto, la lucha de este segmento es especifica y
no contempla a una totalidad generalizada como afrodescendientes, sino que a partir de un
componente étnico, se autoreconocen como negros campesinos agrupados en comunidades
dentro de un espacio geografico que los identifica para poder insertarse en el marco
constitucional. Al mismo tiempo en el caso brasilefio los negros se han reivindicado a
partir de un contexto rural por la apropiacion de la tierra y sus recursos, dejando de lado
gran parte de la poblacion que representan el sector urbano y costero que se encuentra

mucho mas inmerso en la sociedad nacional.

En Estados Unidos, Brasil, Ecuador y Colombia, los afrodescendientes respaldados
en autoafirmaciones sobre su condicidn étnica y racial han presionado para establecer y
lograr politicas publicas que los beneficien potenciando condiciones de desarrollo cultural,

econdmico, social, territorial y politico. (Sanchez, 2011).

Por su lado, el movimiento afrodescendiente argentino comienza un proceso de

visibilizacion, aproximadamente desde los afios 90 en Buenos Aires, con el proposito de
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romper con la invisibilidad del negro, ayudar a la promocién social de sus congéneres y
reivindicar el rol del negro en la historia y la sociedad argentina. (Frigerio, 2008)

El afio 2000 una agrupacion afro realiz6 un censo de los negros residentes en Buenos
Aires. Aunque fueron pocos los censados (200 aprox.), el censo fue relevante por hacer una
caracterizacién de la poblacién negra de la ciudad, constituyéndose en un importante
elemento de reivindicacién simbolica. Por haber sido realizado con la ayuda de una
institucion publica, brindé un primer reconocimiento oficial a la existencia de negros
argentinos en la ciudad, lo que signific6 un golpe a su invisibilizacion. Esta agrupacién
también logro la realizacién de un primer trabajo oficial sobre la situacion de los negros en
la ciudad y después una prueba piloto para posiblemente incluir una pregunta sobre
afrodescendencia, lo que se concreto en el Censo del 2010.

Finalmente puede concluirse que en el contexto latinoamericano el fortalecimiento
de la organizacion afrodescendiente se dié de la mano con la emergencia indigena en la
década de 1990, periodo en que se fortalecieron las acciones colectivas y las movilizaciones
comunitarias afrodescendientes, consiguiendo ser reconocidos constitucionalmente el afo
1989 en Brasil, en 1991 en Colombia y el afio 1998 en Ecuador, al declararse los Estados
como naciones pluriétnicas y multiculturales. Siendo los mismos afios, en los dos ultimos
paises, en que se aprueba el convenio 169 de la OIT. Mientras que Argentina lo ratifica el
afio 2000. Este ultimo caso se diferencia notablemente en comparacion a los demas paises
nombrados ya que la poblacion negra es mucho menor en cantidad y al mismo tiempo la
organizacion y el reconocimiento de las organizaciones afroargentinas ha sido mucho mas

tardio.

2.3. Inicios del proceso identitario Afrodescendiente en Chile.

Mientras que en la década de 1990 la emergencia indigena’® y afrodescendiente en
Latinoamérica se encontraba en su momento de mayor fortalecimiento en cuanto a

reconocimientos constitucionales, en Chile recién se mostraban ciertos indicios del

2 Como plantea Bengoa (2000) surge fuertemente en América Latina desde un fenémeno urbano. Hace pocos
afios los indigenas se encontraban relegados como pobladores en las ciudades. Mientras que en la actualidad
se manifiestan orgullosos de su condicidn indigena.
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despertar afrodescendiente en Arica y el valle de Azapa. En este contexto comienzan las
primeras nociones de una descendencia africana, que se vislumbraban dentro de un &mbito
familiar. Periodo en que comienza el renacer de esta poblacién en cuanto a su condicién y a

los procesos historicos vividos que los llevaron a ocultarse en la sociedad chilena.

Pasado el afio 1990 comienzan conversaciones entre las familias Salgado
Henriquez, Salgado Aica, Arancibia Cano, Salgado Maldonado, Albornoz Salgado, entre
otras, en donde hablaban sobre su negritud, sobre “que habia que recuperar esa cultura,
que habia que hacer algo para que no se muriera esto, porque si dejabamos pasar esta
generacion a otra practicamente se iban a desaparecer y la gente no iba a saber sus
origenes” (Marta Salgado marzo 2012 3).

Luego de algunos afios, este despertar fue desplazandose del ambito privado para
entrar de lleno en lo publico al complementarse con sucesos externos que los llevaron a
tomar conciencia de su afrodescendencia. El afio 2000 la Fundacion ldeas coordind la
Conferencia Regional Preparatoria de las Américas, llamada Santiago + 5, realizada por la
CEPAL. Esta fue la instancia previa a la Conferencia Mundial Contra el Racismo, la
Discriminacion Racial, la Xenofobia y las Formas Conexas de Intolerancia, realizada en
Durban (Sudafrica) el afio 2001. Paralelamente a esta Conferencia Regional se realizé un
foro de Ong’s llamado “Conferencia Ciudadana”. En este contexto, la Fundacion ldeas se
comunica con Sonia Salgado (en ese tiempo alcaldesa de Camarones, comuna de Arica),
invitandola a participar con 5 personas afrodescendientes a esta Conferencia que se
realizaria en Santiago, puesto que ven en ella una mujer de rasgos negros, a pesar de no
exisitir plena conciencia de su condicion ni menos aun de una organizacion en torno a este
tema. “Fuimos alla, estaba el presidente Ricardo Lagos y le preguntan a él si existian
negros en Chile y él dijo que no y entonces nos paramos y le dijimos que si existiamos y ese
fue el nacimiento pablico, ya de ahi volvimos a Arica y conformamos la Ong “Oro Negro”.
(Marta Salgado, marzo 2012)

® Este tipo de cita son fregmentos de las entrevistas realizadas, en Arica y el valle de Azapa, por la autora de
esta tesis, a distintas personas que se autoreconocen como negros y /o afrodescendientes. A lo largo de esta
tesis, estas citas seran reconocias por estar compuestas por el nombre, apellido, mes y afio en que fue
realizada.
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En esta Conferencia de Santiago + 5, se acordd la utilizacion del término
“afrodescendiente” que luego fue reafirmado en la Conferencia de Durban. Con respecto a
esta instancia Azeneth Béez y Marta Salgado recuerdan la frase de Romero Rodriguez
(Miembro de Organizaciones Mundo Afro de Uruguay y Embajador itinerante de asuntos
afrodescendientes en Uruguay) quien dijo “entramos negros y salimos afrodescendientes”.

Luego de algunos afios la organizacion afrodescendiente “Lumbanga”, postuld a un
Fondart sobre el proyecto “Sensibilizacion del Patrimonio Inmaterial Afrochileno en
Tarapacd: Hacia el Censo Afro”, para asi tener certeza del nimero de descendientes®.
Entre el afio 2006 y 2008 se realizd la “Caracterizacion de Poblacion Afrodescendiente en
la region de Arica y Parinacota, Censo Afro” impulsada por Alianza de Organizaciones de
Afrodescendientes Chilenos, en conjunto con el Ine, el Gobierno Regional, la Corporacion
Norte Grande y el apoyo de distintos organismos internacionales como la UNESO,
CEPAL, ONU y Fundacion Avina. Esta iniciativa busco ser un instrumento de inclusion
social, con el objetivo de caracterizar socioeconomicamente a la poblacion que se reconoce
como afrodescendiente en la region de Arica y Parinacota, para tener una estimacion de la
cantidad de personas gque la componen reconociendo asi su existencia. También incluyo la

identificacion de sectores geograficos donde residen los afrodescendientes de la region.

Finalmente esta caracterizacion fue rechazada metodoldgicamente por el INE por lo
que aun no existe una informacion oficial de los datos recopilados. Al mismo tiempo, en
septiembre del 2011 el gobierno chileno, apoyandose en pruebas pilotos y acciones
“técnicas”, decide no incluir la pregunta afrodescendiente en el Censo 2012 excusandose
con que probablemente seria un fracaso por no tener buena recepcion. Ante estas
justificaciones “técnicas” avaladas por el INE, la Alianza de Organizaciones Afrochilena
definid su actuar como racista, manifestando su molestia con la denuncia de esta situacion a
distintos medios de comunicacion, organismos internacionales, al poder legislativo y
ejecutivo®. Sin embargo, en agosto del presente afio se llevd a acabo un estudio especifico

que abarcd practicamente a 6.300 familias para cuantificar y caracterizar a la poblacion

* Informacion recopilada en http:/sil.congreso/docsi/proy7050.doc. En julio del afio 2013

® Informacion recopilada en http://www.territoriochile.cl/1516/article-76170.html En jio del afio 2013

® Articulo “Analisis politico sobre afrodescendientes en Chile” escrito por Cristian Béez, Dirgente
Organizacion Afrodescendiente Lumbanga.
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afrodescendiente de la regidn. Se espera que los resultados de este estudio salgan a la luz a

fin de afo.

Se puede concluir que los procesos de Ecuador, Colombia y Brasil estan mas
adelantados probablemente porque la cantidad de poblacién afrodescendiente es mucho
mayor que en Chile y Argentina, por lo que en estos dos ultimos casos, el proceso de
asimilacion y reconocimiento ha sido mucho mas tardio. Por ende la visibilizacion de los
tres primeros, fue anterior en cuanto a conjugar la organizacién de esta poblacion con la
voluntad de los Estados. Sin embargo Argentina ya consiguid que la variable sobre
descendencia africana fuera incluida en el Censo del 2010 lo que es un buen precedente
para la situacion de Chile, ya que al igual que el pais vecino, ya han realizado junto con el
INE una prueba piloto de caracterizacion de la poblacion afrodescendiente y actualmente se
esta realizando otra prueba piloto de “caracter vinculante al Censo” en la region de Arica y
Parinacota, etapas por las que también pasaron las organizaciones afroargentinas, lo que
podria dar cuenta del seguimiento de un conducto regular que finalmente deberia incluir a

los afrodescendientes chilenos en el proximo Censo.

Finalmente se observa que el caso chileno se diferencia del proceso colombiano y del
brasilefio, pues las organizaciones y el movimiento se han construido en un contexto
urbano en donde la poblacidn esta plenamente integrada en la sociedad nacional ariquefia.
A pesar de adjudicar sus raices a un sector rural, el valle de Azapa, el tema de la propiedad
de la tierra no habia sido considerado hasta el afio 2012, en que comienzan a organizarse
para fortalecer las alianzas familiares y las préacticas tradicionales en este lugar que
consideran les pertenece y que reivindican como “territorio ancestral”’. Por lo que es
importante tener en cuenta una minima parte del proceso afrocolombiano y brasilefio, ya
que consiguen el reconocimiento constitucional desde lo rural, de la pertenencia y
propiedad de la tierra. A pesar de que ambos contextos sean diferentes, hago referencia a
este proceso ya que en Colombia la legislacion se reproduce del modelo indigena en donde
se reconocen los consejos comunitarios, los que deben estructurarse y reactivarse como
autoridad frente al Estado para asi avalarse como organizacién. Al mismo tiempo el
territorio colectivo se representa como “territorio ancestral” lo que puede asimilarse al

proceso chileno en que los afrodescendientes se organizan recientemente, en torno al valle

15



de Azapa denominandolo de la misma manera. En este sentido, creo que el caso
colombiano podria marcar un precedente en el proceso que recién comienza en el valle de
Azapa en cuanto a una organizacion afrodescendiente que se reconoce y busca demandas

territoriales.
3. Pregunta de investigacion, objetivos e hipétesis

Parte del periodo de chilenizacién, ocurrido entre 1911 y 1929, en los ultimos 4
afios tuvo fuertes repercusiones sobre la poblacién afrodescendiente en Arica y el valle de
Azapa, ya que fueron perseguidos, exiliados, allanados, maltratados e incluso asesinados
por el Estado chileno y grupos de la sociedad civil. Esto produjo el ocultamiento y la
invisibilizacion de la presencia de negros. Lo que al mismo tiempo se manifestd en un
fuerte proceso de blanqueamiento vivido por esta poblacidn para evitar que su descendencia
sufriera la discriminacion y represion de la que ellos habian sido victimas. Esta negacion de
una identidad negra continué hasta apréximadamente doce afios atras, momento en que
paulatinamente comienza a surgir el auto reconocimiento a traves de una nueva generacion
conformada por los hijos y nietos de quienes vivieron ese periodo, los que actualmente se

reconstruyen como afrodescendientes chilenos.

A partir de esta situacion se demuestra que después de largos procesos historicos,
esta poblacion aun habita mayormente Arica y el valle de Azapa, pero hasta el dia de hoy
no ha sido considerada por el Estado chileno. Esta falta de reconocimiento se refleja en que
los afroariquefios actualmente no cuentan con una descripcion de su realidad
socioecondmica y cultural, pues la variable afrodescendiente no ha sido considerada dentro
del censo nacional. Este problema ha significado que no se pueda “incurrir en ningun tipo
de reclamacion formal para la inclusion de este grupo en la agenda politica, ya que existe

.. . . r. . 7
un desconocimiento de su existencia como grupo étnico o comunidad’".

En este sentido los afrodescendientes viven un reciente y complejo proceso de
reconstruccién identitaria en que toman conciencia de su origen recuperando y recreando
una identidad, para lo cual deben rescatar una memoria historica de lo que se asume como

afrodescendiente y de lo que se pretende reflejar ante la sociedad con el fin de reivindicar

" Informacion recopilada en http://sil.congreso/docsi/proy7050.doc. Consultado en julio del afio 2010.

16


http://sil.congreso/docsi/proy7050.doc

su pasado, ser considerados como grupo étnico y ser reconocidos por el Estado chileno,
para asi tener mayor incidencia en la realizacion de politicas publicas que los beneficien.

Pregunta

- (Como se conforma una identidad afrochilena en Arica y el valle de Azapa, en los

altimos 12 afios?

El objetivo general de esta tesis es describir y analizar la conformacion de una
identidad afrochilena en Arica y el valle de Azapa, en los Ultimos 12 afios.

Los objetivos especificos son:

1) Caracterizar parte del periodo de chilenizacion, entre 1925 y 1929, desde la
poblacion afrodescendiente de Arica y el valle de Azapa.

2) Dar cuenta del proceso de autoreconocimiento de una condicién de negro.

3) Describir experiencias y motivaciones de esta poblacion para autoreconocerse

como afrodescendiente.

4) Conocer discursos, estrategias y demandas elaboradas por los afrodescendientes

para llevar a cabo un movimiento afrodescendiente.

5) lIdentificar elementos del pasado y del presente que se reactualizan para

reconstruir una identidad afrodescendiente.

6) Dar cuenta de distintas percepciones del ser negro y/o afrodescendiente en la

actualidad.

4. Hipdtesis

El movimiento afrodescendiente de Arica y el valle de Azapa ha experimentado
desde aproximadamente 12 afios, un proceso de autoreconocimiento y reconstruccion
identitaria que en la actualidad se manifiesta entre lo urbano y lo rural, lo que al mismo
tiempo implica diversas visiones y objetivos que radican de su entorno y contexto historico.
Sin embargo deben complementarse en funcion de una identidad afrochilena comun, basada
en ser descendientes de esclavos africanos, como estrategia primordial para conformarse

como grupo étnico y ser reconocidos por el Estado chileno.
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5. Metodologia

Como punto de partida se hizo un acercamiento investigativo y descriptivo de la
situacion reciente, 12 afios atras, de la poblacion afrodescendiente en Arica y el valle de
Azapa en cuanto a su adscripcion a esta categoria. Se tomd contacto con 32 personas de
diversos grupos etéareos, entre 20 y 95 afios, pertenecientes y no pertenecientes a las
distintas agrupaciones, ya sean urbanas o rurales, que componen el movimiento. Al mismo
tiempo para tener una nocion del movimiento en su totalidad y de la diversidad de
opiniones existentes se definié que los entrevistados serian tanto dirigentes o directores
como también miembros que no cumplen un cargo especifico dentro de la agrupacion.
Finalmente, estas personas fueron elegidas dentro de un universo que se autoidentifica
como afrodescendiente, negro y/o azapefio. Al mismo tiempo, la eleccion de organizaciones
se hizo a partir del trabajo en terreno, incluyendo las que representaran diversos sectores

desde donde se organiza el movimiento.

Se utilizd un enfoque cualitativo, poniendo énfasis en las experiencias de los
entrevistados y en lo observado en terreno. También se recopilé material bibliografico
sobre esta materia en cuanto a la reconstruccion identitaria, el uso de estrategias politicas,

las realidades y procesos afrodescendientes en otros paises latinoamericanos.

El método cualitativo especifico que se utilizo a lo largo del trabajo de campo, es el
etnogréafico. Se recolectdé informacioén a traves de entrevistas, que en el momento del
terreno se definieron como abiertas o0 semi-estructuradas segun el contexto en que se di6 el
nexo con quien fue entrevistado. Al mismo tiempo, se complementaron las entrevistas con
la observacidn participante, a partir de la asistencia a las organizaciones para participar de

sus actividades y poder comprender parte de su funcionamiento.

A continuacion se daran a conocer los 32 entrevistados entre el afio 2010 y 2012, a
partir de tablas divididas en sexo, grupo etareo, organizacién y lugar geogréafico; urbano o

rural, al que representan.
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Cuadro N° 1

Personas afrodescendientes entrevistadas por sexo y grupo etareo,

entre el afio 2010 y 2012.

GRUPO ETAREO SEXO SEXO TOTAL DE
FEMENINO | MASCULINO | PERSONAS
ENTREVISTADAS
Entre 20 y 30 afios 7 1 8
Entre 31y 40 afios 4 2 6
Entre 41 y 50 afios 3 1 4
Entre 51 y 60 afios 4 3 7
Entre 61y 70 afos 1 1 2
Entre 71y 95 afos 3 2 5
TOTAL 22 10 32
Cuadro N° 2

Personas afrodescendientes entrevistadas por Organizacion y

Lugar Geogréafico que ésta representa.

ORGANIZACION

LUGAR GEOGRAFICO

CANTIDAD
PERSONAS
ENTREVISTADAS

DE

Ong Oro Negro Arica 2
Comparsa de Oro Negro Arica 2
Organizacion Cultural y | Aricay valle de Azapa 8

Social Lumbanga
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Colectivo de  Mujeres | Arica 3

Luanda

Organizacion Arica Negro: | Arica 2
Recuerdos de la Chimba

Comparsa Tumba Carnaval | Arica 3

Agrupacién de Familias | Arica 1
Afrodescendientes

Club del Adulto Mayor Julia | Aricay valle de Azapa 3

Corvacho Ugarte

Comunidades de la Cruz de | Valle de Azapa 2
Mayo.
Baile Religioso Morenos | Valle de Azapa 1

San Miguel de Azapa

Organizacion Cultural y | Valle de Azapa 1
Social Black Zula:

Sentimientos del Valle

Club Deportivo | Valle de Azapa 1
Afrodescendientes  Unidn

Azapa

Red de Mujeres Rurales | Valle de Azapa 3

Azapa y Lluta por Anamuri
(esta organizacion no es
exclusivamente

afrodescendiente, pero las

entrevistadas si lo son)

(Este cuadro representa la cantidad de personas entrevistadas por agrupacion, sin embargo

hay quienes pertenecen a mas de una organizacion)
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No se establecio un rango etareo especifico pues mi intencion fue tener
perspectivas de 3 generaciones que se encuentran entre los 20 y 95 afios. Por esta razon,
fueron realizadas 32 entrevistas de los distintos grupos generacionales, los abuelos, los
padres y los nietos que representan a las distintas organizaciones agrupadas actualmente en
tres grandes bloques: “La Alianza de Organizaciones Afrodescendientes Chilenas”,
conformada por Ong Oro Negro y Comparsa Oro Negro, Arica Negro, Colectivo de
Mujeres Luanda, entra otras; por otro lado “La Confraternidad de Familias y Agrupaciones
Afrodescendientes” a la que pertenecen el Club del Adulto Mayor Julia Corvacho Ugarte,
la Agrupacion de Familias Afrodescendientes, Comparsa Tumba Carnaval, entre otras y por
altimo, el bloque mas reciente lo componen Lumbanga en conjunto con la “Asociacion de
Agrupaciones y Comunidades Afro Territorio Ancestral Azapa”, la que a su vez se
conforma por organizaciones de indole cultural, religiosa y deportiva; como las distintas
Comunidades Cruz de Mayo de las familias Baluarte, Baez, Corvacho y descendientes;
Agrupaciones de Bailes Religiosos de Morenos y el Club Deportivo Afrodescendiente

“Unidn Azapa”, entre otras.

La amplia variedad de los entrevistados principalmente fue considerada para
conseguir hacer un estudio que abarque la reconstruccion identitaria a partir de la totalidad

del movimiento, pero contemplando la diversidad que pueda surgir dentro del mismo.

A continuacion se mencionaran las personas entrevistadas por ser los protagonistas

de esta tesis y para tener una nocion de su caracterizacion:

- Arturo Segundo Pangue, 94 afios. Miembro del Club del Adulto Mayor
Afrodescendiente “Julia Corvacho Ugarte”.

- Rosa Elcira Guisa Lanchipa, 91 afios. Miembro de la Agrupacion “Lumbanga” y
tejedora de artesania en Totora.

- Guillermina Flores Corvacho, 83 afios. Miembro de la Agrupacién “Lumbanga”.

- Francisca Rosa Rios, 82 afios. Miembro de la Agrupacion “Lumbanga”.

- Arturo Carrasco Cortéz, 71 afios. Presidente del Club del Adulto Mayor
Afrodescendiente “Julia Corvacho Ugarte” y Presidente de la “Confraternidad

de Familias y Agrupaciones Afrogriquefias”.
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Marta Salgado Henriquez, 65 afios. Presidenta de la Organizacién no
gubernamental “Oro Negro” de Desarrollo de Afrodescendientes chilenos y
Presidenta de la “Alianza de organizaciones afrodescendientes de la XV region,

Arica-Parinacota”.

Doly Cifia, 60 afios. Miembro Ong y Comparsa “Oro Negro™.

Nelson Corvacho Butrdn, 59 afios. Miembro Club del Adulto Mayor
Afrodescendiente “Julia Corvacho Ugarte”.

Azeneth Baez Rios, 58 afios. Ex presidenta y actual integrante de la
Organizacion “Lumbanga” y del Colectivo de Mujeres “Luanda”. Miembro
Colectivo “Hijas de Azapa”. Representante para Chile de la Red de mujeres

afrolatinas y caribefas.

Maria Elena Castillo Maldonado, 56 afios. Presidenta de la “Red de Mujeres
Rurales de Azapay Lluta”.

Liliana Espinoza, 54 afios. Presidenta Agrupacion de la Cruz de Mayo “Julia
Corvacho Ugarte”.

Jose Manuel Cegarra Tarque, 53 afios. Presidente “Baile Religioso de Morenos
San Miguel de Azapa”.

Marlen Huerta Corvacho, 52 afios. Miembro Organizacion “Lumbanga” y
“Luanda”.

Norman Carlos Llerena Veliz, 52 afios. Miembro Club Deportivo Union Azapa.
Ruth Andia Bravo, 50 afios. Miembro Comparsa “Oro Negro” y “Luanda”.

Sergio Gallardo Alfar, 50 afios. Vicepresidente de la ‘“Confraternidad” y
Presidente de la “Agrupacion de Familias Afro”
Aurora Lara Paz, 46 afos. Presidenta Agrupacion Social Cultural “Arica Negro

Recuerdos de la Chimba”.

Gina Rios Espinoza, 46 afos. Presidenta Organizacion “Black Zulu:
Sentimientos del valle”
Cristian Baéz Lazcano, 37 afios. Dirigente de “Lumbanga” y “Asociacion de
Agrupaciones y Comunidades Afro, Territorio Ancestral Azapa”
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Carolina Cortéz Silva, 35 afios. Presidenta Comparsa “Oro Negro”.

Gino Kalise Corvacho, 33 afios. Miembro de la “Confraternidad”.

Mabel Lopez Castillo, 32 anos. Miembro de la “Red de Mujeres Rurales de
Azapay Lluta”.

Ivone Lopez Castillo, 31 afios. Miembro de la “Red de Mujeres Rurales de
Azapa y Lluta”.

Lorna Llerena Velazquez, 31 afios. Miembro Organizacion “Lumbanga”.

Sandra Castilla, 28 afios. Presidenta afroperuana Comparsa “Tumba Carnaval”.
Claudia Parra Aravena, 27 afios. Miembro Comparsa “Tumba Carnaval”,
Agrupacion “Sabor Moreno” y secretaria de la Confraterinidad.

Anet Castillo, 25 afios. Temporera del valle de Azapa y afrodescendiente.

Daniela Gallardo, 24 afios. Miembro Comparsa ‘“Tumba Carnaval”.

Meylin Lopez, 23 afios. Miembro Organizacion “Lumbanga” y Presidenta de la
Comunidad Cruz de Mayo “Tomasa Balurte y descendientes”.

Camila Rivera, 23 afios. Miembro de Colectivo de Mujeres “Luanda”.
Pablo Dominguez Calderdn, 21 afios. Director Musical Comparsa “Oro Negro”

Macarena Guerra, 20 afios. Bailarina agrupacion “Arica negro, recuerdos de la
Chimba”
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Capitulo I: Presencia y negacién de poblacién negra en Arica y el valle de
Azapa desde la Colonia hasta el siglo XX.

El siguiente capitulo tiene como objetivo hacer una contextualizacion sobre la
presencia de negros en Arica y el valle de Azapa, desde el periodo colonial hasta las
primeras décadas del siglo XX. A partir de estos datos podremos remontarnos al pasado
para comprender de dénde surge esta presencia y negacion de los negros en Chile, ya que
histéricamente han sido invisibilizados por el Estado relegandolos a la desaparicién
después del periodo de la esclavitud.

1. Esclavos v negros libres en Chile vy el sur peruano: Arica v el valle de Azapa

La llegada de los negros a Arica vino de la mano con los espafioles. Desde el siglo
XVI, Arica y sus alrededores pertenecian a territorio peruano en donde existia una fuerte
presencia negra, en ese entonces ya habian en el Perti 1.200 negros repartidos en varios
sitios de la costa, donde también se incluia Arica. Ademas de la internacion al pais de 500
“piezas de €bano” libres en compensacion por servicios prestados a la Corona. Situacion
que fue en aumento para el siglo XVII, estimandose unos mil negros esclavos y cien negros
libres en Arica (Wormald, 1969). Esta poblacién se dedico principalmente al servicio
doméstico en casas sefioriales y a labores agricolas como el cultivo de olivos, algodén y

cafia de azUcar.

Mientras que para el siglo XVI se contabilizan 7.000 negros, mulatos y zambos, de una
poblacion total de 17.600 habitantes en Chile. Ya para el siglo XVII, la poblacién de negros

y mestizos de color se incrementd notoriamente a 22.000 (Mellafe, 1984) en este territorio.

Volviendo a la poblacion negra del Perd, durante el siglo XVII hasta dos siglos
después, ésta fue en aumento por la existencia de “criaderos de esclavos” en el valle de
Lluta. Para el afio 1727 este lugar era 40% negro. En estos criaderos se establecia un titulo
de dominio sobre los esclavos, siendo bautizados con el apellido del duefio del “criadero” o

bien con el apellido de los compradores (Wormald, 1969). En el corregimiento® de Arica la

8 El corregimiento de Arica se crea en el siglo XVIII y estaba compuesto por San Pedro de Tacna, San Marcos
de Arica y San Lorenzo de Tarapacd. Este corregimiento junto a otros pertenecian a la Intendecia de
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mayor concentracion esclava estaba en las ciudades, a excepcion de los valles del sur
peruano donde también hubo gran presencia negra, siendo el marco geogréfico el valle de
Azapa, Lluta, Tacna, Sama y Locumba, por el norte y por el sur, lugares como Pica,
Matilla, San Lorenzo de Tarapaca, entre otros. (Briones, 2007).

Por otra parte, se debe tener en consideracién que el territorio chileno hasta el siglo
XVIII, se encontraba en constante disputa limitrofe por la ocupacién y soberania de
territorios vecinos. Para el siglo XVIII, se mantiene la poblacién negra, pues en el
obispado de Santiago, que abarcaba de Atacama al rio Maule, se constata la presencia de
21.538 negros, zambos y mulatos. A esta cifra se le suman 7.917 negros, en el afio 1812,
pertenencientes al obispado de Concepcidn, que abarcaba desde el Maule hacia el sur.
(Cussen, 2006).

En este mismo periodo, a partir del censo realizado en Chile, ordenado por Juan Egafia
el afio 1813, se hace referencia a 586.848 habitantes, clasificandolos en: esparfioles
europeos, espafoles americanos, espafioles asiaticos, canarios y africanos, indios, mestizos,
mulatos y negros. Estos ultimos eran las denominadas "castas". Los criollos se clasifican a
si mismos como "espafioles americanos” constituyéndose como la mayoria de la poblacion.
A partir de ese momento fundacional, los chilenos se veran a si mismos como "blancos” o
"europeos americanos”. Al mismo tiempo que las categorias de mestizo, negro y mulato se
perderéan en los censos del siglo XIX®°. Ambas situaciones manifiestan una indiferencia y
rechazo a lo que no fuera blanco o europeo, marcando un fuerte precedente en la posterior
invisibilizacion de la poblacidn negra en Chile, la cual se producira después de la guerra del

Pacifico cuando Arica pasa a formar parte del territorio chileno™.

En esta ciudad durante el siglo XVIII fue donde més se necesitdo mano de obra esclava y
en especial negra por su resistencia al paludismo, porcentaje que se acrecentd con el

mestizaje acercandose al total de la poblacion. Al mismo tiempo que la poblacion blanca

Arequipa. Informacion consultada en la pagina
https://es.wikipedia.org/wiki/Tacna, Arica y Tarapac%C3%A1 hasta 1929, en Agosto del afio 2013.

% Articulo “Mestizaje al sur del mundo” de José Bengoa en http://www.miradaglobal.com consultado en
Agosto del afio 2013

19 Sjtuacion que pasaré a detallar més adelante, ya que es esencial en el entendimiento de la negacion de esta
poblacion.
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disminuia a causa del paludismo, la poblacion negra fue aumentando ya que ademas de los
esclavos se sumaron negros libres que, debido a sus intereses, en su mayoria se instalaron
como propietarios de tierras en el valle de Azapa (Wormald, 1969). Otros, a través del
aprendizaje de algin oficio, pudieron finalmente comprar su libertad. Este valle se
caracterizO por organizarse en pequefias unidades de produccion, basicamente de olivos,
siendo una economia practicamente de autoabastecimiento que no necesitaba de grandes
cantidades de mano de obra esclava, por lo que no se implementd una estructura clasica de
gran hacienda colonial, que si estuvo presente en los valles cercanos del actual sur peruano.
(Briones, 2004).

En 1871 los negros y mestizos de negros representaban un 58% de la poblacion, siendo
1.602 en Arica de un total de 2.768 habitantes. En Azapa el porcentaje era aun mayor, 455
de un total de 590 habitantes, mientras que los blancos solo representaban el 23,9%
(Wormald, 1969).

Algunos afios mas tarde, antes de la guerra del Pacifico, en la provincia o
departamento®! de Arica gran parte de la poblacion continuaba siendo negra, descendiente,
y de nacionalidad peruana. Sin embargo, a pesar de que la cantidad de poblacion negra fue
en aumento, disminuyd su porcentaje en cuanto al total de la poblacion comparado con
afios anteriores. Segun los datos, el 34.54% de la poblacion total eran negros y mestizos de
negro, de los que 2.605 eran peruanos, 43 bolivianos y 40 chilenos. Mientras que, los
blancos representaban al 13,15%, de los cuales 813 eran peruanos, 34 bolivianos y 42
chilenos (ibid). A partir de estas cifras se puede observar que hacia finales del siglo XIX la
poblacion negra y peruana abarcaba el mayor porcentaje de la poblacion total. Lo que se

mantuvo posterior al siglo XX en ciertos sectores puntuales de Arica y sus alrededores.

1 En 1875 se crea el Departamento de Tacna, que estaba compuesto por las Provincias de Arica, Tacna y
Tarata. Informacion consultada en Agosto del afio 2013, en la pagina
https://es.wikipedia.org/wiki/Tacna, Arica y Tarapac%C3%A1 hasta 1929. Al finalizar la guerra del
Pacifico se realiza el tratado de Ancdn en 1883, que buscaba resolver el conflicto territorial de Tacna y Arica
entre Chile y Perl. A raiz de este tratado se crea el departamento de Arica, siendo una divisién territorial
chilena que pertenecia a la Provincia de Tacna. Siendo creado en base a la Provincia peruana de Arica del
Departamento peruano de Tacna. Finalmente con el tratado de Lima el afio 1929, el Departamento de Arica
pasa a formar parte de la Povincia de Tarapaca pasando a ser sobranamente chileno. Consultado en agosto del
afio 2013 en http://es.wikipedia.org/wiki/Departamento_de Arica.
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2. Lugares de asentamiento negro en Arica hasta las primeras décadas del siglo XX

Con el fin de dar cuenta de la presencia afrodescendiente posterior a la guerra del
Pacifico'® y en especial dar énfasis a la existencia de negros libres que formaron parte
importante de la sociedad ariquefia, a continuacion se identificaran tres lugares principales
de asentamientos negros en Arica hasta la década de 1920: un barrio urbano llamado
Lumbanga, un sector costero conocido como la Chimba y mayormente en el ambito rural,

el valle de Azapa.

2.1 Arica: Sector Urbano

A inicios del siglo XX la poblacion afrodescendiente se establece cerca del puerto
de Arica en un barrio llamado Lumbanga, ubicado en la actual calle Maipu, Gral. Lagos y
San Martin®®. Este lugar era un punto de encuentro para la expresién y convivencia de los
negros, “fue un enclave urbano de pequernios comerciantes negros. Barrio también donde
pudieron desarrollar ciertos oficios tales como lavanderia y labores de costura, ademas de
la presencia de cantinas” (Briones, 2004 : 1). Al mismo tiempo, los hombres eran duefios
de pequefios negocios y las mujeres trabajaban en el servicio doméstico (Wormald, 1969).
Sin embargo, estaban sometidos a una constante vigilancia policial, ya que este lugar era
visto por la sociedad hispano-criolla como un antro del pecado y la desmesura (Briones,
2004).

En Arica también existi6 mucho comercio ambulante, los negros y negras, paseaban
en sus carretas y burros por las calles ofreciendo productos como frutas, verduras, panes,
tortillas, carne, cortes de cabeza, chunchules, higados, rifiones y menudencia del buey. Por
otra parte, algunos comerciantes iban directamente a vender al mercado, principalmente
fruta y verdura traida del valle de Azapa o de la Chimba, como también se comercializaban

pescados traidos de este ltimo sector costero™.

Ademas, al ser una zona portuaria existia un constante movimiento comercial en
donde se intercambiaban productos nacionales y extranjeros, por lo que muchos negros

trabajaban cargando y descargando los barcos, en donde se comercializaban productos de

12 | a guerra del Pacifico finaliz6 en 1883, al mismo tiempo que fue firmado el Tratado de Ancén, en donde
Chile toma la administracion de Arica.

3 Infromacién recopilada por la Organizacion Afrodescendiente Lumbanga.

" Informacion de los entrevistados: Guillermina Flores, Rosa Giiisa, Rosa Rios y Arturo Pangue.
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diversa indole a otros paises y ciudades de Chile. Por otra parte, los negros también
trabajaban bastante en el descargue de minerales del tren que recorria las calles de
Chacabuco hasta Vicufia Mackena, ya que en Arica se encontraban bodegas de minerales

venidos de Bolivia®®.

Se puede apreciar que a principios del siglo XX los negros formaban parte esencial
de la sociedad ariquefia. A pesar de que en su mayoria ocupaban los lugares marginales en
cuanto a la sociedad blanca, también estaban presenten en otros segmentos sociales.

2.2. La Chimba: Sector Costero

Este sector se ubicaba en la costa de Arica, sus limites no estan totalmente
definidos pero se acercan bastante. Una version dice que habria comenzado desde el
muelle'® de Arica, donde se ubica actualmente el puerto, “la vegetacién estaba mas o
menos donde estaba el parque del casino, todo eso era Chimba” (Guillermina Flores,
septiembre 2010), continuando hacia el norte al final de la playa Chinchorro’. La otra
version dice que “cortaba del rio *® hasta el final de Chacayuta (paso fronterizo entre
Tacna y Per0) y ahi teniamos la playa (Chinchorro)” (Rosa Guisa, septiembre 2010).
Ambos relatos concuerdan hacia el norte en la playa Chinchorro, sin embargo al sur se
confunde el limite a pesar de encontrase bastante cercano, concluyendo que seria entre el

muelle y el rio San Jose, que cruza Arica desde el valle de Azapa.

En la Chimba “primero eran puros negros, después del plebiscito (posterior a la
guerra del Pacifico) ya llegaron blancos a meterse ahi” (Guillermina Flores, septiembre
2010).

“Estaban mezclados pero habian mas negros que personas asi blancas, rubias,
habia de todo, habia bolivianos, peruanos” (Rosa Guisa, septiembre 2010). Esto refleja

que el sector en su mayoria era negro, pero no lo era exclusivamente, pues hubo migrantes

> Informacién entregada por los entrevistados: Guillermina Flores, Rosa Giiisa, Rosa Rios, Arturo Pangue y
Arturo Carrasco.

16 \ersion de entrevistada: Guillermina Flores.

7" Playa que aun conserva el mismo nombre.

18 Version de entrevistada: Rosa Gilisa, habitante de la Chimba.
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que también se instalaron en el lugar, por lo que se establecieron fuertes relaciones

interculturales.

Mas alejado del puerto, el sector de la playa Chinchorro se caracterizé por la
practica de pesca artesanal a traves de diversas formas de pesca, recoleccion marina y de
rio. Por ejemplo, para atrapar el lenguado habia que ir clavando una especie de lanza hasta
encontrarlo, ya que siendo de orilla se cubria escondiéndose en la arena. Otra técnica era
sentarse a esperar con mucha calma en los roquerios cuando el mar bajaba para agarrar con
las manos peces como el Tollo y el Borracho, o bien, esperar pacientemente que un pulpo
se trepara en los brazos. Otra forma de pesca, era con red, de noche se juntaban grupos de
hombres en donde habia un “maestro” que se quedaba en la orilla observando el mar y los
peces que brillaban, para dar la orden de introducir las balsas. Los demas hombres nadaban
100 metros de la orilla, dos grupos de aproximadamente cinco personas llevaban dos balsas
distanciadas por varios metros, en donde se repartia igualitariamente la red. Estas balsas
eran de una madera liviana y espinosa por debajo, parecida al corcho. Estaban conformadas
por tres maderas de tres metros que se unian con totoras. Arrojaban la red con plomos y
salian a la orilla a esperar, luego desde la orilla la tiraban sacando casi media tonelada de
peces. Esto era repartido entre los pescadores y sus familias para el consumo personal, el
resto era vendido en el mercado, por las calles o en los hoteles. También se dedicaban a la
recoleccion de camarones que eran extraidos de los “ojos de vertiente”, especies de pozos
naturales en donde siempre habia agua dulce, los que también eran llamados “aguaitas”. Se
hacia un cucurucho de cafia hueca y se dejaba dentro por 12 0 24 horas para luego sacarlos.
Estos camarones eran vendidos en la ciudad y el mercado por 5 pesos el kilo (Arturo

Pangue, septiembre 2010)

Otra forma importante de subsistencia era el trabajo agricola basado mayormente en
plantaciones de lechugas, zapallos, betarragas, zanahorias, berros, cebollas, tomates,
sandias, melones y cafia de aztcar. Al mismo tiempo, estos productos agricolas y marinos
eran comercializados, a traves de su oferta en las calles, la venta a comerciantes o bien

vendiéndolos directamente en los puestos del mercado de Arica.

Por otra parte, en el sector de la Chimba habia mucha vegetacion, chacras, arboles,

eucaliptus y en su mayoria totorales, que también se encontraban en los valles cercanos, por
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lo que hubieron artesanos en su mayoria chimberos, que practicaban el oficio de la totora y

lo transmitieron a sus generaciones.

“Mi papé iba al valle de Lluta a buscar material, totora....después me quedo esa
herencia pa mi” (Rosa Glisa, septiembre 2010)

“Hacian esteras pa vender, hacian “anchacas” pa ir a comprar no se usaban
canastos, hacian muchas cosas, por ejemplo, las camas pa dormir, tejian las totoras
grandes las esteras, después se doblaban en cuatro y quedaba un alto asi, como un
Colchon...las esteras se usaban pa poner a los techos, pa cerrar las quinchas (Guillermina
Flores, septiembre, 2010)

“Para armar los ranchos, toda la casa forrd con totora, la puerta igual de
totora...entonces tu subias la totora de la puerta 'y en la noche se cerraba y nadie se
entraba a robar . (Rosa Giiisa, septiembre, 2010)

Podemos visualizar que las formas de subsistencia eran varidas en la Chimba. En el
sector de Chinchorro se dedicaban a la pesca artesanal, siendo conocidos los pescadores
como ‘“‘chinchorreros”. Mientras que en los alrededores del rio San José, se dedicaban
mayormente a trabajar las chacras. Estas labores principalmente se utilizaban como una
economia de subsistencia a pesar de que también se comercializaba a pequefia escala en el
sector urbano. La artesania en totora que era usada principalmente para sobrevivir también

era comercializada.

2.3. El valle de Azapa: Sector Rural

A inicios del siglo XX, el valle de Azapa era en su mayoria negro, siendo los
sectores mas emblematicos el kildmetro 2, el 4, el 8, las Maytas, Alto Ramirez y San
Miguel de Azapa. Muchas familias afrodescendientes en este periodo tenian tierras, ya
fuera por haberlas comprado al ser negros libres o bien por herencia de sus patrones.
Algunos propietarios contrataban a otros negros para en conjunto trabajar las tierras. Al
mismo tiempo, existieron espacios en los que pudieron reproducir su vida de forma
independiente de un patrén. “Hubo una hacienda que se llamaba de los Albarracin y ahi se
juntaban todos los negros a hacer fiestas, a bailar, a recrearse, ahi se hacian los
carnavales, todo... los Corvacho eran dueiios de hartos terrenos” (Arturo Carrasco

septiembre 2010).
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Por otra parte, para comercializar la produccion agricola iban las mujeres en burro a
vender la cosecha hacia Arica, “llevaban la lechuga, cebollas, el poroto verde, todo por
atao y fruta también llevaban la chirimoya, naranjas y ciruelas” (Rosa Rios, septiembre
2010)

“Por ahi venia la gritadera de negras, montadas en burros cargas de verduras...el
pacai, la guayaba, el pepino” (Rosa Guisa, septiembre 2010). En este entorno los
afrodescendientes se dedicaron a una agricultura de subsistencia en pequefios predios de
los que eran propietarios y en otros casos que solo trabajaban sin ser duefios.

A partir de estos datos podemos hacernos un panorama de los lugares de
asentamiento de los negros y de sus formas de subsistencia hasta las primeras décadas del
siglo XX. Al mismo tiempo, podemos ver que los afrodescendientes formaron parte
importante de de la sociedad ariquefia, no solo en su calidad de esclavos sino que también
como negros libres puesto que, como se puede apreciar, cumplian un rol en cuanto al
funcionamiento de la vida social y econdmica de la ciudad, lo que al mismo tiempo implico
un constante intercambio cultural. Podemos ver que los afrodescendientes estaban
instalados plenamente en Arica, sin embargo después de la guerra del Pacifico la situacion

comenzd a cambiar, puesto que el territorio pasaba a ser administrado por Chile

3. Término de la guerra del Pacifico: Arica pasa a formar parte del territorio chileno.

El término de la guerra del Pacifico en el afio 1883, significd una transformacion
limitrofe en el norte de Chile y el sur peruano, ya que con la firma del Tratado de Ancon,
las provincias de Tacna y Arica pasaron a ser administradas por Chile, mientras que se
anexaba Tarapaca legal y formalmente a dicho territorio. Sin embargo, este status legal fue
cuestionado por no cumplirse el protocolo del tratado que implicaba el desarrollo de un
plebiscito®® para 1894, que finalmente nunca se concretd y que resolveria la situacién de
conflicto territorial entre Tacna y Arica, que se encontraban bajo dominio chileno pero sin

soberania. En este contexto se di6 inicio a un proceso en el que la poblacién del lugar, en

9 Al no cumplirse este plebiscito en el que Chile pretendia excluir a los analfabetos, en su mayoria peruanos
de origen indigena, Per( apel6 a la reintegracion de Tarapaca.
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su mayoria peruana®, debia adaptarse a los mecanismos nacionalistas impuestos desde este
nuevo Estado chileno, lo que implicaba la pérdida y ocultamiento de un cultura e identidad

peruana que llevaba intrinsicamente elementos y rasgos afrodescendientes.

En este contexto podemos suponer que la imposicion de un nuevo Estado sobre una
nacion ya constituida, buscé instaurarse a través de dinamicas similares en cuanto a sus
propositos, a las ya utilizadas en la formacion de los Estados nacionales, pues finalmente
buscan el mismo objetivo en cuanto a, como propone Delgado (2007), una aspiracion a la
homogeneidad o por lo menos a la equivalencia de sus componentes identitarios en donde
seria un problema cualquier muestra que contradiga esta uniformidad buscada. De esta
manera, los Estados nacion vigilan el mantenimiento de una identidad inventada por ellos,
instalandola en la base de su proyecto politico. Manteniendo esa unidad identitaria, niegan
0 vulneran el derecho de las minorias a tener una identidad propia, ya sea construida y/o
artificial, pero que nunca serd mas de la que pretende subsumir. Segun este planteamiento,
podemos suponer que el proceso ocurrido dentro del territorio en cuestion debio tener un
caracter aun mas fuerte y represivo, pues ademas de instalar nuevos patrones culturales

habia que eliminar lo ya establecido por el Estado peruano.

Finalmente, quien quisiera proclamarse como “uno de nosotros” debia acceder a
someterse “al molde unificador de aquellos que se consideran depositarios de una
metafisica “cultura nacional” — la Kulturnation romantica- una situacion pristina y
esplendorosa que, segun el nuevo racismo diferencialista, existivia “antes” de la llegada
de los forasteros”. (Delgado, 2007:5). En este sentido, los afrodescendientes debian
someterse a la imposicion del Estado chileno e intentar adaptarse a esta “cultura nacional”
para poder insertarse a esta nueva nacion en formacion, que replicaba lo ya instaurado
anteriormente en el territorio que era soberanamente chileno® y que al mismo tiempo se
autoproclamaba como nacion blanca y europea, marginando cualquier resabio negro e
indigena. Sin embrago la poblacién afrodescendiente no era forastera, sino que pertenecia a

ese territorio antes peruano que fue invadido por el Estado chileno estableciendo su “molde

20 Me refiero a poblacion peruana incluyendo a los negros, ya que la represion se expresaba desde un contexto
de nacionalismos, mas que de “racismo”.

21 Me refiero al territorio que conformaba Chile anterior a la Guerra del Pacifico, conformado desde Atacama
hasta el rio Maule.
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unificador” que aval6 de igual manera un “racismo diferencialista” que podriamos llamar

doble, en primera instancia por ser peruanos y en segunda por ser negros.

En este sentido el Estado chileno comienza un fuerte proceso de expulsion de los
peruanos, entre los que se encontraban los afrodescendientes. Esta persecusion tenia una
impronta nacionalista antes que una racista, pues el objetivo principal era extirpar lo
peruano del territorio, fuera blanco, indigena o negro. Por lo tanto, quiero poner énfasis en
que me refiero a los peruanos por ser la poblacion reprimida en su totalidad pero
enfatizando que esta incluida en ella la poblacién negra.

4. Periodo de Chilenizacion: Violencia, represion y exilio de la poblacién peruana

En este contexto de transformacion, el Estado chileno tuvo que replicar un modelo
de construccion o de reconstruccion de la nacion para consolidarse sobre un Estado pre
existente. Para esto en 1910 el Estado chileno inici6 un proceso de socializacion vy
asimilacion de la identidad chilena en las provincias en cuestion, conocido como
“chilenizacion” o “determinacion”, basandose principalmente en el fortalecimiento de la
educacion y obras publicas, donde la inversion fue mayor en las provincias de Tacna y
Arica. (Gonzales, 2004) En este sentido, “en las politicas de “construccion de la nacion”
de los Estados nuevos vemos tan a menudo un auténtico entusiasmo popular nacionalista y
una inyeccion sistematica e incluso maquiavelica, de ideologia nacionalista a través de los
medios de informacion de masas, el sistema educativo, las regulaciones administrativas,
etc” (Anderson, 1983: 228). Fueron instituciones como la Iglesia, los sindicatos, los
partidos, las escuelas, entre otras, utilizadas por el Estado chileno para desarrollar la
identidad nacional a través de la creacién y desaparicion de ciertas costumbres.
Principalmente los clubes sociales fueron los encargados de liderar la chilenizacion
compulsiva; mientras se intentaba organizar un estado de derecho desde las autoridades
locales. (Gonzalez, 2004).

En este sentido, la poblacion ariquefia debia constituirse como parte de una nueva
nacion a través del fortalecimiento de un arraigado sentimiento nacionalista, iniciando un
intenso proceso represivo e institucional de nacionalizacion chilena. De esta manera, los

afrodescendientes siendo peruanos tuvieron que adaptarse a los patrones estructurados por
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la chilenizacién, esconderse en ellos o bien escapar del territorio. Esta situacion podria
manifestarse en la imposicion de un racismo cultural o étnico que frecuentemente surge en
la base de un nacionalismo primordialista, que se considera fundado en esencias
inmutables, siendo “legitimado para establecer quién y qué merece ser homologado en
tanto que “propio”, y, por contra, quién y qué ha ser considerado extrario, contaminante,

peligroso y en consecuencia excluible” (Delgado, 2007:4).

En este contexto, el periodo de chilenizacion se volcé en una violencia extrema
conocida también como“desperuanizacion”, que contd en todo su proceso con el apoyo de
grupos nacionalistas conocidos como “ligas patrioticas” o “mazorqueros” que surgen de la
sociedad civil con una fuerte impronta xenofobica, siendo amparados ocultamente por
instituciones estatales, autoridades chilenas y la policia nacional; en muchos casos
compuestas por personas que ocupaban cargos publicos pero que participaban
clandestinamente con el fin de atormentar a peruanos y a sus simpatizantes, sin importar
rangos ni status, destruyendo sus establecimientos, negocios, escuelas, entre otros.
(Gonzélez, 2004).

La violencia xenofébica de las ligas patriticas, avanzaba por una razén de
estrategia econdmica, desde la zona de los puertos hacia la pampa y los valles (Gonzales,
2004). Por lo tanto, en el sector costero y urbano, fue donde se dio con mayor intensidad la
represion y el exilio de poblacion peruana y negra. Mientras que en el valle de Azapa,
probablemente las ligas patrioticas, no se ineteresaron en reprimir mayormente por no

representar una gran economia y por encontrarse mas aislado geograficamente.

La mision de estas ligas era perseguir, allanar, exiliar, maltratar fisica y
sicologicamente e incluso asesinar a la poblacidén peruana, para exiliarla del territorio que
aun no era soberanamente chileno. Al mismo tiempo gran parte del resto de la poblacion
civil reproducia el mismo sentimiento xenofobico. A las familias que debian dejar el
territorio se les amedrentaba, “echaban las puertas abajo y las casas que revisaban le
dejaban la puerta marca, le hacian una cruz negra, parece que era alquitran” (Rosa
Giiisa, septiembre 2010). Lo que significaba que eran exiliados del lugar y debian partir en
pocos dias al Per( o sino podrian sufrir consecuencias mas violentas que podrian llegar a la

muerte.
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“Los sacaron en la noche y adios pampa mia... dicen que los fusilaban, pal lao del
Morro, pa atrds del Morro... fue como el afio 1925... si fue tremendo, sacaban a los
hombres a tirones, arriba de un carro los sacaban pa fuera, si mucha gente desaparecio”
(Rosa Giiisa, septiembre 2010)

“Si mataron mucha gente...con lo puesto noma tenian que salir arrancando como
podian, antes que los mataran. Pero dicen que a muchos mataron, encontraron flotando en
los rios y abusaban también con las chiquillas... no respetaban, iban y se metian y
violaban a las mujeres” (Guillermina Flores, septiembre 2010).

En este contexto la poblacion afrodescendiente fue fuertemente reprimida. Los

abuelos, que siendo nifios en aquel tiempo recuerdan las viviencias de este periodo.

“Mi papé nos tapaba la cabeza y mi mama trataba que nosotros no gritdramos, no
fuéramos a llorar, que no nos fuéramos a asustar, asi que mi mama nos tenia bien
arrinconados a nosotros, bien tapaitos por la bulla por los pefiascazos, porque Arica era
puro pedregal, era chiquitito, nosotros viviamos pal lado de la Chimba?, se sentia cuando
corrian en caballo como correteando a personas en la noche... andaban de civil, tambien
andaban militares...claro que yo estaba mas asustada, andaba de las polleras de mi mama,
todos en sus casas, con las puertas bien cerradas”. (Rosa Glisa, septiembre 2010).

Las familias eran allanadas, maltratadas, sacadas y expulsadas de sus casas por la

policia o bien por las llamadas ligas patridticas.

“Mi mama lo escondia a mi papd... empujaban la puerta, echaban la puerta
abajo... alla corriendo uno pa alld otro pa acd, armados... “a donde estd, que a donde lo
tienen escondio” la insultaban a mi mama...mi mama tenia un baul grande, lavaba ropa
ajena ella, entonces toda la ropa que tenia que planchar la metia ahi al badl, entonces la
ropa estaba revuelta y arrugada arriba y mi papa estaba fondeao al fondo del baul, menos
mal que eso le salvo” (Rosa Gliisa, septiembre 2010).

Por otro lado, cuando llegaban las ligas se corria la voz entre los vecinos para alertar
y poder esconderse, “claro ya se sabia, o sea por el patio se soplaban uno a los otros”
(Rosa Guiisa, septiembre 2010). Estos hombres entraban a las casas en grupos entre tres a
cinco personas, “eran grandes, eran matones... después los viejos comentaban, decian

“los matones”...asi que pillaban ahi durmiendo a la gente...fue terrible, si me recuerdo, yo

tendria mis 6, 7 afios” (Rosa Glisa, septiembre 2010).

22 gector costero de Arica.
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Esta represion era recurrente, situacion que se complicaba aliin mas por la existencia

de personas que informaban a la policia.

“Decian que habian soplones, si que “ese cholo renegao, chileno renegao” eso es
lo que yo escuchaba... eran chilenos... habia gente que rondaban. A esa gente la apodaron
como sapos... lleqaban haciéndose los lesos...echaban al agua que habia un hombre en la
casa... pero esa gente después fue reconocida si, por los mismos habitantes, decian “ese
wueon es sapo, este fue sapo” no los podian ver...tramaban sacarlos, porque segin decian
que eran pagados... lo unico noma que nos decian los papds era que si nos hacian alguna
pregunta alguien, “no se, no tengo idea, no se”. (Rosa Guisa, septiembre 2010).

En este ambiente de persecucion, los hombres “se iban pa la Chimba, pa alld
arrancaban, ahi era pura chilca noma, esa parte del regimiento hasta la calle
Chacabuco... entonces ahi se metian... por los sembrios de guata, toda la noche ahi, hasta
que se fueran y después los iban a buscar po, mi mama o otra persona que salian a
avisarle que ya se habian ido” (Rosa Guisa, septiembre 2010).

Sin embargo, muchos debian irse a lugares mas lejanos para no ser descubiertos,

“todos arrancaron, mas arrancaban pa Azapa, se iban por la pampa, porque todo esto era

pampa, otros se iban pa Lluta, arrancaban, ya sabian ya”. (Rosa Gliisa, septiembre 2010).

Podemos suponer a través de este relato que en el valle de Azapa hubo una mayor
dificultad de hacer efectiva la expulsion puesto que ya se habian instalado negros libres que
contaban con la propiedad de la tierra por lo que no se irian facilmente o bien regresarian a
intentar recuperarlas. Ademas los negros expulsados de la Chimba muchas veces al ser
perseguidos escapaban primero a este lugar. Por lo tanto, el valle de Azapa fue un
importante lugar de resguardo, por ser mas indicado que la costa para crear una resistencia,
ya que la vegetacion era mas frondosa que en la actualidad y la geografia lo hacia mas apto

para poder esconderse en los cafiaverales y zanjas de rio, logrando asi sobrevivir.

“Mi papa estaba escondido, mucha gente pasaba escondia noma... dias y noches
escondios en los cafiaverales, habia mucho cafiaveral, algodonales, en las totoras y salian
a buscar que comer en la noche nomas por ahi po, si es que podian comer algo”.
(Guillermina Flores, septiembre 2010)

Como vimos, la participacion de ligas patridticas se centraba mayormente en el
sector urbano y costero. Mientras que la represion en el valle de Azapa se organizaba en

torno a rondas periddicas que hacia la policia, “patrullaban de a caballo, en la noche por
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ejemplo llegaban a una casa, nosotros teniamos que recibirlos y ellos anotaban la hora,
todo. En unas casas cerraban las puertas, los blancos, los chilenos dicen que hacian
turumba y media las casas, si saqueaban las casas, eran chilenos...no habia ningln policia
negro” (Rosa Rios, septiembre 2010). Cuando llegaba la patrulla, los negros “se
encerraban...se los llevaban, amarrados y caminando, de aqui a Arica y ahi los hacian
cruzar la frontera” (Rosa Rios, septiembre 2010). Situacién que también ocurria en Arica,
“iban a caballo y el que no queria caminar por su cuenta lo amarraban a la cincha del
caballo y a otro caballo y lo llevaban arrastrando hasta la comisaria” (Arturo Pangue,
septiembre 2010).

En este contexto de represion ‘“habian grupos que combatian a la patrulla,
principalmente en la noche porque en el dia ni se atrevian a salir...en esos grupos habian
de todas las edades, jovenes, viejos, todo... las mujeres no mucho pero si cooperaban con
los negros, cooperaban en aguaitear, en sapear, en darle su alimentacion, si se escondian
alla les Illevaban los alimentos” (Arturo Carrasco, septiembre 2010). Por lo tanto hubo
negros que se resistieron a esta represion y lograron salvarse. También mujeres lo hicieron,
por ejemplo, la sefiora Julia Corvacho es la que no se fue, no se fue nunca al Peru... no
quiso, se quedd” (Guillermina Flores, septiembre 2010), cuando venia la policia a echarla
de su casa, ella decia “de aqui muerta me sacaran, de aqui no me sacan” y se agarraba a
todos sus chiquillos y se quedaba ahi...le pegaron varias veces, la cachetearon, la dejaban
tira ahi no ma y después se iban... varias veces, la hermana también pue también la

echaron... se salvo por los nifios” (Guillermina Flores, septiembre 2010).

Estas olas de violencia xenofébica se dieron en mayor grado el afio 1911, 1918 y
1919 en la zona de Tarapaca. Luego entre 1925 y 1927 la violencia extrema se traslada
fuertemente al territorio de Tacna y Arica, ya que en esta Ultima ciudad seria la sede de la
Comision Plebiscitaria arbitrada por Estados Unidos en donde finalmente se resolveria el
pleito de soberania para estas provincias, quedando Tacna para el Per( y Arica para Chile.
Sin embargo, la violencia ejercida por agentes paraestatales como las ligas patridticas,
excedieron la legalidad, que si bien en un principio fueron funcionales al Estado con el
tiempo influirian en una deslegitimacién del estado de derecho, ante la mirada de Estados

Unidos que arbitraba la situacion de conflicto (Gonzalez, 2004).
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Por lo tanto, el periodo de “chilenizacién” fue impulsado desde un ambito
principalmente politico por la realizacion de este plebiscito, ya que el territorio en pugna
debia tener una mayor cantidad de habitantes de nacionalidad chilena y no peruana, para
que asi al hacerse la votacion, que finalmente nunca fue realizada, ambas provincias

quedaran bajo soberania chilena.

Este periodo pre plebiscito se conjug6 con el traslado de poblacion chilena, en su
mayoria segun algunos relatos, reos de las carceles de la zona centro y sur del pais, que
eran llevados a este nuevo territorio con el objetivo de hacer “hacer patria”, aumentar la
cantidad de chilenos en la zona e intimidar a la poblacién peruana. Por otro lado, con el
aumento de poblacion indigena y europea en Arica y el valle de Azapa, comenzé a haber un
crecimiento notable de “blancos” en la zona, situacion que fue incrementandose con el

tiempo.

Al mismo tiempo, la poblacion peruana fue obligada a migrar de Arica en las
embarcaciones instaladas por el gobierno del Peru para llevarlos principalmente a los
puertos peruanos de llo, Mollendo, Ica, Pisco y el Callao. Mientras que en Chile eran

exiliados a Copiapo, La Serena y Coquimbo®.

“Cuando la gente se venia en grupo para embarcarse, dice que la gente en la calle
salia “‘fuera vdayanse cholos, indios, muertos de hambre, vayanse de aqui” les decian, los
botaban, les insultaba que se fueran... sacaron peruanos y instalaron a gente del sur en las
casas que eran de los peruanos y esa gente eran los que los apedreaban a los que se
iban...habia una calle larga, la calle 18 parece que era, que era la unica calle que llegaba
derecho pal muelle y por ahi tenia que pasar la gente obligadamente pa irse a embarcar”
(Guillermina Flores, septiembre, 2010).

“Asi que mi mama tuvo que arreglar en la noche las cosas y partir en el burro y
irse pal muelle po, embarcarse y dice que en la misma noche que ellos se vinieron, dice se
han venido temprano como las 3, 4 de la mafiana fueron los pacos pa la casa, dicen que
dieron vuelta todo lo que habia, lo que pudieron romperlo lo hicieron tira...llega mi
papa...encontro todo destrozao, mejor que se hayan ido porque sino lo hubiesen matao...
poco falté que le prendieran fuego al rancho noma...arrancaron se fueron a pie al Perd,
asi llegaron hasta llo, yo estaba chiquitita todavia... dicen que echaron como dos o tres
semanas creo...les convidaban comida, les daban agua en el camino...porque ellos decian

2 Informaci6n entregada en una entrevista con la sefiora Guillermina Flores, el afio 2012.
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que venian arrancando de los chilenos...asi que después ya como a los tres aiios se vino mi
papé, cuando ya habia pasado todo esto del plebiscito...entonces vino mi papé a reclamar
sus tierras” (Guillermina Flores, septiembre, 2010)

Se puede observar que este periodo implicé un gran sentimiento de desarraigo en las
familias, mas aun sabiendo algunos que eran propietarios de tierras y que debian volver a
recuperarlas, siendo uno de los incentivos principales ademas del apego al lugar de origen
para regresar al valle de Azapa. En el sur del Pert aun se encuentran muchos de los que
permanecieron en valles cercanos a Tacna como Locumba y Sama, en la ciudad de Cariete
y los puertos de llo y del Callao. En estos sectores se repiten apellidos que representan a
familias afrodescendientes hasta la actualidad en el valle de Azapa.

Como consecuencia de esta dispersion muchos tuvieron que instalarse lejos de su
tierra natal y rehacer su vida alli hasta el dia de hoy, separandose por largos periodos de sus
parientes o en muchos casos perdiendo el contacto para siempre. Segun Alfredo Wormald
(1969) los afios de mayor dispersion de la poblacién negra ocurrieron entre 1925y 1929, en
donde la mayor parte de los que se consideraban peruanos se fueron al Perd, mientras que

un gran porcentaje se traslado al valle de Azapa.

Finalmente el afio 1929 la ciudad de Arica pasa a formar oficialmente parte de
Chile y Tacna del Pera, al mismo tiempo que es firmado un Tratado de Paz entre ambas
partes, lo que implica una disminucion de la violencia ejercida sobre los peruanos y negros,

en comparacion a la extrema represion vivida afios anteriores.

Se puede concluir que bajo el periodo de chilenizacion se manifestaron dos esferas
del poder estatal chileno sobre la identidad peruana o negra. Por un lado estuvo presente un
poder estructural que se refiere al control y determinacion de las conciencias y modos de
pensar, como también al control de recursos que los actores necesitan para su reproduccion
material. Este poder estructural no solamente condiciona el contexto sino que ademas lo
crea, al mismo tiempo que estructura el campo de accion de los individuos (Wolf, 1998).
Los mecanismos de negacion y asimilacién nacionalistas impuestos oficialmente por el
Estado estructuraron un contexto chilenizador institucional que a su vez produjo,

promociond y financié un sentimiento zenofébico colectivo.
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Al mismo tiempo estuvo presente un segundo poder derivado de este poder
estructural, que toma vida propia en la represion y violencia surgida desde grupos racistas y
nacionalistas organizados desde la sociedad civil, en contra de la poblacion peruana, entre
ella, los afrodescendiente. En este sentido, Wolf (1998) plantea, la existencia de un poder
tactico o institucional, enfatizando las formas de ejercicio del control o el
acondicionamiento de la capacidad de una persona, grupo de personas o cualquier unidad
operativa, de actuar de determinada manera en un contexto social especifico. En otras
palabras consiste en los medios o instrumentos con los cuales un agente ejerce el poder

sobre otro dentro de contextos especificos de dominacién.

Finalmente ambos poderes confluiran en un tercer poder implicito: la autonegacion
de una identidad afrodescendiente, ya que por el contexto vivido se busca salir de la
condicion de peruano o negro, por el miedo al castigo y a la discriminacion. De esta
manera entonces ocurre una auto-represion de su identidad negra buscando no pertenecer a

ella por encontrase inmersos en una realidad que los obligé a someterse.

5. Invisibilizacion y blanqueamiento: pérdida cultural y fenotipica negra.

Podemos ver que la desaparicion de la presencia de negros en Chile ha sido
impuesta histéricamente desde el Estado, a partir principalmente de dos acontecimientos.
Por un lado, la desaparicion de la categoria “negro” en los censos del siglo XIX, mismo
periodo en que la sociedad chilena se declaraba blanca y europea; y por otro lado, la
represion sufrida por los afrodescendientes en el periodo de “chilenizacion”. En este
contexto, se incié un largo proceso de invisibilizacion afrodescendiente, en que “ademas
del golpe asentado por los procesos de conquista y colonizacion, recibieron posteriormente
el de las guerras entre los Estados nacionales en los que quedaron incorporados y el de
radicales politicas y cuerpos juridicos tendientes a invisibilizar su existencia, en pro de la

construccion de naciones unificadas” (Castro, 2008:23).

De esta manera, como consecuencia de la chilenizacion, se inicia un proceso
conocido como de “blanqueamiento” en que los negros comienzan un fuerte proceso de

mestizaje para ir “aclarandose”, con el fin de ocultarse y evitarle a las futuras generaciones
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la discriminacion y el sufrimiento, lo que implicé una fuerte pérdida fenotipica y cultural

negra.

Con respecto al concepto de blangqueamiento podemos asociar el siguiente
planteamiento para explicar este proceso. En todos los grupos étnicos, la seleccion sexual
estuvo sometida culturalmente a las estrategias y posibilidades sociales de cada individuo, y
especialmente a las oportunidades relativas de maximizacién de su personalidad en el
contexto de cada situacion especifica. De este modo explica Fabregat en el articulo de
Guzméan (2008), que el potencial biolégico estuvo gobernado por las racionalizaciones
culturales y por las opciones socialmente dadas a cada individuo.

En este sentido, los afrodescendientes posterior al periodo de chilenizacion buscaron
escapar de su condicion de negro por el miedo y la discriminacion sufridos, iniciandose un
fuerte proceso de blanqueamiento, con el fin de “mejorar la raza” y borrar cualquier resabio
de negritud, tanto fisico como cultural a las proximas generaciones, evitando de esta
manera la procreacion entre negros y la manifestacion de su identidad. En este contexto, se
puede ver que las estrategias de asimilacion y la violencia, tanto implicita como explicita
vivida por los afrodescendientes fue bastante intensa, logrando que se ocultaran en la
sociedad chilena a través de la adaptacion a imposiciones que implicaban dejar de lado la

idea de un pasado negro y peruano.
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Capitulo 11: Negros y afrodescendientes: asimilacion, autoreconocimiento y usos de

los términos.

Este capitulo tiene como objetivo dar a conocer el lugar que han ocupado los
términos negro y afrodescendiente al interior de esta poblacién antes y posterior a la
conformacion del movimiento el afio 2001, cémo han sido percibidos y utilizados tanto en
el ambito pablico como en el privado. El saberse o asumirse negro y/o afrodescendiente en
Chile, ha implicado un proceso constituido a partir de distintos contextos historicos,
sociales y politicos, que remontan su origen a la colonia. En este sentido, “/a etnicidad” es
usada para describir la relacion entre categorias asimétricas evaluadas segun la

percepcion de diferentes culturas derivadas de la situacion colonial” (Abercrombie, 1991 :
199).

Los estigmas represivos de una herencia esclava se fortalecieron posterior al periodo
de chilenizacion, por tratarse del momento fundante en la pérdida identitaria y fenotipica de
esta poblacion e iniciar una larga época de invisibilizacion y blanqueamiento. Dandole
continuidad a la marginacion colonial e instalandose como pieza fundamental en la
configuracion de una multiplicidad de usos y asimilaciones del término negro, que trajeron
como consecuencia el ocultamiento o bien, la reivindicacion fenotipica, cultural e

identitaria de esta poblacion.

Los momentos de aceptacion y autoreconocimiento de ambos términos en cuestion,
no representan un patron comdn de etapas sucesivas para toda la poblacion, sin embargo
podemos referirnos a un cierto orden de periodos que se asocian a diversas instancias en

que ambos conceptos han sido asumidos o utilizados.

Desde la chilenizacion hasta finales del siglo XX fue perpetuandose la negacion, el
ocultamiento de los rasgos y de una cultura negra, asumiéndose una realidad creada e
impuesta desde un Estado racista y nacionalista. En este sentido “una modalidad extrema
de estrategia de identificacion consiste en ocultar la propia identidad para escapar de la
discriminacion, el exilio e incluso a la masacre” (Giménez, 2000: 58). Los
afrodescendientes al ocultarse bajo este modelo vivieron un fuerte proceso en que buscaron

negar su origen para pertenecer a una nacion impuesta, pasando a formar parte en calidad

42



de marginados, de una sociedad chilena que los niega hasta la actualidad. Sin embargo, “el
caracter estratégico de la identidad nos permite comprender ciertos fenémenos como los
de los resurgimientos y recomposiciones identitarias” (Giménez, 2000: 58). Por lo que
hace 12 afios, los afrodescendientes comienzan a fortalecer una identidad y a configurarse

como movimiento en Arica y el valle de Azapa.

1. Negro como término cotidiano y/o como primer momento de asimilacion.

Sabemos que el concepto de negro ha estado sujeto histéricamente a una carga
negativa y de inferioridad, siendo la base del sometimiento y la marginalizacion de esta
poblacion. Sin embargo en la vida cotidiana, el significado de los términos varia en funcion
de los contextos de enunciacion (Hoffmann, 2007). En este sentido el término negro podia
y puede llegar a ser negativo o positivo dependiendo del contexto en que se utilice, de la
intencion con que sea dicho y/o de la relacion que exista entre quien lo emite y quien lo
recibe, puesto que muchas veces es utilizado como un insulto al no ser dicho por alguien de

confianza.

“ES una palabra discriminatoria...entre familia es negro de corazon...no es
discriminatorio ...ese es el didlogo de nosotros no nos tratamos de negro, yo voy a tratar de
negro a mi hermano, a mi prima, negrita” (Gino Kalise, marzo 2012)

Por otra parte, dentro del movimiento existe la sensacion de que el término negro ha
sido utilizado en forma contradictoria, ya que a pesar de ser considerado discriminador fue
ocupado en sus inicios para visibilizarse, por ejemplo, usandolo en los nombres de algunas
agrupaciones. Reflejando una aceptacion publica a pesar de existir un cierto rechazo por
sentir que al descontextualizarse del ambito privado habria perdido la connotacion que se le
da entre pares cotidianamente, prestandose para confusiones en cuanto a la perpetuacién de
una carga negativa histérica de la cual buscan desprenderse. En este sentido hay quienes
piensan que el término debe dejar de usarse ya que las organizaciones se contradicen si

reclaman sobre esta situacion pero al mismo tiempo lo siguen utilizando.
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‘ . « . ¢ 25 ’
“No estoy de acuerdo cuando dicen “Arica Negro”*", “Oro Negro”*...cuando tu

dices ‘‘fue una noche negra” se sienten molestos o dices “manos negras” también se
sienten molestos, dicen que es discriminador porque lo malo lo asocian con lo negro y si
nosotros pedimos que no se hable de esa forma, por qué le ponemos a nuestras

organizaciones “Oro negro” o “Arica negro”? 0 sea es contradictorio” (Azeneth Béez,
marzo 2012).
Sin embargo, después de configurado el movimiento a partir de visibilizarse como

negros surgen nuevas expectativas, lo que implica dejar atrds el término y/o revertir la
carga negativa que conlleva. A pesar de que en el ambito privado y muchas veces en el
publico, siga utilizdndose sin este prejuicio como una forma de reconocerse y validarse
como tales, dentro de un contexto en que ya ha sido reivindicado.

Finalmente, el término negro ha sido adquirido, interpretado y representado de
diversas formas y en multiples momentos, dependiendo del contexto historico, social,
cultural y politico en que se desarrolle. En este sentido las situaciones que paso a definir a
continuacion se aproximan a ciertos periodos especificos de la historia, lo que no implica
un proceso lineal, sino que se entrecruzan las experiencias de dos y tres generaciones atras,
por lo que se especificara, solo en este apartado, las edades de los entrevistados para poder
acercarnos a ciertas temporalidades y tener una nocion de las experiencias representadas en

distintos grupos etareos.

1.1. Negro peruano o chileno

Dentro del &mbito privado las familias afrodescendientes en su mayoria se sabian
negras, estaba implicito y era natural en ellos, por lo que no necesitaba de explicaciones ni
cuestionamientos, “cuando chico yo “oye negro” porque ni siquiera se usaba la palabra
afro... “negro, negro pa aca” estaba en la punta de la lengua” (Sergio Gallardo, 50 afios,
marzo 2012). En este sentido, el término negro era y sigue siendo utilizado en forma
cotidiana, como una forma carifiosa para relacionarse entre pares, al interior de las familias
o0 con las amistades. De esta manera, el ser negro se asociaba a la herencia familiar de un

pasado peruano, cuando Arica pertenecia a dicho pais.

4 Nombre de una agrupacion afrodescendiente.
> Nombre de una agrupacion afrodescendiente.
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“Deciamos somos negros porque en Per( hay hartos negros pero no ibamos mas
alla...mi abuelito era peruano, era negro, entonces yo también sali de este color pero
hablar de esclavitud eso era como aparte, era como mantenerlo guardado como un
secreto, que nadie te escuchara que eras descendiente de africano porque o si no te van a
rechazar” (Azeneth Baez, 58 afos, marzo 2012)

“Mi abuelo me lo contaba a vela apagada, que nadie supiera que se esta hablando
de negros...el tiene un dolor muy grande de ser negro y ese dolor no se lo cuenta a nadie”

(Gino Kalise, 33 afios, marzo 2012).

En este sentido, a pesar de que muchos se sabian negros de herencia peruana o
tenian alguna nocion de un pasado esclavo del que preferian no hablar, se definian asi
mismos s6lo como chilenos, sin participar publicamente en précticas relacionadas con lo
negro, a pesar de que en lo intimo estuviera presente. Al mismo tiempo, estaban los que se
identificaban con una identidad local presente en el valle de Azapa, para dar cuenta de su
pertenencia a un contexto nacional y que ademas los arraigaba a su territorio de origen,
relacionando el término negro intrinseca y exclusivamente con el ser azapefio. Por ejemplo,
Ivonne relata que a su abuela le decian, “pero negra si esto era peruano tu eres peruana,
decia no, yo soy azapena, Azapa es de Arica y yo soy chilena...pero asi que le dijeran pero
usted se siente negra, se siente afro? No, te mandaba al diablo, no po, no era negra, ni era

afro, ella era azaperia siempre dijo que era azapernia” (Ivonne Lopez, 31 afios, marzo 2012).

Por otra parte, luego del periodo de chilenizacién el término negro pasa a tener una
carga ademas de racista, mayormente nacionalista pues representa al peruano que no se fue
del territorio, estigmatizandolo como foraneo a no ser que asumiera por lo menos en lo
publico haberse “chilenizado”. Sin embargo hubo algunos que se quedaron o regresaron al
valle de Azapa y siguieron reconociendose como peruanos sin querer nacionalizarse. Como
plantea Giménez (2000) citando a Oommen, “en uUltima instancia, la etnicizacion es un
proceso por el que ciertas colectividades son definidas y percibidas como foraneas

“outsiders”, es decir como extranjeras en sus propios territorios”.

De esta manera, la poblacion afrodescendiente se encontraba fragmentada
intentando sobrevivir en medio de una disputa nacionalista que dejaba marginado un
pasado negro, representando un conflicto territorial que no da espacio a una realidad étnica

e invisibilizando su presencia. Al mismo tiempo, los negros que vivieron este proceso
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pertenecian al Peru, por lo que ciertos elementos asociados a la negritud se conservaban
camuflados bajo una identidad local perteneciente a este territorio peruano que
consideraban propio y en el que debieron adaptarse a una realidad chilena. Muchos de los
hombres definieron su nacionalidad haciéndo el servicio militar, “si querian ser chilenos
hacian el servicio militar en Chile, si querian ser peuano el servicio militar all4, hubo esa
opcion durante como 20 arios, en que los jovenes podian optar...entre como entre el 28 Yy el

50 mds o menos” (Doly Cifia, 60 afios, septiembre 2010).

Por otra parte, enfocandonos especificamente en la chilenizacién, podemos ver que
al haber sido un periodo tan violento y traumatico, trajo como consecuencia la negacion de
esta memoria por el miedo instalado en la poblacion. Situacion que se prolongd durante
generaciones siendo un tema del que se evitaba hablar, a pesar de estar presente en el

inconsciente colectivo.

“Mi mama no queria acordarse de nada de esas cosas, no querian comentar nada,
a lo mejor entre ellos si, en presencia de nosotros no, no comentaban nada sino que se
miraban noma, tristes” (Rosa Guisa, 91 afios, marzo 2012)

“Ellos escondian que éramos negros por el dolor que ellos pasaron en el tiempo
que fue la guerra del 79 y después la entrega de Tacna al Peru. Entonces todos esos
tiempos traumaticos ellos querian borrarlos de su vida” (Marta Salgado, 65 afios, marzo
2012).

En este contexto de negacion, los padres inculcaban a sus hijos que ser negro era
malo y que no debian casarse entre ellos, ya que debian ir “aclardndose” para evitar el
estigma a sus descendencias. “No, no, no, como te vay a casar con negros”, era un insulto

casarse un negro con otro negro” (Azeneth Béez, 58 afios, marzo 2012)

“Después vino la mezcla, que le llamaban el negro “pasaalagua”, era el que se
cruzaba negro con blanco...entre los mismos negros habia discriminacion, se molestaban,
“negro bembon” le decian porque tenia la bemba grande, “negro trompuo’ que tenia unos
dientes largos que no podia cerrar la boca ... a veces se insultaban entre ellos “negro
zambo” decian, el otro que tenia el pelo mas liso era mezclao era mestizo... después el otro
negro que habia era el negro “cututo”, el negro chico y gordo con unas voces como que se
ven en las peliculas pa cantar” (Guillermina Flores, 83 afios, septiembre 2010).
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En este sentido, muchos negros no se asumian como tales sino que como peruanos o
chilenos, excusandose en ser mas “claros” que otros a los que definian como realmente
negros, se adjudicaban y asumian ciertas categorias haciendo diferencias reflejadas en la
intensidad de los rasgos o del color.

Por otra parte, asi como se intentaba olvidar el periodo de chilenizacion, lo mismo
se hacia con la esclavitud y con los resabios de ésta, por lo que tampoco se hablaba del
tema.

“Era un secreto que ellos guardaban...nunca dejaban que uno estuviera en la
conversacion de los grandes... y ellos se acordaban en el tiempo como los azotaban,
porque les daban sus zumbas... “‘el patron tanto, me pego por esto y esto”... a veces yo
escuchaba porque como los ranchos eran asi de totora nomas, uno abria y ponia la oreja”
(Guillermina Flores, 83 afios, septiembre 2010)

“Siempre nos ocultaron, jamas se habld de la esclavitud, no habia ni conciencia,
nada, porque mi mama decia “tu abuelito era asi porque nosotros somos peruanos’
entonces seguiamos con el mismo discurso pa adelante... a nadie se le ocurria decir no,
somos descendientes de esclavos” (Azeneth Béez, 58 afios, marzo 2012).

En este sentido el tema de la esclavitud era tabd, pues a pesar de que los mayores
guardaban experiencias, recuerdos o relatos muy cercanos de ese periodo, quisieron
borrarla por la discriminacion, vergiienza, o tristeza que les significaba, lo que produjo una
negacion de reconocerse como descendientes de esclavos africanos. Ademas esta nocion
era avalada desde la historia oficial que habia rezagado el tema a tiempos coloniales para
luego desaparecer entre motivos como el mestizaje, la escasa poblacion esclava en Chile o

la muerte por no soportar las enfermedades ni el clima.

1.2. Negro esclavo v africano

Otro momento en la asimilacion del término negro se manifiesta en un cierto atisbo
que los llevaba a un pasado esclavo y africano, pero que no queria ser reconocido. Era un
momento de incertidumbre en el que existe una nocion de este pasado pero que no se tenia
certeza de su veracidad y al mismo tiempo no se quiere indagar mas porque es preferible

no reconocer aquella verdad.
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“Era como un dicho, algo que se decia. No lo creia realmente que era descendiente
de africano porque pensibamos que era broma, este “negro africano” decian...no lo
tomdabamos en serio... antes no se sabia lo de los afrodescendientes, que éramos negros si,
pero no sabiamos que negros africanos...pensabamos en negros del Peru” (Guillermina
Flores, 83 afios, marzo 2012).

De esta manera, el tema de la esclavitud estaba presente pero en forma encubierta,
lo que se reflejaba muchas veces, en la diferenciacion de un “otro” lejano a la propia
familia, que seria del tipo de negro africano, “esos negros son africanos, los trajeron de
esclavos” (Guillermina, 83 afios, septiembre 2010). Mientras que el negro peruano seria
diferente por no relacionarse con la esclavitud, pues la mayoria a pesar de también ser

negros se consideraban solo peruanos sin una raiz africana.

Al mismo tiempo, existian diferenciaciones, distinguiéndose segln su tamafio y su

lugar de procedencia, ademas se les adjudicaban ciertas caracteristicas especificas.

“Los negros grandes creo que esos eran de Bengala...eran altos, delgados, esos
eran malos pa trabajar... el otro negro era el “negro abisinio” gue era el negro negro
tinto, esos negros eran altos y flacos llegaban a ser casi espinados, esos apellidaban
Corrales...decian que venian de distintas partes de Africa, dicen que estos eran de un lugar
que se llamaba Abisinia y habian otros negros que eran bien maceteaos que eran buenos
pal trabajo, porque habian negros flojos y negros trabajadores y esa raza de negros eran
bien trabajadores” (Guillermina Flores, 83 afios, septiembre 2010)

En este contexto, podemos apreciar que hubo un periodo en que existia la nocion de

la presencia de negros africanos. Sin embargo, no se le daba mayor importancia, mas bien

se negaba o se relegaba a un “otro”.

“Era un rechazo tan grande de sentirte como que te van a estigmatizar... N0, Yo NO
soy descendiente de esclavo, soy negra pero no descendiente de esclavo, no lo relacionaba
0 trataba de alguna manera de no, ni siquiera de acordarme aungue podia tener
conciencia pero no, no, no, era una negacion a pie juntilla” (Azeneth Baez, 58 afios, marzo
2012).

Podriamos decir que existia un imaginario de un pasado esclavo muy lejano que no
era asumido, tanto asi que se estancd en el periodo colonial dejando atrds una herencia
africana para camuflarse en una identidad negra peruana en donde de todos modos se hacia

manifiesta.
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1.3. Negro en la transicién campo- ciudad

Otro momento en este proceso de aceptacion y ocultamiento del ser negro se refleja
en el rechazo a la pertenencia a esta categoria, principalmente al querer esconder aquellos
rasgos fisicos que los distinguian como negros, ello se produjo principalmente en el transito
del campo a la ciudad. El valle de Azapa era el lugar de los negros, la mayoria de sus
habitantes lo era hasta por lo menos la década de 1930 en que comenzaron a llegar mas
indigenas y blancos. En este contexto los nifios del valle no se cuestionaban “por qué esta
era negra o por qué esta otra era india, habian indigenas y negros...no habia una cuestion
de racismo entre nosotros y yo veia a todas mis primas mis tias todos negros, entonces “a
yo soy igual noma” era como que estibamos todos entre pares... y andaba asi con los
pelos paraos, porque en Azapa éramos todos iguales po”. (Azeneth Baez, 58 afios, marzo
2012).

Sin embargo cuando, para muchos y por diversas razones®, llegé el momento de
partir hacia Arica, comenzaba una nueva etapa que implicaba adaptarse al entorno urbano,
lo que al mismo tiempo significaba negar su condicion de negro y con ello la ruralidad del

valle para adaptarse a un mundo blanco, citadino y sancionador de la diferencia.

“Cuando entré al colegio en Arica, mas o menos de 11, 12 afios...mi prima que me
recibe en Arica me empieza a hablar “oye pero con ese pelo” también a ella le entré la
vergiienza....me empezo a echar agua con azucar, me acuerdo, para que los pelos se
pegaran...y de ahi yo empiezo a ponerme también en esa onda que me daba verguenza que
me vieran con los pelos, asique sufrimiento por 7 aiios mas o menos... yo sufri con los
ondulines pero con eso me lo alisaba, dormiay me levantaba en la mafiana con las cabeza
adolorida, me acostumbré a ese dolor pero yo no queria tener rulos pa que no me
identificaran con lo negro, asique me peinaba y me iba al colegio. Después que ya sali del
colegio y me fui a trabajar, me iba ya ganando mi sueldo, a las peluquerias a hacerme el
brashing dos veces a la semana y l0s visos rubios pa verme mas blanca” (Azeneth Béez,
58 afos, marzo 2012).

Segun este relato se puede apreciar que la condicion de negro era asumida en el
valle de Azapa pero no asi en la ciudad, ya que el valle era el lugar al que pertenecia la

mayoria de los negros, por lo que habia una relacién mas intima. Sin embargo, al irse a la

*® Principalmente en la busqueda de nuevas oportunidades laborales.
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ciudad se llegaba a un entorno desconocido y diferente, se amplia la mirada hacia lo
moderno y urbano que encandila a quienes vienen del valle, estableciéndose un patrén en
que la ciudad es mejor que el valle por representar nuevas oportunidades que implican
cambiar el estilo de vida y escalar socialmente. En este sentido, hubo un largo periodo en el
que los negros vivieron en una contradiccion constante en cuanto a la aceptacién de su
condicidn, pues por un lado se sabian negros pero al mismo tiempo no querian aceptarlo, lo
que en gran parte se habia sustentado en la idea generalizada de blanquearse como una

premisa arraigada en el pensamiento de los negros.

1.4. Negros blancos y blancos negros

Por otro lado, se encuentran aquellos negros que teniendo su color, rasgos o siendo
provenientes de un familia afrodescendiente, no se consideran como tales, sino que solo
chilenos o descendientes de otra nacionalidad. Por ejemplo, don Sergio Gallardo viene de
una familia conformada por 10 hermanos, de abuela afrodescendiente y abuelo francés, la

mitad se considera descendiente de africano y la otra de descendencia francesa.

“Ha costado mentalizar a la gente que nosotros somos afrodescendientes... era
mucho mas facil decir “yo soy descendiente de italiano, francés”, entonces hay muchas
personas que han optado por decir “yo no soy afro”...yo pienso que el hecho de saber la
historia de uno, de reconocerse afro, uno tiene que reconocerse no por el color sino que
reconocer con el corazon...ay muchos blancos que dicen me reconozcO0 COmo negro y yo
tengo amigas que los papas son negros o vienen de una raiz negra y son blancas y ellas

’

dicen “yo me siento negra” ...si tu ves yo voy al Perti y no soy negro, me dicen “mira te voy

a mostrar un negro” y traen uno azul, son negros negros... aca son poquitos contaos con
los dedos que son negros, negros”. (Sergio Gallardo, 50 afios, marzo 2012)

Se puede apreciar en muchos casos que el mestizaje producido por tantos afios de
blanqueamiento, va teniendo consecuencias notables, ya que muchos siendo blancos se
consideran negros porque su madre, hermanos y/o abuela los son, y por ende, se sienten y
son parte de una cultura e identidad negra. Por ejemplo, Ivonne Lopez, que tiene un
fenotipo blanco siendo de familia negra, quizo integrarse a una agrupacion
afrodescendiente en los incios del movimiento pero no la aceptaron, “fue como tinase el

pelo, ponté lentes de contacto...fue una broma, yo ahora entiendo que fue una broma pero
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en el momento yo no lo vi asi, yo era mds cabra chica”. (Ivonne Lopez, 31 afios, marzo
2012)

Para ella ha sido complicada esta situacién ya que se ha sentido discriminada por
ambas partes. “7oda mi familia era negra y discriminada por los negros porque yo era la
Unica de tez mas clara, de ojos claros, entonces tampoco me consideraban una negra, a
pesar de que desde chica me he sentido una negra en si...es como que no tengo un lugar

claro, nose quien soy”. (Ivonne L6pez, 31 afios, marzo 2012).

En este sentido, podemos confirmar que el ser negro no implica llevar un color sino
que saberse perteneciente a una herencia y reconocerse como parte de una identidad. Al
mismo tiempo se puede observar como las nuevas generaciones quieren mostrar y lucir sus
rasgos negros, mientras que los que ahora son adultos han aprendido a valorar su fenotipo

con el tiempo, siendo que en su juventud lo escondian.

1.5. Negro en la contradiccion

A pesar de que los negros trataron de ocultar ciertos rasgos que los identificaban,

por otro lado habia elementos que de todos modos los delataban.

“Yo creo que desde los 23 afios hasta cerca de los 40 usé visos rubios, fue una gran
parte de mi vida...fui cuidando mi apariencia de no acercarme a lo gque fuera negro, fui
como camuflandome, siempre busqué tener el pelo liso, con visos entonces ya pasaba
piola, aparte que tenia la nariz un poquito respinga, claro que la boca siempre me acuso
po, entonces yo que lo que hacia (hace un gesto escondiendo los labios, apretandolos) te lo
juro por dios y me miraba en el espejo y como me puedo achicar estos labios porque era lo
anico que ya practicamente me acusaba fisicamente...pero por otro lado inconscientemente
los aros, el collar, los floreteados, la ropa...por un lado yo queria ocultar, pasar piola pero
yo con mi lenguaje corporal, estaba diciendo otra cosa...el movimiento medio balanceado,
la negra tiene tumbao “me decian oye y tu porque caminas asi’’ y yo inconscientemente me
salia la camina” (Azeneth Béez, 58 afios, marzo 2012)

En esta constante contradiccion identitaria los negros tenian inculcada la idea de que
ser negro era inferior y que habia qua tratar de ser blanco acercandose a lo urbano. Muchos
sentian rabia y enojo consigo mismos y con los demas, lo que los hacia estar a la defensiva,
“si alguien me miraba yo decia “que me mirai tanto, esta discriminando mas encima” y

por otro lado yo misma me alejaba de la gente por no sentirme rechazada, porque yo
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pensaba asi en mi interno a me van a rechazar por negra asique fui corriéndome”

(Azeneth Béaez, 58 afios, marzo 2012).

Esta sensacion de rechazo es una herencia en el pensamiento de los negros que
viene del sufrimiento que implicd no solo la época de la esclavitud sino que mucho mas
recientemente la represion del periodo de la chilenizacién, lo que produjo un miedo
intrinseco en los padres y abuelos de estas generaciones que partian a la ciudad, heredando
a sus hijos esta urgencia por alejarse de lo negro. Al mismo tiempo, estos nifios fueron
ensefiados bajo una estructura que negaba su condicién, inmersos en un pensamiento
colectivo de inferioridad y discriminacion en un escenario en que aln no surgia la

conciencia del proceso ocurrido.

“No habia un ancla, quizas porque éramos muy nifios, muy jovenes, quizas las
personas que eran mas adultas a lo mejor guardaban la relacion o a lo mejor nosotros
tampoco queriamos darnos cuenta, porgue todo esto cuando uno va creciendo si a uno no
le explican “mira tu eres negro porque eres descendiente de africano” a mi nunca me
habian dicho cuando nifio y ahora cuando adulto yo vine a conocer” (Sergio Gallardo, 50
afios, marzo 2012)

Se trata de un contexto de discriminacion que se producia fuertemente en el ambito
de relaciones formales o institucionales, como por ejemplo, el trato en los bancos, escuelas,
empleos y servicios publicos, en donde las personas se regian por un patron establecido

desde un Estado que habia impulsado una sociedad racista y nacionalista.

“Cuando fui al hospital a tener mi primera guagua, yo iba toda cohibida “me ira a
salir negro, me ira a salir blanco” y salio blanquito... siempre uno tira mas a eso para ir
aclarando la raza y de ahi yo empecé a despertar como se puede decir...cosas que me

i3]

hicieron pensar ‘“mira la seiiora es negrita y la guagiiita blanquita” ahi viene una
discriminacion, “serd de ella?” entonces ahi uno empieza a sacar su fuerza, su orgullo de
defenderse...después con el tiempo uno va perdiendo eso de que la discriminen porque uno
va teniendo méas amistades con otras personas, no solo va a estar con los negros, yo tuve
patrones blancos y nunca me discriminaron...de a poco uno va dejando esa timidez y
queda como un blanco, ya no habia esa discriminacion tampoco...andaba bien escotada
luciendo mi cuero negro no tenia vergiienza...cuando ya ganaba mi plata mis patrones me
decian que tenia que vestirme igual como los otros” (Guillermina Flores, 83 afios, marzo

2012).
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Se puede suponer que, lo blanco era asociado a un estado al que habia que llegar por
ser lo opuesto de lo negro, se traspasaba una barrera siendo aceptado e integrado a una
I6gica blanca instaurada como “superior”, lo que implicaba ascender socialmente. Sin
embargo, esta sensacion de satisfaccion estaba guiada por el acercamiento a lo blanco y no
por una aceptacion del ser negro. Sin embargo, esta situacion comienza a cambiar cerca de
la década de 1990, en que se fortalecen conversaciones dentro del ambito privado sobre el
tema de la pertenencia a un pasado negro. “Solamente conversaciones de que éramos
negros, que habia que recuperar esa cultura, que habia que hacer algo para que no se
muriera esto, porque si dejabamos pasar esta generacion a otra practicamente se iban a

desaparecer y la gente no iba a saber sus origenes” (Marta Salgado, 65 afios, marzo 2012).

1.6. Neqro en lo Publico

De a poco estas generaciones ya adultas van recordando su nifiez, preguntandose
por su negritud y hablando entre las familias, tomando conciencia del color de sus padres,

abuelos y de su ascendencia africana.

“Habia grupos de jOvenes que se estaban juntando a hacer pequerias cosas...
porque los padres y los viejos...han sufrido por ser negros, ellos trataban de pasar
desapercibidos...hubo un cuento de los jovenes, nosotros empezamos con esto...nosotros
somos negros, de dOnde venimos, quienes somos y empezo el descubrimiento...todos
sabiamos que eramos negros y empezd esto de los rastafari y empezamos nosotros también
como a autodescubrirnos” (Gino Kalise, 33 afios, marzo 2012)

Por lo que comienzan a comprender el tema, reconociéndose no solo como negros
sino que como descendientes de esclavos y africanos, para darse a conocer como tales ante
el resto de la sociedad. En la década del 2000 con el surgimiento del término

afrodescendiente?’, muchos de los que se consideraban negros se autodefinen como

afrodescendiente.

“Al principio igual, yo me negaba y me resistia, pasaron varios afios para que yo
pudiera con mucha naturalidad decir “si soy descendiente de africano y que, aqui estoy”
porque por ejemplo yo antes nunca, si me decian negra era insulto...ahora digo “no, si yo
soy negra”, ay pero me dicen “tu no eres tan negra, mira tienes el color mas claro” no

2" Ocurrido en la Conferencia Mundial contra el racismo, la discriminacion racial, la xenofébia y las formas
conexas de intolerancia. Realizada en Durban el afio 2001.
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importa pero yo me siento negra me siento afro, no es que tenga el color més claro que
otras, en el fondo soy afrodescendiente igual y yo me autodefino afrodescendiente, no
negra” (Azeneth Béez, 58 afios, marzo 2012)

Se puede decir que el autoreconocimiento de los afrodescendientes de Arica y el
valle de Azapa carga con un doble proceso de etnicizacion reflejado en primera instancia,
por el despojo y desarraigo de un territorio ancestral representado en Africa v,
posteriormente, en la violencia y homogenizacion que significd la imposicion del Estado
chileno sobre este territorio en que drastica y forzadamente se debian transformar los
patrones culturales para desaparecer una identidad peruana, lo que significd un fuerte
desarraigo cultural. En este sentido, como plantea Giménez (2000) citando a Oommen, a
pesar de ser un grupo establecido en el territorio de un Estado que los reconoce como
ciudadanos, piensan que sus raices estan fuera de dicho territorio, ‘“esta auto-
externalizacion es la ruta para la etnicizacion y revela una experiencia colectiva de
discriminacion y opresion en paises donde a ciertos grupos inmigrados se les asigna un
estatus social subordinado y una identidad estigmatizada” (Gimenéz, 2000: 47)

Finalmente, como se puede apreciar, el término negro ha tenido diversas
connotaciones a lo largo de los periodos historicos, politicos y sociales en que ha sido
utilizado, siendo ocultos y visibilizados segun el contexto. Esto ha generado, en ultima
instancia, que el término negro sea reemplazado por el de afrodescendiente para insertarse

en la esfera pablica, politica e internacional.

2. Afrodescendiente como categoria politico-juridica e identitaria y sequndo

momento de asimilacidn y auto reconocimiento.

El término afrodescendiente fue construido basandose en un legado historico que
constituye el reconocimiento del abuso y violacién a los derechos humanos sufridos por
esta poblacién, como consecuencia de la esclavitud y posterior represion y negacion de los
Estados Naciones. El término afrodescendiente reivindica la carga negativa y llena de
prejuicios que histéricamente se le ha adjudicado al concepto de negro como inferior y

marginado, sin ningln pasado que dé cuenta de cudles han sido los procesos y
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configuraciones sociales e historicas que han llevado a instaurar en el imaginario colectivo
esta nocion racista del concepto.

En este contexto, el término afrodescendiente surge de un acuerdo internacional®
como categoria que busca equiparar a esta poblacién en latinoamérica para incluirlos en

tematicas que los beneficien.

“Es un término politico y juridico...decimos afrodescendientes, porque los
esclavizaron, fueron traidos en estado puro, eran negros y negras, y hoy dia muchas
personas han perdido el fenotipo pero no dejamos de ser familia ancestral y por eso que
nos hemos Ilamado afrodescendientes, para homologarnos todos en las Américas” (Marta
Salgado, marzo 2012).

De esta manera, el término implica el reconocimiento de un pasado que se
transforma en soporte para la reivindicacion, ya que implica una raiz que los posiciona
como herederos de algun lugar de la mitica Africa desde donde fueron desapojados por la
esclavitud, reivindicando asi su sufrimiento, abuso y resistencia. Lo que también implica un

mayor respeto y la disminucién de la discriminacién hacia esta poblacion en la actualidad.

“Porque si hoy en dia me dicen “oye negro” si soy negro, soy afrodescendiente,
antes soy negro y ahi quedaba, la palabra afrodescendientes es un apoyo muy inmenso a
decir negro” (Sergio Gallardo, marzo 2012)

“Cuando empezaron los afrodescendientes ya hubo menos discriminacion aqui en
Arica, donde vayas te atienden igual y no te dejan pal Gltimo, porque antes el negro tenia
que esperar y el blanco pasaba pa adelante” (Guillermina Flores, marzo 2012).

Al mismo tiempo, el surgimiento del término afrodescendiente produjo que aquellas
familias que no se habian cuestionado nunca por su negritud se lo preguntaran,
motivandose a investigar y finalmente a reconocerse. Por ejemplo, Daniela Gallardo
descrubrio su ascendencia porgue en el colegio tuvo que hacer un arbol genealdgico, pero

en su familia no se hablaba del tema.

%8 Conferencia Reginal Santiago+5, relaizada en Chile el afio 2000. Previa a la Conferencia Mundial contra el
racismo, la discriminacion racial, la xenofobia y las formas conexas de intolerancia. Realizada en Durban el
afio 2001.
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“No nunca, es que como Yo era azapefia, 0 sea mi papé era azapefio y yo vivi en
Azapa, pensaba que era normal ser negro o ser asi como era...por ser azaperno, por asi
morena porque yo tampoco Soy negra soy trigueria, por eso...claro yo le dije a mi papa
descubri que somos afrodescendientes, en ese momento a mi papa se le prendié como la
chispa de mas interés en nuestros ancestros y fue él a la casa de mi abuela a preguntarle
cémo fue, cuales son sus historias y ahi fue que mi abuela se abrié y le empezé a contar a
mi papa historias dolorosas con llanto y todo”. (Daniela Gallardo, marzo 2012)

En este contexto, se puede ver que la construccién externa de la categoria
afrodescendiente, fue el motor primordial para la conformacion de este movimiento en
Chile, motivando un fortalecimiento de la toma de conciencia de esta poblacion. Como
plantea Sansone en el texto de Sanchez (2011), se marca un importante precedente en el
camino de transformacion a la etnicidad, a través del proceso de etnitizacion en que el
movimiento asume responsablemente las implicaciones politicas de su identidad, ya sea
racial o étnica. Convirtiéndose la identidad étnica en un fenomeno de movilizacion y

autoafirmacidn positiva ya sea del individuo como de grupos culturales.

Al mismo tiempo, la identidad étnica no es algo esencial, sino que se configura
afectada por la historia y por circunstancias contemporaneas, tanto locales como globales.
En este contexto, el caracter trasnacional y diaspdrico, es un factor primordial en los
procesos de identidad afrodescendiente, esto es que la etnicidad afrodescendiente se ha
desarrollado en un escenario que Paul Girloy citado en Sanchez (2011), denomina “el
atlantico negro”, determinando el area geografica donde entre el siglo XV y XIX surge la
didspora africana como una contramodernidad, una polisémica area multilingle,
multireligiosa, que permitidé nuevas jerarquias étnicas y raciales entre los descendientes de
africanos. Esta modernidad tardia, segun Jesus Garcia, se generd por “procesos de
autoreconocimiento y de reconocimiento del ser afrodescendiente desde su situacion de

esclavizado hasta su condicion anhelada de sujeto libre y ciudadano” (Sdnchez, 2011:53).

2.1. Continuidad de la negritud por pérdida del fenotipo

Por otra parte, la adopcion del término afrodescendiente en Chile ha permitido

perpetuar la negritud luego de un largo periodo de blanqueamiento.

“Encierra no solamente el fenotipo, los rasgos sino que tu realmente te sientas
identificado con esa raiz y aparte de sentirte identificado sabes que tienes un referente, una
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abuela, un bisabuelo y basta eso para reconocerte afrodescendiente... amplia el espectro,
la gente muchas veces no quiere reconocerse negro pero si afrodescendiente, por ser
menos discriminador...era como muy racista emplear la palabra negro, porque también
dejaba afuera a los que ya no eran tan negros y que si se sentian descendientes de
africanos” (Azeneth Béez, marzo 2012)

“Uno siempre dice somos negros, pero es un término fuerte...porque no somos
africanos tampoco somos negros, porque ese es otro problema que tenemos porque
fenotipicamente ya no parecemos negros...entonces afrodescendientes claro, yo desciendo
tengo un antepasado africano, entonces ese término si nos calza...incluso yo soy mulato,
soy zambo, a la gente de los valles le cuesta el término...porque mucha gente dice soy
zambo porque en los valles también hay mucha mezcla, estan mezclados con los aymara™
(Carolina Cortés, marzo 2012).

Por lo que, también hay gente que se autoreconoce como zambo Yy participan en el
Carnaval Andino con la Fuerza del Sol®® bailando en las morenadas o caporales®. Sin
embargo también tendrian una raiz negra a pesar de no asumirla o hacerlo en menor medida
por identificarse mas con lo aymara. En este sentido, se puede ver que promover el
autoreconocimiento afrodescendiente es un proceso constante que aun tiene mucho trabajo
en cuanto a homogeneizarse bajo un término comdn con el fin de aumentar la poblacion y

fortalecerse frente al Estado.

Al mismo tiempo, en cuanto al autoreconocimiento “hay muchos que no tocan, no
pertenecen a agrupaciones porque son medios rehacios pero cuando es la bajada del
Carnaval aparecen todos estos negritos que estan debajo de la roca, “mira mi tia ahora
baila, mi abuela” ahora se autoreconocen negros,...muchos que no bailan, no tocan se
reconocen como negros pero de bajo perfi/” (Gino Kalise, marzo 2012).

Desde esta perspectiva el término afrodescendiente ha sido un aporte en cuanto a
lograr que mucha poblacién se autoreconozca, lo que a su vez ha significado —para muchos
de ellos- salir del estigma que sentian al ser considerados indios, “yo no soy indio, soy

negro y tengo un respaldo atras de negro” (Gino Kalise, marzo 2012).

Al mismo tiempo, se puede observar que la poblacion ariquefia se ha conformado a
partir de un constante proceso de mestizaje en donde se ha perdido notablemente el color

negro. Mientras que en otros paises de Latino América hay grandes cantidades que, segin

2% Carnaval Andino que se realiza en Arica a finales del mes de enero o principios de febrero.
%0 Danzas mestizas de los carnavales andinos.

57



Azeneth Baez*!, no pretenden asumir el término afrodescendiente porque quieren resaltar
su color negandose a perder su negritud.

“Ellos creen que los afrodescendientes son los mas claros y los negros, negros
siempre siguen siendo negros y ahi es la pugna que tienen...entonces el término
afrodescendiente para nosotros calza mucho” (Azeneth Baez, marzo 2012)

“Nosotros como organizaciones lo hemos acufiado para trabajar porque a nosotros
nos favorece porque hemos tenido pérdida de fenotipo” (Marta Salgado, marzo 2012).

A partir de la asimilacién de este término se amplia el rango considerado para esta
poblacién, ya que por la pérdida del color no podrian ser considerados como negros y no
serian reconocidos a pesar de autoidentificarse como tales. En este sentido, a pesar de
existir ciertos rasgos fisicos de negritud es mayor la poblacion que los ha ido perdiendo.
Por lo que, es la forma de evidenciar que existe una raiz, una descendencia africana
independiente de que el color haya disminuido notablemente. “Porque afrodescendiente
habla de que tiene una identidad, tiene un pasado” (Sergio Gallardo, marzo 2012)

En este contexto, de un largo proceso de mestizaje establecido en la sociedad
ariquefa, la poblacion afrodescendiente ha sufrido un fuerte intercambio cultural e inter-
étnico en que las identidades se encuentran entrelazadas, por lo que no existe una definicion

plenamente instaurada de aquellos que se consideran afrodescendientes.

“Es reconocido incluso por las Naciones Unidas que ser afrodescendiente no es
solamente tener ascendencia afro, si uno se reconoce, le gusta y vive la cultura, también es
afrodescendiente, lo mismo pasa con los indigenas, si uno vive en una comunidad indigena
y trabaja por ella, también se puede reconocer como indigena...si baila en Comparsas y le
interesa el tema y vive bajo esta cultura se le reconoce también como afrodescendiente”
(Carolina Cortés, marzo 2012)

“Si es posible tener los rasgos, sentir que quiere rescatar la cultura de los
afrodescendientes y sentirse...pero si no es, si lo siente puede ser afrodescendiente de
Corazon como se dice...claro, nosotros tenemos muchos en nuestra Comparsa que no son
afrodescendientes pero si estdn...investigan y estin participando por nosotros” (Ruth

Andia, marzo 2012)

%! Por ser la representante para Chile de la Red de Mujeres Afrolatinas y Caribefias, Azeneth ha viajado a
diversas instancias internacionales en las que ha podido conocer las realidades de los afrodescendientes de
otros paises latinoamericanos
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2.2. En cuanto a la diversidad de términos con respecto a los afrodescendientes

Como se ha hecho mencion anteriormente, “hay paises en que el término
afrodescendiente no lo aceptan, por ejemplo en Brasil son pardos, son mulatos pero no
afrodescendientes...porque ellos no quieren perder su negritud, ellos se asumen negros
igual que en Colombia” (Azeneth Baez, marzo 2012). En éste Ultimo pais, existio una
“batalla politico-semantica” llevada tanto por militantes como por investigadores. Por un
lado, estan los partidarios de los términos ‘“afrocolombianos”, “afroamericanos”,
“afrodescendientes”, ‘“afropacificos” y hasta “africanos” y por otro lado, los que usan
expresiones como ‘“negros”’, “comunidades negras” o “culturas negras”. Los primeros
resaltan la relacion con la ancestralidad y la especificidad cultural (afro); los segundos, la
caracteristica ‘“‘sociorracial” (negro) que los distingue del resto de la poblacion,

rememorando la discriminacion historica (Hoffmann, 2007).

En el caso de Chile también existe una multiplicidad de términos con que se
identifica esta poblacion. Por ejemplo, en Arica los afrodescendientes también se reconocen
como afrochilenos o afroariquefios, asi como en Azapa se autodefinen como negros,
morenos o azapefios, haciendo una distincién con aquellos que habitan la ciudad®. Ademés
existen otros términos utilizados en menor medida, como lo son el de mulato, zambo,
triguefio, entre otros. Por Ultimo, a partir de los datos de la prueba de caracterizacion®® que
salieron a la luz el afio 2009, las formas de autoreconocimiento que se desprendieron
fueron: moreno de Azapa con un 15,0%, descendiente de negro con un 8,2%, descendiente
de esclavo con un 5,6%, descendiente de negro con un 5.0% y afro-indigena también con

un 5.0%. Mientras que el término de afrodescendiente fue calculado en un 58,8%.

Por otra parte, en cuanto a la multiplicidad de términos que van surgiendo a partir
de las transformaciones y procesos del movimiento. Podemos observar, por ejemplo, para
el caso de Colombia, como también existen otros términos con los que se han asignado los

afrodescendientes en ese pais, aunque lo mantengan en forma implicita sin referirse a una

%2 Tema que sera profundizado en el capitulo 5.

% Conocida también como Censo Afro. Fue un instrumento que contabilizé a 341 personas que con sus
familias llegaron a 954. Fue impulado por la Alianza de Organizaciones Afrochilenas desde el afio 2004.
Los resultados fueron tabulados por la Cepal, que actué como apoyo técnico, siendo la Alianza responsable
exclusiva de los datos. Informacion recopilada en http://ong-oronegro.blogspot.com/2013/03/comienzael-
estudio-estadistico-los.html, en octubre del afio 2003. Este tema sera profundizado en el proximo capitulo.
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identidad negra o afro. El mas utilizado por esta poblacion®* es el de “libres”, reflejando su
condicion de no esclavizados. En otros pueblos se autodenominan “renacientes”, mostrando
una constante continuidad social. Por Gltimo y comunmente, se identifican con el nombre
de su region (tumaquefio, chocoano) o de su regién de origen (del Mejicano, del
Yurumangui) (Hoffmann, 2007). Esta ultima situacién se asemeja a lo que ocurre en el
valle de Azapa en el que muchos negros se identifican como azapefios 0 bien, como negros
azapefios. Como menciona Hoffmann (2007) todas estas opciones son impulsadas

simultanea o sucesivamente, dependiendo del contexto y de sus interlocutores.

Podemos apreciar entonces que la aceptacion de ambos términos, negro y/o
afrodescendiente, dependerd del contexto y de la realidad de cada pais, del como se
reconozcan, de como quieran darse a conocer Yy de cuales sean los intereses que buscan

conseguir.

“La gente dice, por ejemplo, “pa que dicen que son afro, si son negros” pero yo
creo que falta el entendimiento de las cosas, porque para nosotros ser afrodescendiente es
para construir politica y entonces es un término que nos acompafa juridicamente y
politicamente para hacer las cosas que queremos hacer” (Marta Salgado, marzo 2012).

“Hay muchas personas que no se reconocen siendo negros...”’ay otra vez los
negros’ y son personas que tienen los rasgos, yo creo que es mds por ignorancid...que
valgamos menos, una cosa asi, s mas por ignorancia...no se fijan en sus rasgos, a veces
ellos no lo tienen pero al hijo si le salen...porque vienen de un afrodescendiente que antes
le llamaban negro ” (Ruth Andia, marzo 2012).

“Conozco bastante gente que son afro pero no se quieren reconocer, dicen yo no
soy negro, soy mulato” (Marlene Huerta, marzo 2012)

Finalmente, hemos podido apreciar como ha sido tarea de las organizaciones afro el
sacar a la luz este tema, inculcar la utilizacion del término afrodescendiente e ir trabajando
en el autoreconocimiento de la poblacién. Sin ellas probablemente esta concientizacién no
habria surgido o no se habria consolidado de esta manera ni en el tiempo en que se ha

realizado.

“Cuando empezd el movimiento afro, empecé a leer a tomar conocimiento de lo que
era realmente ser afro y llegdb un momento en que me corrieron las lagrimas de emocion

% Refugiada en las costas Pacificas antes de la abolicion de la esclavitud.
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porque recién se me abrid la mente que significaba ser afro y cuales fueron los
sufrimientos de nuestros antepasados...entonces ahi uno se da cuenta que tiene una
identidad, se siente identificado, pero es muy bueno porque si no hubiera empezado este
movimiento de afrodescendiente...quizds todavia habria sido ignorante de los que es los
afrodescendiente aca en Chile ”. (Sergio Gallardo, marzo 2012)

“Mi familia ha sido super concientizada y nosotros sabiamos que eramos
descendientes de africanos...yo sabia del término afrodescendiente...no lo ocupaba, lo
ocupé cuando me empecé a integrar a las organizaciones y entendi lo que era ser
afrodescendiente, porque una cosa es ocuparlo y otra es entenderlo”. (Camila Rivera,
marzo 2012).

Podemos decir entonces que, el término afrodescendiente en Chile, es adoptado
principalmente como estrategia de visibilizacion politica e identitaria, avalada en un
contexto internacional, para iniciar el surgimiento de organizaciones y la conformacion del
movimiento afrodescendiente, con el objetivo de rescatar y reconstruir una identidad para

finalmente conseguir ser reconocidos por el Estado chileno.
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Capitulo I11: Composicion del Movimiento Afrodescendiente Ariquefio

El siguiente capitulo busca dar a conocer el proceso de configuracion del
movimiento afrodescendiente chileno o ariquefio, en cuanto a la conformacion de sus
organizaciones y a las diversas estrategias de visibilizacion identitaria y politica utilizadas
para darse a conocer ante el Estado chileno, los organismos internacionales y la sociedad
civil. Es decir, en este capitulo interesa mostrar como la identidad puede politizarse de
modo que pueda constituirse como una estrategia de poder y de movilizacion por parte de
un grupo determinado. En este contexto se hara referencia a las demandas del movimiento
afrodescendiente de Arica, cuyo eje central ha sido la medicion censal y el reconocimiento
por parte del Estado como grupo étnico diferenciado. En coherencia con una de las
caracteristicas principales de los grupos étnicos, aquello de que no existen en aislamiento y
que, por lo general, no constituyen un segmento dominante al interior de los Estados, este
movimiento ha buscado generar espacios de participacion ciudadana, de manera de poder
acceder a politicas publicas que los beneficien. Es por esto que en el presente capitulo
también se hard referencia a la construccion de distintos discursos desde donde se
posicionan como movimiento en el fortalecimiento identitario y politico para la continuidad

de su lucha.

Finalmente, para contextualizar esta situacion podemos decir, llevandolo al caso
afrodescendiente, que los nuevos movimientos indigenas se caracterizan por buscar
instancias politicas que les permitan acceder a sus intereses dentro de un marco de cambios
democraticos (Bartolomé, 2004). Esta basqueda de derechos y de reconocimiento al interior
de sistemas establecidos, serian conocidos como espacios de ciudadania (Gundermann,
2003)

1. Conformacion de las Organizaciones.

El movimiento afrodescendiente se ha desarrollado principalmente en el &mbito
urbano y se ha dividido en dos grandes bloques. El afio 2008 surge la Alianza de
Organizaciones Afrochilena, conformada en sus inicios por: Oro Negro, Lumbangay Arica
Negro, esta ultima luego de unos afios se desligd para unirse al bando contrario
conformado tiempo después, la Confraternidad de Agrupaciones y Familias

Afrodescendientes, en donde se agruparon el resto de las organizaciones: el Club del Adulto
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Mayor Julia Corvacho Ugarte, la Comparsa Tumba Carnaval, Arica Negro, Grupo de
Musica y Danza Sabor Moreno, Agrupacion de Mujeres Afro Yamanya y la Agrupacion de
Familias Afrodescendientes. Finalmente, el afio 2012, Lumbanga se desvincula de la
Alianza sin dejar de trabajar conjuntamente por el reconocimiento, para impulsar un tercer
blogue afrodescendiente en el valle de Azapa, pero desde un enfoque rural, Ilamado
Asociacion de Organizaciones y Comunidades Afro, Territorio Ancestral Azapa.

A continuacion se daran a conocer siete organizaciones pertenecientes a los bloques
urbanos y la Asociacion Azapefia. Ordenadas por afios de trayectoria y representando la

mayor parte del movimiento.

1.1. Ong “Oro Negro”

Fue la primera organizacion afrodescendiente de Arica. Surge despues de la
participacion de la familia Salgado y un grupo de gente en la Conferencia de Santiago Mas
cinco®, conforméandose el afio 2001 liderada por Sonia y Marta Salgado. Su principal labor
en cuanto a la conformacion del movimiento fue “capacitar a las personas, hacer que la
gente se autoreconozca y al mismo tiempo forme organizaciones, una de las tareas de la
Ong era que nazcan los grupos y que empiecen a funcionar...todas las demas
organizaciones que existen se han desprendido de acé, algunas en buena onda, algunas en
mala onda” (Marta Salgado, marzo 2012). Con el tiempo cada vez méas gente fue
integrandose a Oro Negro, identificandose con este renacer afro plasmado en ese entonces,
primordialmente por la musica y los bailes, lo que comenzé a “atraer la atencion de la
gente de aqui, de nosotros igual y asi como timidamente nos vamos sumando pero siempre
con restriccion, siempre con un monton de prejuicios, trancas... y empezo a gustarme,
sentia el tambor y yo queria moverme pero me daba verglienza también...asi de a poquito a

poquito fuimos entrando” (Azeneth Baez, marzo 2012).

Actualmente esta organizacion esta compuesta por aproximadamente 60 familias
pertenecientes en su mayoria a Arica, repartidas entre la Ong Oro Negro y su Comparsa de

musica y danza afrochilena. Sin embargo la participacion de los integrantes varia durante el

% Conferencia Regional Preparatoria de las Americas realizada por la Cepal en Santiago de Chile el afio 2000.
Previa a la Conferencia Contra el Racismo, la Discriminacion Racial, la Xenofobia y las Formas Conexas de
Intolerancia. Realizada en Durban, el afio 2001.
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afo, ya que existen algunos miembros mas activos que otros, dependiendo de las
actividades que se realicen, ya sean de indole méas politica, social, artistica o cultural. En
cuanto a los proyectos realizados consideran que la creacion de la Comparsa Oro Negro,
siendo el primer proyecto fue fundamental, ya que cumpli6 la labor “de visibilizar y
sensibilizar a la comunidad de la existencia de los afrodescendientes aca en la region y
también a nivel nacional ” (Marta Salgado, marzo 2012). La Comparsa se conforma el afio
2003 por un proyecto Fondart llamado “Tumba Carnaval: Rescate de Tradiciones
Culturales Afroariquefias”, pero el afio 2009 deciden tomar este nombre y patentar la
Comparsa como Tumba Carnaval, momento en que se desprenden de la Ong.

Sin embargo, se cred una nueva Comparsa en Oro Negro, en donde para participar
no es requisito ser afrodescendiente. Fluctia entre los 50 integrantes en el afio regular y 80,

en el periodo cercano al Carnaval Andino con la Fuerza del Sol*®

. Por otra parte, esta nueva
Comparsa sacé personalidad juridica y cred su propia directiva con el propdsito de tener
una mayor independencia, en cuanto a ciertas diferencias de opiniones al interior de la Ong

Oro Negro a la que de todos modos pertenecen.

“Habian cosas que no eran competentes unas de otras.../porqué una persona que
no es afrodescendiente tiene que estar luchando por una causa afrodescendiente?, entonces
habia una divisién dentro de la misma comparsa...hay gente afrodescendiente que estd
comprometida con el movimiento y es activista del mismo, pero hay otra gente que no, que
solo viene a bailar y tocar porque le gusta la musica y la danza, y nosotros respetamos su
decision que no tiene que ser activista de algo que no quiere” (Pablo Dominguez, marzo
2012).

Finalmente se podria decir que existen dos posturas dentro de la Ong Oro Negro con
respecto a su incidencia dentro del movimiento. Por un lado, se encuentra la postura mas
conservadora representada por las cabezas de la Ong que son los de mayor edad y, por otro
lado, se encuentran los lideres de la Comparsa, en su mayoria jovenes que representan gran
parte de los integrantes de la agrupacion en su totalidad. Estos buscan darse a conocer de
una forma que no concuerda con la postura de los mayores, en cuanto a presentrase donde
ellos consideren necesario por una conviccion y no solo porque los llamen a tocar y bailar

sin un mayor trasfondo. Existe un sentimiento por parte de la Comparsa de ser vistos, desde

% Realizado en Arica entre fines de enero y pirncipios de febrero.
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afuera, como un “show” sin ser valorados como merecen, por lo que proponen darle un
matiz mas politico a la Comparsa, que ademas de musical tenga un mensaje de protesta. En
este sentido, se estaria dando una especie de folcklorizacion del movimiento, al ser
considerados muchas veces superficialmente, en cuanto a instancias institucionales en que
s6lo los convocan a mostrar su “show”, pero no se abre una instancia de participacion en

donde puedan dar a conocer sus opiniones y exponer sus inquietudes.

1.2.  Lumbanga

El aflo 2003 ocurre un quiebre en la Ong Oro Negro desde donde surge la
organizacion Lumbanga, liderada por Cristian y Azeneth Baez, representantes de la familia
Rios®’. Este quiebre ocurre por temas de diferencias de opinién e intereses, ya que algunos
miembros de Oro Negro buscaban tener mas incidencia en la toma de decisiones del grupo

que se daba en torno a la familia fundadora, los Salgado.

“Mucha gente empez6 a cuestionarse sobre la forma y el proceso que se estaba
llevando a cabo en Oro Negro donde se africanizaban mucho las cosas...si bien se hace
una primera investigacion y queda en eso...no se le daba valor a los abuelos, a los
antiguos, entonces se buscaban elementos de afuera...afrobrazilero, afrouruguayo para
reconstruir una comparsa’ (Cristian Baez, marzo 2012).

En este contexto surge la organizacion Lumbanga que busca rescatar las vivencias
de los negros en Azapa, desde los propios relatos de los abuelos, para asi reconstruir una
memoria colectiva y fortalecer una identidad que estaba oculta. Para cumplir este objetivo
la primera actividad que hace la agrupacion es crear la mesa redonda, instancia en que los
abuelos se juntaban a contar sus vivencias para asi ir rescatando parte de una cultura

afrochilena.

Por otra parte, la organizacion pretendia hacer un trabajo mas politico, por lo que
comienzan a introducirse en el tema investigando sobre los movimientos afro de América
Latina. “70 tienes que buscar referentes y tienes que buscar la retroalimentacion, como
aprendes si td no sabes que es lo que pasa, de los movimientos como se van dando, como

los lideres acceden a las demandas, como se organizan como inciden ante los Estados, tu

%7 Sin embargo los fundadores oficiales de esta organizacion eran 12 abuelos, siendo presidenta la sefiora
Rosa Giliisa. Ademas se conforma una directiva representada por un miembro de cada familia presente en la
agrupacion, un Baluarte, un Quintana, un Rios y un Corvacho
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tienes que ir aprendiendo de ellos también y buscas referentes para replicarlo en tu
realidad” (Azeneth Béez, marzo 2012). En este sentido, uno de los grandes proyectos de
Lumbanga ha sido la creacién en Chile de la Escuela Formadora de Lideres De América del
“Mundo Afro”%.

En cuanto a la conformacion de la organizacion, con el paso del tiempo al interior
de Lumbanga se han creado otros colectivos: Luanda Colectivo de Mujeres
Afrodescendientes de Chile, el Rinconcito Africano Colectivo de Adultos Mayores y Sazén
Afro Colectivo Culinario Afro. Los socios que componen Lumbanga, actualmente son
alrededor de 120 y los miembros activos bordearian los 70. La mayoria de los integrantes
son afrodescendientes de Azapa, ya que prefieren no incluir en la organizacion a gente que
no sea afro, solo a las parejas de los integrantes por tener un nexo familiar, lo que los
diferencia de las otras agrupaciones. Sin embargo, esta politica rige en cuanto al trabajo en
los procesos de liderazgo y no en la participacion de la Comparsa. Este requisito, no seria
exclusivamente en cuanto a lo fenotipico sino al tener una raiz afro. Por esta situacion
Lumbanga ha sido tildada de racista por el resto de las agrupaciones, a lo que ellos
responden que esta pendiente discutir el tema de la existencia de un racismo estructural que

ha estado inmerso en la sociedad histéricamente y que no ha sido cuestionado™.

1.3.  Arica Negro: Recuerdos de la Chimba

Otra agrupacion es Arica Negro: “Recuerdos de la Chimba” que surge el afio 2005
al desprenderse por ciertas diferencias de la Ong Oro Negro. Se identifica, a diferencia del
resto de las organizaciones, con el sector costero de la Chimba. Este grupo se conformo por
la familia Lara quienes iniciaron esta nueva organizacion invitando a participar a mas
gente. Es una de las mas pequefias y la mayoria de los miembros son jovenes,
pertenecientes a Arica. Su trabajo esta dedicado al &mbito cultural, por ser una Comparsa
que no ha hecho un mayor trabajo politico en forma auténoma. Aunque de todos modos,

desde sus inicios han participado en actividades por la lucha hacia el reconocimiento.

%¥Ligada a la organizacion “Mundo Afro” que nace en Uruguay para liderar el movimiento de negros en
América. Dirigida por Romero Rodriguez que seria un referente para Cristian Bdez ya que parte de su
formacion como lider se la debe a esta escuela.

% |dea planteada por Cristian Baéz, dirigente de Lumbanga. En la entrevista realizada en Arica el afio 2012.
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Como ya se dijo, esta agrupacion se identifico con el sector costero de Arica, La

Chimba, ya que la mayor parte de los familiares fueron “chimberos™.

“Nosotros como Arica Negro quisimos ponernos ese nombre porque mucha gente se
siente identificada porque sus abuelitos, sus primos, sus tios vivieron en ese sector... asi se
fue formando. Y gente se incluyd no siendo nada pero solamente le gusta bailar
noma...n0sotros aca no discriminamos a nadie, hay otras comparsas que tienen que ser
morenos tienen que ser afro para poder entrar, aca nosotros no”. (Aurora Lara, marzo
2012)

La identidad “chimbera” ha permanecido en estas familias a pesar de que este
espacio tras el auge urbanistico produjera la dispersion de sus habitantes a distintos sectores

de Arica. Sin embargo, éstos no perdieron el lazo que tenian con ese lugar sintiéndose

pertenecientes a él durante generaciones.

“Mi abuelo, que en paz descanse, le trasmiti6 a mi padre y mi padre tambien
alcanzo a vivir pero era muy nifio, poco se acuerda pero mas que nada es la trasmision que
le hizo su padre, entonces él lo trasmitié a nosotros. Y nosotros lo hemos trasmitido a

nuestros hijos para que esto pase de generacion en generacion” (Aurora Lara, marzo
2012).

1.4.Club del Adulto Mayor Afrodescendiente Julia Corvacho Ugarte

La idea de esta organizacién surge al interior de la Ong Oro Negro el afio 2002 para

“ver la manera de trabajar los adultos mayores en un ente aparte, entonces creamos el

415,

Club del Adulto Mayor Afrodescendiente Julia Corvacho Ugarte™” (Arturo Carrasco,

marzo 2012). Sin embargo, el afio 2007, con aproximadamente 30 miembros, deciden

independizarse de la Ong.

“Porque los nifios tocando, bailando... yo llevaba la bandera y los adultos mayores
todas bailaban en la comparsa, sino que tener un ente aparte, pa reunirnos como adulto
mayor con sus mismos pares y contaban sus vivencias, sus historias, se conversaba..., yo
los incentivé a que se hicieran esas cosas porque no era solamente de ir a mover el culito,
sino que hay que meterse en la parte politica, en la parte social, en el contexto de todo esto
que nos interesaba a nosotros, que el Estado nos reconozca.” (Arturo Carrasco, marzo

2012)

%% Habitantes de La Chimba, sector costero de Arica a principios del siglo XX.
*! En honor a la Julia Corvacho, que era la matriarca de Azapa que muri6 a los 115 afios en el afio 1982
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Con respecto a los miembros del Club, la mayoria se encuentra actualmente en
Arica, pues al ser de mayor edad viven con sus hijos o nietos en la ciudad, pero también
hay quienes habitan el valle de Azapa o el de Lluta. Por otra parte, para financiarse en el

invierno, este club realiza diversas actividades.

“En el valle de Azapa vendemos picarones y sopaipillas a la pasada en la calle, ahi
freimos y vendemos. Ahi juntamos platita...conversamos, tallamos o algun problema que
tenemos, algin socio que estd con problemas vamos a ayudarlo. O hay una exposicion
entonces vamos donde las socias que hacen totora a conseguir un puesto para que ellas se
pongan a exhibir su producto y los vendan” (Arturo Carrasco, marzo 2012).

Este Club surge por iniciativa de los mismos abuelos ya que en la organizacion los
intereses estaban dispersos por las diferencias de edad. Actualmente realizan reuniones
cuando necesitan conversar sobre temas especificos del grupo. Por ejemplo, segun don
Arturo Pangue, han pensado que les gustaria sembrar principalmente la cafia de azdcar,
pues algunos en su juventud se dedicaban a esta labor. “Yo he trabajado en las azucareras

en Per( y me gusta ese trabajo para negocio... como conozco es mds facil, yo mismo daria

la iniciativa a los demds” (Arturo Pangue, marzo, 2012).

“Hay tantas cosas que son para beneficio mismo del grupo, pero lo interesante por
lo pronto es el terreno, tenemos que exigir que nos entreguen las tierras, que no se
dediquen solamente a ofrecernos y nada mas, las tierras hay que tenerlas a la vista, ya
vamos a hacer esto y esto...lo que mds nos interesa es tener tierra, su casita propia en su
terrenito en Azapa” (Arturo Pangue, marzo, 2012)

1.5. Comparsa Tumba Carnaval

Como ya se explicd anteriormente, esta agrupacion de musica y danza afrochilena
surge en los inicios de la Ong Oro Negro, pero con el tiempo se desligd de la agrupacién
por diferencias con la directiva y algunos lideres. “Decidié la Comparsa tener su propia
autonomia porque ellos ya trabajaban paralelo, porque la Ong era un grupo que
trabajaba los temas politicos y sociales, pero la comparsa trabajaba el tema mas artistico,
por lo tanto se puede decir que dependia uno del otro, Oro Negro se llamaban los dos”
(Sandra Castilla, marzo 2012). En este contexto, el afio 2009 deciden tener su autonomia

juridica, usando el nombre de Tumba Carnaval.
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Su mayor participacion interna y al mismo tiempo escenario de visibilizacion al
igual que el resto de las Comparsas, se da en los preparativos y en el Carnaval con La

Fuerza del Sol*

, periodo en el que llegan a ser 150 integrantes en su mayoria ariquefios, de
todas las edades. Sin embargo, los miembros que participan todo el afio en la Comparsa van
entre las 20 y 30 personas. Esta situacion es un desgaste para los lideres pues existe una
desmotivacion en el transcurso del afio. Para revertir esta situacion dentro de la agrupacion
se han hecho charlas sobre lo que es ser afro, como se formé el movimiento, qué buscan y
porqué deben seguir, entre otras cosas. Por otra parte, para pertenecer a esta Comparsa no
es necesario ser afrodescendiente, “nosotros tenemos la politica de que afrodescendientes
aqui en Arica, somos todos, ya que somos muy multiculturales entonces fenotipicamente no
puedo decir yo que td seas 0 no seas afro, quizas tu apellido tenga algo pero seas blanca,
entonces no puedo ser yo discriminadora con mis pares” (Sandra Castilla, marzo 2012). Al
mismo tiempo, hay muchos integrantes que no son afrodescendientes pero que simpatizan

con el movimiento y que incluso estan comprometidos con la lucha por el reconocimiento.

Por utlimo, se puede decir que las Comparsas, en general, funcionan como elemento
identitario en cuanto a la visibilizacion externa y el fortalecimiento interno del movimiento,
tocando en festividades y carnavales que representan a los afrodescendientes. Sin embargo,
la musica a pesar de ser, en parte un rescate del pasado a través de la memoria de los
abuelos, ha sido reconstruida a partir de ciertos ritmos ya existentes, lo que dio como
resutado un ritmo Unico llamado Tumbe, que lo identifican como ritmo afrochileno. Lo
mismo ocurre con las danzas, que son fusiones entre lo afroperuano o pasos inspirados en
las labores de los negros esclavos y recreaciones de los relatos de los abuelos agricultores o
chimberos. El baile “tumba” y algunos pasos han sido inspirados en danzas mostradas por

los abuelos™®.

%2 Carnaval Andino realizado en Arica entre enero y febero.
** No profundizare mas sobre el tema por salirse del contexto. Sin embargo hay estudios que hablan sobre la
construccion musical de los afrodescendientes, como la antrop6loga chilena Mariana Ledn, entre otros.
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1.6. Colectivo de Mujeres Luanda

El afio 2010 se conforma, al interior de Lumbanga, el Colectivo de Mujeres Luanda,
liderado por Azeneth Béez, representante en Chile de la Red de Mujeres Afrolatinas y el
Caribe**. Para poder acceder a esta instancia “habfa que crear una organizacion, un
colectivo de mujeres donde las aglutines y se salga de ese mixto en que estan todas
bailando o haciendo cosas que no son inherentes al tema género...la mujer tiene metio en
la cabeza que hay que bailar, tiene mucho del concepto cultural, pero el concepto politico
de demandas, “no, pa qué, si nosotros aqui en Chile estamos bien” (Azeneth Baez, marzo
2012). A partir de este relato se puede apreciar que gran parte del movimiento
afrodescendiente se ha quedado estancado sélo en la participacion de las Comparsas sin

comprometerse mayormente aun en una lucha politica y en la construccion de demandas.

Por otra parte, no es una lucha s6lo por las afrochilenas, sino que es un tema de
género, velan por la mujer afro en general sin importar su nacionalidad, “es independiente y
esa es la discusion que yo muchas veces tengo, que porgue son colombianas no tienen
derechos. Si tienen derechos...10s derechos son transversales, no porque tu eres peruana
no tienes derecho, porque eres chilena si los tienes...Luanda tiene dos afroperuanas”
(Azeneth Baez, marzo 2012). Las mujeres que participan en la organizacion son tanto de la
ciudad como del valle de Azapa y buscan incidir a favor de las mujeres en cuanto a
politicas publicas exclusivas para ellas que incluyan una pertinencia étnica. Al mismo
tiempo hacen una critica a los mitos y estigmas asociados a la mujer negra, principalmente

en el &mbito sexual, en la discriminacion y en su degradacion como mujeres.

1.7. Agrupacion de Familias Afrodescendientes

El afio 2010 surge la Agrupacion de Familias Afrodescendientes, liderada por
Sergio Gallardo y conformada por 25 personas pertenencientes a Arica, al valle de Azpa y
al de Lluta. Esta agrupacion se enfoca en las familias dedicadas primordialmente a los
problemas cotidianos y particulares, “hay otras agrupaciones que se dedican mas a lo

externo, mas a la parte politica, reconocimiento...pero qué pasa con la mujer afro con los

* Con el fin de participar internacionalmente en el tema de la mujer afro, a través del Enlace de Chile en la
Asamblea de Mujeres en América latina y el Caribe
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nifios afro, qué pasa con ese nifio que quizas lo podemos sacar de la drogadiccién o ese
abuelito que quizas le queda un afio y queremos que ese afio se sienta bien” (Sergio
Gallardo, marzo 2012). Al mismo tiempo, los miembros de esta agrupacion se sentian
afrodescendientes y querian participar pero no se identificaban con las organizaciones, ‘fue
una necesidad...hay muchas personas adultas que le gusta la parte artistica pero no
participan muchas veces por problemas de la edad, que ya muchos de nosotros estamos
maduros y nos cuesta meternos en este ritmo de los bailes” (Sergio Gallardo, marzo 2012).
Sin embargo, a pesar de estar enfocados en problemas mas bien internos del diario vivir,

esta organizacion participa permanentemente en las actividades por el reconocimiento.

Finalmente, como se ha podido apreciar hasta el momento, la conformacién y el
proceso del movimiento afrodescendiente ha transcurrido en la ciudad. Sin embargo, el afio
2012 se inserta al movimiento una Ultima Asociacion que representa a las agrupaciones y
comunidades del valle de Azapa, desde un enfoque rural y con nuevas demandas asociadas
a su entorno. Se puede decir que esta Asociacion por conformarse tardiamente en
comparacion con la ciudad, no tuvo mayor incidencia en el proceso de configuracion del
movimiento ni en sus estratégias politicas e identitarias de visibilizacion. Pero de todos
modos, al integrarse se posesiona en la lucha por el reconocimiento como parte escencial de
la continuidad del movimiento afrodescendiente por manifestar la reivindicacion,

recuperacion y proteccion de su territorio ancestral, el valle de Azapa™.

1.8. Asociacion de Organizaciones vy Comunidades Afro, Territorio Ancestral

Azapa

Esta Asociacion®® surge el afio 2012 con el apoyo de la organizacién Lumbanga. Su
objetivo es organizar por primera vez al valle de Azapa y rescatar el territorio ancestral para
que no se pierda la identidad, poniendo en valor sus costumbres y tradiciones, protegiendo

a las familias y fomentando el desarrollo social, cultural y econdmico de la zona. La

** Dehido a la extension y complejidad de este tema se profundizara mayormente en los capitulos posteriores.

“® Esta Asociacion sera descrita brevemente y sin mayor detalle, por ahora, ya que es la mas reciente y la
Unica que representa una zona rural. Por lo que no tuvo incidencia en el proceso del movimiento hasta el afio
2012 y por ende su participacion ha sido menor en cuanto al proceso que se describird en este capitulo. Sin
embargo, se profundizara sobre esta Asociacion en el capitulo 5y 6.
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agrupacion estd compuesta por: las Organizaciones Sociales y Culturales
Afrodescendientes Lumbanga y Black Zulu, el Club Adulto Mayor Rincon Africano de
Lumbanga, la Organizacion Arte Culinario Sazon Afro, el Club Deportivo
Afrodescendiente Union Azapa, las Comunidades Cruz de Mayo Sucesion Tomasa Baluarte
y Descendientes, Familia B&ez y Descendientes, Familia Corvacho y familia Llerena Santa
Maria, los Bailes Religiosos Morenos Hijos de Azapa y Kuyaguas “Ventura Baluarte, la
Agrupacion de Mujeres Afrodescendientes Rurales Hijas de Azapa y un colectivo de Salud
Intercultural, entre otras.

Se puede observar que, a diferencia de los bloques urbanos compuestos por la
Alianza y la Confraternidad, la Asociacion Azapefia se configura integrando, ademas de
organizaciones sociales y culturales, agrupaciones que representan en si mismas un gran
potencial identitario que antes no habia sido visibilizado, lo que se refleja principalmente en
la conformacion de comunidades agrupadas en torno a creencias religiosas, pero también
con fines deportivos, de salud, entre otros que dan cuenta de la pertenencia a un lugar que
contiene elementos culturales comunes que los representan.

Finalmente, se puede concluir que las organizaciones afrodescendientes han surgido
principalmente lideradas por ciertas familias. Siendo las primeras: Oro Negro con los
Salgado, luego Lumbanga con los Rios y finalmente Arica Negro representada por los Lara.
Con el tiempo se han conformado otras organizaciones en la busqueda de nuevos intereses,

por tesiones internas, diferencias de opiniones y conflictos de liderazgos.

6

xistia esa rivalidad entre una agrupacion y otra...entonces eso nos complico
poder tener un consenso comun para poder trabajar (Sergio Gallardo, marzo 2012)... hay
que hacer una reflexion en torno a porque nos vamos dividiendo tanto, que si bien es cierto
gue nazcan grupos pero no que se fragmenten tanto y eso ha venido pasando” (Marta
Salgado, marzo 2012).

Se puede observar que a partir de esta fragmentacion, ademas de ir amplidndose el
movimiento por integrarse personas que quizas antes no se autoreconocian, también refleja
un proceso de emergencia identitaria constante que seguira en aumento y que se manifiesta
en la acelerada proliferacion de organizaciones, que al mismo tiempo se focalizan en
nuevos intereses y espectativas asociadas muchas veces al género y a los grupos etareos, lo

que da cuenta de una diversificacion del movimiento para trabajar en ciertas necesidades e
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inquietudes particulares pero siempre en torno a fomentar el autoreconocimiento, el rescate
identitario y primordialmente la lucha por el reconocimiento. Sin embargo, que las
organizaciones vayan fragmentandose implica una mayor dificultad en cuanto a llegar a
consensos para concretar objetivos comunes como movimiento. En este sentido, a pesar de
sus diferencias y rencillas, todas las organizaciones independientemente de sus ideas o

formas de trabajo tienen como prioridad luchar por el reconocimiento.

2. Estrateqgias de visibilizacién del Movimiento

En los inicios del movimiento la principal forma de visibilizacion fue de indole méas
bien cultural, reflejada en las Comparsas de musica y danza que representaron un elemento
primordial en el fortalecimiento identitario para la basqueda y rescate de un pasado oculto,
configurandose como grupo diferenciado dentro de la multiculturalidad presente en Arica.
Ademas, las Comparsas representaron una innata visibilizacion politica, en el sentido de
que buscaron irrumpir en el ambito publico, tanto en la sociedad civil como posteriormente
ante los entes gubernamentales, para darse a conocer y demostrar su existencia frente a la

invisibilizacion historica plasmada desde el Estado.

Al mismo tiempo, otra estrategia base del movimiento y de las organizaciones en
particular ha sido no abanderarse con ningun partido ni tendencia politica, sino que trabajar
con quienes quieran apoyarlos independiente del sector que sean, “todos los reglamentos de
las organizaciones prohiben proselitismo politico...como colectivo completo tampoco
podemos tener una inclinacién porque dentro de las organizaciones hay diversidad,
entonces eso tiene que respetarse” (Marta Salgado, marzo 2012). De esta manera, tienen la
posibilidad de seguir su proceso hacia el reconocimiento sin depender de la aprobacion de

un gobierno de turno, dandole un caracter etnopolitico a este movimiento.

Por lo tanto, la condicion étnica al estar definida en constante relacion con diversas
formas de poder, ha confluido en que las demandas del movimiento se enfoquen en la
busqueda de cuotas de patricipacion que logren incurrir en esta esfera de poder. Por lo que
los grupos se constituyen politicamente organizados en funcion de sus discursos y
experiencias comunes y/o miticas, en donde los elementos simbdlicos-discursivos se aunan

en la defensa de intereses colectivos.
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“La politica en los movimientos indigenas es, como en otros sectores de la
sociedad, una politica que usa diversos medios de expresion y formas de movilizacion, pero
su caracteristica central es el empleo profuso de la simbolizacion” (Bello 2004:124). La
danza, la musica entre otros factores reflejan un ejemplo de précticas discursivas que
invocan en el presente elementos de un pasado lejano, a veces mitico, que al ser elegidos

se renuevan y reconstruyen como elementos propios que manifiestan su condicién actual.

Alvaro Bello (2004), plantea que los simbolos que son utilizados por estos
movimientos tienen diversos objetivos, la valorizaciébn de una cultura propia, su
reafirmacion y legitimidad frente al Estado, la recuperacion histérica como forma de
legitimacion de la colectividad, representando la entrada al futuro, cohesionandose como
grupo y diferenciandose de los demas. En este sentido, Miguel Bartolomé (2004) sefala
que “a traves de las movilizaciones etnopoliticas sus miembros redefinen su experiencia
previa y adoptan un estilo de accion politica participativo y no mediado, que supone una
politizacion definida y totalizadora de la vida cotidiana” (Bartolomé, 2004: 97) de esta
manera la demanda étnica se inmiscuye en distintos ambitos de la vida indigena, en este

caso afrodescendiente, definiendo por tanto su condicién como tal.

En este contexto, el afio 2005 se inicia un proceso de acercamiento al tema de la
inclusion de la variable afrodescendiente en el Censo, citando a los SEREMIS, a la
Gobernacion y al INE para proponer hacer un estudio o prueba piloto. Mientras que en el
2007, desde una estrategia mas bien identitaria se crea “La Ruta del Esclavo”, como otra
forma de visibilizacion, en donde se hace un recorrido por ciertos espacios simbolicos y
geograficos que representan hitos especificos de la historia de la esclavitud negra en Arica,

el valle de Lluta y Azapa.

Retomando el tema de la inclusion al Censo, el afio 2006, Lumbanga llega a la
Moneda para dar a conocer esta propuesta, en donde les hacen saber que para lograr este
objetivo deben oirse las voces de todas las organizaciones, no solo de una, proponiéndoles
que se unan como bloque, “la Alianza*’ fue estratégica para este tema, solos no

hubiéramos avanzado, se avanz6 mucho” (Cristian Baez, marzo 2012). De esta manera, el

* Alianza de Organizaciones Afrochilena. Conformada por Oro negro, Lumbanga y Arica Negro.
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afio 2008, las organizaciones se agrupan para tener mas peso y fortalecer el movimiento por
la lucha de la demanda primordial, el reconocimiento, “el gran objetivo de formarse como
Alianza es juntar las fuerzas, unir los pensamientos, las ideas para ya hacer la mocion de

ley y ponerla en el Estado” (Marta Salgado, marzo 2012).

En este contexto, la organizacién Lumbanga postulé a un Fondart sobre el proyecto
“Sensibilizacion del Patrimonio Inmaterial Afrochileno en Tarapaca: Hacia el Censo Afro”,
para asi tener certeza del nimero de descendientes*®. Entre el afio 2006 y 2008 se realiza la
“Caracterizacion de Poblacion Afrodescendiente en la region de Arica y Parinacota, Censo
Afro”*. Esta iniciativa buscaba ser un instrumento de inclusién social, con el objetivo de
caracterizar socioeconomicamente a la poblacion que se reconoce como afrodescendiente
en dicha region, para tener una estimacion de la cantidad de personas que la componen
reconociendo asi su existencia. Tambiéen incluyé la identificacion de sectores geograficos
donde residen los afrodescendientes de la regién®. Para realizar esta prueba se contaba con
aproximadamente 300 familias, al mismo tiempo que la labor de las organizaciones era
sensibilizar a la poblacion que aun no se reconocia, para llegar a una meta de 700 familias
encuestadas en la region®". Esta prueba de caracterizacion era solo una muestra, que abarcé
aproximadamente a 400 familias que se autoreconocen como tales, por lo que, no pretendié
censar a la poblacién afrodescendiente total de la region. El objetivo final de esta prueba
experimental, ademas de cuantificar y caracterizar, era ser incluidos en el censo nacional
del afio 2012°. Sin embargo, esta caracterizacion fue rechazada metodolégicamente por el
INE lo que postergo la continuidad del proceso. De todos modos, la Alianza Afrochilena
tuvo la responsabilidad de sistematizar los datos que concluyeron en un informe que retrato

el nivel de autoreconocimiento del término afrodescendiente y otros que representan una

*® Informacién recopilada en http:/sil.congreso/docsi/proy7050.doc. consultado el 14 de julio del 2010

* Impulsada por Alianza de Organizaciones de Afrodescendientes Chilenos, en conjunto con el Ine, el
Gobierno Regional, la Corporacion Norte Grande y el apoyo de distintos organismos internacionales como la
Unesco, Cepal, ONU y Fundacion Avina.

% Informacién recopilada en http://www.territoriochile.cl/1516/article-76170.html consultado el 14 de julio
del 2010

%! Informacién recopilada en http://www.territoriochile.cl/1516/article-76170.html consultado el 14 de julio
del 2010

*2Informacion recopilada en http://www.elmorrocotudo.cl/admin/render/noticia/25083 consultado el 14 de
julio del 2010
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herencia negra. En donde se desprendieron los siguientes resultados con respecto a la
poblacién encuestada: moreno de Azapa con un 15,0%, descendiente de negro con un
8,2%, descendiente de esclavo con un 5,6%, descendiente de negro con un 5.0% vy afro-
indigena también con un 5.0%. Mientras que el término de afrodescendiente fue calculado
en un 58,8%.

Por otra parte, el afio 2008 Azeneth Béez teniendo una incesante trayectoria como
presidenta de Lumbanga, en donde viajé a distintos encuentros afro para retroalimentarse,
fue nombrada representante de Chile en la Red de Mujeres de Latinoamérica y el Caribe>.

“Hacen un trabajo fuerte politico, ese es el fin de la red, ser mujeres autdnomas que
no dependen de ningun gobierno y que trabajan el tema género, estan en los foros de las
Naciones Unidas, ellas van como representantes de la sociedad civil...haciendo su
trabajito pero bajo sombra porque ellos no tienen derecho a voz en esas asambleas, pero si
tienen la oportunidad de plantear su demanda aprovechan que estan los representantes de
sus gobiernos y les plantean las necesidades, las que ellos creen...sus demandas” (Azeneth
Baez, marzo 2012).

Mientras que la Alianza, logra concretar una estrategia de visibilizacién potente
frente al Estado cuando interviene junto con algunos diputados para presentar un
anteproyecto de ley al Congreso en agosto del 2009. Este proyecto fue formulado en
conjunto por dirigentes, gente de las organizaciones y politicos, siendo ingresado a la
Cémara de Diputados enmarcado en el boletin N° 6655-17, que lleva por titulo: “Establece
el reconocimiento de la etnia afrodescendiente en Chile”. Este proyecto considera una etapa
como primer trdmite constitucional y una sub etapa como primer informe de Comision de
Derechos Humanos, Nacionalidad y Ciudadania, pero hasta la fecha se encuentra como sin

urgencia®®. El articulo 3 se refiere a que para efectos de la presente ley se entiende a los

%% Informe de Resultados de la Prueba de Caracterizacion sobre poblacién afrodescendiente en Avrica.
Consultado en http://www.incide.cl/wp-content/uploads/2011/03/Informe-Afrodescendiente-111-_censo-afro -
3.pdf. En octubre del 2013.

> Para participar en la 1° Asamblea General de Mujeres. Realizada en Panama, con la presencia de 120
mujeres representantes de America Latina y el Caribe.

% Este proyecto cuenta con 6 articulos: en el que el Estado de Chile reconoce la existencia de la etnia
afrodescendiente que habita su territorio; el derecho de sus comunidades e integrantes a conservar, desarrollar
y fortalecer su identidad, instituciones y tradiciones sociales y culturales; promover sus expresiones artisticas;
anexar en el sistema educativo nacional una unidad de historia y cultura afrodescendientes; e incluir la
variable afrodescendiente dentro de los grupos étnicos en el censo poblacional nacional.
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individuos afrodescendientes a las personas que presentan caracteristicas raciales

especificas propias de su origen y/o se auto reconozcan en esta calidad.

Sin embargo, debemos tener en cuenta, que el Club del Adulto Mayor Julia
Corvacho desde el gobierno de Lagos y Bachellet, habia comenzado a solicitar el
reconocimiento como etnia afrodescendiente y ser incluidos en el censo, pero fueron
enviados al Mideplan y luego a la Conadi de Temuco, sin ninguna respuesta.
Posteriormente como Confraternidad, continuaron presionando en este tema hasta que les
contestan que debe ser reactivada la mocién®’. “Eso fue lo Gltimo que recibimos. Y ahora en
el gobierno de Sebastian Pifiera insistimos como Confraternidad y también se la envian a
la Conadi a Temuco... nos dan todos los convenios que ha firmado el Estado de Chile para
reconocer a los afrodescendientes...nosotros tenemos las leyes pero el Estado de Chile no
las cumple” (Arturo Carrasco, marzo 2012). A partir de esa situacion, don Arturo
presidente de la Confraternidad, tiene la idea de hacer una demanda judicial al Estado por el

no cumplimiento de los acuerdos firmados.

Por otra parte, el afio 2010 como todos los afios, el Consejo de la Cultura, lanzo la
convocatoria de Tesoros Humanos Vivos, en donde la comparsa Tumba Carnaval postulo al
Club del Adulto Mayor Julia Corvacho, que fueron los ganadores de esta categoria, lo que
implica un reconocimiento gubernamental pero solo desde el ambito cultural sin incidir en

el reconocimiento politico y legal que el movimiento busca como prioridad.

En este camino hacia la visibilizacion y el reconocimiento, una estrategia primordial
fue la creacién de la Oficina de Desarrollo Afrodescendiente en la Municipalidad de Arica,
creada el afio 2011°°. Esto fue un gran avance “porque es una de las municipalidades en el
mundo que ha hecho una oficina, hay 68 oficinas de afrodescendientes en las
municipalidades del mundo” (Marta Salgado, marzo 2012). Esta oficina segin el mandato
municipal, debia trabajar exclusivamente con organizaciones oficializadas juridicamente,

pero luego también se incluyeron las comunidades de la “Cruz de Mayo” que representan al

*% Informacién recopilada en http://sil.congreso.cl/pags/index.html consultado en agsoto del afio 2013

*" Iniciativa del proyecto de ley que busca reconocer como etnia a los afrodescendientes

%8 Esta labor fue realizada en conjunto por Cristian Baez (entonces encargado de la oficina), Laura Peréz
Cegarra, Samuel Pozo (posterir encargado de la oficina) y Marta Salgado en alianza con ORAPER, Oficinas
Regionales de Andlisis de Politica y Equidad Racial.
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valle de Azapa. La oficina principalmente tenia la funcion de apoyar a las organizaciones
en ciertos proyectos y fechas importantes pero no tenia participacion en el sistema social ni
dentro de la organica Municipal.

Mientras, retomando el tema del Censo, a partir de las protestas realizadas el afio
2011 por Oro Negro y su Comparsa, consiguen al afio siguiente trabajando unidos como
movimiento la Alianza y la Confraternidad, hacer una planificacion estratégica en conjunto
con el INE para llegar al estudio especifico de los afrodescendientes, en donde las
organizaciones participaron de la elaboracion de este instrumento censal para una prueba
piloto. Este estudio es de suma importancia ya que arrojara la primera informacién
estadistica cuantitativa de la poblacion afro, lo que tendrd una cobertura de mas de 6.000
familias en la region de Arica y Parinacota. Por otra parte, hace algunos afios el Senado
aprobd un proyecto de acuerdo que le solicita al Presidente de la Republica que se instuya

al INE para incorporar la variable afrodescendiente en el proximo Censo®°.

Para contextualizarnos con esta tematica, Luis Campos (2008) refiriendose a los
negros y morenos de la Costa Chica de Oaxca, plantea que no es posible definir a esta
poblacion a partir de una variable linglistica como ha sido con los indigenas. Menos a
partir de un factor exclusivamente racial, reflejado en la tonalidad de la piel o en ciertos
rasgos caracteristicos. Ni por un nexo fuerte con una cultura africana, tampoco pueden ser
definidos netamente mestizos ni menos aun indigenas. En este escenario, tener una nocion
estadistica de la cantidad de negros y morenos se vuelve bastante complejo, “hasta que no

exista en el censo una pregunta étnicamente diferenciadora a partir de la autoadscripcion”

(Campos, 2008: 52).

A partir de esta cita, se podria decir que la premisa esta siendo cumplida en el caso
de los afrochilenos, ya que el estudio especifico realizado el presente afio, busco tener una
nocion de la calidad de vida de los afrodescendientes, pero lo méas importante para las
organizaciones fue definir preguntas que den crédito de su conformaciéon como grupo

étnico y de sus variadas formas de autoreconocimiento. Para esto, se estuvo trabajando con

% Informacién recopilada en http://www.senado.cl/afrodescendientes-serian-contabilizados-por-primera-vez-
en-el-censo-de-poblacion-y-vivienda-de-2012/prontus_senado/2011-03-08/194710.html. En noviembre del
afio 2013.
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el SERPLAC® y con los SEREMI® en la realizacién de este estudio previo, “estamos
conscientes que es complicado porque como afrodescendientes no somos etnia” (Sergio
Gallardo, marzo 2012). Por lo que se conform6 una mesa de trabajo, entre el INE y los
lideres del movimiento, en donde se definieron las preguntas que fueron realizadas en este
estudio, que busca caracterizar y categorizar a quiénes se considerados como
afrodescendientes, “porque no cualquier persona va a decir “yo soy afro” y participar de
los beneficios que puedan dar las agrupaciones una vez que estemos reconocidos” (Segrio
Gallardo, marzo 2012). Las preguntas fueron de diversa indole en relacién con el hogar,
trabajo, educacion, salud y cultura. En este Gltimo &mbito las preguntas se refieren a la
gastronomia, pertenencia a organizaciones afrodescendientes, categorias de
autoreconocimiento, caracteristicas que definen a esta poblacion y celebraciones o

manifestaciones culturales.

Los lideres de la Asociacion del valle de Azapa, también participaron en la
definicion de estas preguntas relacionadas con la identidad, territorio y cultura azapefia en
el estudio estratégico del INE, que sera un gran avance para ser considerados en el préximo
Censo. Al mismo tiempo, se busca ampliar la gama de aquellos que son reconocidos como
afrodescendientes, ya que se debera incluir también a los que se autodefinen como negros,
mulatos, triguefios, canela, morenos, azapefios, entre otros; que en la mayoria de los casos
no se consideran a si mismos afrodescendientes, pero se arraigan a un mismo pasado y
territorio®. La realizacion de este estudio fue en agosto del afio en curso para tener los

resultados a fines de este mismo afio®.

Como estrategia de visibilizacion, desde marzo del afio 2012, se estuvieron
realizando los Operativos Afro, con el apoyo del municipio, en distintos sectores de Arica.
Estos consistian en hacer una muestra de las Comparsas, explicar a la gente el objetivo del
estudio especifico y sensibilizar sobre el tema afrodescendiente para incentivar el
autoreconocimiento y pedir apoyo al resto de la poblacién ariquefia. Ademas de realizar un

registro y contabilidad de aquellos que se identifican como afrodescendientes, para usarlo

80 Secretarias Regionales de Planificacion.
¢! Secretaria Regional Ministerial.
%2 Tema que se profundizara en los préximos capitulos.
8% Articulo “Anélisis politico sobre afrodescendientes en Chile” escrito por Cristian Baez, Dirgente
Organizacion Afro Lumbanga
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como un “estudio sombra” que sirva como base de comparacion a los resultados que arroje
el INE en el estudio, ya que “si bien nosotros trabajamos con el Estado tampoco confiamos
enteramente en las instituciones” (Marta Salgado, marzo 2012).

Esta sensibilizacion tuvo como objetivo llegar a toda la poblacién, incentivando a
reconocerse también a aquellas familias que a pesar de no ser afrodescendientes se sientan
como tales o simpaticen con la causa, “esto no quiere decir que todas esas familias son
afrodescendientes, tenemos que sensibilizar a la poblacion de Arica, de los valles, del
altiplano, porque cuando lleguen a censar si las personas se autoreconocen
afrodescendiente, colocan que su familia es afrodescendiente” (Marta Salgado, marzo
2012). En este sentido se busca que la mayor poblacién censada se reconozca como
afrodescendiente, aunque no lo sea, para poder aumentar la cantidad y ser una suma
considerable para acceder a la inclusion en el Censo, ya que el estudio seria realizado en
sectores de Arica al azar y no en lugares en que haya certeza de la presencia de poblacion

afrodescendiente.

Al mismo tiempo, se han realizado talleres introduciendo al tema de la
sensibilizacion y la importancia del estudio hacia el Censo, ya que “al interior de nuestras
organizaciones nos ha faltado capacitar, porque nosotros nos entregamos mucho a la
lucha para poder conseguir el censo y un poco habiamos abandonado la base en términos
de la capacitacion” (Marta Salgado, marzo 2012). Con el mismo objetivo, también se han
hecho talleres en los colegios, mostrando la musica y la danza pero a su vez entregando
informacion sobre el tema y ensefiando sobre la historia y la cultura afrodescendiente para

asi sensibilizar el tema del reconocimiento.

Por otra parte, me gustarfa hacer mencién sobre el proyecto CANDELA®, pues a
pesar de no depender su realizacion del movimiento afrodescendiente, la Alianza

Afrochilena, a través de su presidenta Marta Salgado, a instado desde el afio 2011 a

% El Consorcio para el Anélisis de la Diversidad y Evolucién de Latino América. Es un proyecto
multinacional. En Chile la iniciativa se asocia al Instituto de Alta Investigacion (1Al) de la Universidad de
Tarapacd y al Centro de Investigaciones del Hombre en el Desierto (CIHDE). Informacion recopilada en
http://www.cihde.cl/index.php/es/noticias/archivo-de-noticias/96-iquieres-conocer-tu-origen-genetico-. En
noviembre del afio 2013.
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participar de esta instancia®™. Este proyecto pretende examinar la evolucion étnica de las
poblaciones en América Latina, a través de la exploracion entre estimaciones genéticas,
fenotipos, rasgos y actitudes que se relacionen a identidades étnicas o raciales. Por lo que
pretende tener una perspectiva tanto social como bioldgica, a través de un estudio de
muestras de sangre de los voluntarios que quieran participar®®. Ademés incluye medidas
antropométricas, fotografias y parametros biomédicos.®’

Retomando el proceso del movimiento afrodescendiente, se puede apreciar que a
pesar de que el movimiento ha trabajado por un objetivo comin, ha existido cierta rivalidad
entre ambos bloques, la Alianza y la Confraternidad. Una de las amenazas para la
continuidad del trabajo del movimiento afrodescendiente ha sido la descoordinacion de las
diversas agrupaciones, haciendo més dificultoso llegar a un acuerdo en las asambleas. Por
lo que las organizaciones pretenden concretar un discurso comun que los represente como
movimiento bajo el acuerdo de un liderazgo transversal, ya que existe diversificacion y

fragmentacion de las organizaciones.

“Porque nacen nuevos liderazgos pero son personalistas y quieren ser
protagonistas de algo de lo que ya esta en la imagen publica y eso no nos sirve, no nNos
ayuda. Nos ayuda que esos liderazgos pueda ser tan solidarios de poder trabajar juntos en
los proyectos que se vengan” (Marta Salgado, marzo 2012)

“Hoy en dia ya se logré un consenso estamos trabajando todas las agrupaciones
para lograr el reconocimiento y se han ido afinando estos problemas” (Sergio Gallardo,
marzo 2012)

Finalmente, como pudimos apreciar, las estrategias de visibilizacidn identitaria y
politica se han dado en torno a una demanda principal del movimiento afrodescendiente, el
ser reconocidos por el Estado. En este sentido, en el concepto de “estrategia identitaria” la
identidad aparece como medio para alcanzar un fin, los actores sociales disponen de un
cierto margen de maniobra que en funcion de su apreciacion de la situacion utilizan
estratégicamente sus recursos identitarios. Sin embargo, deben tomar en cuenta el marco

estructural, la situacion social, la correlacion de fuerzas entre los grupos, las maniobras de

% Sin embargo, no cuento con los datos de como ha resultado esta convocatoria.

% Informacién recopilada en http://www.incide.cl/22/12/2011/proyecto-candela. En noviembre del afio 2013.
®Informacion  recopilada en  http://www.cihde.cl/index.php/es/noticias/archivo-de-noticias/96-iquieres-
conocer-tu-origen-genetico-. En noviembre del afio 2013.
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los demaés, etc. (Giménez, 2000). Por lo que ambos bloques han dejado atras sus conflictos
internos para trabajar como movimiento por un mismo objetivo, conseguir la inclusion al

Censo y el anhelado reconocimiento como etnia afrodescendiente.

3. Demandas del Movimiento

Como ya se ha dicho, el movimiento afrodescendiente demanda hace varios afios al
INE la inclusién de la variable afrodescendiente en el censo nacional, lo que significa que
el Estado asume oficialmente la existencia de afrodescendientes en Chile al contabilizar su
poblacién y tener una nocién econdémica y social de la situacion en que se encuentran, lo
que seria un primer paso para el reconocimiento. En esto se refleja la forma en que ha
quedado atras la definicion clasica que trataba a los grupos, como plantea Abercrombie
(1991) citando a Cohen, “como sistemas autoreproductivos aislados, estaticos y cerrados,
en lugar de partes historicamente activas de sistemas mas amplios, las cuales han
emergido como comunidades unicamente en el contexto de los mismos”. En este sentido,
estos mismos autores poponen que “cualquier término que describe estructuras
particulares asumidas por el flujo de relaciones sociales, se le puede aplicar actualmente
el término “étnico”. Desde esta perspectiva, todos los afios de rescate, reconstruccion y
fortalecimiento de una identidad afrodescendiente han estado enfocados en la configuracion
de un movimiento que los represente como grupo diferenciado para asi ser reconocidos
como grupo étnico y tener la posibilidad de incidir en politicas publicas especificas que los
beneficien. Reflejando que “la etnicidad desempefia una parte fundamental en la

estructuracion de los movimientos etnopolizicos” (Bartolomeé, 2004: 99)

En este aspecto los afrodescendientes comparan su situacién con la de los indigenas,
quienes tendrian todos los beneficios desde el Estado, que es a lo que esta poblacion

también busca acceder.

“Una ley igual a la ley indigena, que tenga esos privilegios, que los estudiantes
tengan las becas para estudiar, porque un afro no tiene beca y el indigena si porque es
apellido indigena” (Guillermina Flores, marzo 2012)

“Los beneficios que puedan venir para nuestros hijos, nuestros nietos, los beneficios
como los tienen los aymara...eso mas que nada es la lucha de nosotros...salud, colegio,
educacion” (Aurora Lara, marzo 2012)
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Sin embargo, para los jovenes uno de los principales objetivos de obtener el
reconocimiento, ademas de conseguir estos beneficios seria demostrar su existencia, “es
por nosotros, porque es como que no existimos, mas que conseguir educacién esas cosas,
pero lo primero es por nosotros para que sepamos cuantos somos, para que se dé cuenta la
gente, el Estado que realmente hay gente afro aca en Chile” (Macarena Guerra, marzo
2012). Esta preocupacion por contabilizarse y darse a conocer como grupo diferenciado

refleja un factor comun de los movimientos etnopoliticos.

En este sentido, el movimiento y principalmente la juventud, apelan

fundamentalmente a una demanda de reivindicacion histérica e identitaria.

“Lo mas importante para mi es la reivinidicacion de la existencia de
afrodescendientes, es como hacer un borrén en los libros de historia...es como hacer la
historia de nuevo, van a tener que hacer la historia de nuevo, cuando a nosotros nos
reconozcan...por otra parte van a tener que hacer programas especiales de salud para
nosotros porque sufrimos enfermedades que son tipicas de negro, como la diabete y
enfermedades a los huesos...las becas” (Carolina Cortés, marzo 2012)

Se puede observar que las principales demandas del movimiento vienen del dmbito
urbano lo que implica una gran distancia con aquellos que viven en el valle de Azapa, pues
en su mayoria no se sienten identificados y por ende no participan de estas organizaciones.
Por un lado, se encuentran las demandas de aquellos que habitan en la ciudad, que
confluyen al interior de problematicas sociales en general, como la educacion, salud,
vivienda, entre otros. Mientras que por otro, surgen aquellas demandas rurales y/o mas bien
étnicas que se han organizado en torno a la Asociacién Azapefia®®. En donde ademés se
considera la existencia de territorios ancestrales, el acceso a ciertos lugares sagrados que
implican darle continuidad a sus practicas tradicionales, el uso de la tierra y el agua, entre
muchas otras demandas y aspectos que refieren, por ejemplo, a la discriminacién, racismo y

género®.

% Tema que sera profundizado en el capitulo 5y 6.

% Entre muchas otras demandas que se han dado a conocer el afio 2012 a través de una declaracion de la
“Asociacion de Agrupaciones y Comunidades Afro, Territorio Ancestral Azapa”. La que se ha estructurado
en conformidad con la declaracion y plan de accion de Durban.
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4. Discursos del Movimiento

Se observa que a lo largo del proceso de conformacién del movimiento
afrodescendiente se han construido diversos discursos que se entrecruzan en una constante
transformacion por representar el motor desde donde se expresa y se resume la
manifestacion de la identidad en la busqueda por el reconocimiento. En este sentido, los
discursos del movimiento se han arraigado principalmente en torno a la doble connotacion
de un pasado comun. Por un lado, dan cuenta de un desarraigo primordial que representa el
origen y la esencia de una identidad esclava y, por otro, refieren a un territorio colectivo y
ancestral, el valle de Azapa, que ademas de representar la relacién con sus antepasados,
implica la presencia de relaciones interétnicas y multiculturales que han confluido
historicamente hasta la actualidad, siendo parte escencial de la construcion de un “otro” y

por ende de si mismos.

De esta manera, la conformacion de las identidades sera definida en un sistema
temporal en el que se mezclan las interpretaciones del pasado que “incurre en el presente y
en el futuro, especialmente cuando intenta contribuir al mismo como emblema politico
entre luchas de poder, donde ademas en estas narrativas se encuentran impresos las
marcas del poder y las jerarquias de género, de clase, de raza, de etnia” (Isla: 2003:34).
Estos elementos de la memoria que son reutilizados, no s6lo remiten a un pasado mitico,
sino que también a su permanente reestructuracion por la ideologia dominante, “como
politica de la memoria, se construye una retorica épica de la lucha por el territorio en
contra del Estado colonial y nacional, que liga a los reclamos del presente” (Isla: 2003:
37).

Desde esta perspectiva, el uso de los discursos es multiple y transversal puesto que
el movimiento se define desde distintos &mbitos de la identidad, tanto en el fortalecimiento
interno como en la manifestacion de la diferencia percibida desde el exterior. En este
sentido, los discursos reivindican la pertenencia y resistencia en un territorio, el desarraigo
de la esclavitud y la invisibilizacién, asi como el rescate y la apropiacién de una cultura
colectiva y la herencia que esta conlleva. Finalmente, todos confluyen en avalar la

construccion como grupo social diferenciado que busca el reconocimiento de un Estado que
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los ha negado histéricamente. En este contexto, uno de los discursos primordiales y el mas
utilizado se asienta en la ancestralidad, dando cuenta de su nexo con la esclavitud y del ser

herederos de un pasado de represion que debe reivindicarse.

“Entonces nosotros estamos sensibilizando a la gente, que entiendan el significado
de la palabra afrodescendiente...aqui la persona que tiene una raiz es afrodescendiente ya
sea negro, blanco o amarillo... nosotros partimos que somos chilenos pero
afrodescendientes que queremos un reconocimiento por el hecho de cémo se los trajeron a
nuestros antepasados... yo tengo un gran respeto, llegaron a este lugar como
esclavos...hay una deuda con nosotros” (Sergio Gallardo, marzo 2012).

Al mismo tiempo, se hace alusion a la pertenencia a una nacién chilena que esta en
deuda, poniendo énfasis en su calidad de ciudadanos comunes pero con una raiz
diferenciada, identificandose con este territorio a pesar de que en el periodo en cuestion, la
esclavitud, formara parte del Per(. Por lo tanto se resalta la pertenencia al territorio chileno
por ser una reivinidicacion actual en que los protagonistas se sienten parte de dicha nacion,

a pesar de que en muchos casos, sus antepasados mas directos no se sintieran parte de ésta.

Siguiendo esta misma ldgica otro discurso que representa al movimiento
afrodescendiente en general se refiere a la invisibilizacion, la que implica su ocultamiento

historico y ser negados por el Estado de Chile hasta el dia de hoy.

“El ex presidente Lagos™... le preguntan y dice “no, en Chile no hay negros” y
aparecen las Salgado™, “como que no hay negros aqui, mire se los presento ...y la gente
de otros paises, mujeres, hombres se ponen a llorar, era como Chile tenia una historia
oculta de negros, los tenia en el patio trasero...antes a nadie se le ocurria, al negro de esta
zona principalmente donde somos mas visibles se le relacionaba con los peruanos, negros
pero de alla del Perii decian, nada que ver con Chile” (Azeneth Baez, marzo 2012)

Por otra parte, en algunos casos por lo general en los mas ancianos, existe el
discurso de sentirse orgulloso de ser afrodescendiente por diferenciarse de lo indigena, mas

gue nada ante el resto de la sociedad.

" Declaracién hecha en la Conferencia Regional Preparatoria de las Américas. Realizada por la Cepal el afio
2000 en Santiago de Chile. Previa a la Conferencia Contra el racismo, la discriminacion racial, la xenofobia y
las formas conexas de intolerancia, realizada en Durban, el afio 2001.
™ Apellido de Sonia y Marta, fundadoras de la primera organizacion afrodescendiente de Arica, llamda Ong
“Oro Negro”.
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“Aqui a uno la insultaban “negra azapenia” pensando que era sélo de aqui de
Azapa y al sentir que uno es afrodescendiente que desciende del tiempo de los africanos,
entonces siente orgullo, que uno no era solamente de acé sino de otro pais, de otro lado
porque Africa queda harto distante en el extranjero asi que me senti como extranjera... a
donde vaya hago saber que soy descendiente de afro pa que no vayan a creer que soy
descendiente de alla del interior o indigena por el apellido Flores (que asocia a lo
indigena), por eso siempre yo pongo Corvacho y si es posible Zansoro (2°apellido de su
madre) porque también son descendientes de afro” (Guillermina Flores, marzo 2012)

Al mismo tiempo, desde esta separacion con un “otro” indigena también se contruye
el discurso en que los afrodescendientes se posicionan como duefios y herederos del valle
de Azapa, ya que habrian ocupado —segin muchos de ellos- este territorio al que se
consideran pertenencientes, antes de que los indigenas bajaran de la pre-cordillera y el

altiplano.

“Para mi el valle de Azapa significa territorio ancestral porque de ahi salié mi
familia, pero mi familia quiso emigrar de ahi porque queria otras cosas para su
descendencia, mi bisabuela vivio ahi, mi abuela vivié ahi...pero para mi Azapa es el
territorio ancestral y es el primer territorio ” (Camila Rivera, marzo 2012).

“Ellos son los que formaron Azapa, ellos empezaron a plantar, a trabajar como
esclavos igual pero empezaron a trabajar en Azapa, despues de a poquito fueron ganando
terreno” (Ruth Andia, marzo 2012).

En este sentido se fortalece un nuevo discurso de doblemente marginados, por un
lado desde el Estado y por otro, desde la ocupacion de su territorio por los indigenas. En
estas condiciones el discurso se fortalece por el hecho de intentar salir de esta marginacion
historica. “Entonces nosotros pensamos ¢qué les dejamos a nuestros hijos, a nuestros
nietos? porque vemos que los aymaras, los quechuas y todas las 8 o 10 etnias estan
reconocidas en la ley indigena y nosotros no... entonces empezamos a pelear por el
reconocimiento” (Arturo Carrasco, marzo 2012). En este contexto, se suma el sentirse mas
desamparados en materia legal que los indigenas, que ya han sido catalogados como un
grupo histéricamente discriminado, instalando a los afrodescendientes en la mayor

marginalizacion.
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Por otra parte, un discurso recurrente en las generaciones adultas, es el que valora y
rinde un homenaje a los abuelos que tuvieron una vida dificil y de sacrificio para que hoy

sus hijos y nietos no sean discriminados.

“Yo sé lo que vivieron mi bisabuela, ese tiempo las familias eran grandes 10,
15...1os viejos se levantaban y se acostaban trabajando, el esfuerzo era enorme... ellos lo
unico que querian era darnos estudios o un oficio...los del valle trabajaban en la tierra, los
de aca’® en comercio...muchas veces se pierde el respeto al gran esfuerzo que hicieron
ellos... eso significa que los abuelos lograron algo, hoy en dia a un afro se le respeta”
(Sergio Gallardo, marzo 2012).

Desde este discurso se reivindica un pasado de represion y discriminacion a partir
de la superacion del mismo en las generaciones actuales, lo que los fortalece como
herederos de una resistencia y los hace orgullosos de ser afrodescendientes. Por lo que, la
configuracion actual de la memoria se ha definido en gran parte por lo que busca reflejar el
movimiento en el presente y proyectar hacia el futuro, en cuanto a elementos identitarios,
discursos, demandas e intereses comunes que los representen y que al mismo tiempo sean
coherentes con un pasado histérico que los identifica. Al mismo tiempo, se puede apreciar
que el movimiento busca acceder a beneficios del Estado al igual que los indigenas,
utilizando como fundamento el ocultamiento historico del que han sido victimas y la
reivindicacion identitaria como estrategia para lograr la demanda principal, el

reconocimiento, por ser la base de la continuidad del movimiento.

Finalmente, se puede decir que el grado de adhesién a la cultura primordial de un
pais permite repartir en términos “étnicos” los grados de ciudadania politica, de los que
dependeran los distintos niveles de integracion-exclusion socioeconémica y legal
(Delgado, 2007). Por lo que después de casi un siglo de invisibilizacién y blanqueamiento,
los afrodescendientes han experimentado un proceso de autoreconocimiento vy
reconstruccion identitaria en la blsqueda de reivindicar una pasado negado y constituirse
como movimiento con el fin de ser reconocidos por el Estado chileno como grupo étnico y

poder tener acceso a la participacion en un escenario politico.

2 Arica
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Capitulo 1V: Elementos simbdlicos y rituales que representan la identidad
afrodescendiente

El siguiente capitulo busca dar cuenta de los diversos elementos simbolicos y
rituales que la poblacion afrodescendiente ha ido adoptando en la construccién de una
identidad propia. Para lo cual se vuelve importante sefialar, a traves del planteamiento de
Restrepo mencionado en Sanchez (2011), que las identidades negras se configuran
mezclando elementos modernos y tradicionales entre etapas y transiciones que implican
una constante adaptacion, transformacion, recreacion y asimilacion de diversos elementos
culturales que “incluyen producciones originales locales. Se trata de identidades étnicas
hibridas e interculturales, construidas tanto en contextos locales como transnacionales
(Sanchez, 2011: 52). Desde esta perspectiva, el proceso de autoreconocimiento de los
afrodescendientes en Chile surge a partir de la toma de conciencia de una descendencia
esclava y africana, pero también de un pasado negro peruano oculto por la homogenizacion

de los Estados.

1. Componentes culturales de la representacion social

En este contexto, el movimiento se reconstruye a partir de componentes culturales
basicos de la representacion social que se contraponen a una cultura nacional mayoritaria

de caracter occidental:

“Una tradicion archivada en la memoria colectiva, que remite a una linea de
ancestros y que registra el trauma de la colonizacién’; la reivindicacion permenente de sus
territorios ancestrales como lugares de anclaje, memoria colectiva, contenedores de su
cultura y referente simbolico de su identidad social; la valoracion del lenguaje, dialecto o
sociolecto no sélo como medio de comunicacidn intragrupal, sino como archivo vivo de su
vision del mundo y simbolo distintivo de su identidad cultural; la valoracién del sistema de
parentesco como fundamento primordial de su pertenencia grupal; y un complejo religioso-
ritual que actualiza, reafirma y renueva la identidad del grupo, mediante la dramatizacién
de su visién de mundo, la vida y la muerte” (Giménez, 2000: 59).

A continuacion se detallaran brevemente estos componentes culturales en relacion

con la situacion afrodescendiente, los que seran profundizados a lo largo del capitulo.

" En el caso de los afrodescendientes “el trauma de la colonizacién” se remite especificamente al periodo de
la esclavitud.
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1.1. Tradicidén archivada en la memoria colectiva

La poblacion afrodescendiente, a pesar de haber sido invisibilizada, continu6 una
existencia encubierta que ahora busca revivir y fortalecer. En este sentido, podemos decir
que las préacticas tradicionales vinculadas a una identidad negra permanecieron
historicamente dentro del ambito privado pero sin pleno conocimiento o aceptacion de que
incluian un pasado esclavo. Lo que también significo, la negacién de una condicion de
negro que trajo como consecuencia la invisibilizacién y el blanqueamiento. Sin embargo, al
tomar conciencia de estos procesos, la poblacion afrodescendiente resurge irrumpiendo en
el &mbito publico a partir de una fusion entre elementos tradicionales que se encontraban
ocultos en lo privado, reinvenciones en donde la memoria de los abuelos es la base para la
reinterpretacion, adaptacion y resignificacion de una cultura e identidad actual, que se
define a partir de un pasado comun que los une como comunidad: ser descendientes de

esclavos africanos.

Se puede observar que las practicas anteriores a las organizaciones eran cotidianas
de una herencia principalmente azapefia, haciendo referencia a una identidad local, en que
no se conocia 0 no se asumia un origen afrodescendiente. Mientras que ahora el
movimiento se las adjudica como elementos identitarios territoriales que respaldan su
condicidn, origen y ancestralidad proveniente de una tradicion negra peruana y un pasado
esclavo. Pero también desde una fuerte influencia andina. En este aspecto entenderemos por
tradicion “el conjunto de representaciones, imagenes, saberes teOricos y practicos,
comportamientos, actitudes, etc; que un grupo o una sociedad acepta en nombre de la
continuidad necesaria entre el pasado y el presente” (Giménez, 2000: 61). Por otra parte,
algunas practicas que fueron perdiéndose en el tiempo se han ido reactualizando y hoy son
recuperadas por las organizaciones, representando la continuidad de una presencia negra

que fortalece la construccion de una tradicion e identidad afrodescendiente en Chile.

1.2. La reivindicacién permanente de sus territorios ancestrales.

Se puede decir que las identidades étnicas comparten con las nacionales un territorio
no tanto en relacion a lo instrumental, sino que primordialmente desde lo simbdlico-
cultural. Existen territorios-signos que representan una herencia comin, como la tierra de

los padres y antepasados. Es un lugar que ha sido configurado por generaciones vinculando
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materialmente el pasado y el presente. Considerandose como una instancia en que se
inscribe la memoria colectiva, como base material de la comunidad y simbolo de la
identidad colectiva. Llegando en su extremo a representarse como “terrritorio sagrado”, €s
decir, como plantea Giménez (2000) citando a Bonnemaison, “un espacio de comunion con

un conjunto de signos y valores”.

Desde esta perspectiva, a pesar de que la poblacion afrodescendiente pasd por un
largo periodo de ocultamiento de una identidad negra plasmada fuertemente en el desgaste
de su color, en el valle de Azapa aln permanecen practicas de la vida cotidiana, costumbres
y tradiciones que se han mantenido desde antes de la negacion de lo negro, resistiendo
camufladas en el &mbito privado e integrandose actualmente como elementos identitarios
de esta poblacion. Como por ejemplo, la utilizacién de un vocabulario propio conocido en
la actualidad como afrochileno™, que ha identificado histéricamente a los negros del valle
de Azapa. Al igual que la celebracion de festividades religiosas que manifiestan un legado
para esta poblacion por reactualizar constantemente una tradicion y la union de lazos
familiares que se constituyen como motor en la continuidad y fortalecimiento de la

comunidad.

En este sentido, el valle de Azapa se constituye en la actualidad como espacio
simbolico-cultural que le da soporte y contenido a una identidad afrodescendiente por

representar la continuidad de una tradicidn ancestral.

1.3. La valoracion del lenguaje.

La relacion con la lengua nativa también es un componente primordial de las
identidades étnicas. Puesto que el lenguaje, citando a Rocher en Giménez (2000), se

considera una herencia de los antepasados y relacionada intimamente a la tradicion.

La poblacion afrodescendiente al no tener mayor conocimiento mas que algunas
referencias bibliograficas de los sectores especificos de Africa de los cuales probablemente
provendrian sus ancestros; y de haber pérdido la lengua o dialectos africanos producto del

desarraiago y represién que implico la esclavitud, han intentado en la bisqueda de un

" Sobre el que se profundizara més adelante en este capitulo.
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fortalecimiento identitario, analizar archivos histdricos que podrian conectarlos con ciertos
precedentes del origen de los esclavos que llegaron a Arica. Algunas organizaciones
afrodescendientes han investigado ciertas palabras y terminologias que son usadas por la
poblacién hasta la actualidad y que tendrian raices africanas, por ejemplo: “bemba, tumba,
comba, macumba y Lumbanga, que segun estos términos con las consonantes “mb”, en su
mayoria son palabras del idioma Limbundu o a veces nombrado kimbundu, provenientes
de la regién de Angodla, el Congo y Mozambique, que fueron parte de la civilizacién
Banti” (Baéz, 2010:23). Desde esta perspectiva, las organizaciones actualmente hacen un
esfuerzo por encontrar ciertas similitudes, aunque no tengan plena certeza de ello, con un
pasado netamente africano que les permita establecer un nexo visible que sustente este
origen y les de mayor ancestralidad, aplacando de cierta manera el quiebre cultural e
identitario que significo el viaje trasatlantico y el surgimiento de una identidad esclava que
borra las particularidades étnicas de aquellos que venian en los barcos, para configurarse
desde este espacio de nuevas relaciones de poder y subordinacion, que implican el

fortalecimiento de esta condicion de esclavizados™.

Sin embargo, podemos ver que se conservan palabras que contienen una raiz
africana y que ademas se han incorporado al lenguaje cotidiano sin que haya un
reconocimiento de su origen, como por ejemplo: banana, bochinche, bombo, ganga,
bobo’®, chambén, bomba, ecolécua, macumba, manteo, mariguanza, sandunga, sazon,
entre otras’’. Al mismo tiempo, parte del vocabulario de los afrodescendientes en Arica y
Azapa, son palabras cotidianas que asociamos actualmente al Per, como: candela, carajo,

calato, chamba, Locumba (pueblo ubicado al norte de Tacna), entre otros’®.

En este contexto, hace algunos afos se recopilaron palabras utilizadas

principalmente por los mayores, para crear un vocabulario afroariquefio o afrochileno.

"> Debemos recordar, como ya se planted en esta tesis, que segun los planteamientos de Paul Gilroy, citado en
Antén (2011), “el atlantico negro”, determina el area geografica donde entre el siglo XV y XIX surge la
didspora africana que permitié nuevas jerarquias étnicas y raciales entre los descendientes de africanos.

"® Boletin N° 6655-17. Version html del archivo http://sil.congreso.cl/docsil/proy7050.doc.
" Vocabulario del libro “Lumbanga; Memorias Orales de la Cultura Afrochilena” escrito por Cristian Baez.
Pag 169-174.

"8 Vocabulario del libro “Lumbanga; Memorias Orales de la Cultura Afrochilena” escrito por Cristian Baez.
Pag 169-174.
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“Porque mi abuela habla muy chistoso...hablan el dialecto negro de Azapa, que es
un dialecto chistoso, todo el dia es broma y las palabras son “no terminaste la chirivisca
(pelo bien motudo)...la bemba (los labios), nose po yo me crié con esas palabras y son
palabras no peruanas ni africanas son palabras adaptadas al negro que llegd a estas
costas, por eso para mi es un vocabulario afrochileno” (Gino Kalise, marzo 2012).

Desde esta perspectiva, se puede apreciar que los afrodescendientes han construido
ciertos vocablos locales con los cuales solo ellos se representan, los que son contenedores
de una identidad propia asociada principalmente al valle de Azapa. Como por ejemplo:
alsa, saludo que se hacian los negros... ;alsa negro!; anchaca, instrumento que se colocaba
en los burros para cargar materiales; batan, piedra donde se molia la aceituna para extraer
aceite; comba, instrumento para sacar la aceituna; raima, cosecha de la aceituna que ocurre
entre mayo Yy agosto; currucundear, forma de expresar cuando uno quiere pasarla bien;
lambusco, estar hambreado; malambo, personaje afro en Azapa; tambembe, trasero grande
por lo general de la mujer negra; los cachacos, nombre que se le daba a la policia en

tiempos de la chilenizacion; entre otros términos y conceptos’™.

1.4. La valoracion del sistema de parentesco.

Se observa que la configuracion familiar es clave al hablar de una identidad
afrodescendiente, pues la mayoria de las familias ya sea en la ciudad como en el valle son
muy unidas, extensas y segun cllos “aclanadas”, cumpliendo las mujeres y en especial las
abuelas un rol fundamental en la composicion de una cierta jerarquia familiar. En este
sentido la valoracion del parentesco y en especial de la familia es esencial en la identidad
étnica, ya que “la pertenencia étnica —que no es voluntaria- se adquiere fundamentalmente
por nacimiento, es decir, a través de la insercién en una familia y, por lo tanto, en un

sistema de parentesco” (Giménez, 2000: 62).

Segun Cristian Béaez (2010), el valle de Azapa se dividia en dos sectores. Uno era
valle abajo, desde el inicio hasta el km 9 (acttal Corvachada) y valle arriba desde el km 9

hasta el 17, en donde existian subsectores ubicado de oeste a este. Denominados:

" Vocabulario del libro “Lumbanga; Memorias Orales de la Cultura Afrochilena” escrito por Cristian Baez.
Pag 169-174.
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1. Pago de Goméz: donde se encontraban las familias Rios, Albarracin, Fernandez,
Corvacho®, Zavala, Henriquez, Salas, Salinas, Cuenta, Bravo, Chambe y

Quintana.

2. Pago de Albarracin: actual “Corvachada”, donde habitaban los Albarracin,
Flores, Llerena, Santa Maria, y Sanchez. Todos de la familia Corvacho, la méas
grande de los afrodescendientes.

3. Las Maitas: estaban las familias Cadena, Barrios, Palza, Oviedo y Corvacho.
4. Azapa Grande: se encontraban los Baluarte, Rios y Bravo.

5. La Rivera: donde habitaban la familia Baluarte, Estoraica, Huanca y Bravo

6. En Sobraya: estaban los Corvacho, Baluarte, Bayzaga, Llerena y Santa Maria.

En este contexto, se puede observar actualmente la permanencia de la mayoria de
estos apellidos reconocidos como afrodescendientes que representan grupos familiares que,
en algunos casos, aun habitan ciertos sectores geograficos conocidos como territorios
negros, como por ejemplo: los Llerena y los Corvacho en el km 8 del valle de Azapa, lugar
denominado La Corvachada en donde se construy6 una capilla para la comunidad; los Rios
y los Béez en el km 6, los Baluarte y los Cegarra en San Miguel de Azapa; los Estoraicas,
familia afro-indigena que habitan el sector de Sobraya®, varias familias afrodescendientes
que se ganaron un subsidio en el sector de las Llosyas por Alto Ramirez®?; los Salgado, los
Cortés y los Carrasco en Arica; y los Lara, identificados por haber sido habitantes de la
Chimba. Otras familias, segun Carolina Cortés, como los Albarracin y los Butron son
relacionados a antepasados provenientes del valle de Codpa®®, éste tltimo apellido, segin
Nelson Corvacho, seria quechua y estaria relacionado a la localidad de Timar, cercana a
Codpa. Por otra parte, estan los Quintana, los Zavala, los Bravo, los Ugarte, los Alfaro de

los cuales no tengo plena claridad de los sectores especificos que habitan, pero fluctian

8 Ppor lo general, Corvacho se escribe con “v” corta, pero segun la sefiora Guillermina Flores Corbacho, el
original seria con “b” larga. Por otra parte, segun el libro “Lumbanga; Memorias Orales de la Cultura
Afrochilena” escrito por Critian Baéz, el apellido Crovacho significa segun la Real Lengua Espanola: “Latigo
con que se azotaba a los esclavos en la época colonial”, este latigo era el cuero sacado del pene del toro.

8 Sector ubicado mas arriba de San Miguel de Azapa.

8 Sector del valle de Azapa

8 Comuna de Camarones, Porvincia de Arica
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entre Arica y primordialmente el valle de Azapa. Podemos ver que hay familias que se han
mantenido historicamente en ciertos sectores del valle de Azapa.

“Mi mamd era Sansoro®, ese es apellido de negro. Y mi abuelo, el papa de mi
mama era Corvacho y los Sansoro por parte de mi abuela eran los mds negros...los
negros zambos que les llamaban, que la abuela de mi bisabuela, no sé cuantas abuelas
serian, fue esclava legitima que la trajeron en unos barcos dicen cuando traian a todos los
negros y los vendian y a ella quien la comprd le puso una marca en la pierna con el
nombre o sea las iniciales del duefio que la compro, entonces yo creo que ahi ellos
llevaban el apellido del que los compraba, no su apellido de ellos, los apellidos de ellos
eran otros”. (Guillermina Flores, septiembre 2010)

Confirmando este relato, segun fuentes bibliograficas los apellidos de los negros en
los tiempos de la esclavitud, eran remplazados por los de sus amos. Sin embargo, segun los

entrevistados los apellidos Corvacho y Sansoro serian netamente negros.

1.5. Complejo religioso ritual.

Este punto representa un elemento esencial en la construcciéon de una identidad
afrodescendiente en la actualidad, ya que las festividades religiosas reflejan un fuerte
arraigo al valle de Azapa en que la poblacion adjudica, en muchos casos, estas
manifestaciones a una cultura netamente negra y esclava del valle por ser préacticas que se
reproducen desde mucho antes de la chilenizacién, tiempo en que toda la poblacion habria
sido negra, “las cruces, los carnavales en Azapa también siempre se celebraban. Las
familias negras siempre lo celebraban sin saber que son connotaciones que vienen de esta
africania que se tiene” (Marta Salgado, marzo 2012). Sin embargo, a pesar de presentar
particularidades locales y culturales que podrian tener ciertos matices de un pasado esclavo,
gran parte de estas celebraciones se han venido expandiendo durante siglos desde los
poblados aledafios a Arica, provenientes de una cultura andina y de un sincretismo
instaurado desde tiempos coloniales por el catolicismo, en donde también hubo una fusion

negra™.

& No tengo plena claridad de la ortografia de este apellido, pues podria ser Zansoro.

8 Pero no vamos a discutir en este momento de donde provienen estas festividades pues ya sabemos que ha
existido un marcado sincretismo cultural principalmente entre lo andino y lo espafiol, representado
fuertemente con la religion catdlica, que en este caso también se mezcla con lo negro
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En este contexto, existe un calendario de carnavales y fiestas religiosas, que son
celebradas tanto por la poblacion afrodescendiente de la ciudad como por la del valle de
Azapa. Algunas son parte de tradiciones heredadas que nunca han dejado de realizarse,
como principalmente la celebracion de las cruces de mayo, la Fiesta de San Miguel de
Azapa en septiembre y la peregrinacion masiva a la Virgen de las Pefias en octubre. Por
otra parte en menor medida, los abuelos mas que nada, son devotos del “Sefior de
Locumba”, festividad que se realiza en febrero en el valle de Sama®. “Solo basta con
entrar a cualquier hogar de familias afrodescendientes y nos daremos cuenta que en algin
lugar de la casa esta la imagen del “Cristo de Locumba”, pegada en la pared o en una
mesita preparada como altar, junto a otras imagenes como; la virgen de las Pefias, san
Martin de Porres, etc.” (Béez, 2010:61)

Otra celebracion que se ha ido fortaleciendo y reactualizando con el tiempo es la
Pascua de Negros, primera fiesta del afio realizada en enero, en donde se hace el primer

I¥. Por otra

pasacalle oficial como un ensayo para el Carnaval Andino con La Fuerza del So
parte ha sido importante la reincorporacion del entierro del No Carnavaldn, celebrado en
febrero, en donde se hace evidente la manifestacion de relaciones interétnicas historicas
reflejadas en su realizacion por los pueblos andinos aledafios. Al mismo tiempo, en junio se
celebra la Fiesta de San Juan y también algunas organizaciones se encuentran en proceso de
rescate de la celebracion de la Fiesta de San Martin de Porres, que ain no se ha concretado
por problemas con el Obispo y la Iglesia. Por ultimo se celebra la navidad negra en donde

se realiza una chocolatada para los nifios de la agrupacion.

Por otra parte, existirian otros elementos incrustados en las creencias religiosas y
rituales de los afrodescendientes, aquellos que hacen referencia a la “brujeria” y a una

herencia cultural yoruba®. Sin embargo, son pocos los que comentan este tema, ya sea por

% wValle que se encuentra en los alrededores de Tacna, en Perd. En donde adn habita poblacion
afrodescendiente que fue exiliada de Azapa en el periodo de la chilenizacion.

8 Realizado todos los afios a fines de enero. Este carnaval se inicia el afio 2002, a partir de la unién de dos
grandes pasacalles organizados por la Confraternidad de Bailes Andinos de Arica y la Federacion de Artes
Indigenas Kimsa Suyu.

8 | os yoruba (yoruba segin su propia ortografia) son un gran grupo etno-lingiistico del oeste africano.
Muchos de los esclavos africanos llegados a America provendrian de esta regién. Su legado cultural se
manifiesta en la actualidad principalmente desde un ambito religioso, siendo conocido también como santeria.
Esta presente principalmente en paises como Brasil y Cuba, pero también en Colombia, México, Republica
Dominicana, Venezuela, entre otros.

95



una negacion o ausencia del conocimiento, por no tener plena certeza o por encontrarse
relegado a contextos mas intimos. Esto refleja nuevamente como en el proceso de rescate
identitario se busca integrar elementos que den cuenta del nexo con un pasado esclavo en
las préacticas tradicionales actuales de los negros del valle de Azapa, asociando ciertos
elementos adaptados de una cultura africana que permanecen en poblaciones negras
latinoamericanas®®, con précticas asociadas a un 4mbito andino, principalmente aymara del
sur peruano y norte de Chile. Lo que sustentaria en la actualidad un discurso de
ancestralidad que busca priorizar una presencia negra anterior o contemporanea a una

indigena en el valle de Azapa.

Por ejemplo, Gino Kalise, asocia las festividades de la Cruz de Mayo y el No
carnavalon con ciertos elementos de la religion yoruba, materializados en dioses conocidos
como orishas®. Planteando que en alguna época ancestral, de manera oculta los negros de
Azapa habrian adorado a los orishas Legua® o Shango® en el caso de las Cruces de Mayo,
y a la orisha Yemanya®, en el periodo cercano a la festividad del No carnavalén, en que
baja el rio por el valle de Azapa. Esta idea no se escucha en otros relatos, pero segun los
estudios de Gino, esta relacién podria ser visible en cuanto al nexo territorial y cultural
existente entre el valle y un legado afroperuano, el cual podria reflejarse por ejemplo, en
los cantos sagrados que celebran a Legua y a la naturaleza, en el sur peruano. Estos cantos
conocidos como décimas™, segin Gino, serian prepulsores de los cantos realizados a la

Cruz de Mayo hasta la actualidad. Se puede decir que las décimas aun son parte de una

8 Como por ejemplo, en Brasil y Cuba.

% | os orishas representan dioses, que en occidente serian ocultos en los santos catélicos, asociados a
elementos de la naturaleza, que pertenecen a la religion Yoruba conformada por distintas identidades étnicas
de Africa occidental, que llegé con los esclavos africanos principalmente a Brazsil, Cuba, Panama,
Venezuela, entre otros. Consultado en http://es.wikipedia.org/wiki/Orisha en septiembre del 2013.

° Orisha también conocido como Elegua, quien seria duefio de los caminos y el destino, es el que abre o
cierra el camino a la felicidad. Consultado en http://es.wikipedia.org/wiki/Elegua en septiembre del 2013.

%2 Este orisha es guerrero, el rey de la religion  yoruba.Consultado  en
http://cubayoruba.blogspot.com/2007/01/shango.html en septiembre del 2013.

% Existe una diosa del océano, siendo la esencia de la maternidad y la protectora de los recién nacidos,
llamada Yemaya que seria un Orisha (deidad) proveniente de la religion yoruba (un gran grupo etno-
lingtistico del oeste de Africa) que habria tomado un importante lugar en las religiones afroamericanas. Los
africanos provenientes del territorio yoruba habrian traido estas deidades a América cuando llegaron como
esclavos. Consultado en http://es.wikipedia.org/wiki/Yemay%C3%A1 en septiembre del 2013.

% Las décimas serian estrofas de 10 versos de 8 silabas. Que en el caso de los afroperuanos se recitan
musicalmente contando las vivencias de los esclavos”. Segin Gino Kalise, “es una forma como de escribir tu
cultura o decir lo que sentis a través de una poesia musicalmente negra”.
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cultura afroperuana, pero que en el territorio de Arica fueron extirpadas producto de la

chilenizacion®.

Al mismo tiempo, en cuanto a creencias religiosas y rituales asociadas a la cultura

yoruba y a la santeria como manifestacion de estas précticas.

“Yo sabia que era diferente...mi abuela tenia tradiciones, tenia colgada una de
estas plantas aloe vera con cintas rojas atras de la puerta, que es parte de la santeria
negra y funciond...mi familia es una de las que ha conservado fuerte la parte de la santeria
negra...que es algo fuerte de la sangre negra que se ha perdido...muy chico yo sabia cosas
extrafias que los blancos no sabian, yo iba a la casa de un blanco y no veia atras de la
puerta una sabila con pita roja que lloraba sangre, eso lo veia en la casa de mi abuela
porque tiraban brujeria y tenian esa cultura viva, la santeria negra, que entre comillas
puede ser para los blancos “vud(”. (Gino Kalise, marzo 2012).

Como otro ejemplo, Gino recuerda que cuando nifio tenia un tio que vivia en el
valle de Sama™, era clarividente y practicaba la santerfa. Para las sanaciones invocaba a un
santo llamado Felipe y al mismo tiempo trabajaba con cuyis que tenian la misién de
absorver los males al tener contacto por un rato con el enfermo. Luego el animal era
sacrificado para sacarle las viceras que contenian el motivo de la enfermedad. “leyo que

una mujer le hizo un mal...le hizo un rezo y mi tio se recuperd, lo llevaron a los médicos y

los médicos no entendian como se habia recuperado” (Gino Kalise, marzo 2012).

Sin embargo estas creencias se han pérdido con el paso del tiempo. El tio de Gino,
por ejemplo, ya no realiza estas practicas por haberse cargado de muchas cosas negativas,
a pesar de que iba mucha gente a visitarlo. Finalmente, algunos relatos cuentan que Sama®’
es la ciudad de los brujos en donde también habria una conexién con los orishas. Por
altimo, quiero decir que en general se habla poco sobre este tema, quizas porque tampoco
profundicé mas sobre él, pero por lo que se aprecia no ha sido preponderante en cuanto al
rescate 0 a una pretension de darlo a conocer publicamente como parte importante en la
reconstruccion identitaria. Sin embargo, hago referencia a él porque de todos modos es una

aspecto que esta presente pero aun no ha sido asumido plenamente para adoptarlo o

% Seglin Gino Kalise, las payas son herencia de las décimas peruanas que dejaron de hacerse luego de la
chilenizacion.

% Valle ubicado al sur del Perd.

°" Ubicada al sur del Per( y lugar en donde tuvieron que migrar muchos negros en el periodo de chilenizacion.
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visibilizarlo como elemento identitario, quizas por tener una carga mas bien negativa desde

una mirada occidental, que lo asocia a lo pagano, profano y a la “brujeria”.

En este contexto, es parte del fortalecimiento de una identidad apropiarse de
elementos que tienen un origen exdgeno pero que se arraigan en un entorno y contexto a
partir de un mismo trasfondo, la ocupacion de un territorio comin en donde confluyen
relaciones multiculturales que en sus manifestaciones toman ciertos matices Yy
particularidades por el hecho de impregnarse de una cultura local en donde pasan a ser

apropiadas.

“En la mayor parte de los casos, se trata de una religion de caracter
predominantemente ritual, centrada en la figura de los santos patronos y en las
celebraciones festivas destinadas a honrarlos...el santo patrono constituye siempre la base
de la organizacion social y del conscenso simbdlico, en cuanto se lo considera no sélo
como el protector y el abogado local, sino sobre todo como centro de convergencia de todas
las relaciones sociales, principio vital de la comunidad y elemento clave de su identidad”

(Gimenez, 2010: 63)

Finalmente, podemos decir que los componentes culturales de la representacion
social se encuentran fuertemente reflejados en la reconstruccion de la identidad
afrodescendiente, que continda reconstruyéndose a partir de la toma de conciencia de una

tradicion negra azapefia proveniente de un pasado esclavo.

2. Conformacién de la identidad afrodescendiente desde tres ambitos.

A partir del rescate, reconstruccion y reinvencion de un pasado negro, peruano,
indigena y azapefio se ha ido conformando en la actualidad la identidad afrochilena,
manifestandose desde tres ambitos, que si bien se diferencian no son necesariamente
excluyentes. Podemos nombrar como causas de esta diversidad factores de variada indole
que giran en entorno a las relaciones de parentesco y sus formas de reciprocidad, a los
grupos etareos presentes, a la territorialidad y al espacio geografico, histérico, social y
politico que define a la poblacién. Al mismo tiempo, se harad referencia en estos tres
ambitos de la identidad, a la expresion de los componentes culturales que han sido

detallados anteriormente.
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2.1. lIdentidad afrodescendiente desde la ciudad.

Se observa que un gran nimero de poblacién afrodescendiente no conserva un lazo
directo con Azapa por no tener familiares que habiten actualmente el lugar, por haber
perdido los lazos o por no tener la certeza de una descendencia negra, pero estar en la
basqueda por sentirse identificados. Por lo que el sentimiento y significado que tienen sobre
el valle se da a partir del nexo con un pasado ancestral instalado en la esclavitud, el cual se
adjudican como contenedor identitario. Se observa que este segmento de la poblacién no se
refiere a experiencias vividas o situaciones puntuales con un pasado cotidiano del valle,
pero de todos modos el relato se ancla en las vivencias de los esclavos, punto de partida
para dar prueba de su descendencia. Esta construccion discursiva que no tiene un pasado o
presente, en cuanto a antepasados directos en este lugar de pertenencia que es Azapa, de
todos modos da cuenta de un lazo con un pasado ancestral y comin que los representa

como comunidad en la actualidad.

Muchos de los afrodescendientes se identifican en primera instancia con el valle de

Azapa, a través de un discurso construido en datos que revelan un recorrido histérico.

“Para mi el valle de Azapa es un territorio ancestral donde vivieron la mayoria de
los esclavos africanos que fueron traidos al virreinato del Pert y desde alli nuestras
familias van descendiendo...el valle de Azapa fue muy rico en plantacion de algodon, de
cafia de azucar, también hubo café y aca en Arica hubo enfardadoras de algodon y hubo
una industria azucarera” (Marta Salgado, marzo 2012).

“El negro cuando llegd a las playas de Arica, se trajo para ir a trabajar a las
minas de Potosi...el negro trabajo todo el valle, no solamente Azapa, sino que Lluta que
daba mejor produccion... cuando traian a los negros a trabajar a Potosi, esa era la ruta
del esclavo, la playa de Miramar donde los vendian y cada uno marcaba al negro con la
carimba y de ahi...a Bolivia lo llevaban por toda esa zona desértica, y también lo
cruzaban de noche desde el valle de Azapa al de Lluta... en Lluta los jesuitas tenian mas de
300 esclavos, hacian producir al negro la cebada, la alfalfa, todo pal ganado las mulas y
los llamos” (Arturo Carrasco, marzo 2012)

Desde esta perspectiva, se puede corroborar que es imprescindible la referencia a un

origen comun o ancestros comunes para la identidad étnica, siendo preferible que sea bajo

un concepto mas amplio de tradicion. Los ancestros adquieren relevancia en su rol de
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transmisores autorizados de una compleja herencia cultural. En este sentido, se caracteriza a
las identidades étnicas como esencialmente tradicionales siendo “sociedades de memoria”.
En donde la conviccidn antes que la antigliedad autorizan la continuidad del pasado en su
capacidad de incorporar innovaciones y reinterpretaciones manifiestas en el presente. Por lo
tanto, citando a Enloe en el texto de Giménez (2000), “la tradicién es una nocion dinamica
compatible, en principio, con el cambio, la modernizacion y el desarrollo, porque nunca es
mera repeticion del pasado, sino filtro, redefinicion y reelaboracién permanente de éste en
funcion de las necesidades y desafios del presente”. Incluso pueden existir “tradiciones

inventadas”’, como menciona Hobsbawm citado por Giménez (2000).

2.1.1 Reconstruccion v rescate identitario.

De esta manera los afrodescendientes buscan reconstruir una identidad, basandose
en los resabios de un pasado historico instalado en la esclavitud pero también integrando
resignificaciones culturales de la actualidad. En este sentido, otras celebraciones y
festividades han sido reconstruidas en la ciudad por las organizaciones, como elementos
identitarios y estrategias de visibilizacion, cumpliendo un rol fundamental la participacion
de las Comparsas afrodescendientes en el Carnaval Andino con La Fuerza del Sol®, en
donde se han ido dando a conocer como grupo diferenciado al interior de la sociedad

ariquefa.

En cuanto al surgimiento de las Comparsas, se fueron conformando a partir de la
apropiacion de elementos musicales externos y también del rescate de una memoria oral de
los abuelos. “Costé mucho, primero disparabamos pa un lado...se hizo una comparsa,
como habia un amigo uruguayo, se hizo algo de candombé y lo llamamos Tumba, el primer
sonido tumba, lo habia descubierto un abuelo” (Gino Kalise, marzo 2012). Segin don
Arturo Carrasco, este ritmo fue rescatado por la sefiora Julia Corvacho Ugarte. Motivados
por esta iniciativa quisieron averiguar mas de la historia de su pasado peruano, por lo que
un grupo de jovenes viajaron por el sur del Peru llegando a Lima, donde se dieron cuenta de
que el Tumba se relacionaba a muchas canciones, “tumba de tumbar, la negra tiene

tumbao...era un ritmo de carnaval, se tocaba con un tambor y dos repiques, que le

% Carnaval Anidno que se realiza en Arica a fines de enero o principios de febrero.
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llamaban a una caja y una quijada de burro” (Gino Kalise, marzo 2012). En este
recorrido, al encontrarse en Sama conocieron un ritmo que llevaba unos versos cantados,

uno de los versos decia:

“Por el alto cerro bajan dos ovejas, una trasquila y otra sin oreja, tuuuummbaaaa”
y era un circulo donde las mujeres bailaban y el hombre bailaba alrededor de ella
queriéndola cortejar y las negras decian “tumbaaa” y lo tumbaban con las caderas, lo
botaba al negro y el negro otra vez” y los negros cantaban estas frases: “maio marido
sacalo a mear, que animal tan feo, andalo a guardar, tumbeeee”, también sus verbos eran
como doble sentido y eran divertidos” (Gino Kalise, marzo 2012).

Se puede decir que a partir de este rescate y de la fusion de elementos afrolatinos se

construye el ritmo conocido como Tumbe, el cual representa actualmente la musica

afrochilena.

Por otra parte, en cuanto a una “invencion de tradiciones”, desde hace tres afios,
algunas agrupaciones estan tratando de incluir el “Dia del Tambor”, para que quede como
una fecha oficial'®, lo que da cuenta de la necesidad de crear intancias que fortalezcan e
impulsen el trabajo identitario. Al mismo tiempo, existe otra celebracién que surge hace
algunos afos, luego de la conformacion de la Confraternidad de Familias y Agrupaciones

Afroariquefias. La celebracion de Yemanya en febrero.

“Siempre fue como oculta...lo esclavos para esconder la religion yoruba tuvieron
que mezclarla con patronos religiosos catolicos para ocultar un poco su religiosidad...y
hace dos afios atras yo le piqué la guia a don Arturo para que lo hiciéramos con
todos...antes iba poca gente, después empezamos a meter gente en el tema... estamos
celebrando a Yemanyé que es la diosa del mar que es representada por la virgen Maria en
este caso si es catolicismo... o hacemos porque en Arica esta siempre el mar y hay gente
que quiere creer en otras cosas que no sean convencionales para algunos, entonces
quisimos hacerlo con la comunidad ” (Claudia Parra, marzo 2012).

% Se comenta que esta danza del Tumba carnaval se hacia durante el periodo de la bajada del rio, celebrando
la festividad del No carnavalon. La que como sera descrito mas adelante seria una influencia del &rea andina.
100 Esta celebracion seria en noviembre, en honor a don Kiko Anacona, artesano que gui6 la construccién de
los primeros tambores propios de esa zona, hechos y utilizados por las actuales Comparsas afrodescendientes.
La construccion de estos tambores, no es un rescate de la antigliedad sino que es propia de la actualidad. Sin
embargo, tiene una particularidad que representa un elemento identitario potente en cuanto a una herencia
azapafia, el uso de barriles en que se guardaban las aceitunas antigiiamente. Se pretende que este dia sea como
el dia de los afros y celebrarlo durante una semana.
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Esta festividad se realiza en la playa en donde se hacen ofrendas, peticiones y se le
agradece al mar, representado en Yemanya. Se tocan tambores desde que anochece hasta
las 2 0 3 de la mafiana, pues el permiso que dan los marinos es hasta esa hora.

Sin embargo, aunque esta celebracion es realizada en honor al mar, no se relaciona
con el antiguo sector costero de La Chimba, a pesar de que también participa la Unica
agrupacion que se identifica con este lugar. “De la gente de la Chimba no ha salido que
hicieran algo con el mar, a parte de pescar” (Claudia Parra, marzo 2012). Por lo tanto, la
poblacion afrodescendiente no reivindica a partir de esta celebracion una identidad
chimbera propia asociada a la costa, sino que mas bien se apropian de elementos de la
religion yoruba para darle un sentido méas mistico y ancestral afiatando su identidad a un

pasado esclavo.

Finalmente, se debe tener en cuenta de que a pesar de estas “tradiciones inventadas”
y/o apropiadas desde elementos externos, de todos modos se puede apreciar que el tema de
los carnavales en la ciudad representan, en parte, un rescate por parte de las organizaciones

que vienen a darle continuidad a antiguas tradiciones urbanas que se habian perdido.

“En la ultima comparsa que pasaron los negros en 1955... cada uno bailaba su
paso porque cada negro llevaba un sonajero, una cosa pa golpear, un pedazo de bambu lo
iban golpeando o el bambu lo tenian rayado como un giiro, yo me acuerdo esos tarros de
manteca, unos cuadrados altos entonces le travesaban un palo de escoba un clavo a cada
lado y vamos tocando y cada uno bailando al son que a él le gustaba, como él sentia la
musica” (Arturo Carrasco, marzo 2012).

En el caso de ciertas familias esta identidad urbana permanecio oculta en un ambito
privado hasta que con las organizaciones comienzan a salir a la luz y a reactualizarse. Se
puede apreciar que gran parte de la poblacion se identifica con la ciudad, puesto que han
pasado por generaciones establecidas en este lugar o incluso, aunque en menor medida, en
el valle de Lluta, mientras que las familias mas antiguas son quienes conservan su territorio
en Azapa.

“Lo que pasa es que no todos estaban en el valle de Azapa, la mayoria de los que

estamos bailando acé en la ciudad o trabajando, algunos vivian en La Chimba'®...por

101 Sector costero de Arica hasta las primeras décadas del siglo XX.
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ejemplo yo me identifico mas con Lluta...tampoco me identifico con Azapa, m&s que yo soy
santiaguina, o sea llegué aca a los 19 afios, llegue a posesionarme de algo, a descubrir mi
identidad y la descubri en la ciudad, yo no tengo tierra en Azapa ni en Lluta tampoco y
vivo en un barrio donde la tercera oleada son de negros, el barrio San Jose” (Carolina
Cortés, marzo, 2012).

Esto refleja que también en Arica existio una cultura negra urbana principalmente
en el barrio Lumbanga y otros sectores, pero que fue opacada durante y posterior a la

chilenizacion.

Se puede observar también como elemento cultural en la reconstruccién de una
identidad afrodescendiente, el rescate del oficio tradicional de la artesania en totora, que a
pesar de estar perdiendose, en algunos casos, fue trasmitida como herencia familiar. El
padre de la sefiora Rosa Guisa, era artesano en totora, oficio que ella aprendio desde nifia y
que practico hasta pasado sus 80 afios.

“Mi papa iba al valle de Lluta (valle cercano a Arica) a buscar material, trabajaba
mucho en totora él.... pa armar los ranchos, esterilla, después me quedd esa herencia pa
mi po, el tejido me lo enseiiéo mi papa... la casa forra con totora, la puerta igual de
totora... entonces tu Subias la totora de la puerta y en la noche se cerraba y nadie se
entraba a robar” (Rosa Guiisa, septiembre 2010).

De esta manera fabricaban muchos de los implementos que utilizaban en aquella
época, como canastas para ir de compras, sopladores de fuego, esterillas que usaban en el
suelo como camas, puertas y murallas de las viviendas que eran fabricadas del mismo

material.

“Se hacian esteras para vender, hacian ‘“anchacas” para ir a comprar no se
usaban canastos. Por ejemplo, los canastos salieron cuando venian del sur...las camas
para dormir, tejian grandes las esteras, después se doblaban en cuatro y quedaba un alto
como un colchon...le ponian una frazada abajo y una arriba y a dormir, eran las esteras,
se usaban para poner a los techos, para cerrar las quinchas” (Guillermina Flores,
septiembre 2010).

El rescate de este oficio es un elemento muy importante en la continuidad de una
identidad afrodescendiente. Por lo que hace unos afios atras se hizo un taller impartido por
Rosa Guisa, en el que se ensefio esta técnica a varias mujeres afrodescendientes. Marlene,

su ahijada, fue una de las que aprendio el oficio, “porque era una muestra de que los
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negros trabajaban la totora, y yo voy a aprender y aprendi y me gradué” (Marlene Huerta,
marzo 2012). Sin embargo, tuvo que dejarlo después de un tiempo, ya que le produjo
muchos dolores en las mufiecas por la fuerza que usaba al tejer la totora mojada, ademas

debia comprar totora o ir a buscarla a los cafiaverales.

Por otra parte, para la reconstruccion cultural también se han apropiado de técnicas
artesanales no tradicionales, que se incorporan desde lo afrodescendiente reflejando mas
bien un nexo con Africa que con una cultura negra de la zona. En este sentido, muchas
mujeres afrodescendientes hicieron un curso de mufiecas negras'%?, También las actuales
artesanas se dedican a hacer cuadros, espejos, jabones, trabajos en vidrio, pero todo con un
disefio en relacion a lo africano y explicando siempre a sus clientes su relacion con lo
afrodescendiente, “con esa condicion trabajé yo, para transmitirlo a la gente” (Marlene
Huerta, marzo 2012). Por otra parte, también aprendieron a trabajar la arcilla, lo que
también habria sido una tradicion negra del sector de Arica y el valle de Azapa.

Finalmente se puede concluir que la identidad afrodescendiente que se construye
actualmente desde la ciudad se arraiga al valle de Azapa por representar elementos que se
han establecido como identitarios dandole continuidad a un pasado negro, pero también
rescatando elementos que provienen de una cultura negra urbana reactualizada. Al mismo
tiempo, las organizaciones también buscan participar de esta tradicion azapefia que se
encuentra mas lejana y que se refleja para ellos, principalmente en las celebraciones
religiosas que ahi ocurren pero sin participar mayormente de un &mbito mas bien cotidiano.
En este sentido, las organizaciones en general estan carentes de una raiz azapefia por lo que
han recreado nuevas formas de representacion social que los visibilice en el ambito urbano,
reflejadas fuertemente en la masica y la danza de las comparsas que a pesar de no ser
consideradas tradicionales, se inspiran en los relatos de los abuelos y en una memoria negra
que los identifica. En este contexto, de todos modos reviven los antiguos carnavales que
hacian los negros en la ciudad, lo que al mismo tiempo evidencia la existencia de una

presencia y tradicion negra urbana.

102 Este taller fue impartido por una mujer que era afrodescendiente y que aprendi6 el oficio en Tacna. Estas
mufiecas, segin Marlene, representan como serian las mujeres afro reflejandose con distintos motivos como
coquetas, tristes 0 embarazadas, entre otros.
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2.2. ldentidad afrodescendiente desde el valle de Azapa.

Gran parte de la poblacion afrodescendiente ha habitado desde el siglo XIX hasta la
actualidad el valle de Azapa, produciendo un fuerte sentimiento de pertenencia a este
territorio y a pesar de que muchos hayan migrado a la ciudad, permanece el arraigo al lugar
de origen. Desde esta perspectiva, se puede observar que con gran parte de la poblacion
afrodescendiente ha ocurrido lo que histéricamente sucedié con las migraciones campo-
ciudad, en que la llegada de grandes conglomerados indigenas a las ciudades no quiso decir
que los migrantes perdieran, como se ha creido, sus vinculos con la comunidad o el lugar de
origen. En gran parte, tanto migrantes como residentes rurales, conservan sus lazos de
parentesco, sus vinculos sociales y emocionales. Al desplazarse migrantes indigenas a las
ciudades, mas que perder la identidad, presentan una continua adaptacion e incluso

fortalecimiento.

“A la lengua de origen, la conservacion de uniones preferenciales entre miembros
del mismo grupo de procedencia, la mantencion del sistema de familia y de compadrazgo
con algunas variaciones, los patrones de crianza y sociabilizacion comunes a las areas de
origen y la conservacion de una buena parte de las tradiciones vernaculas, sobre todo, de
una cosmovision o inconsciente colectivo comtan” (Bello, 2004: 56).

En este sentido la poblacion afrodescendiente que habita Arica, pero que fue nacida
y criada en el valle de Azapa conserva los lazos familiares y practicas culturales con sus
parientes residentes en el valle, en donde las tradiciones siguen siendo un habito cotidiano,

e incluso muchos de ellos anhelan con volver a establecerse en el lugar.

Desde esta perspectiva, el valle de Azapa es el lugar de origen y pertenencia para
gran parte de los afrodescendientes. Este sentimiento se expresa en aquellos que tienen un
lazo afectivo, familiar y directo con el valle representando un pasado tangible y cercano
referido a lo negro o azapefio que los ha identificado durante generaciones a través de las

experiencias de vida.

“Es mi cuna, es mi todo porque donde yo naci, creci, vivi, las primeras experiencias
de la vida, jugué de nifia y algun dia quisiera volver y quedarme en el valle...para mi el
valle es magico, sobre todo me atraen mucho las aceitunas fijate, yo toda mi vida he
trabajado con puros agricultores y en la aceituna, no me veo haciendo otra cosa, me
relaciona mucho ese fruto con Azapa...mds que nada a mi familia, mi familia es la que esta
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en Azapa, eso de ir al valle de pasar momentos agradables, de hacer fiestas grandes
familiares, pasar los afios nuevos. Eso es Azapa para mi es muy importante, es mi raiz, es
mi raiz ahi a donde yo pertenezco, aqui estoy de paso en esta ciudad, pero ahi donde yo
pertenezco es el valle de Azapa” (Azeneth Béez, marzo 2012)

El nexo que existe con el valle de Azapa y todo lo que conlleva en cuanto a
experiencias de vida reflejadas en las practicas cotidianas, la costumbre y la tradicion se
materializan en ciertos elementos especificos que pasan a ser identitarios por reflejar una
cultura azapefia; ya sean de indole comercial, como las aceitunas; religiosa y ritual como
las festividades y celebracién de carnavales; culturales como las peleas de gallos, las
comidas tradicionales, el apego al arbol pacay y a los olivos; asi como la cafia de azlcar y
el algoddn, que a pesar de haber disminuido en cantidad, representan elementos en torno a
los cuales giraban las labores de los esclavos y posteriormente de muchos negros libres.
Entre varios otros componentes que conforman una identidad afrodescendiente en la
actualidad, ademéas de aspectos identitarios de indole social como las configuraciones

familiares y sus formas de relacionarse.

Por otra parte, se busca dar cuenta también de la existencia de elementos heredados
o0 aprendidos que retornan conscientemente para fortalecer esta identidad que sale a la luz.
Esto se refleja, por ejemplo, en la asociacion de un estilo que seria particularmente afro y

que se ha heredado desde este pasado.

“Yo decia porqué me gusta toda la ropa con flores, no me gustaban las cosas lisas
y desde nifia lo primero que aprendi fue a pintarme los labios...tenia que tener los labios
pintados y aros y collar, ahora no ando porque me obligan a ponerme esta blusa alla en la
empresa...pero yo me siento desnuda si no tengo un collar y unos aros...de joven, entonces
después fui comprendiendo mi negritud que me llamaba, aunque yo la negaba pero yo la
evidenciaba por otro lado...fluyen, fluyen, son, no las asocias conscientemente sino que
estan en un subconsciente, estan guardadas ahi” (Azeneth Baez, marzo 2012)

Asi mismo, se ha creado un imaginario en cuanto a caracteristicas comunes
asociadas a una cierta personalidad de los negros, refiriéndose primordialmente al ser
alegres, expresivos, gritones y efusivos, lo que se habria heredado por generaciones hasta la
actualidad. “El afro es mas liviano de sangre es una persona alegre muy bueno pa la talla

muy bueno pa la fiesta, le gusta la musica” (Sergio Gallardo, marzo 2012).
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“Mi mamé& era més de sus raices, toda la vida yo la vi cantar y barrer, cantar y
lavar (canta) tipico de la negra esa alegria, no estds cansada no estas enojada sino que
estds cantando porque tenias que mantener ese espiritu alegre a pesar de todas las
peripecias que les tocO pasar... €s que mi abuela seguramente hizo lo mismo y la tia
también, entonces ahi tu vas entendiendo que es una historia distinta a las demas mamas,
esa es la raiz eso es lo que te llama” (Azeneth Baez, marzo 2012)

Podemos ver que a partir de los recuerdos y de practicas cotidianas, se asumen en la
actualidad ciertos elementos como identitarios. Por ejemplo, Azeneth comenta que cuando
iba los dias domingos a la feria de Arica.

“Ya de dos cuadras escuchaba la voz de mi tia “caserita....la uva, madurito los
platanos, ricas las manzanas caserita’, se ponia una chupaya... estaba vendiendo en la
feria pero pintaos los labios, su ropa bien limpiecita con un delantal encima con sus vuelos
y yo mira poh, o sea como que a mi sin proponérmelo me llamaba a mi después vestirme
igual, es que era como un estilo y esas son tus raices ahi vas viendo que es lo que te llama
que es lo que te une, aunque lo niegues pero te nace, te va naciendo”. (Azeneth Baez,
marzo 2012)

Por otra parte, la existencia de un cierto distanciamiento en cuanto a la vida en la
ciudad y a este hogar en Azapa, se percibe cierta melancolia por representar un soporte de
reencuentro familiar, que se configura como el centro en torno al cual giran las relaciones

sociales.

“Por estar siempre unida a una gran familia entonces como que las amistades no
las necesité porque nosotros fuimos mucho de compartir como hermanos, somos 10,
entonces siempre compartimos ahi estabamos todos achoclonados acordandonos,
riéndonos, chistes van y acordandonos de la nifiez pho, que es la mas chistosa... esas cosas
uno echa de menos, pero eso esta en Azapa no aca en Arica, td lo encuentras alla, asi que
suefio algun dia volver a mis raices a Azapa, ojala dios me dé la oportunidad de volver”
(Azeneth Baez, marzo 2012).

“En el valle “encuentras otras expresiones...en que se renuevan compromisos por
la costumbre de todos los afios, por ejemplo, la Cruz de Mayo...este afio me toca a mi, el
proximo afio nos toca a nosotros alumbrar la cruz y se va aglutinando la familia, algunas
familias que ni se veian ni se conocian se vuelven a reunir. Igual los carnavales en La
Corvachada'®, es algo que ha unido a muchas familias de los Corvacho” (Azeneth Béez,
marzo 2012)

'% Territorio que pertenece a una de las familias afrodescendientes mas grandes.
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Otra festividad proveniente del mundo andino es el No Carnavalon®, que también
se celebra en el valle de Azapa, antes “eran puros negros que jugaban con harina, para
ponerse blancos” (Liliana Espinoza, marzo 2012). A pesar de que hubo un periodo en que
al parecer disminuy6 la participacion de las familias afrodescendientes en esta celebracion,
con el tiempo se ha ido fortaleciendo a partir de la conformacion de las organizaciones,
principalmente en primera instancia desde la familia Corvacho. Actualmente se sacan

varios carnavalones pertenencientes a distintas familias.

En este sentido, para afiatar lazos y mantener las relaciones parentales existen
practicas de reciprocidad y solidaridad, que se asemajan a la cultura andina y por ende son
reflejo de las relaciones inter- étnicas ocurridas en el valle de Azapa, en las que van rotando
anualmente ciertos compromisos que implican instancias de reunion familiar y de

reencuentro de la comunidad.

“Entonces empiezan a tomar cada afio con mas fuerza y juegan a la challa y
desentierran al carnavaldn, como lo hacian los antiguos poh. Por eso te digo que la
identidad esta mas alla que en la ciudad, se va perdiendo porque tu entras a otro sistema
donde no te permiten y te vas olvidando, pero el azaperio... esas familias azapefias que
todavia viven en el valle, ellos nunca dejaron ni olvidaron sus tradiciones, sus costumbres”
(Azeneth Baez, marzo 2012).

A partir de esto podemos ver que la identidad afrodescendiente en gran parte gira en
torno a la unién familiar y a las festividades religiosas en Azapa, las que permiten que se de
esta instancia de reencuentro y comunién. Lo que ademas representa un componente

cultural escencial en la composicién de una identidad.

A continuacién me referiré brevemente sélo a tres festividades religiosas que se
celebran en el valle de Azapa, por ser consideradas tradicionales en cuanto a su antigiedad
y permanencia en el tiempo, pero también por representar iconos importantes -para esta

poblacion- como parte de una identidad netamente negra azapefa.

104 Festividad que se celebra en el mes de febrero por tiempos de carnavales, en donde se redne la comunidad
para agradecer y pedir abundancia en la cosecha. Se puede observar que a diferencia del No Carnavalén
Andino, en la de los negros existe el personaje de la viuda (del Carnavaldn, un mufieco del tamafio de una
persona) que es un hombre vestido de negro que imita a una mujer que va llorando junto a la preregrinacion.
Ademas se realiza la danza conocida como Tumba, que representa una tradicion netamente negra en el valle
de Azapa.

108



2.2.1. Las Cruces de Mayo

En Azapa los negros han celebrado esta festividad religiosa durante siglos,
resguardando aspectos como el agradecimiento a la tierra, la siembra, la ofrenda, la
reciprocidad, la relacion con la familia y la comunidad, la abundancia, entre otros, que
reflejan précticas asociadas al mundo andino y que, por lo tanto, evidencian esa
procedencia. Durante el periodo de evangelizacion una estrategia primordial fue instalar
cruces sobre los cerros sagrados donde antiguamente se realizaban ceremonias a la
Pachamama. De esta manera la Iglesia Cato6lica instaura la celebracién de la Cruz de Mayo
en la misma fecha en que las comunidades indigenas rendian culto a la chacana en el cenit
de la Cruz del Sur. (Fernandez, 2011)

Resumiendo la festividad de la Cruz de Mayo, se realiza durante todo el mes de
mayo, tanto en Arica como en Azapa, en distintas fechas segun la familia que la festeje,

para que asi toda la comunidad pueda asistir al resto de las celebraciones.

“Antes de empezar la fiesta se hace una misa bien grande en San Miguel y llegan
cruces de todo Azapa... aca en Arica también hacen y mucha gente de Azapa se viene pa
Arica...y se traen la cruz para aca...hay personas que celebran aqui mismo por que ya no
tienen terreno, no viven arriba” (Ruth Aica, marzo 2012). Por otra parte, en la cima de las
colinas de los terrenos familiares hay cruces instaladas hace décadas y otras que se han ido

sumando con el tiempo.

“Por ejemplo la cruz de mi abuelo siempre se alumbrd, nosotros seguimos la
tradicion siempre. Después mi hermano tiene un terreno arriba que le daba Bienes
Nacionales, €l puso su propia cruz, ya dejamos la cruz del abuelo y nos fuimos todos a la
cruz de mi... y todos los anos la tradicion y al otro tio que vive, que sobrevive con los hijos
ahora alumbra la cruz del abuelito” (Azeneth, marzo 2012).

Las cruces en este periodo se bajan del cerro para ser arregladas con flores y cintas
dejandose en altares para acompariar los dias de festividad y luego las regresan siendo
alumbradas por velas y antorchas por las familias que suben la colina para despedirla. En
estos dias la gente se relne en torno a ella para rezar y cantarle a la cruz, este encuentro es
abierto para toda la comunidad que quiera asistir, no es necesario ser invitado, ni pariente,
ni conocido; se comparten comidas, tragos y bailes.
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“Son expresiones, 0 sea la identidad que tiene que ver con la tierra, porqué qué es
lo que encierra la Cruz de Mayo, no es nada mas que una peticion al no se po, al altisimo,
al que uno cree, al todopoderoso, que proteja y que dé frutos mejores el proximo afio, le
agradeces por los frutos que tu cocsechaste en el afio y que pal afio venidero te de mejor y
te cuide tu familia y esos todos estan presente en los cantos responsoriales de la cruz,
entonces ellos cantaban a la cruz y el resto respondia” (Azeneth Baez, marzo 2012).

Finalmente se puede apreciar que a pesar de su procedencia indigena, muchos de los
afrodescendientes asumen esta fiesta como propia, sin darle cabida a una ancestralidad
andina, por representar una practica territorial del valle de Azapa, lugar del cual se han
apropiado a través de un discurso que los posisiona como herederos primordiales del
territorio y por ende, anteriores a los indigenas. En este sentido, esta celebracion'®® se
constituye como un fuerte elemento identitario afrodescendiente, desde que surge
actualmente esta nocion. Pues antes era asumido como una herencia asociada al trabajo de
la tierra, al campesino en si independiente de su condicion de negro o indigena.
Remitiéndose primeramente a una identidad local azapefia que —para la mayoria- conlleva
de forma inherente el ser negro y que se reactualiza en el presente como parte de una
tradicién negra azapefia en el discurso de los afrodescendientes. En este sentido, “la
superposicion de elementos es caracteristica de la reapropiacion cultural actual de las
culturas indigenas y de los nuevos discursos de identidad que se

construyen...permanentemente las culturas incorporan “préstamos culturales” de otras

sociedades y las hacen suyas” (Bengoa, 2000:132-133)

2.2.2. Fiesta del Patrono de San Miguel de Azapa

Otra de las festividades religiosas practicada durante generaciones por los negros en
Azapa hasta la actualidad y que se asume como un elemento identitario afrodescendiente es

la Fiesta del Patrono de San Miguel'®

, celebrada el 28 y 29 de Septiembre, por lo que
también es conocida como el “18 chico”. Esta segunda connotacion surge después de la
chilenizacién, ya que antes no se celebraban fiestas patrias en esta época, ocultando la
devocidén originalmente peruana hacia este patrono bajo un nacionalismo chileno. Por lo

que en la actualidad los afrodescendientes buscan rescatar su origen.

195 Entre otras, como el entierro del No Carnavalén y la celebracion de carnavales.
106 Segin Marta Salgado (marzo 2012). Para esta ocasion se realiza una misa conmemorando a este santo que
fue un cura franciscano que se encarg6 de evangelizar a los negros durante la Colonia.
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Para esta festividad se hace una ramada, asisten bailes de gitanos, diabladas y
morenos; Yy se hace una procesion en donde se le canta al patrono. Se dice que antiguamente
“el negro sacaba su mejor tenida de gala para ir a celebrar a San Miguelito” (Liliana
Espinoza, marzo 2012), ya que era un punto de reunién importante para los azapefos. “Ahi
si participaban todos los negros, no con tambores eso ha sido después, la gente iba porque
era muy catolica iba a venerar a San Miguelito, que es el patrono de ahi de Azapa de todos
los negros... igual las cruces eran de puros negros” (Guillermina Flores, marzo 2012). En
esta fiesta al igual que en las cruces, no participan los Comparsas afrodescendientes, por no
ser parte de la tradicién. Sin embargo, si quisieran hacerlo tendrian que modificar su
sentido carnavalero para presentarse de forma mas ceremonial, en que se le cante a la cruz,

al patrono o a la virgen.

Se puede apreciar que esta festividad se recuerda como netamente de negros por ser
celebrada desde tiempos en que el valle de Azapa era habitado mayoritariamente por esta
poblacion, por lo que tambiéen se adjudica como un fuerte elemento identitario

afrodescendiente.

2.2.3. Festividad de la Virgen de las Pefias.

Otra importante festividad para los afrodescendientes es la Virgen de las Pefias, se
celebra dos veces al afio pero la méas masiva se realiza a principios de Octubre. Consiste en
una peregrinacion realizada hacia Livilcar (a 63 km de Arica) con el fin de llegar al
Santuario de la Virgen de las Pefas, que habria adquirido este nombre hace muchos afos,

por haberse encontrado la imagen de la virgen plasmada en una gran roca.

“Es una fiesta de muchos afios, la mayoria de las cofradias ha sido fundada por
familias negras, los bailes de los morenos...siempre, viene gente desde el Peru y desde
Bolivia. Es un santuario muy dificil de llegar son 30 km a pie, son para los mas jovenes 2
horas o 2/30 o 3 para los més viejos, 3 de ida y 3 de vuelta. Pero es muy emocionante ”
(Marta Salgado, marzo 2012).

Este recorrido se hace a través de un camino por la quebrada del rio San Jose en
Azapa, “la gente salia de Arica a caballo, a burro, porque el camino no es para
vehiculo...hay que caminar todo eso a pie nomas, no ve que se va por toda la orilla del rio
y hay veces que el rio desarma el camino y hay que ir buscando, por donde llegar alla...es
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bien sacrificado llegar a la virgen de las Pesias” (Guillermina Flores, marzo 2012). Esta
celebracion al igual que las cruces y la fiesta del Patrono de San Miguel, serian festividades
celebradas antiguamente —segun los entrevistados- s6lo por negros.

Finalmente, retomando las relaciones existentes con el valle de Azapa, se puede
concluir que el hecho de que, en muchos casos, los relatos no estén basados en vivencias
familiares, sino que mas bien se refieran a hitos histéricos o tradiciones aprendidas de oidas
sin tener una mayor cercania o vinculacion con el valle, no implica un factor determinante
en la autodefinicion de los afrodescendientes. En este contexto se construyen diversos
discursos de indole histérica, experiencial o tradicional; que avalan una descendencia negra
y esclava, posicionando al valle de Azapa como lugar de origen de los afrodescendientes.
Este territorio representa una pertenencia por ser contenedor de elementos que asumen
como propios, transformandose en un soporte identitario visible en la actualidad. En este
sentido, aquellos que nacieron y se criaron en el valle tienen latente esta pertenencia pues
estos elementos fueron parte de sus vidas. Mientras que los que no tuvieron estas
experiencias no poseen este soporte que los arraiga al valle, al existir una cierta carencia de
este lazo se busca algo que los arraigue al lugar de origen por representar un fuerte
elemento de pertenencia a esta colectividad, por lo que se retrocede mas atrds de una
descendencia directa y se hace el nexo con un pasado ancestral, la esclavitud, que de todos

modos los une a esta negritud.

2.3. Identidad afrodescendiente costera “Los Chimberos”.

Si bien hasta el momento se ha sostenido que la mayoria de los afrodescendientes
se identifican con el valle de Azapa como lugar de origen, existe otro lugar que representa
una identidad afrodescendiente anterior al periodo de blanqueamiento, ubicado en el sector
costero de La Chimba, donde habitaban los llamados “chimberos”. A pesar de que este
lugar ya no existe fisicamente como consecuencia del avance urbanistico que ademas
produjo la dispersidn de sus habitantes, sus herederos buscan reivindicar este espacio tanto
en el &mbito costero como en el urbano, por haber sido también un lugar de transito y
convivencia. En este sentido, a pesar de ser mucho menor la poblacién que se adjudica a
este territorio en comparacion a la que se representa con Azapa, los chimberos estan
recuperando parte de lo que podria identificarlos, por no sentir un nexo con el valle.
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“No me siento identificada, a nosotros como agrupacion nos invitan a los
carnavales que hacen alld en Azapa y nosotros no participamos porque no nos sentimos
identificados. Nosotros acd tenemos lo nuestro en la ciudad... mi abuelito es apellido Lara,
él era peruano pero él se vino para acé y se quedd acd, incluso hubo un tiempo en que
estaban peleando que Arica quedara pa Chile y no pa Tacna, entonces él estuvo en esa
lucha...lo persiguieron, de hecho mi abuelo no pudo entrar mas a Tacna” (Aurora Lara,

marzo 2012)

En este contexto, las practicas familiares dadas en el &mbito privado serian
elementos identitarios muy importantes en los que se ha mantenido parte de una cultura
arraigada al Per(, dando cuenta de este pasado negro. “Las juntas familiares los domingos
a comer picante y el baile..mis tios son musicos...cuando vienen tocan 'y
bailamos...encuentro que eso ha seguido la tradicion familiar...son afro pero no andan en
las calles, mi familia no baila, yo soy la Unica pero si nos juntamos en la casa” (Macarena
Guerra, marzo 2012)

Por otra parte, muchos de los jovenes en un principio se sienten atraidos por lo que
les produce la musica y danza con la que se sienten identificados, pero después de entrar a
las agrupaciones es cuando se asumen como afrodescendientes buscando una raiz que les
de un nexo con este pasado negro. “Muchas personas que llegaron a bailar al grupo me
dicen “tia sabe que, siento la musica y se me erizan los pelos, la piel” y después llegan al
otro sabado “tia sabe que hable con mi mama y me dijo que mi abuelita, mi bisabuela era
negrita, crespita” entonces de ahi viene, tu tienes algo” (Aurora Lara, marzo 2012) Al
mismo tiempo este nexo con lo negro era asociado a una cultura peruana y son estas

practicas las que actualmente los identifican.

“Todos los domingos nos juntabamos la familia con cajones, llevaban guitarras y
empezaban a tocar festejo, desde chica tuve ese ambiente, los picantes de guata y pata,
siempre hasta que mi abuelita partio al cielo...no sabia porque me gustaban tanto los
tambores, las tias me fueron informando, igual yo era chica entré como a los 13 afios a la
agrupacion” (Macarena Guerra, marzo 2012)

Al mismo tiempo, otro componente cultural que identifica a esta poblacion y que ha
sido traspasado generacionalmente seria la comida, pues a pesar de haber sido y ser
conocida en la actualidad como cocina peruana, a muchos de estos platos se les ha

otorgado un matiz negro, por haber sido preparado por los abuelos negros tanto en Azapa
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como en la ciudad y en la costa. “Nuestros ancestros cocinaban y todos nosotras
heredamos eso, somos buenas para cocinar y mis hijas heredaron lo mismo. Venia mucha
gente contaba mi abuelo, venian doctores, abogados, en ese tiempo tenia como una
ramadita y hacia picante de camarones, todo eso. Después él decia que nosotras

cocinabamos igual a él” (Aurora Lara, marzo 2012)

Por otra parte, ademas de la transmision familiar de lo que fue la vida en la Chimba,
esta agrupacién busca recopilar datos para reconstruir y darle continuidad a un pasado,
buscando gente antigua que haya vivido o transitado por el sector. Sin embargo, al parecer
este trabajo se ha hecho dificil pues ya quedan pocos abuelos que vivieron en ese periodo,
“lo que se sabe de La Chimba se sabe, porque dénde vamos nosotros a preguntarle a la
gente siempre repiten lo que ya sabemos, no hemos podido buscar cosas nuevas, es lo
mismo, se quedd estancé la historia” (Aurora Lara, marzo 2012). En este sentido existe una
carencia en el rescate de recuerdos y tradiciones del sector en comparacion a lo recopilado
por aquellos que se identifican con el valle de Azapa. Esta situacion se produce por un lado,
porque la poblacion costera fue mucho menor que la del valle y al mismo tiempo porque los
chimberos fueron sacados del lugar y dispersos en la ciudad durante la chilenizacién, por lo
que no continud desarrollandose una cultura costera. Mientras que en Azapa aln permanece
poblacion negra, lo que le da continuidad a una cultura rural. En este sentido la memoria de

La Chimba se ha ido perdiendo con mayor facilidad.

Sin embargo, un elemento que podria reflejar una identidad chimbera en la ciudad
es la identificacion de ciertas calles o barrios actuales de negros, que son reconocidos por
haber llegado a vivir gente de la Chimba. “Les dieron casas...Cienfuegos dicen que hay
muchos negros ahi de La Chimba, aca también*”’ y otros que deben estar desparramados
por otros lados...después los Flor, viven en el cerro la Cruz, también son chimberos”
(Aurora Lara, marzo 2012). También se habla de un barrio llamado Esmeralda y la
poblacion Pacifico (Cristian Baez, marzo 2012). Al igual que la poblacion Maipu Oriente,

“era como un caserio, caserio de negros...toda la gente que yo encuesté se reconocia

197 Refiriéndose a su poblacién llamada Chinchorro, que se encuentra al frente de la playa que lleva el mismo

nombre, sector donde se habria ubicado La Chimba
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afrodescendiente” (Marlene Huerta, marzo 2012). En donde probablemente habria
descendientes de los chimberos.

Por otra parte, en cuanto a un rescate cultural, la misica y danzas actuales de los
afrodescendientes en gran parte, han sido creadas por las agrupaciones a partir de relatos de
los abuelos, que en su mayoria se identifican con Azapa, representando practicas
relacionadas con el valle como el trabajo en las algodoneras y los olivos. Mientras que la
Unica agrupacion que se identifica con el sector urbano, especialmente el costero de La
Chimba, representa sus danzas inspiradas en labores de este sector, como las lavanderas y
los pescadores, ademas de lo agricola que también estuvo presente en la costa.

Por lo tanto, esta agrupacion, busca a través de la musica y la danza, marcar la
diferencia en cuanto a una identidad chimbera, con el resto de las organizaciones que se

identifican con Azapa.

“Nosotros nos diferenciamos como agrupacion por nuestros trajes, son siempre
coloridos porque los primeros carnavales que fueron aca en Arica fueron ahi en el sector
La Chimba, esos fueron los primeros carnavales que se hacian y fueron guiados por una
sefiora negra que se llama Rosa Gilisa y siempre ellos se hacian trajes de rafia, eran
coloridas, entonces nosotros tenemos trajes coloridos. Siempre me han criticado “no, si el
negro siempre se ha vestido de blanco” (Aurora Lara, marzo 2012).

“Ac& en mi poblacion hay gente que sus papas vivieron en la Chimba y se
recuerdan, estuvieron en ese Carnaval dicen que se echaban corcho quemao pa quedar
mads negros de lo que eran, globos, agua, unas cosas como chiquete que eran perfumados...
mi papé era chico y recuerda eso, mi papa ya tiene 70 afos, incluso los que estaban ahi ya
han muerto, si la sefiora Rosa Gisa es la que estd quedando” (Aurora Lara, marzo 2012).

Sin embargo, a pesar de que sus trajes buscan representar a la Chimba, no se ha
investigado como era la masica y los bailes en los carnavales en ese entonces, “sé que se
hacian carnavales pero no sé ni como era la musica...le voy a preguntar a mi papi, porque

Nno sé si llevaban tambores o solamente iban cantando” (Aurora Lara, marzo 2012)

Por altimo, como ya se mencioné anteriormente, esta agrupacion celebra una fiesta

con la que se identifica mucho, la fiesta de Yemanya.

“Nosotros festejamos mucho una fecha importante que tiene que ver con el mar,

porque como nosotros somos del sector del mar nos sentimos identificados con la
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costa...porque aparte también habian pescadores en ese sector, ellos tiraban su red, sus
pescaos los comian, algunos los vendian por eso que es la festividad mas importante para
nosotros” (Aurora Lara, marzo 2012).

Esta celebracion es muy importante para ellos, ya que hay muchas festividades que
a pesar de ser celebradas por todo el movimiento no son festejadas por esta agrupacion por
estar vinculadas al valle de Azapa, lugar con el que ellos no se identifican.

Finalmente, se puede decir, que a pesar de que la identidad afrodescendiente se
construye desde tres &mbitos diferentes que no necesariamente son excluyentes, es posible
confirmar que tienen sus cimientos en un mismo origen que los une como comunidad, el ser
descendientes de esclavos africanos, que los identifica como grupo social diferenciado. Por
lo tanto, a pesar de posicionarse desde distintas esferas finalmente confluyen en una
identidad generalizada que se arraiga en un lugar méas lejano y desconocido, la mitica
Africa y su viaje trasatlantico que representa un origen primordial, que va mas alla de un
territorio fisico reflejado tanto en el valle, como en la costa o la ciudad.

Sin embargo, estas identidades se han construido por organizaciones que son
principalmente urbanas, por lo tanto aquéllos que habitan permanentemente el valle de
Azapa y que en su mayoria no pertenecen a estas organizaciones, no se sienten parte de esta
identidad mas bien urbana y del movimiento afrodescendiente como tal, sino que parte de
una identidad netamente negra y/o azapefia. De esta manera, existe una identidad que mas
bien se representa con un pasado comun de esta zona en la que se desarrollaron sus padres
y abuelos como negros campesinos y no como afrodescendientes. En este sentido, al existir
un fuerte apego a la tierra se manifiesta una identidad local campesina en su condicion de
negro que en la actualidad sustenta una identidad afrodescendiente con la cual la mayoria

de los azapefios no se ha reconocido por completo.
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Capitulo V: Formas de adscripcién identitaria

El siguiente capitulo busca dar a conocer cdmo la poblacién afrodescendiente, a lo
largo de su proceso de etnitizacion, ha enfrentado dos formas primordiales de adscripcion
identitaria: por un lado, ser afrodescendientes en la ciudad y por otro, ser negros en el valle
de Azapa. En este sentido “los grupos étnicos son categorias de adscripcion e
identificacion que son utilizadas por los actores mismos y tiene, por tanto, la caracteristica
de organizar interaccion entre los individuos” (Barth, 1976: 10). Por lo tanto, son grupos
que se autoreconocen como miembros de una colectividad que se encuentra y se define en
contraste con otra colectividad, estableciendo limites relacionados con la inclusion vy
exclusion a dicha categoria.

De esta manera, el movimiento afrodescendiente busca diferenciarse del resto de la
poblacion nacional y de la indigena. Pero también ocurre una distancia al interior de los
que pertenecerian a esta categoria por ser descendientes de esclavos africanos, como ya fue
mencionado, los afrodescendientes y los negros. A partir de esta situacion vuelve a
ampliarse la gama de términos con los que se identifican los afrodescendientes, 0 méas bien
aquellos que se sienten negros o descendientes de negros: los azapefios, morenos, zambos,
mulatos, triguefios, canela, entre otros; que se asocian a los afrodescendientes por
descender de una misma raiz negra pero sin adjudicarse este Gltimo término. Segun esta
perspectiva, podemos hacer un paralelo con el planteamiento de Gross (1998), en donde
propone un doble movimiento ocurrido al interior de las poblaciones indias: acceso a una
identidad genérica y muchas veces, construir su diferencia dentro del mismo grupo. En este
sentido, en el caso del movimiento afrodescendiente se produce una distincion que conlleva
a la existencia de mdltiples categorias que debieran integrarse a un mismo término
genérico, el de afrodescendiente, para lograr el acceso al reconocimiento.

Se puede apreciar que una parte de esta poblacion se identifica con un concepto, que
podriamos llamar méas bien de indole “racial”, el ser negro, que estaria asociado a una
herencia fenotipica, aunque en gran parte se haya perdido. Mientras que la otra parte, lo
hace con uno mas bien étnico, el ser afrodescendiente, pues por haber perdido el color se
relacionan a elementos que los hacen pertenecientes a una herencia identitaria o cultural
negra. Con respecto a los conceptos de etnicidad y raza, Sanchez (2011) plantea que ambas
categorias son construcciones sociales sin definiciones exactas, pero que deben ser
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diferenciadas, “tanto la raza como la etnicidad no son categorias fijas, mdas bien responden
a los contextos politicos de la historia de las ideas, del conocimiento institucionalizado y
de las prdacticas sociales” (Séanchez, 2011: 47). Por un lado, la raza, a pesar de ser un mito
en cuanto a lo cientifico, implica la existencia de una clasificacion social a partir de
condiciones fenotipicas a las que se les atribuyen caracteristicas morales, intelectuales y
axioldgicas. Por otro lado, la etnicidad frecuentemente apunta a “atributos especiales a
ciertos grupos humanos: como el territorio, la ancestralidad, la lengua, religiosidad y
distintas manifestaciones culturales que operan como marcadores identitarios de
pertenencia” (Sdnchez, 2011: 49).

Sin embargo, esta diferencia no seria principal pues existen mas factores de union
que de separacion entre “raza” y “etnicidad”, ya que el factor racial termina siendo un
fuerte marcador étnico, “asi la etnicidad termina naturalizandose, dejando de lado o
simplificando las propiedades culturales propias, para darle relevancia al fenotipo”
(Sanchez, 2011: 50). Por lo tanto, aquellos que se reconocen como negros llevan inmersa
una cultura rural, posesionandolos intrinsecamente como contenedores de una tradicion en
el valle, que al ser algo cotidiano pasa a naturalizarse como elementos culturales
representantes de una identidad negra o azapefia. Sin embargo, de todos modos deberan
asumirse con el término genérico de afrodescendiente para poder ser considerados como
grupo étnico, dandole contenido y ancestralidad al movimiento, incluyendo un mayor
numero de poblacion e integrando las demandas del valle desde un bloque rural paralelo al

movimiento afrodescendiente urbano para trabajar en conjunto por el reconocimiento.

Esto ha implicado la reconstruccion de una identidad enfocada en la recuperacion de
raices y tradiciones ancestrales, pero también la reivindicacion y reinvencion de una cultura
material e inmaterial reflejada fuertemente desde el &mbito urbano, en la creacién de las
comparsas, la elaboracion y rescate de instrumentos, musica y danzas que buscan mostrar
su nexo con la esclavitud y el mestizaje; inspirados en gran parte en la valoracion de una
memoria rescatada a traves de los relatos de los abuelos negros. A partir de estas formas de
expresion han logrado cohesionarse internamente y darse a conocer ante la sociedad y el
Estado chileno. Por otra parte, la lucha por el reconocimiento, se ha desarrollado al interior
de las organizaciones que han enfocado su trabajo principalmente en la ciudad, pero que

con el tiempo se ha expandido al valle de Azapa y otros sectores de la poblacion urbana que
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aun no se asume o0 estd en proceso de hacerlo. Por lo que se espera que si se logra el
reconocimiento institucional, muchos mas se reconoceran también. “Hemos avanzado
harto, de los 10 aiios, estos 2 o 3 ultimos ha sido el 80% del avance” (Carolina Cortés,
marzo, 2012).

Se puede apreciar que, a pesar de que el movimiento afrodescendiente funda su raiz
en Azapa apropiandose de elementos identitarios de una cultura azapefia, no ha existido
mayor integracion de esta poblacion en la conformacion y participacion del movimiento.
Pues, a pesar de que participa gente del valle —aunque muy poca en relacién con los de la
ciudad—, las necesidades primordiales de una zona rural, como el acceso al agua o a la tierra

108

entre otros aspectos fundamentales de diversa indole™", no habian sido contempladas hasta

el afio 2012, en que se concreta la Asociacién Afroazapefia como bloque rural®.

En este sentido, “la etnitizacion de las poblaciones negras se presenta como el
mejor medio para la defensa de sus intereses colectivos” (Gross, 1998: 202). La relacion
con la tierra y con un territorio ancestral es fundamental para la construccién de una
identidad, pues a pesar de que el movimiento siempre se ha identificado con Azapa, habia
sido desde un contexto méas bien cultural, en cuanto a elementos identitarios que los
representaran como diferentes y principalmente como herederos de la esclavitud, como el
cultivo del algoddn, de la cafia de azucar, los olivos y las peleas de gallo, entre otras; que
los relacionan directamente con este pasado ancestral. Sin embargo, no le habian tomado el
peso a que el reconocimiento con este territorio también debia ser en relacion con el
presente, 0 sea con el mantener viva la tradicion en el territorio a partir de contar con las
condiciones para seguir desarrollando las practicas tradicionales, pero también en cuanto a
mejorar la calidad de vida de sus habitantes con respecto de sus necesidades basicas. Por
ejemplo, en Colombia, la identidad étnica se reactualizaria mejor a partir de mostrarse mas
eficaces en la defensa de sus intereses colectivos, derechos particulares, acceso a la tierra,
etc. Convirtiéndose “en un “mas” en relacion con la condiciéon comin del campesino o del

’

ciudadano, como se puede ser, a la vez indio y campesino, indio y ciudadano colombiano’

(Gross, 1998:191).

108 Aspectos econémicos, religiosos, politicos y culturales, que seréan especificados mas adelante en este
capitulo y en el proximo.
199 Del cual también se profundizara mas adelante.
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En este sentido, la identidad “no solo se negocia y resulta de negociaciones, no solo
es el resultado de un sistema de afinidades y oposiciones cuyos contenidos son arbitrarios.
La identidad étnica o nacional no es la causa, sino el resultado de complejas dinamicas
historicas, sociales, politicas, econdmicas, etc., y que no pueden ser entendidas al margen
de la manera como grupos humanos con intereses y objetivos especificos la emplean como
fuente de legitimidad” (Delgado 1997:13)

Finalmente, se puede decir que antes de surgido el movimiento, se desconocia el
término afrodescendiente, ya que se encontraba en una esfera internacional, por lo que ha
sido labor de las organizaciones crear esta conciencia y fortalecer los lazos a nivel interno,
dandole mayor peso al movimiento en cuanto a su autoreconocimiento pero también
proyectando una configuracion distintiva que los haga reconocibles frente a los “otros”, los
grupos indigenas y la sociedad ariquefia, a pesar de sentirse pertenecientes a ésta ultima
reconociéndose como afrochilenos o afroariquefios. Esta reivindicacion identitaria no
pareciera rechazar a la sociedad nacional, blanca o mestiza, sino que para ser reconocida en
esa sociedad y acceder a los beneficios esperados por la integracion, la etnicidad aparece
como una “estrategia mas viable que el mestizaje para participar en la sociedad nacional”

(Gross, 1998: 205).

Luego de esta introduccion al tema que convoca este capitulo, se hara referencia y

se profundizara en torno a las dos formas de adscripcion identitaria.

1. Afrodescendientes, afroariquenos o afrochilenos en el &mbito urbano: Arica.

La cuestion de autoreconocerse como afrodescendiente en cuanto a asumir este
nuevo término no ha sido aceptado totalmente por esta poblacion, esta asimilacién se ha
dado principalmente por los grados de participacién al interior de las organizaciones. “Es
mads gente urbana...la gente del valle es mas poca...pero hay un gran numero que no estd
en ninguna de las dos organizaciones, ni rural ni urbana” (Marta Salgado, marzo, 2012).
Podriamos decir que en la ciudad es donde mayormente se ha asimilado el término, ya que
es ahi donde se mueven las organizaciones en la basqueda del reconocimiento, para el cual
esta asimilacion se vuelve imprescindible. En este sentido, los grupos étnicos pueden ser
considerados como una forma de organizacion social, “en la medida en que los actores
utilizan las identidades étnicas para categorizarse a si mismos y a los otros, con fines de

interaccion forman grupos étnicos en este sentido de organizacion” (Barth, 1976: 15).
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Aquellos que pertenecen a organizaciones son los que con mayor facilidad han
asimilado el término, por lo general los lideres, directivas y sus cercanos, ya que se
encuentran mas inmersos en el tema comprendiendo el peso politico y juridico que conlleva
y lo que pueden conseguir a través de éste. Sin embargo, se asume que aun falta trabajo que
hacer por parte de las organizaciones en cuanto a la concientizacion del término
afrodescendiente, pues mucha gente ain no se reconoce. “No lo asimilan algunos por el
tema de la informacion, la comunicacion ahi nos ha faltado, la capacitacion, la entrega.
Entonces este ario es crucial para eso también...para explicar qué significa ser
afrodescendiente” (Marta Salgado, marzo, 2012).

Por lo que uno de los objetivos actuales es enfocar el trabajo en esas personas que
no pertenecen a organizaciones, ya que este segmento que aun no se ha reconocido se
estaria interesando y acercando de a poco, en gran parte por la labor de visibilizacion que
han tenido las Comparsas. “Yo pienso que a ellos les interesa, porque cuando nosotros
hacemos nuestras festividades la gente baja, esta, va a vernos del valle, de la ciudad, de los
barrios... y son poblacion negra que no estan en las organizaciones” (Marta Salgado,

marzo, 2012).

1.1 La labor de las Comparsas.

La creacidn de las comparsas, en los inicios del movimiento afrodescendiente, tuvo
una funcion netamente visibilizadora ante el resto de la poblacién ariquefia, que comenzaba

a percatarse de su presencia.

“Porque a partir de eso la gente empezd a preguntarse y donde estan?... Despues
de vernos empezaron a investigarnos, empezaron a llegar antropélogos, gente de afuera...
“Huy, habian negritos aca”, pero dio resultado. En un principio ibamos a todas... derecha
0 izquierda, aunque no estuviera acorde con nuestro pensamiento, con tal de que nos

vieran y de conseguir algo” (Carolina Cortés, marzo, 2012).

Con el paso del tiempo y los cambios de directivas hay comparsas que han ido
transformando sus discursos y posturas. “Hay que tener parametros dentro de los que la

Comparsa se puede mover porque a pesar de que el objetivo general es el reconociemiento,
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lo que estamos haciendo es un arte y debe ser respetado...entonces vamos a decidir
cuéando, donde y como podemos tocar” (Pablo Dominguez, marzo, 2012). Por lo que, segun
las distintas comparsas, hay ciertas instancias en las cuales pretenden no participar porque
no les hace sentido, como por ejemplo la parada militar, la conmemoracion de la toma del

morro, las marchas por problemaéticas sociales, entre otras.

Se puede apreciar que la labor de las comparsas ha sido fundamental dentro de las
organizaciones, pues se han instalado en el ambito publico logrando que mucha gente se
identifique con ellos, que sepan de su existencia y se interesen en investigar e interiorizarse
en una posible descendencia. “Las organizaciones con la parte cultural logran absorver
mucha juventud y de ahi entra el bichito para los padres, para los hermanos, para los
abuelos” (Sergio Gallardo, marzo 2012). Los jovenes han sido una pieza clave en el
desarrollo y masificacion del movimiento, en cuanto a su interés por la musica y la danza,
que han sido elementos esenciales para llamar su atencion y motivarlos a participar en las
organizaciones. Sin embargo, ha ocurrido también que mucha juventud se ha interesado por
el hecho de sentirse pertenencientes a una colectividad en que tocan o bailan sin un mayor
trasfondo o compromiso en cuanto al tema identitario y politico, lo que en algunos jovenes
se ha ido adquiriendo en el transcurso de su participacion en las comparsas. Mientras que
para otros, el participar de esta instancia representa un espacio propio, independiente de si
realmente se identifica como afrodescendiente, apoyan sus causas 0 buscan el
reconocimiento. “La importancia que tiene ese término hasta ahora muchos jovenes no la
saben...hay mucha gente que no cacha y solo quiere bailar” (Camila Rivera, marzo, 2012).
A partir de esta situacion, las organizaciones creen que se encuentra pendiente una labor
educativa, por lo que se esta trabajando en inculcar mas profundamente el sentido que

conlleva la participacién en las comparsas que va mas alla de la masica y el baile.

“La gente iba a bailar y participar en el Carnaval con la Fuerza del Sol donde no
nos quieren mucho y cada vez que se da el tema siempre nos quieren echar del Carnaval
porque dicen que no somos andinos y bueno los argumentos que siempre hemos dado, que
hay zambos también bailando y los zambos son una mezcla entre indigena aymara y
negro” (Carolina Cortés, marzo 2012).

Finalmente, podemos apreciar que las comparsas han sido un elemento identitario
muy eficaz en la composicion del movimiento. Su participacion en el Carnaval con la
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Fuerza del Sol nos muestra como la etnicidad se hace presente en una tension constante
entre afrodescendientes e indigenas que se manifiesta actualmente en esta instancia pero
que es la continuacion de un legado histérico que se encontraba oculto por la

invisibilizacion y negacion de la presencia negra en la zona.

1.2. Una cultura del Carnaval: Ayer vy hoy.

Mucha gente recuerda que hasta la década de 1960 se realizaban carnavales en
Arica que transitaban por la calle Mackenna, en donde s6lo participaban negros y no
indigenas. Segun, Cristian Béez (2010), también se celebraba el No carnavalon, por las
calles General Lagos, 21 de Mayo y Coldn, en donde bailaban, cada uno con su paso, al son
de los bombos y quijadas de burro. Mientras que, en el valle de Azapa, en La

Corvachada*®

, por este mismo periodo también se hacian carnavales negros que salian
hasta Las Maytas™, “con cachurretas o carretas, todos ahi con su carro alegérico y con
las reinas paseando” (Nelson Corvacho, marzo, 2012). Podemos ver que los carnavales
son muy antiguos en la region'*?, lo que ya vislumbra en aquellos tiempos la expresién de
manifestaciones identitarias tanto en la ciudad como en el valle de Azapa, ya que cada
segmento celebraba carnavales en su lugar de residencia. Ademas que, como se ha
mencionado anteriormente, la tradicion festiva y carnavalera ha estado presente desde
tiempos ancestrales en el area andina, “cada pueblo tenia su carnaval, pero en sus

pueblos” (Nelson Crovacho, marzo, 2012).

Sin embargo, con el paso del tiempo estos carnavales de los negros en que bailaban
al son de bombos y quijadas de burro fueron mutando, debido en gran parte, a la influencia
que tuvo la llegada masiva de mano de obra indigena desde Bolivia al valle de Azapa, entre
los afios 1960 y 1964. Llegaban desde nifios y trabajaban por $200 diario para darle comida
a los pollitos y chanchos, con el tiempo fueron aprendiendo a raimar'*® y se dedicaron,

entre otras cosas, a esa labor. En este escenario la cultura andina fue instalandose pasando a

110 Km. 8 del valle de Azapa, en donde vivia una de las més grandes familias afrodescendientes.

111 Sector del valle de Azapa

112 pyes se nombra a la sefiora Rosa Giiisa, nacida en 1922. como una de las que dirigia la comparsa en la
ciudad.

113 Cosechar aceitunas.
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ser parte de la cotidianidad del valle, lo que se reflejo, por ejemplo, en la musica que
sonaba en los tocadiscos del sector. (Nelson Corvacho, marzo, 2012)

“De a poco empezaron el carnavalito en San Miguel, una comparsa de
14y la gente iba a verlos...se juntaban en el local. Después
llego otra Comparsa, se juntaron los sastres, se juntaron los feriantes...empezaron a traer
su ropa de Bolivia...toda la gente se iba a Azapa, a San Miguel a ver los carnavales, como
ya los otros habian caido...y ahi empezé a crecer” (Nelsén Corvacho, marzo, 2012)

zamponas...metale cocoroco

Esto produjo un nuevo escenario multicultural e interétnico que se potencid, en gran
parte, con la integracion de bandas de bronce, bailes y la fusion de précticas festivas en la
region. “Después vino la Ginga, que era un carnaval tipico de aca y todas las juntas de
vecinos sacaban su carnaval con bailes y disfraces...bajaron y se pusieron sus coloridos,
sus bandas de bronce” (Nelson Corvacho, marzo, 2012). Este carnaval de la Ginga, fue el
antecesor del carnaval Andino con la Fuerza del Sol, se realizaba en Arica a los pies del

Morro y se registra por lo menos desde la década de 1980*"

, época en que algunas familias
afrodescendientes también participaban recorriendo las calles de Arica con carros
alegodricos decorados principalmente con elementos del valle de Azapa, al compéas de un
incipiente ritmo de tumbe, rescatado por la sefiora Julia Corvacho, que posteriormente daria

origen a las actuales comparsas afrochilenas.

Se puede apreciar que a lo largo del tiempo la participacion en los carnavales ha
representado un punto clave en la multiplicidad de expresion identitaria en Arica y el valle
de Azapa, realzando la etnicidad que se manifiesta como soporte en el actual
autoreconocimiento de los afrodescendientes principalmente en la ciudad. Pero a su vez,
refleja la instalacion de esta poblacion en una posicion cultural doblemente subordinada a
la indigena, ya que lo que ocurre actualmente al interior del Carnaval Andino con la Fuerza
del Sol podria interpretarse como la continuidad de un proceso histérico en que los

carnavales de los negros fueron postergados por una masiva presencia indigena.

Desde esta perspectiva se vislumbra como en distintas instancias existen disputas
interétnicas que a partir de categorias culturales influyen en una cierta jerarquia social. Por

ejemplo, en este Carnaval los afrodescendientes junto a otros pueblos pequefios de la region

114 Alcohol de 96°, hecho de cafia de azizar, que se toma en Bolivia.
15 Informacion recopilada en http://www.elmorrocotudo.cl/admin/render/noticia/24074. En octubre del 2013.
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se encuentran categorizados como “otras etnias”, ocultando la diversidad de identidades
locales presentes en la zona. Esta diferenciacion social se refleja también desde un d&mbito
econdmico, ya que en cuanto a la competencia carnavalera el piso maximo del premio al
que pueden acceder los afrodescendientes es de $1.000.000, mientras que otros bailes como
la Morenada podrian llegar a ganar $20.000.000 (Carolina Cortés, marzo, 2012). En este
sentido, se puede ver como la etnicidad esta constantemente presente confluyendo en
diversos ambitos, estableciendo ciertas jerarquias que influyen inherentemente en
diferencias y conflictos, que al mismo tiempo potencian este constante proceso de

etnitizacion afrodescendiente.

Por otra parte la Confraternidad Indigena del Carnaval pretendia, el afio 2011 y
2012, suprimir las comparsas afrodescendientes por considerar que les faltaba seriedad, ya
gque muy pocos de sus integrantes serian negros. Esta negritud, para aquellos indigenas
azaperfios, no se refiere a un color oscuro sino que a ciertos rasgos, por ejemplo, el tipo de
nariz, de las orejas, entre otros; que se asocian a las familias negras y que no estarian
presentes en la mayoria de los participantes de estas comparsas. Por lo que existen posturas,
que representan a la menor parte del movimiento afrodescendiente, en que las comparsas
debieran definir su caracter en cuanto a reflejar una identidad en construccién que busca ser

reconocida, o bien, ser un baile folklérico que quiere competir en el Carnaval.

“Muestras tu cultura pero al final le estay ensefiando a la gente a apropiarse de
algo que no le pertenece y es peligroso, cada uno tiene que buscar su identidad...nadie
niega que todos puedan bailar, pero definete, tu objetivo, quién eres. O sea yo formo un
ballet afro y bien po, la comparsa de danzas afro es distinta a una comparsa
afrodescendiente. Eso es lo que hoy dia no entienden, porque si formas una comparsa de
danzas afro, pueden entrar los que quieran, que todos tengan su comparsa comunitaria que
represente a la poblacion” (Cristian Baez, marzo, 2012)

Por lo tanto, no se demuestra plena claridad por parte de las comparsas en cuanto a
quienes serian los afrodescendientes. Ya que por ejemplo, puede participar cualquier
persona independiente de su descendencia, lo que produce que se integre mucha gente s6lo
para tiempo de Carnaval y el resto del afio baje notablemente la intensidad o se pierda el

compromiso. De esta manera, las comparsas le han dado prioridad a la participacién en el
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Carnaval, lo que implica una tension entre ellos mismos, tratando de aumentar la cantidad

de los participantes para conseguir el triunfo en la competencia.

Se puede observar que con el tiempo las comparsas, en cierta medida se han ido
desvirtuando y trastocando su labor inicial, pues la visibilizacion cultural ha confluido en
una instancia mas bien folcklorica, siendo un obstaculo en la medida en que se ha
confundido su rol esencial en cuanto elemento cultural y soporte de autoadscripcién
identitaria, sin haberse consolidado aun el reconocimiento de los afrodescendientes como
grupo étnico. Lo que ha significado perder cierta credibilidad y peso ante la sociedad
ariquefia, las instituciones gubernamentales, pero también frente a otros afrodescendientes
que aun no se han autorreconocido por tener otros intereses y sentir que la cultura se esta

tomando de manera superficial y mas bien como una entretencion.

Por altimo, también ocurre a partir de esta situacion que al interior del Carnaval, las
comparsas afrodescendientes con el tiempo han pasado a ser un baile mas, al igual que las
morenadas, los caporales o tobas''®, ocultando el trasfondo social y politico que los
moviliza. Al ser tan reciente su proceso pierden seriedad, en cuanto su caracter de
movimiento etnopolitico, posicionandose sélo como un baile mas para la competencia del
Carnaval, sin poner énfasis en la especificidad que se esta reconstruyendo en la actualidad,
sino que mas bien, al igual que otros bailes, se dan a conocer como una representacion
cultural mas de la fusion multicultural e interétnica que se ha construido en el trascurso de

la historia y del mestizaje.

A partir de esta situacion, el movimiento afrodescendiente ha proyectado una
imagen frente al resto de la poblacion ariquefia y también frente a muchos que ain no se
autoreconocen, en que son conocidos por ser “los negros que bailan” (Carolina Cortés,
marzo, 2012) sin un mayor interés sobre el tema y su lucha. Se podria decir, que esta
ocurriendo una especie de folcklorizacion del movimiento, ya que para muchos existe la
sensacion de que son vistos como un “show” mas alla de que se profundice en el apoyo a su
reconcocimiento y en su reivindicacion en cuanto a su aporte histérico, cultural e identitario

a nivel regional como nacional. Podemos suponer que, al ser el movimiento

116 Bailes de los carnavales andinos
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afrodescendiente muy contemporaneo, su proceso de visibilizacion ha sido bastante
acelerado y ha tenido que reinventarse en la ciudad en un escenario que histéricamente
habia ocultado a esta poblacién. En este contexto, fue una urgencia darse a conocer ante el
resto de la sociedad como diferentes, por lo que en este proceso probablemente han
abusado del recurso identitario de las comparsas, disminuyendo su impacto inicial frente al
resto de la poblacion, por estar mas internalizado socialmente y muchas veces como un
factor de recreacion.

Finalmente se puede apreciar que las comparsas, ademas de representar la
continuidad de practicas culturales negras en la ciudad ocultas por procesos histéricos, se
han constituido pasando por etapas que reflejan la adaptacion a diversos contextos sociales,
culturales y politicos, segun las necesidades del momento, como parte importante de la
conformacion interna del movimiento y de la visibilizacion publica de esta poblacion, en

que la juventud ha tenido un rol fundamental.

1.3. La juventud

Existe un segmento de los jovenes pertenecientes a las Comparsas, que no estan
seguros de su descendencia pero de todos modos se sienten afrodescendientes y, por tanto,
tratan de encontrar algin nexo con este pasado. A veces se busca algin rasgo fisico, un
apellido comin o una historia antigua en la familia que los acerque a una descendencia
aungue sea una ilusion o un supuesto muy lejano en su arbol genealdgico, pero que en
ocasiones intentan asociar con ciertos rasgos fisicos negros. Por lo tanto, existen quienes se
autodefinen afrodescendientes a pesar de no tener claro el porqué ni de donde vendria esa
herencia, sino que por el hecho de sentirse como tales y de comprometerse con el tema en
cuanto a la lucha politica y social. También el hecho de pertenecer a una comparsa
implicaria -para ellos- un mayor autoreconocimiento pues se van creando lazos que
fortalecerian una identidad coman. “Todos compartimos una misma cosa, que es tocar en

»117

“Oro negro para el reconocimiento del afrodescendiente, entonces igual es un tipo de

identidad que a lo mejor tenemos en el grupo” (Pablo Dominguez, marzo, 2012).

117 Comparsa de la Ong Oro Negro
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Por otra parte, hay algunos jovenes que desde un principio tienen otras motivaciones
para participar en las comparsas. “Yo le bailo a mi abuelita porque me trae muchos
recuerdos...bailo porque me llama la musica, son como mis raices”. (Macarena Guerra,
marzo, 2012). Ademas del interés por la musica, otro motivo de los jovenes por participar
en las comparsas es el darse cuenta de que existe un vacio histérico con respecto a la
presencia de negros en Arica, en donde ellos sienten que pueden contribuir para
completarlo. Al mismo tiempo, buscan ser un aporte en cuanto a problematicas sociales que
los rodean. “Cuando me comprometi fue cuando vi que habian varios problemas y
falencias...igual soy artista y me gusta resolver problemas més sociales, siempre andamos

en esa” (Pablo Dominguez, marzo, 2012)

Estas nuevas generaciones, a traves de las comparsas, han construido un discurso en
que “el unico recurso que tenemos hoy en dia...es el poder artistico, es la musica y la
danza, para nosotros esa es nuestra mayor arma y con eso queremos combatir el
aislamiento que nos han hecho” (Pablo Dominguez, marzo, 2012). Creen que el tema del
reconocimiento no sélo debe ser en forma burocratica e institucional sino que ellos mismos
quieren darse a conocer ante Arica y el resto del pais desde otro &mbito. Por ejemplo, que la
gente conozca la masica afrochilena, que no sea vista desde afuera en una comparsa, sino
que se haga parte de la tradicion popular y que de esta manera la gente en general se

identifique y se haga participe de la lucha por el reconocimiento.

Podemos apreciar que entre la juventud no se puede determinar una causa Unica del
autoreconocimiento, ya que son validas distintas formas de sentirse afrodescendiente.
Algunos a pesar de no tener raices claras y concretas se identifican por el hecho de
identificarse con la masica y la danza, otros por estar comprometidos con una lucha, por
querer recuperar una historia y una memoria, otros por tener abuelos o padres negros. Pero
estan también aquellos que no se identifican como tales pero simplemente quieren bailar o
bien simpatizan con el movimiento. “Hay gente que es afrodescendiente y no esta ni ahiy

hay gente que no es afrodescendiente y estd mds comprometida” (Pablo Dominguez,
marzo, 2012).

Finalmente, la identidad étnica, como plantea Wade en el texto de Sanchez (2011),

siendo un proceso de autoafirmacion positiva, es variable, adaptable y maneable. “Mas que
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una identidad étnica, las personas pueden tener varias identidades, multiples identidades o
adaptables identidades de acuerdo a los contextos. De este modo una identidad étnica
puede aludir a identidades raciales, identidades de lengua, religiosidad o simple
autoafirmacion” (Sanchez, 2011: 49).

Ahora que pudimos hacernos una idea de la vision que existe desde la juventud con
respecto a la adscripcion identitaria de los afrodescendientes en la ciudad, a continuacién
quisiera ampliar esta perspectiva hacia otros grupos etareos de esta poblacién.

1.4. Los adultos vy los abuelos.

Se puede observar que los méas ancianos han asumido el término porque pertenecen
a las organizaciones o bien sus hijos y/o nietos pertenecen a ellas y alli se los han
inculcado. “Lo reconocen porque uno les ha conversado. Ellos antes asimilaban que eran
negros, porque eran del Peru. Entonces eso ha habido que conversarles...pero los negros
del Peru vienen por esto...por la trata trasatlantica, los esclavos, el comercio negrero.
Entonces de ahi ellos recién han aprendido porque estin acd” (Marta Salgado, marzo,
2012). La sefiora Guillermina, por ejemplo, que es azapefia pero ha vivido gran parte de su
vida en Arica, cuenta que cuando conocio el término afrodescendiente lo asimild de

inmediato.

“Senti un orgullo de ser descendiente de afro, que viene de otro lugar, por mi
sangre pasa la sangre negra pero ya no la legitima, cuando recién habian llegado que son
nuestros bisabuelos...la tatarabuela mia tiene que haber sido la que llegd de esclava, la
primera que llegd y de ahi vino saliendo toda la descendencia...senti un orgullo, no me
senti menos preciada...no po si el color de uno es ése...sobre todo porque voy a cualquier
parte y a mi me respetan’’ (Guillermina Flores, marzo, 2012).

Este orgullo de ser afrodescendiente la posiciona en un lugar distante del ser negra,
no del color en si, sino de la carga negativa que conlleva, remontandola a momentos de
discriminacion en su infancia y adolescencia. A su vez, implica tener una ascendencia
extranjera, lo que implica una mayor diferenciacion, resaltando la distancia de la que
provienen sus antepasados. “A mis hijos yo les digo...sus abuelos, bisabuelos, son

descendientes de afro y son del Africa, que nos van a decir que son ariquefios no, tienen la
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sangre de un afrodescendiente que son del otro lado del mundo, asi que ustedes son de este
lado pero la raza viene de alla”. (Guillermina Flores, marzo, 2012)

Este orgullo de ser afrodescendiente significa también diferenciarse de lo indigena,
donde nuevamente podemos ver como se manifiesta la etnicidad a partir de la toma de
consciencia de este término. “Porque es un orgullo que uno diga que es afrodescendiente...
antes que le digan “‘usted es negra”, preferible porque no que le vengan a decir “mire por
el color es negra” porque hay indios negros también” (Guillermina Flores, marzo, 2012).

Por otra parte hay quienes, siendo adultos o ancianos, no han incorporado o no le
dan sentido a este término pues no se reconocen en él, lo que seria “un tema mas de asumir
el autoreconocimiento. Mientras tu todavia veas lejano, que le pasa a mucha gente que no
se reconoce, ningun término todavia le va a calzar” (Azeneth Baez, marzo 2012). Para
algunos existe una distancia muy grande entre el término y la realidad, ven el ser
afrodescendiente como esencialmente africano, lo que pasa a ser lejano, algo que quedo
atras con el paso del tiempo, que sus bisabuelos o abuelos lo fueron, pero que ellos ya no.
Lo que en gran parte se atribuye por el desconocimiento del significado y utilidad del

término afrodescendiente.

En este caso algunos de los mas ancianos que aun viven en Azapa y que no
pertenecen a organizaciones, se identifican y reconocen en su lugar de origen que es Azapa

que para ellos implica también ser negro y no afrodescendiente.

“Esos mas viejitos dicen ‘“‘no, yo soy negro nomas, yo no soy afro” pero son los
menos, la mayoria acepta el término afrodescendiente, porque consciente que sus hijos ya
no son tan negros y han ido aclarando entonces como los aglutino, como los
reconozco...cuesta todavia, hay gente que dice “yo no soy afrodescendiente. No, soy
moreno. Soy moreno de Azapa, soy azaperio” (Azaneth Baez, marzo, 2012).

“Muchas veces la persona que no tiene el conocimiento, cual es el significado real
del afrodescendiente lo asimila como algo impropio, algo que no le pertenece...entonces va
a costar un poquito el hacer entender...va a haber que explicarles a algunos que dentro de
la palabra afrodescendiente el negro esta metio ahi...es que ellos asimilaron que
estuvieron en un lugar fisico que es Arica y ellos siempre se han considerado chilenos
ariquenios, entonces ahora que te digan “oye tu eres afro y porque afro, porque soy de
Africa”, entonces cuesta asimilarlo...yo para poder asimilarlo vi peliculas, conversé con
mi abuela, también algunos libros, entonces uno de repente dice “si, yo soy afro” (Sergio
Gallardo, marzo 2012).
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Para concluir se puede observar que, al igual que en el caso de los jovenes, la
asimilacion y perspectivas del término afrodescendiente para los adultos y los abuelos se
vuelve variable y presenta distintos grados de convencimiento. La asimilacion ha sido méas
tardia en cuanto al rango generacional, pues el proceso se vuelve mas complejo ya que
implica despojarse de prejuicios y patrones culturales establecidos por décadas de racismo,
clasismo y nacionalismo. Pero que al mismo tiempo, estas nociones han impulsado la toma
de conciencia de los procesos historicos y sociales que llevaron a que se ocultara esta
condicion de negros y/o afrodescendientes. Por lo que para los jovenes esta situacion ha
sido mucho mas fécil de digerir, pues no cargan con los miedos y complejos que

acompafiaron a sus padres y abuelos.

Finalmente, es importante mencionar que la toma de conciencia de esta poblacion,
ademas de ser un trabajo interno organizacional que tiene sus inicios en las manifestaciones
realizadas en un espacio intimo y familiar pero que, en la mayoria de los casos, no hacian
consciente aun su origen esclavo. También ha sido impulsada desde agentes externos, como
la promulgacion de la ley indigena, tanto desde un trabajo identitario como politico,

propiciando y fortaleciendo constantemente los procesos de etnicidad afrodescendiente.

1.5. Promulgacion de la Ley indigena y el Movimiento Afrodescendiente

En cuanto a la existencia de un vinculo entre el surgimiento del movimiento
afrodescendiente y la promulgacion de la ley indigena, a pesar de haber un desfase de ocho
afios, existen distintas posiciones al respecto en que gran parte de la poblacion cree que son
hitos independientes. “Igual hubiera ocurrido, porque era inminente...porque gente del
mundo cultural que es la que mas le da vuelta a las cosas, cach6 que habia algo extrafio,
que aca habia mdsica, habian muchos negros, habian carnavales que eran
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diferentes™"...se iba a dar en algun momento” (Claudia Parra, marzo, 2012).

Ademas se piensa que no hubo una influencia de la ley indigena, ya que los
afrodescendientes se habrian organizado en un principio s6lo con el objetivo de mostrarse,

para que la gente supiera que existian y poder sacar a la luz su cultura que se encontraba

Y8 “Ias cruces de mayo de los afro son muy diferentes a las de los aymaras...ademds se celebra el 24 de
junio en algunas parcelas de Azapa, es San Juan, que es el patrono de los tambores”. Relato de la
entrevistada Claudia Parra, en Arica en marzo del 2012.
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relegada al &mbito privado sin que existiera contacto ni la nociéon de que habian muchas
familias en la misma situacion. Luego de conformado el movimiento, con el tiempo vino la
idea de acceder a beneficios tal como lo hacian los indigenas. Por lo que, entre la
poblacién afrodescendiente, se cree que si no hubiera salido la ley indigena ellos de todos
modos habrian emergido mostrandose en los carnavales, ya que —para ellos- los indigenas
se habrian apropiado de estas instancias. Otra muestra de como se manifiesta la etnicidad

en el proceso de conformacion y fortalecimiento del movimiento afrodescendiente.

Sin embargo, hay quienes creen que si hubo influencia de la ley indigena en el

proceso de autoreconocimiento.

“Como que me generd conciencia del ser negro y empiezo a saber por qué nosotros
no. Cuando se crea la ley indigena, yo debo haber tenido 15, 16 anos...empieza todo un
proceso de reconocimiento de los pueblos indigenas, pueblos originarios y aca tambien
comienza a salir la wiphala y es algo que veiamos, pero ahora salié méas publico y después
las becas indigenas. Yo vi que mis comparieros tenian beca indigena y después dije “si
nosotros también tenemos una cierta identidad, de alguna forma nos asimilamos

deberiamos ser reconocidos”, o sea mi motivacion vino de ahi (Cristian Baez, marzo,
2012)

“Yo creo que en el fondo si, porque si ellos estaban organizados y sali¢ esa ley y se
les apoyo...fue como para que dijéramos, bueno nosotros también estamos presentes,
porque dentro de esa ley los campesinos no entramos, los afrodescendientes...entonces fue
como decir nosotros también estamos aca y estamos trabajando, estamos cosechando y
estamos dando frutos y porque no nos toman en cuenta”’ (Maria Elena Castillo, marzo,

2012).

A partir de este ultimo relato, podemos apreciar que hay quienes se adjudican una
identidad campesina por considerarse negros de Azapa, pero que en segunda instancia
avalan una identidad afrodescendiente por acercarlos a la posibilidad de acceder a

beneficios.

Se puede concluir que tanto los distintos grupos etareos, los grados de participacion
en las organizaciones, el lugar de crianza o residencia y también, en cierta medida, la
promulgacion de la ley indigena, han definido el momento o nivel de aceptacion y
adscripcion a una identidad afrodescendiente y por ende, representan componentes

esenciales en el proceso de etnitizacion.
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1.6.) Distancia entre la ciudad vy el valle de Azapa.

Como se ha podido apreciar la asimilacién de esta categoria surge en la ciudad, de
manera que el tema del reconocimiento se ha expandido primordialmente en este ambito.
Por lo que el proceso de asimilacion de la gente del valle de Azapa ha sido més tardio o no
se ha concretado, por encontrarse en un entorno geograficamente mas alejado de la ciudad

lo que también implica una distancia del movimiento, de sus expectativas y demandas.

“Lo que pasa es que los negros en Arica despertamos antes que ellos, a través de
todo el movimiento que se formd acé en Arica, ellos también se estan como volando, “ya
nosotros también somos negros, hagamos ésto, hagamos lo otro”...es bueno porque Si
nosotros no hubiéramos empezado, ellos cuando? Si no tenian la autoconciencia de
autoreconocerce” (Gino Kalise, marzo, 2012)

Por otra parte, se aprecia que al interior del movimiento afrodescendiente existe una

baja o casi nula conciencia sobre la distancia que hay entre la poblacién urbana y la rural.

“El valle estd peleando por una cosa que es mas de raiz, los negros de Arica
peleamos mas por una cosa musical, politica, social; ellos estan en un cuento
agricola...que es totalmente diferente a los que vivimos acé, nosotros podemos pelear
mucho de que la politica, que seamos reconocidos, pero nosotros vivimos en departamento
como vivo yo, el otro nifio en su casa con un plasma, pero el negro realmente...mis
ancestros de Azapa que siguen conservando esa cultura...cOmo viven? qué es lo que
pelean? ellos son la sangre viva, nosotros somos la sangre dormida llevada por la
tecnologia que descubrimos aca en la ciudad por el blanco” (Gino Kalise, marzo, 2012).

Este relato nos interioriza en la distancia que existe entre los afrodescendientes de la
ciudad y los negros del valle, en cuanto a estilos de vida que conllevan distintos intereses y
necesidades, ya que los primeros luchan por el reconocimiento para conseguir objetivos a
largo plazo en cuanto a la participacion en politicas publicas que los beneficien. Mientras
que en Azapa las necesidades son mas especificas y urgentes, pues estan influyendo en el
diario vivir de la poblacion, como la falta de tierra, agua y luz, entre otras necesidades que

en la ciudad estan resueltas por lo que no son tema al interior del movimiento. Ademas de

133



lo que implica el deterioro del valle, por la llegada de agentes externos en este territorio
considerado cultural y ancestral.

2. Nedgros, azapefios 0 morenos en el &mbito rural: valle de Azapa

Los negros del valle de Azapa, por encontrarse mas aislados geograficamente de la
ciudad, han tenido menor contacto con el trabajo identitario y politico realizado por el
movimiento. Hay algunos que a pesar de vivir en la ciudad, no pertenecen ni se identifican
con las organizaciones por sentirse azapefios, pero de todos modos se informan

principalmente sobre el tema de la lucha por el reconocimiento.

De esta manera, bastante poblacion del valle no ha asimilado el término
afrodescendiente por relacionarlo a la poblacion urbana y ademas por asociar a los que

serian realmente descendientes de esclavos con los abuelos negros de Azapa.

“Los que estan en Arica, claro son negros, son afro llevan sangre, que se yo, pero
los verdaderos negros no se van del valle, no los puedes mover, su vida ha sido acd...estan
aca y quieren morir acd... ellos son mas afro que nosotros, los verdaderos negros no se
van a la ciudad” (Gina Rios, marzo 2012).

“Sabemos que el término afro es porque venian todos de Africa, pero yo soy negra
y es por el color y por lo que decia mi abuela que cuando uno hablaba mucho, era que
hablaba mas que negro” (Mabel Lépez, marzo 2012)

“Es otro tipo de persona alla en Azapa, se preservan algunas costumbres antiguas
todavia y el grueso de las personas esta en Azapa, o0 sea, los que saben realmente de los
afrodescendientes, estan alla” (Norman Llerna, marzo, 2012)

En este sentido, el valle de Azapa es contenedor de elementos primordiales en la
composicion de una autoadscripcion identitaria, tanto del negro como del afrodescendiente,
por representar el nexo con sus antepasados. Sin embargo, al primero se le adjudica la
pertenencia a este lugar de origen que, ademas de implicar el arraigo a una identidad local,
los posiciona como herederos de este territorio ancestral por haber sido -segun ellos- los
primeros en instalarse en este lugar que asocian a un pasado esencialmente negro peruano
antes que afrodescendiente. La identidad asumida como negra se refleja en la pertenencia a

una localidad, el valle de Azapa, y en muchos casos no a un pasado africano ni esclavo,
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pues no sienten plena certeza de ello, viéndolo como algo lejano que ya se perdid con el
transcurso de la historia.

Por otra parte, en cuanto a la adscripcion del término negro se puede apreciar que
tiene la misma connotacion que identificarse como moreno o azapefio, pues esta poblacién
se ha autoreconocido asi durante generaciones a partir de su relacién con el territorio y con
una cultura netamente campesina que pasa a ser independiente de un color o un grupo

étnico, a pesar de encontrarse inmersa la nocion del ser negro.

Mabel Castillo, por ejemplo, se considera “azapefia mas que cualquier otra cosa, 0
sea, uno dice si pero descendiente de algun negro méas negro que yo, vaya a saber uno,
porque hay gente que sale morena y no necesariamente es porque sea descendiente de
africano o al revés que es descendiente de africano y sale blanco, es como tan relativo”. El
considerarse negro azapefio refuerza su pertenencia y ancestralidad en el lugar de origen,

diferenciandose del resto de la poblacion que habita el valle y que no posee esta raiz.

Desde esta perspectiva, considerarse negro en Azapa no implica en la actualidad un
factor exclusivamente fenotipico, sino que mas bien se asocia a una herencia cultural e
identitaria. Por lo que se transforma en una categoria al interior del ser azapefio, en donde la
identidad étnica se encuentra sumida en una identidad local. “Todo el valle es Azapa, el
blanco, el negro, el boliviano, el peruano, el chileno, el rubio todos son azapefios, no tiene
nada que ver con el negro” (Gina Rios, marzo 2012).

“Entonces yo prefiero decirme soy azapefia porque yo te digo, aca hay gente, por
ejemplo, que yo conozco que son nacidos y criados y que adoran Azapa y si td dices éste es
un tema de los afrodescendientes también ellos se van a sentir excluidos y de eso no se
trata...deberiamos luchar todos, afrodescendientes, aymaras, colla lo que haya acad,
incluyendo a la gente que ha venido de afuera, que son los inmigrantes...porque somos
azapefios” (Maria Elena Castillo, marzo 2012).

Se podria decir que la identidad negra y/o azapefia se ha configurado a partir de la
naturalizacion de un factor que podria haber sido considerado desde una perspectiva
“racial”, el ser negro; pero que pasa a tener una connotacion mas bien étnica que arraiga a
esta poblacion como fundadores y herederos del valle de Azapa, en donde la etnicidad se

manifiesta en esta pertenencia a la tierra y a los elementos culturales que aqui confluyen
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como contenedores de su condicién de campesinos y a la vez de negros, sustentando una
identidad local, pero desde una raiz propia que la configura como étnica.

Para contextualizarnos historicamente con esta situacion, podemos hacer un paralelo
con el caso de los indigenas. En la década de 1960 durante la reforma agraria, en
latinoamericana los indigenas fueron tratados como “campesinos” por la sociedad civil y el
Estado. La opinion publica y las autoridades chilenas tenian la concepcién de que los
indigenas no existian o estaban por extingurse. Muchos paises latinoamericanos pensaban
que estos grupos habian desaparecido, por lo que los nacionalismos lograron recubrir la
presencia étnica (Bengoa, 2000). En este sentido, los que ahora se identifican como
indigenas, antes de esta emergencia, fueron catalogados y autoreconocidos como
campesinos. Lo mismo habria ocurrido en el caso de los afrodescendientes del valle de
Azapa, por lo que en la actualidad aquellos que siempre se identificaron como negros
azapefios ahora también asumen su condicion de afrodescendientes. En parte han ido
asumiendo esta segunda categoria por comprenderla como parte de una estrategia politica
que les permita acceder a beneficios en cuanto a su condicién de campesinos contenedores

de una particularidad que los hace pertenecientes a este territorio.

Sin embargo, existe la sensacion -para algunos- de que al asumirse
afrodescendientes se produciria una distancia con el resto de la poblacion azapefia, en el

caso de querer organizarse por necesidades exclusivas de un entorno rural.

“Yo creo que si estamos luchando por alguna cosa debemos de luchar todos por
igual, o sea no dividirnos... a no ti eres azapeio, ti naciste en Azapa estdas criado pero tu
eres blanco y no entras en los afrodescendientes...creo que todos tenemos que defender y
poner en el tapete Azapa a la regién o lo que es la parte rural. Si queremos que Azapa sea
comuna, no podemos decir: no, ta eres blanco, no tienes derecho a opinar, como esto lo
hizo la organizacion afrodescendiente entonces solamente los afro, no, yo creo que todos
los que somos azapefios, los que somos nacidos y criados en Azapa, seamos
afrodescendientes o no” (Maria Elena Castillo, marzo 2012)

En este escenario, la utilizacion de la identidad se vuelve multiple, ya que puede ser
“afrodescendiente” al asumirla politicamente o bien, “negra” y/o “azapefia”, segun la

imagen que se quiera proyectar, la indole de los intereses y las formas de acceder a ellos, ya
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sea desde un &mbito campesino, étnico o social. “Necesitamos por ejemplo, el tipo de
becas, que sea exclusivamente para afrodescendientes o gente campesina, porque esta la

beca indigena donde no pueden entrar nuestros hijos ahi a participar” (Maria Elena

Castillo, marzo, 2012)

Por lo tanto, esta presente la nocion de que al asumirse afrodescendientes pueden
acercarse con mayor facilidad a la posibilidad de acceder a ciertos beneficios que impliquen
resolver probleméticas de diversa indole. Por ejemplo, se hace referencia al colapso del
cementerio en Azapa, en donde se estd acabando el espacio para los azapefios porque ha
sido ocupado por gente de Arica.

“Ahora los afro podemos luchar por el cementerio...vienen y los entierran alla
arriba y qué va a pasar en el momento en que a nosotros nos toque irnos, 0 sea como
azapefios ni como afrodescendientes vamos a tener cabida ahi, pero nadie se ha
preocupado de eso y se siguen entregando terrenos a semilleras, se siguen haciendo
condominios, se siguen parcelando los terrenos” (Maria Elena Castillo, marzo, 2012).

Desde esta perspectiva, los azapefios tambien se sienten en parte marginados como
consecuencia de la intervencion de agentes externos en el territorio, lo que ha profundizado
la exclusion de aquellos que por herencia han habitado el lugar. Al mismo tiempo, muchos

de ellos han debido abandonar el lugar por no contar con los medios para trabajar la tierra

optando por irse a la ciudad.

Finalmente podemos decir que la mayoria de los que se consideran netamente
azapefios son los que se adjudican como portadores de una herencia negra, que los
diferencia del resto de los habitantes de Azapa que serian en su mayoria afuerinos,
principalmente indigenas y gente del sur, que se instalaron hace algunas décadas atras y que

han ido en aumento.

“Ademas, la gente piensa que nos dicen a los azaperios, “ah, pero esos son los
peruanos y los bolivianos” y los azaperios no somos ni peruanos ni bolivianos, somos
personas que hemos crecido y hemos nacido aqui en Azapa...si pudiéramos tener como una
etnia, seriamos azapeiios y mucha gente lo confunde “ah, los azaperios son indios” ...si
somos negros pero indios no, porgue no somos bolivianos, no Somos peruanos, N0 SOMOS
aymaras, entonces nosotros estamos como en desventaja...nos asocian con aymaras,
entonces ven los apellidos y usted no es aymara entonces no es del valle...al final nosotros

somos como extranjeros aca mismo” (Mabel Lopez, marzo 2012).
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Desde esta perspectiva, a pesar de que los negros se adjudican el valle de Azapa
como lugar de origen, con el tiempo y las transformaciones sociales, politicas y econémicas

presentes se ha producido un sentimiento de desarraigo en este lugar.

2.1. Relaciones interétnicas en el valle de Azapa

Como hemos podido apreciar, en el valle de Azapa existen relaciones interétnicas y
multiculturales histéricas que se han agudizado con el tiempo, confluyendo en situaciones
de incipientes conflictos, en especial posteriormente a la promulgacion de la ley indigena.
“Queremos la misma igualdad que los aymaras, que los mapuche...porque esa

discriminacion se ve con los hijos, en la posta, en los colegios” (Gina Rios, marzo, 2012).

“Los afros, a diferencia de los indigenas, no tenemos un tema de tierras, son muy
pocos los afros que tienen sus propias parcelas, la mayoria de los afros somos pobres a
diferencia de los indigenas que tienen todo el interior, piden algo y todo se los dan,
nosotros no tenemos nada... no tenemos beneficios en cuanto a salud, educacion, vivienda,
nada...o sea nos ven como un chileno mas, como no tenemos ninguna descendencia, ni
estamos registrados en ningun lado no tenemos beneficios ” (Ivonne Lopez, marzo, 2012).

Esta situacion se ha transformado en un hito movilizador de la etnicidad
afrodescendiente en el valle de Azapa, instaurandose una diferenciacién que por un lado se
refleja en el grado de antigliedad que se adjudican las poblaciones presentes en el valle y
por otro en el acceso a beneficios estatales, provocando disputas interétnicas y una cierta
jerarquizacién en la zona con respecto a la utilizacion de recursos y a un sentimiento de
marginacion por parte de la poblacion afrodescendiente, que a su vez refuerza un
sentimiento nacionalista.

“Que no suene racista lo que voy a decir, pero de verdad esta lleno de aymaras y
por ultimo fueran de acé pero son peruanos y bolivianos. No teni ni un pedazo de terreno
pa darle a tus hijos pa que cultiven tu historia...porque no hay, le han dado todo a ellos y
ellos han inundado el valle con tomates o sea antes era el valle de Azapa y era el oro
negro, que era la aceituna, y ahora no po, al contrario, los estan cortando, por qué?
Porque no hay agua, porque esta la peste, porque no nos apoyan, en vez de haberlo puesto
como patrimonio el olivo” (Meylin Lopez, marzo, 2012).
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Desde esta perspectiva, ademas de un tema agricola y comercial, este conflicto
interétnico implica un tema simbdlico ya que los afrodescendientes sienten que el olivo,
que ha representado su sustento histérico y la continuidad de un oficio que los conecta con
su pasado negro y esclavo, estd siendo desplazado por las plantaciones de tomates
asociadas principalmente a los aymaras, aunque también adoptada por algunos
afrodescendientes. Lo que simbdlicamente representa en parte una pérdida identitaria de los
negros producto del desarrollo econémico de los indigenas.

Sin embargo, debemos tener en cuenta que el proceso identitario afrodescendiente y
mas especificamente el de los negros de Azapa ha sido bastante posterior al de los
indigenas en cuanto a la lucha por el reconocimiento. Por lo que estos ultimos, en cierta
medida, representan un referente para los afrodescendientes, que en muchos casos tienen la
sensacion de que los indigenas han trabajado en conjunto para conseguir sus objetivos,
mientras que desde el valle de Azapa se visualiza al movimiento afrodescendiente urbano,
como fragmentado y en constantes tensiones de liderazgos, lo que conlleva a una

desconfianza por parte de los azapefios de participar en él.

“Para luchar por un ideal, va ir toda esa gente que baila? El aymara cuando
llaman..., no baja todo el aymara? Porque el aymara es unido y la gente afro no es unida,
y eso tenemos que tenerlo bien en cuenta. Donde la gente afro esté si hay algo, donde hay
comida, donde hay fiesta, ahi tu puedes agrupar al afro”” (Liliana Espinoza, marzo 2012)

“Hay como rivalidad, “yo toco mejor que este grupo”...lo encuentro feo porque
deberian mostrar realmente el significado afro y no competir, deberiamos ser mas
hermanables para poder luchar todos juntos las agrupaciones y poder lograr que seamos
etnia...deberia ser uno sélo en general” (Gina Rios, marzo 2012)

“Creo que son cosas que no debian suceder, si somos todos de la misma familia
practicamente, y que pase ésto, no sé qué problema habrd, ahi no me meto” (Jose Manuel
Cegarra, marzo 2012).

Por ultimo, existe otra situacion con respecto a lo interétnico en el valle de Azapa,
que se refiere a aquellas familias que estan divididas entre autoreconocerse como indigenas,
principalmente aymaras o como afrodescendientes, por poseer ambas raices. Esta
disociacion se hace compleja para el momento acutal que experimenta el movimiento
afrodescendiente en su busqueda por el reconocimiento. Ya que por ejemplo, en el estudio

especifico que realizé el INE este afio, como un paso concreto para la inclusion de la
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variable afrodescendiente al proximo Censo Nacional, hubo familias afro-aymaras que no
quisieron reconocerse en el primer término, asumiéndose como indigenas principalmente
por miedo a perder los beneficios que la ley indigena les entrega. Por lo que, si pensamos
en un escenario en que la categoria afrodescendiente sea reconocida, probablemente

surgiran estas disyuntivas en que deban ser replanteadas las identidades y categorizaciones.

2.2. Percepciones del término vy del Movimiento Afrodescendiente.

Se puede apreciar que la poblacion negra que habita el valle de Azapa, en su
mayoria no se identifica con el movimiento urbano ni con las demandas que éste propone,
autoreconociéndose mas bien como negro perteneciente a una cultura rural especifica del
valle. De esta manera, existe una distancia desde los habitantes del valle, entre ser negro y
afrodescendiente, pues el primero, en su mayoria no se siente perteneciente al segundo, ya
que ademaés de un tema cultural en cuanto a un estilo de vida rural o urbano, implica un
tema politico en cuanto a intereses provenientes de sus lugares de origen y/o residencia, en
que las necesidades y demandas son completamente diferentes.

En este contexto, existen distintas percepciones del término afrodesendiente desde
la poblacion azapefia. Unos lo consideran “comercial” porque sienten que no tienen
informacion sobre una herencia cultural netamente africana.

“Para mi, las cosas me las tienen que demostrar con hechos...en el fondo uno puede
decir, uno debe ser descendiente de africanos... es que en el fondo si uno no ha vivido la
cultura, no ha compartido, no ha desarrollado eso y muchos lo empezaron a desarrollar a
partir de que alguien empez0 a investigar que porque somos negros entonces tenemos que
ser africanos y como que de ahi empezaron todos con el bum” (Mabel Lopez, marzo
2012).

También existe la sensacion de que el término se ha desvirtuado o “chacreado”,

puesto que con la proliferacién de las comparsas se masifico al punto en que muchos se
sienten o se llaman afrodescendientes siendo que no lo son. Desde esta perspectiva se
vuelve a hacer una compraracion con el proceso indigena, en el que “/os aymaras cuidan
tanto su cuestion, que porqué nosotros no cuidar lo de nosotros” (Meylin Lopez, marzo
2012).
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A partir de lo expuesto se puede apreciar que existen realidades paralelas entre la
gente del valle y los de la ciudad. En donde los primeros no se sienten representados por el
movimiento urbano ya que lo consideran demasiado distante no solo geograficamente sino

en cuanto a no tener nocion de una realidad rural haciéndolos ajenos a estas necesidades.

“La gente de aca no esta ni ahi con Azapa, la gente de Arica va a Azapa de paseo, a
ver si hay fruta...y eso, en cambio la gente azapena no... los azapenios necesitamos mas
cosas concretas y los de aca de Arica no po...ven los afro mas por el bailar y eso
nomas...esa es la diferencia mas grande que hay, los intereses son distintos...yo creo que
la mayoria ni siquiera ha pisado una vez tierra en Azapa, o sea es cosa de verlas cuando
llegan, llegan con taco...eso te dice que jamas han ido a Azapa, o sea, pa ellos subir el
cerro es una gracia, lo hacen una vez y quedan pa la caga y no lo hacen mas, en cambio el
azapefio tiene que hacerlo por necesidad todos los dias (Ivonne Lépez, marzo 2012)

En este contexto, muchos azapefios, al sentirse poseedores de una cultura negra
creen que el movimiento afrodescendiente de la ciudad carece de contenido, pues tienen la
sensacion de que, en gran parte, se han dado a conocer a través de las comparsas, sin tener
0 por lo menos estar en la busqueda de una tradicion negra que se encontraria presente en el

valle de Azapa.

“Ellos te pueden venir un fin de semana, todos pinteados “hay que linda la
aceituna” pero no cachan, no pescan...ellos eran los de Arica, estaban metidos en la
politica, tenian poder y chao, nosotros eramos los de acd...eramos t0dos de acé y algunos
que eran de Arica pero que tenian terrenos aca y vivieron aca y se fueron después pa
Arica. Esta gente no poh, es de Arica todo el tiempo” (Meylin Lopez, marzo 2012).

“El que tiene familia todavia, tiene conocimiento porque siempre estd yendo para
arriba, esta yendo a Azapa y el que no tiene familia, no tiene tierra, no tiene idea” (Nelson

Corvacho, marzo, 2012).

La gente del valle siente que el movimiento urbano al tener poco contacto con este
entorno, no se ha apropiado de elementos esenciales que respresentan una identidad negra

rural, lo que podria derivar en la folcklorizacién del movimiento.
“Es bonita la danza, los bailes de nosotros son preciosos, pero es una moda

después se va a terminar y qué significado y qué era, después no se van a acordar” (Lorna
Llerena, marzo 2012)
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“Es como decirnos “aha quiere aprender a bailar, quiere pertenecer, quiere ir a
bailar, a mostrarte en los pasacalles” esa no es la idea...ser afrodescendiente es otra cosa,
una es ir a luchar all4 arriba por lo gue esta pasando” (Norman Llerena, marzo 2012)

Al mismo tiempo, existe la sensacion de que las organizaciones en la ciudad no han
dado a conocer un plan de accién especifico posterior al lograr el reconocimiento
constitucional, ni tampoco tienen nocion de las necesidades del valle.

“En las agrupaciones nunca han tocado esos temas, siempre han tocado los temas
del reconocimiento...que vamos a bailar, que estamos invitados a tal cosa” (Liliana
Espinoza, marzo 2012).

“Las organizaciones afro velan por un acuerdo internacional de no sé qué,, que hay
que bailar, que hagamos una muestra de comida, pero preocuparse de las cosas sociales y
de la realidad de la gente azapefia y afro, del dia a dia, eso no lo ven...es que hay cosas
que son como mds populistas...se sabe que llega mas gente, todas las organizaciones
sabemos que funcionan con proyectos y qué es mas atractivo?...ah, van a salir bailando,
entonces un Fondart es mas atractivo para ellos desde Santiago o las personas aca
encargadas en el regional” (Mabel Lépez, marzo, 2012).

Esto refleja la imagen del Estado como potenciador del proceso de etnitizacion y
reconstruccion identitaria de los afrodescendientes, pero solo desde un ambito cultural que
no signifique una incidencia politica ni reivindicativa, mostrandose indiferentes en cuanto a
su presencia histérica y a la basqueda del reconocimiento, que ha sido la principal causa de
movilizacion.

Se puede agregar que a pesar de que la poblacion negra del valle tiene un fuerte
componente campesino, no se han agrupado en una organizacion agricola netamente
afrodescendiente. Aunque actualmente se encuentran trabajando sobre esta situacion.

“Muchas veces no se tiene tiempo, por temor, porque vivimos dentro de las
parcelas, que nos puedan despedir, que nos puedan tomar como agitadores politicos, cosa
que estamos muy lejanos de serlo” (Maria Elena Castillo, marzo 2012). Sin embargo, existe
una pequefia agrupacion de agricultores que pretende ampliarse. Estan trabajando junto a

119

Cristian Baez y la CORFO, para participar de un proyecto del Profo™ Agricola para los

negros, en donde se busca agrupar empresas de un rubro para potenciarlas. Una de las

119 proyectos Asociativos de Fomento. Ministerio de Hacienda.
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problematicas de esta agrupacion es que el intermediario abusa de los valores de los precios
(Cristian Baez, marzo 2012).
2.3. Comunidad y organizacién en el valle de Azapa.

La poblacion del valle y sus familiares directos se han reunido como agrupaciones o
comunidades a partir de lo que histéricamente han sido préacticas y elementos identitarios
que sustentan una tradicidén negra azapefia, con el fin de mantener las tradiciones del valle
de Azapa, en cuanto a promover y fortalecer la realizacion de estas practicas, pero también
con el objetivo de fortalecer instancias de reunion y solidaridad entre la comunidad. Estas
agrupaciones o comunidades se enfocan principalmente en el ambito religioso, pero

también desde lo social, recreativo, cultural y economico.

Podemos ver que a partir de la disociacion entre el movimiento urbano y las
necesidades de un &mbito rural, la poblacion del valle de Azapa se ha organizado a partir de
intereses que son especificos de su entorno y por lo tanto, en gran parte, son ajenos y
desconocidos para los afrodescendientes de la ciudad. Esta toma de conciencia en cuanto a
concentrarse en las necesidades del valle, toma un rol esencial en la permanencia de lo que
consideran su lugar de origen como contenedor de elementos identitarios que los

representan y que son el legado de sus antepasados negros.

Se puede apreciar que el nexo con la labor campesina ha sido esencial para la
subsistencia de la mayoria de los afrodescendientes del sector, plasmandose como soporte
de la tradicion negra por proyectarse como una herencia familiar ancestral. Sin embargo,
esta poblacion que se asume como afrodescendiente y/o negra, al no ser reconocida
oficialmente por el Estado, no se ha organizado en torno al tema de la tierra desde una
condicidn étnica, como si lo han hecho los indigenas en la zona, quedando sumergidos en la
categoria de campesinos. En este sentido, podriamos decir que la etnicidad pasa a segundo
plano en este aspecto de una identidad rural. Al asumir su condicion de campesinos, en
varios casos, existe un autoreconocimiento a partir de una conciencia de clase que envuelve
las posibles diferencias étnicas para manifestarse desde un ambito comun, la relacion con el
trabajo asalariado de la tierra y las necesidades que ésta conlleva, pues es lo que los

representa, ocultandose la condicion de negro en las categorias culturales presentes por
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encontrase en un escenario politico en que las demandas son de indole social por sobre lo

étnico, en donde los afrodescendientes, por ahora no tienen cabida juridica ni legal.

2.3.1. Red de Mujeres Rurales e Indigenas de la regién de Arica y Parinacota

Maria Elena Castillo es afrodescendiente y su familia ha habitado el valle de Azapa
durante generaciones. El afio 2000 junto a otras mujeres crearon la Red de Mujeres
Campesinas, de la cual ha sido su Unica presidenta.

La Red de Mujeres Campesinas participa a nivel nacional por medio del
ANAMURI*®, contemplando los sectores del valle de Azapa, Lluta, Chaca y Caleta de
Vitor en la region de Arica. La labor de esta Red es velar por los derechos de la mujer

campesina.

“Aunque aca en Arica no es mucho lo que se puede hacer porque como el valle es
chico, o sea si una mujer reclama... se le van todos los pequerios empresarios que hay en el
valle y no se puede hacer mucho en realidad. Pero si se trata de orientar y apoyar a las
mujeres en las nuevas leyes que van saliendo, las lineas que se hacen con los diferentes
organismos de Estado para que puedan participar y puedan ir aprendiendo” (Maria Elena
Castillo, marzo, 2012).

La organizacion se compone por 62 mujeres, que en su mayoria son trabajadoras
agricolas. “Cuando se hacen reuniones no pueden asistir porque significa perder medio dia
de trabajo...pero cuando hacemos las propuestas, las hacemos hacia todas las mujeres
abarcando a temporeras, obreras agricolas, campesinas y las pequefias productoras, 0 sea
no solamente a mujeres de la red sino que las propuestas son a nivel regional” (Maria

Elena Castillo).

Un 25 o 30% del total de la organizacion, que participan activamente, son
afrodescendientes y otras que se suman pero participan esporadicamente en reuniones por

habitar sectores mas aislados del valle de Azapa.

“No vemos si las mujeres son afro o de donde son, sino que son mujeres
campesinas. Pero hay mujeres afro dentro de la red también y cuando hay que tocar esos
temas del racismo, de ese tipo también se tocan y se hacen capacitaciones o charlas sobre
eso, donde participan todas las mujeres porque uno nunca sabe, o sea estas viviendo en el

120 Asociacion Nacional de Mujeres Rurales e indigenas.
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valle donde sabemos que existen mujeres afrodescendientes, mujeres aymaras y mujeres de
diferentes tipos o sea diferentes etnias, no podemos hacernos las ciegas en eso, entonces
las red esta abierta para todas” (Maria Elena Castillo, marzo, 2012).

Como una forma de visibilizar esta presencia afrodescendiente, dentro y fuera de la
Red, en una asamblea nacional en que viajaron a Santiago, “uno de los temas que
presentamos nosotros fue un baile afro...entonces no estamos ajenas a ese mundo, las
mujeres bailaron se pusieron su ropa y tuvimos la oportunidad de participar...algunas afro
y otras que no son, se sienten identificadas con el tema” (Maria Elena Castillo, marzo,
2012)

Por otra parte, la motivacion que hubo para formar esta organizacion, fue que las
mujeres rurales se dieron cuenta de que los grandes proyectos e iniciativas siempre iban
dirigidos al sector urbano, por lo que querian “hacerle ver al gobierno de turno de que
nosotros también estdbamos acd en Arica y que existiamos, que aca en Arica tambien
habia agricultura y mujeres campesinas...para hacer nuestras demandas desde aca”

(Maria Elena Castillo, marzo, 2012)

En cuanto a los proyectos de esta organizacion se ha trabajado tanto a nivel regional
como nacional. Por ejemplo, desde esta Red de Arica demandaron la entrega de bloquedor
solar para las trabajadoras, lo que se implanté como ley en todas las empresas de la zona
norte del pais. Entonces las demandas que se hacen al gobierno regional también son
enviadas al gobierno central por intermedio del Anamuri. Otro proyecto, fue tener durante
4 anos, una casa del estudiante y la mujer rural, en donde se daba alimentacion y hospedaje
a mujeres que llegaban a Arica desde el interior o de otros sectores, por temas de salud o
educacion. También podian ir estudiantes, hijos de estas mujeres, para almorzar. En cuanto
a proyectos de indole rural participan en diversos programas estatales como INDAP,
PRODEMU, SERCOTEC de Capital Semilla, SERNAM, la SEREMI de Agricultura.

Ahora se consideran proyectos exclusivos para el ambito rural sin tener que
competir con el sector urbano, ya que eso significaba una desventaja para las mujeres de la
red, pues a diferencia de la ciudad en que hay mas facilidad y disponiblidad de

profesionales, ellas en su mayoria no tienen acceso a computadores, debido a que en
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algunos sectores aun no llega internet, no tienen conocimientos para utilizarlo o para la

realizacion de proyectos.

“Pretendemos este afio hacer una capacitacion en elaboraciones de proyecto, de
que se nos enserie...no podemos quedarnos con capacitaciones que nos hicieron 4 o 5 anos
atras. Igual con el Estado, por ejemplo, hemos tenido reuniones con salud, capacitaciones
con la inspeccién del trabajo, con la seremi del trabajo porque hay nuevas leyes, nuevas
reformas...cada gobierno que va saliendo va sacando su propia propuesta y nosotros
tenemos que ir de la mano, no quedarnos atrdas” (Maria Elena Castillo, marzo, 2012)

Por ultimo, uno de los proyectos mas importantes para la Red fue formar un comité
de allegados para conseguir la realizacién del primer villorio* de la regién en el valle de
Azapa, ubicado en el sector de las Llosyas por Alto Ramirez. Estas casas fueron entregadas
a mujeres netamente azapefias insertas en la Red de Mujeres, en donde se encuentran 8
familias afrodescendientes. Al encontrarse este sector mas aislado del resto del valle de
Azapa, se pretende tambien “llevar el tema de Sercotec a las mujeres arriba, de poder ver
cémo se puede trabajar y hacer algo nuevo, que las mujeres vayan emprendiendo. No
todas estan en edad de trabajar para siempre en la aceituna, en el tomate y todo eso que es
super pesado, entonces cuando llega la jubilacion puedan dedicarse a otra cosa” (Maria
Elena Castillo, marzo, 2012). Por otra parte, hay algunas mujeres de la Red que se dedican
al comercio a pequefia escala, “en el agro® hay mujeres que venden claveles, que venden
hortalizas, choclos...es una fuente de ingresos, otras son obreras agricolas en la aceituna,

el tomate” (Maria Elena Castillo, marzo, 2012).

Para concluir se puede decir que un segmento de la poblacion, a pesar de
considerarse negro Yy/o afrodescendiente por una herencia tradicional, se identifica
directamente en torno al uso y control de la tierra en cuanto a una relacion exclusivamente
de explotacién laboral, lo que les da un apego a la tierra por representar su sustento. En este
sentido, el nexo con lo negro queda relegado a un pasado que permanece mas bien en el
ambito de lo simbdlico. Mientras que lo azapefio representa el presente, las necesidades
cotidianas de un entorno rural que va adaptandose a nuevos escenarios por la intervencion

de distintos modelos de produccién y tecnificacion, dinamicas laborales y préacticas

12 Conjunto de casas en un sector rural.
122 Mercado de productos de diversa indole, principalmente de frutas y verduras, que se encuentra en Arica.
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legislativas, que se insertan por sobre y al interior de la poblacion rural. Finalmente estas
transformaciones, a lo largo del tiempo han ido modificando inevitablemente el valle de
Azapa, en cuanto a su entorno geografico y natural, pero también en las relaciones y
practicas sociales que alli se desarrollan, lo que implica también una alteracién del entorno
social y cultural de la zona. Por lo que es esencial resguardar aquellos aspectos
tradicionales, provenientes de un pasado negro que son el sustento de una identidad y

cultura local que se encuentra en constante movimiento.

Por otra parte, las précticas religiosas también han sido fundamentales en la
constitucion y permanencia de una identidad negra azapefia. En este contexto, para
introducirnos en la proxima agrupacion debemos tener en cuenta que en el capitulo anterior
ya se hizo una pequefia contextualizacion sobre la festividad de la Cruz de Mayo, sin
embargo no se hizo referencia a la existencia de varias comunidades constituidas por
herencia de diversas familias que giran en torno a esta festividad y que se han organizado
oficialmente con el fin de acceder a beneficios y asegurar el uso de los sitios sagrados para
darle continuidad a esta tradicién que los ha identificado histéricamente. Segun varios
miembros de las comunidades, “las cruces vienen del periodo de los afro, en Azapa los
primeros que llegaron fueron la gente negra, no digamos los afro sino que para nosotros
es la gente negra, la gente negra era la gente azapenia” (Liliana Espinoza, marzo, 2012).
Lo que refleja la instalacion de un discurso en donde los negros se apropian de elementos
identitarios exdgenos que los posesionan como pioneros en el sector, a pesar de que las

practicas sean comunes al territorio andino.

2.3.2. Comunidad Cruz de Mayo de la sefora Julia Corvacho Ugarte

Esta comunidad se organiza desde el afio 2008, como agrupacion social y cultural
Cruz de Mayo. Sacan la personalidad juridica para poder acceder a beneficios con el
Gobierno Regional y postular a proyectos para implementar la organizacion de la
celebracién de la Cruz de Mayo. Como por ejemplo, conseguir un refrigerador, una cocina,
entre otros, para la realizacion de la fiesta que implica dar de comer y de beber a toda la
comunidad que quiera integrarse y participar, independiente de ser familiar o haber sido

invitado.
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En cuanto a la constitucion de esta agrupacion, los socios activos son 22 y se
mantiene la modalidad de los alferez'?®, aunque de todos modos se pide un aporte a la
comunidad. Antiguamente la gente llegaba con su cooperacion, en otras cruces se usa la
costumbre de colgar plata, como lo hacen algunas comunidades andinas, simbolizando la
reciprocidad de los invitados hacia los anfitriones, en otras solo ingresan aquellos que
fueron invitados. Mientras que en la cruz de la familia Corvacho, se sigue la costumbre
dejando abierto el acceso a todo el que quiera asistir. La fiesta dura solo un dia, pero desde
el 3 de mayo cada dos dias se cantan alabanzas a la cruz, hasta el dia en que cada

comunidad sube la suya nuevamente a su cerro correspondiente.

Se puede apreciar que un problema comdn de estas comunidades, que es uno de los
factores principales por los que se han organizado, es el limitado acceso a los cerros
sagrados en donde han estado instaladas las cruces por generaciones, producto de la
ocupacion de estos terrenos para la agricultura. “La entrada ya no es de nosotros,
antiguamente se dice que esa entrada era un callején puablico, pero las personas
colindantes se pidieron ese callejon pablico, entonces ya no tenemos acceso para pasar al
cerro”. (Liliana Espinoza, marzo, 2012). Este acceso es parte de la parcela de un hombre
llamado Gardicic que tiene olivares y al parecer la tendria arrendada a una semillera. Sin
embargo, hasta el momento no les han puesto problema para pasar al cerro, pero de todos
modos deben pedir permiso para pasar por este callejon a dejar la Cruz o el Carnavalon.
Esta situacion ocurre desde hace muchos afios producto de que los mas antiguos no habrian
regularizado los terrenos. “Nunca dijeron vamos a hacer esto con papel escrito o papel
notarial, siempre fue la palabra del negro, la palabra del negro era fiel a lo que se estaba
diciendo, no se transaba ni se cambiaba, esa era la dignidad de la raza negra” (Liliana
Espinoza, marzo, 2012). Segun Liliana, la ley dice que por hacer uso durante cinco afios
puede pedirse el acceso, por lo que actualmente se esta gestionando para pedir el sector del

cerro donde esta la cruz y para declararlo patrimonio cultural.

123 Autoridad proveniente del mundo andino puesto que esta celebracion se asocia a una festividad ancestal
con ese origen, que cumple la funcion de ser el anfitrién y el auspiciador de la fiesta.
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2.3.3. Comunidad Cruz de Mayo Tomasa Baluarte y descendientes.

Esta comunidad a diferencia de la anterior, no pide cooperacion, ya que
historicamente se ha financiado a travées de cuotas y aportes familiares, haciendo proyectos
o platos Gnicos. Por lo que se organizan oficialmente para contar con un mayor apoyo y dar
a conocer su festividad a la comunidad en general. “El tema es serio, entonces hubo la
necesidad de hacerlo mds serio, por eso fue creada...para postular a fondos, proyectos o
beneficios que de repente hay para el local, para las bancas, esas cosas” (Meylin Lopez,
marzo, 2012)

Por otra parte, al igual que la comunidad anterior, por problemas con el cerro en

donde se encuentra su cruz debieron obtener personalidad juridica.

“El cerro de nosotros de aca, se supone que no es de nadie, es de Bienes
Nacionales'®*, pero ac4 la gente llega y se toma los cerros...estd todo tomado los cerros,
pero tomado a la mala como nadie dice nada...y personas querian tomarse €se Cerroy en
ese cerro esta la cruz...entonces ahi nosotros no po, no porque eso es cultural y
partrimonial para nosotros, es religioso, o sea son tres cosas fundamentales, la cruz es
como la instancia para que la familia se junte en Mayo, es sagrado la cruz de chica...0 sea
es como familiar, entonces no podiamos respaldarlo de otra forma que ir a pedir ese

pedazo, pero netamente por lo cultural” (Meylin LOpez, marzo, 2012)

En este contexto, la conformacion de las comunidades de cruces de mayo bajo la
modalidad de organizaciones con personalidad juridica, ha sido consecuencia de las
transformaciones del entorno en cuanto a la propiedad privada y a su vez, producto de la
posibilidad de acceder a beneficios municipales o estatales. Lo que al mismo tiempo se
traduce en que el fortalecimiento y mantencion de esta practica tradicional, esta
dependiendo en cierto modo, de disposiciones ajenas a la cultura. Por lo que toma mayor
fuerza, principalmente desde aquellos azapefios que ya estan inmersos en un ambito mas
politico o que han pertenecido a organizaciones urbanas, la nocién de reconocerse como

afrodescendientes en el valle de Azapa, ya que implica una cierta autoridad por ser parte de

124 Ministerio de Bienes Nacionales.
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un tradicion ancestral aumentando las posibilidades de mantener vigentes estos territorios

sagrados.

2.3.4. Baile Religioso de Morenos San Miguel de Azapa.

Los bailes Religiosos de Morenos se remontan al tiempo en que el territorio del
valle de Azapa todavia era peruano. Con el fin de venerar una festividad en particular, la
Virgen de las Pefias'®. Esta fiesta se ha celebrado desde el siglo XVII en distintos lugares
del sur peruano, desde donde se fue trasladando porque no se le daba mayor relevancia,
hasta que fue instalada cerca del afio 1793, en su lugar actual, camino a Livilcar en la
regién de Arica'®.

Los bailes o compafiias de Morenos también son conocidos como “baile pituco” por

ser una danza elegante®’

que va al son de los tambores y las matracas simbolizando el
sonido de arrastrar cadenas que representaria a los esclavos. Antiguamente los acompafiaba
un personaje vestido de diablo que iba bailando, ordenando la comparsa y molestando a los
peregrinos, sin embargo hace ya varias décadas este personaje ha desaparecido de los

Morenos por mandato de un sacerdote (Baez, 2010).

Segun cuentan los abuelos, cuando llegaron los espafioles, hacian peticiones al
Sefior 0 a la Virgen y a cambio ponian a los esclavos a venerar imagenes, lo que trajo como
consecuencia la veneracion a partir del baile y del canto. Cuando los espafioles ensefiaron a

los esclavos a cantar para este culto, estos no lograban expresarse con fluidez y empezaron

125 Esta festividad fue explicada en el capitulo anterior.

126 Informacion recopilada en
www.aricaacaballo.cl/ebook/arica_territorio_andino/arica_territorio 0002c4.htm. En octubre del afio 2012
127°En cuanto al traje; el terno oscuro representa la piel morena del esclavo y la camisa blanca la vestimenta de
trabajo. La banda que atraviesa el torso representa la talega en donde los esclavos guardaban su merienda.
Esta banda lleva adornos, como un corazén atravesado por una lanza y flores que simbolizan la muerte y
resurreccion de JesUs, en cuanto a una segunda oportunidad en la vida y el cetro representa el Iatigo del
capataz. Con este traje de gala también se realiza el baile conocido como “pisa pisa”, simulando el pisado de
la uva. Informacion recopilada en:
www. facebook.com/media/set/?set=a.10152006609401177.1073741838.416284226176&type=3. En octubre
del afio 2012.
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a memorizar los canticos. Este punto es muy importante en la tradicién, pues lo consideran

como el origen del baile?®.

En cuanto a los Bailes de Morenos, el méas antiguo es conocido como la Compafiia o
Baile de Morenos de Tacna N° 1 Santisima Virgen de las Pefias”, que aln participa de esta
festividad. Este baile tiene mas de 200 afios, en sus inicios se unian grupos de familias para
venerar a la Virgen de las Pefias, pero sin estar constituidos como baile. En 1879 durante la
Guerra del Pacifico, esta festividad fue suspendida durante dos o tres afios, siendo
prohibida la entrada a esta iglesia cerrada por los chilenos. Tiempo después en 1888 se
constituye como institucion de fieles catolicos, la Compafiia de Morenos de Tacna N° 1

Santisima Virgen de las Pefias'?°.

Tiempo después, para el periodo de la chilenizacion, los curas militares chilenos con
el objetivo de extirpar las festividades peruanas y fomentar un sentimiento nacionalista,
prohibieron esta celebracién argumentando que la patrona del Ejército de Chile era la
Virgen del Carmen®®. En este contexto, hubo mucha gente devota de la Virgen de las
Pefias, que tuvo que escapar y no regreso al valle de Azapa, por lo que en Sama el alcalde
hizo construir una réplica de la imagen de la Virgen que esta en el Santuario para realizar
la fiesta el mismo dia 8 de diciembre, en que también se celebra en Azapa la fiesta chica de
la Virgen de las Pefias. Algunos bailes peruanos se integran por parientes de los azapefios
que se quedaron viviendo en Tacna, a pesar de que no todos se conocen saben que tienen

familia en Tacna o en Lima. (José Manuel Cegarra, marzo 2012)

Se cuenta que en los primeros bailes de Morenos solo participaban negros y con el
tiempo fue incluyéndose mas gente, pero siempre la mayoria eran familias negras. “Si po,

eran puros afro...eso sigue...mi bisabuelo Andrés, mi abuelo Raymundo, mi papa me

128 Informacion recopilada en

www. facebook.com/media/set/?set=a.10152006609401177.1073741838.416284226176&type=3. En octubre

del afio 2012.
129

Informacidn recopilada en
www. facebook.com/media/set/?set=a.10152006609401177.1073741838.416284226176&type=3. En octubre
del afio 2012.

130 Informacion recopilada en

http://www.aricaacaballo.cl/ebook/arica_territorio andino/arica_territorio 0002c4.htm. En octubre del afio
2012.
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cuentan gque era pura gente negra...y uno ve las fotos, ahora no po, hay mas bailes, bailes
nuevos” (José Manuel Cegarra, marzo 2012). El sefior Andrés, seglin cuenta su bisnieto,
bailaba en una agrupacion peruana, Yy al venirse a Chile habria formado en 1924, la
Compafiia Andres Baluarte que posteriormente pasara a ser el Baile de Morenos Hijos de
Azapa, fundado en 1958 por el sefior Raymundo, abuelo de José Manuel Cegarra, que
habria regresado a Chile en el periodo de la chilenizacién. (José Manuel Cegarra, marzo,
2012). Al mismo tiempo, segin Van Kessel (1992), la Compafiia Baluarte después de haber
fallecido su fundador pasa a manos de su hijo Domingo en 1966.

Segun su antigliedad los bailes se reconocen por su numeracion y/o lugar de origen,
“La N° 2 es el baile de Aica, después viene Livilcar, Codpa, Sacramento, vienen todos por
su ano de formacion”. El “Baile N°2 de Aica”, también es muy antiguo, estaba
conformado por indigenas bolivianos zampofieros, sin ser en sus inicios un baile de
morenos sino que una tropa de lakitas. (Joseé Manuel Cegarra, marzo, 2012). En 1924 se
conforma la Compariia de Morenos de las Pefias, liderada por don Hilario Aica junto con la

Compafiia de la familia Baluarte, conocida también como la tropa Aica (Van Kessel, 1992)

Se puede apreciar que los bailes Morenos son una tradicion bastante antigua que
nunca ha dejado de realizarse, transmitiendose durante generaciones y representando
historicamente la presencia de los negros en este territorio; consolidandose como un
elemento identitario primordial, para esta poblacion hasta el dia de hoy. Expresandose la

identidad desde un ambito religioso y devocional antes que ser aumido como étnico.

“Esta es una herencia, mi abuelo se lo dejé a mi papa, mi papa a mi, somos de
familias de baile. Estan los Cegarra, los Baluarte, los Corvacho...son familias de bailes en
la cual mi papa y mama son de baile, entonces yo a raiz de eso pasé a pertenecer al baile
“Hijos de Azapa”, en donde bailé mas de 30 afios...bueno mi bisabuelo bailaba un baile
peruano y de ahi el vino a Chile y formo el baile...mis hijos también bailaron en “Hijos de
Azapa” pero se retiraron, estan bailando en otro baile ahora, como que estan perdiendo
las tradiciones, estan bailando un baile de gitanos” (Jose Manuel Cegarra, marzo, 2012)

Esta festividad se realiza dos veces en el afio en Arica. La primera es conocida como
la fiesta grande de la Virgen de las Pefias que se realiza el 3 de octubre, y participan
alrededor de treinta y cinco bailes, de los cuales veinte son peruanos, variando entre bailes

de morenos, gitanos y caporales. Mientras que para la fiesta chica de la Virgen de las
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Pefias, que se realiza el 8 de diciembre, asisten veinticinco bailes religiosos, de los cuales
cinco con peruanos. Esta festividad también se celebra en mayo, en el Santuario del Sefior

de Locumba ubicado en Tacna®®.

Por otro lado, hace cuatro afos fue creado el baile Religioso San Miguel de Azapa
por Jose Manuel Cegarra, en el cual sélo participa gente de este valle. Muchos de los
miembros de este baile provienen de los Morenos Hijos de Azapa, ya que por conflictos
de liderazgos cada vez fueron quedando menos afrodescendientes en esa agrupacion,
integrandose “pura gente de afuera, ahi ya no hay gente afro, estan los Cortés, estan los
Cubillo...hay un solo Cegarra” (Jose Manuel Cegarra, marzo 2012). Esto viene ocurriendo
hace como quince afios por lo que se ha perdido la tradicion y el compromiso que existia
antes, “mucha gente sOl0 bailaba un tiempo y se iba, era muy poco constante... se

aceptaba gente para aumentar el grupo” (Jose Manuel Cegarra, marzo 2012)

La idea de esta nueva organizacion, el baile de Morenos San Miguel de Azapa, es
hacer una tercera fiesta el 15 de agosto, que dure tres dias en el santuario de la Virgen de
Las Pefias. Para lo que se hablo con el obispo y so6lo falta firmar un decreto. Ya hay cinco
bailes comprometidos, de los cuales dos son peruanos y tres chilenos. Sin embargo, no
han podido subir al santuario en esta fecha por causa de las lluvias y la bajada del rio, por lo

que han realizado esta celebracion bailando en la iglesia de la Virgen de las Pefias en Arica.

Se puede apreciar que para los miembros de los Bailes de Morenos el nexo con una
tradicién negra gira en torno a la devocion por esta Virgen, ya que ademas de ser un
elemento religioso muy presente dentro de la cultura azapefa, estos bailes representan una
identidad negra por ser conformados desde sus inicios mayormente por negros, pero

también por representar su nexo con los esclavos.

“Siempre el tema cuando nos juntamos como familia, son los bailes, las Pefias... los
bailes religiosos era lo que mas nos importaba...nosotros estabamos enfocados, lo unico
gue queriamos era que viniera diciembre para ir a la Virgen de las Pefias o que llegara
septiembre para empezar los ensayos, estabamos metidos todos en los bailes religiosos. No

13 Informacion recopilada en

www. facebook.com/media/set/?set=a.10152006609401177.1073741838.416284226176&type=3. En octubre
del afio 2012.
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estaban los afro, los afro aparecieron después...por eso desde que aparecieron los afro a
mi siempre me intereso, a mi, a mis hermanos, a mi sobrino, a mi sobrina que esta metida”
(Jose Manuel Cegarra, marzo 2012)

Podemos apreciar que estas agrupaciones que giran en torno a lo religioso han
manifestado su identidad histéricamente en un &mbito privado y cotidiano por
representando en si mismas, elementos fundamentales de una tradicion. Por otra parte, con
el paso del tiempo y la integracion de diversos grupos y bailes que asisten con la misma
devocion, se ha potenciado el proceso de etnitizacion de los afrodescendientes, ya que se
fortalece la nocion de que los Bailes de Morenos serian los pioneros en este culto y por
ende se posesionan instalando la identidad negra por sobre la indigena.

2.3.5. Club Deportivo Unién Azapa

Desde que el valle de Azapa era territorio peruano se han agrupado las familias
negras en torno al futbol, conformandose en equipos a partir de ciertas rencillas histéricas
que se daban solamente en el juego. “Por ejemplo, en el klm 6, estaban los Rios, los Bdez y
en el klm 8, las familias nuestras que eran los Corvacho, los Llerena, entonces siempre
habia como una rivalidad” (Norman Llerena, marzo, 2012). Esta practica continla vigente

hasta la actualidad, siendo una costumbre juntarse los fines de semana a jugar en la cancha.

En este contexto, hace seis afios, en una conversacion entre primos, parientes y
amigos se dieron cuenta de que todos jugaban dispersos en distintos equipos, por lo que se
les ocurrio la idea de formar un equipo propio azapefio para poder jugar en los campeonatos
de Arica. Asi se conforma el Club Deportivo Union Azapa como Centro Cultural, Social,
Recreativo y Deportivo, pero que hasta el momento sélo se ha enfocado en este ultimo

punto, a pesar de tener planes de diversa indole.

Por otra parte este equipo no se compone solo de afrodescendientes, pero mas o
menos la mitad se reconoce como tales, sin embargo son todos azapefios por lo que
decidieron que el equipo tuviera una connotacion negra y/o afrodescendiente, ya que una de
las exigencias de la liga a la cual pertenecen, es que los miembros pertenezcan a alguna

etnia o que hayan nacido en Azapa.
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Fue asi como presentaron una carta para unirse a la Liga de Futbol Andina de Arica,
pues muchos de ellos habian participado en equipos al interior de ésta. Ademas, el resto de
las asociaciones deportivas no quisieron recibirlos por ser novatos. “Este club donde
estamos participando nosotros es Unién Socoroma, donde esta el Humire'*?, distintas
personas...puras etnias aymaras y a nosotros nos invitaron y nos quedamos” (Norman
Llerena, marzo 2012). Como requisito para entrar a esta liga se debe demostrar una
herencia andina, sin embargo se acepté a los afrodescendientes por ser considerados
durante generaciones como lo negros del valle de Azapa. Para lo cual tuvieron que acreditar
esta condicién demostrandolo con papeles recopilados de los antiguos libros del registro
civil, que den cuenta de un apellido o una herencia familiar que los posesione como

herederos de esclavos y de un pasado ancestral en este territorio.

“Antiguamente que hacian los negritos, no sabian leer ni escribir...entonces que
hacian los viejitos, nacia una persona en el sector de las Maytas, Pago de Gomez, sector
Albarracin, San Miguel de Azapa, donde naciera ese nifio era apadrinado por los patrones,
ellos sabian leer y escribir...firmaban todo y colocaban donde nacia el nifio y eso esta en
el registro, estan los papeles” (Norman Llerena, marzo 2012)

Finalmente podemos observar como la identidad se reconstruye desde distintos
ambitos y por variados motivos, que a pesar de no representar elementos considerados
tradicionales o culturales, de todos modos implican agruparse en torno a la pertenencia a un
mismo lugar de origen y a una cierta identidad, que finalmente se materializa en una
practica cotidiana como es participar de una liga de futbol. Por lo que, producto de las
relaciones interétnicas presentes en Arica se hace manifiesta la etnicidad afrodescendiente
no con un fin primordial de mostrarse diferentes, sino que usando esta condicion como
herramienta directa de socializacion e integracion en una escenario en que la identidad
étnica es vital. Por ejemplo, el Club Unién Azapa al ser parte de la liga, fue invitado a
Santiago en abril del 2012 a un campeonato de futbol de etnias. En este sentido, podria
ocurrir que la participacién constante en un escenario interétnico vaya fortaleciendo la
identidad afrodescendiente, o sea, que el proceso sea inverso de lo habitual, ya que la

identidad se va configurando y fortaleciendo en si misma sin que éste sea el fin escencial.

132 Apellido reconocido en las familias aymaras.
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2.3.6. Organizacién Social y Cultural Black Zull: Sentimientos del valle.

Esta organizacion surge en marzo del 2011 en San Miguel de Azapa por conflictos
internos de liderazgos y favoritismos de ciertas familias, pero que ya han sido resueltos. Se
compone de 30 personas entre nifios y adultos, con la idea de sacar a los jovenes de las
drogas y a las mujeres de la rutina del hogar, pero desde la identificacion y el rescate de una
cultura negra. Puede incluirse cualquier persona del valle independiente de su color o
descendencia, ya que “hoy en dia no existe el negro negro, yo creo que mi papd, los
abuelos, los antepasados eran netamente negros, hoy en dia el afro ha ido mestizandose”
(Gina Rios, marzo 2012). Por lo que sienten que no pueden discriminar a alguien blanco
que tenga el interés de dar a conocer la cultura azapefia. Por ejemplo, entre los hijos de
Gina, “hay dos canela y uno rubio alto, el otro es moreno...tendria que dejar a mi hijo
afuera y mi hijo si lleva un poco sangre afro pero no lo puedo discriminar por ser blanco,

es absurdo ”. (Gian Rios, marzo 2012)

Con respecto a esta organizacion se puede apreciar que los negros azapefios no solo
se han agrupado en torno a practicas tradicionales que ain permanecen, sino que también

buscan rescatar la identidad del valle y de sus antepasados.

“Que la gente entienda la importancia de lo poco que queda acé en el valle, que
era nuestro y que se esta perdiendo, el pacay, ya hay poquitas matas, yo creo que la gente
las ha ido sacando, el algodon, la cafia dulce se esta extinguiendo, entonces esas cosas hay
que recuperarlas...mostrar nuestra danza como corresponde...porque todas las
agrupaciones bailan el mismo baile...en cambio nosotros queremos mostrar algo mas
antiguo, mas nuestro, no con trajes modernos, nada de eso, no nos gusta” (Gina Rios,

marzo, 2012)

Sin embargo, también pretenden aprender e incluir elementos que no son netamente
azapefios pero que representan parte de la identidad afrodescendiente que ha resurgido en la
ciudad, como por ejemplo la musica y las danzas de las comparsas. Para lo que estan

juntando plata a través de hingos y venta de camarones'®

con el fin de comprar
instrumentos para que los nifios puedan tocar. Con respecto a los bailes, hay gente de las

organizaciones urbanas que va a ensefiarles.

133 Masa de harina y zapallo fritas pasadas en chancaca. También se les conoce como bufiuelos y —segin los
entrevistados- son tipicos de la comida negra del valle.
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Finalmente se puede concluir que a partir de las problematicas presentes en el valle
de Azapa y la urgencia de fortalecer una cultura negra y/o afrodescendiente presente en este
territorio que los ancla a sus antepasados, la tradicion y ciertas practicas cotidianas deben
conformarse como organizaciones, para lograr permanecer vigentes en el tiempo y
conservar una identidad rural que los posiciona como herederos de un pasado ancestral. De
esta manera salen a la luz necesidades comunes del valle que se canalizaron en distintas
demandas provenientes del ambito rural. De esta manera, “la cuestion de la tierra, su
control y su gestion ocupa un lugar estratégico en la reivindicacién de una identidad
indigena. Esta lejos de ser genérica y abstracta, se fundamenta en la pertenencia a una
familia, un linaje, una comunidad determinada, dotada de un territorio y de su mito
fundador” (Gross, 1998:191).

2.4. Asociacion de Agrupaciones y Comunidades Afro, Territorio Ancestral
Azapa

Una pequeiia fraccion del movimiento afrodescendiente, la organizacion
Lumbanga®®*, sinti6 hace algunos afios un vacio en cuanto al contenido y el motor que

debia sostener su lucha por el reconocimiento.

“Tiene que ver mas con un concepto politico - cultural, es liderar y crear esta
nueva asociacion de comunidades y organizaciones en el territorio ancestral afro de
Azapa. A eso queremos darle valor y buscar los elementos que tengan que ver con la
reconstruccion de la justificacion de nuestra identidad. Se necesita hoy dia urgente
justificar los elementos que hoy dia identifican a los afro” (Cristian Baez, marzo, 2012)

Esta iniciativa surge porque muchos azapefios pertenecientes a estas agrupaciones
de diversa indole y otros que no pertenecian a ninguna, comienzan a sentir de manera
independiente una preocupacion por distintas situaciones que venian ocurriendo hace algin
tiempo en el valle de Azapa, que afectaban directamente el entorno y por ende, también la
calidad de vida de sus habitantes. Se dieron cuenta de que una molestia general habia

generado conciencia en el valle y comenzaba a manifestarse.

3% Organizacion que surge el afio 2003, liderada por Cristian Baez. Con el fin de hacer un rescate de la
memoria de los afrodescendientes y fortalecer el movimiento desde un ambito politico. Es la Unica agrupacién
de esta indole en donde la mayoria de los miembros son azapefios.
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Por ejemplo, “/as comunidades de Cruz de Mayo se organizaron porque Bienes
Nacionales esta entregando terrenos fiscales en cerros y entregaron muchos y los locos
botaban la cruz que estaba por més de un siglo arriba en el cerro. Entonces es lo que
obliga a ellos a organizarse para pedir recuperar formalmente a Bienes Nacionales una
hectarea o media hectdarea de ese terreno del cerro” (Cristian Béez, marzo, 2012)

Con respecto a la conciencia que reflejan estas organizaciones en cuanto a ser

pertenecientes a un territorio ancestral.

“Técnicamente no lo tienen claro con ese concepto, tienen claro que son de acé
incluso dicen esto era de nosotros, como afros, nosotros estamos siendo despojados y ahi
le echan la culpa a los indigenas también, la invasién aymara y todo eso y ahi el sistema de
la ley indigena le ha ayudado mucho a todos ellos, entonces es un tema que se ve desde las
bases...se quiere invitar a todo el que represente en sentir del sector” (Cristian Béez,

marzo, 2012)

En este contexto, dichas organizaciones azapefias se asociaron paralelamente al
movimiento afrodescendiente como bloque rural, a partir del nexo con el territorio del valle
de Azapa y con la tradicion presente en el sector. En este sentido, la conciencia de si, puede
segun su contexto histérico, ser débil o fuerte, positiva 0 negativa; “pero cuando dicha
“subjetividad colectiva” se activa de tal manera, la identidad “en si” se convierte en

’

“para si”, y todo hace pensar que ésta encontrard en la nueva eficacia de su afirmacion

los medios de renovarse” (Gross, 1998:192).

De esta manera, en marzo del afio 2012 se constituye el bloque rural, la “Asociacion
de Agrupaciones y Comunidades Afro, Territorio Ancestral Azapa”, compuesta por
organizaciones de diversa indole, dentro de las cuales se encuentran las detalladas
anteriormente y las que se suman a continuacion: Organizacion Social y Cultural
Lumbanga'®, Club del Adulto Mayor “Rincén Africano” de Lumbanga, Organizacién de
Arte Culinario Sazon Afro, las distintas Comunidades de la Cruces de Mayo de las familias
Baluarte, Baez y descendientes, Corvacho Cardoso, Llerena Santa Maria y Llerena; Baile

Religioso Morenos “Hijos de Azapa”, Baile Religioso Kuyaguas Ventura Baluarte, Comité

135 Que para liderar esta Asociacion, se desvincula del bloque urbano “Alianza de organizaciones
p ) q g

Afrochilenas”, pero continua, en conjunto con el Movimiento en su totalidad, su arduo trabajo para conseguir
el reconocimiento.
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de Salud valle de Azapa (area intercultural), Agrupacion de Mujeres Afrodescendientes

Rurales “Hijas de Azapa” y Galpones de Criaderos Afrodescendientes de Gallos.

Se puede apreciar que el bloque azapefio se compone en gran parte por agrupaciones
de indole religiosa por ser donde se ha mantenido con mayor fuerza una tradicion negra que
fortalece el arraigo y pertenencia al valle de Azapa y los relaciona directamente con sus
antepasados. Al mismo tiempo, a partir de la diversidad de organizaciones presentes, se
puede ver como se amplia el rango en donde se hace manifiesta una identidad negra
azapefia que se organiza a partir de la toma de conciencia de su condicién étnica en cuanto
a su relacion con el territorio ancestral, desde donde se arraigan con el fin de mantener y
perpetuar estos elementos culturales que los respresentan, ya sea a partir de intereses
particulares de las organizaciones, por necesidades de la comunidad en general o del

entorno natural.

Por otra parte, como planificacion estratégica la Asociacion Afroazapefia realizd
una declaracion y plan de accion en donde se hacen “demandas y recomendaciones

#1386 hasandose en los

especificas a favor de la poblacion afrodescendiente en Chile
parrafos de la declaracion y plan de Accién de Durban™’, dentro de los cuales se enmarcan
los lineamientos de este emergente bloque rural, teniendo como objetivo principal organizar
al valle de Azapa y rescatar el territorio ancestral para que no se pierda la identidad,

poniendo en valor y protegiendo a las familias, sus costumbres y tradiciones**®.

En este contexto, segun Cristian Baez, algunas de las problematicas presentes para
la Asociacion serian: luchar por el territorio de las Cruces de Mayo para que cada
agrupacion pueda preservar la tradicion garantizando con Bienes Nacionales la propiedad
de los terrenos en sus cerros como Patrimonio Cultural; velar por el derecho al agua; ver el
tema de la inscirpcién y regulacion de los pozos, la expropiacion de terrenos para la

ampliacion de la carretera, la disminucién de olivos pincipalmente producto de la

136 Fragmento del titulo en esta declaracion.

Y7 Que surge desde la Conferencia Continental Contra el Racismo, la Discriminacion Racial, Xenofobia y
todas formas conexas de Intolerancia realizada en Santiago de Chile el afio 2000.

138 Decalaracion y plan de accion “Asociacion de Organizaciones y Comunidades Afro, Territorio Ancestral
Azapa”. Azapa, Arica 2012. Patrocinado por Coorporacion Participa, Incide y Oraper.
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instalacién de semilleras'®® y la falta de condiciones para trabajarlos, la recuperacion de
practicas ancestrales como los gallos de pelea, el rescate de arboles y vegetacion como el
pacay, el algodédn y la cafia de azucar, al igual que de hierbas medicinales que se estarian
perdiendo.

En cuanto al tema de la inclusion laboral, buscan conseguir subsidios de inversion
con INDAP para recuperar y trabajar los olivos e impulsar el trabajo y el acceso a derechos
laborales de la mujer rural. Por otra parte, en cuanto a la integracion identitaria,
participaron activamente en la formulaciéon de preguntas relacionadas con identidad,
territorio y cultura azapefa en el estudio estratégico del INE, que serd un avance para ser
considerados en el proximo Censo. Al mismo tiempo, se busca ampliar la gama de aquellos
que seran reconocidos como afrodescendientes, ya que se debe incluir también a los que se

autodefinen como negros, morenos o azapefios, entre otros.

Finalmente se puede decir, llavandolo al caso de los negros y/o afrodescendientes,
que, como plantea Bello (2004), los procesos de inclusion ciudadana en el caso de los
pueblos indigenas se complejizan porque desean ser reconocidos como entidades colectivas
y actores sociales a partir de la diferencia o basandose en sus identidades sociales
reivindicando recursos como la tierra y agua, autonomia, derechos colectivos y entrar en
mecanismos de participacion en la vida nacional. Cominmente se hace una separacion
entre demandas étnicas y demandas de clase definiendo el criterio y los significados con

que se negocia entre los sujetos y el Estado.

“Las demandas étnicas son un conjunto de impetraciones, solicitudes y quejas que
operan en la plano material y simbdlico, y que conjugan eventos y agravios presentes y
pasados, todos ellos articulados en torno de la condicion étnica del grupo y configurados
con relacion al Estado u otros actores a quienes se ve como los causantes o responsables
finales de estas demandas” (Bello, 2004: 26).

Los discursos de estas demandas operan frecuentemente sobre la base de la
simbolizacion étnica. Al mismo tiempo, las demandas étnicas no se alejan tanto de las de

clase, muchas veces se encuentran bastante integradas.

139 Tema que sera profundizado en el préximo capitulo.
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“Lo que hace el discurso de las demandas étnicas es resemantizar, en sus propios
cddigos, las luchas y demandas “tradicionales” otorgandoles nuevos significados. El
discurso del territorio, por ejemplo, es una clara muestra de la integracion y
resemantizacion de la antigua demanda por tierra, solo que ahora la tierra, a partir del
discurso del territorio, cobra un significado sociocultural y no exclusivamente econémico”

(Bello, 2004:26)

Finalmente, se podria concluir, que existe una identidad afrodescendiente urbana y
una rural, reconocida como negra y/o azapefa. Representando formas de adscripciones que
llegan a oponerse al punto de identificarse con distintos términos y tener distintas
demandas, pero que al mismo tiempo comparten un pasado ancestral comun, el ser
descendientes de esclavos africanos. Sin embargo a medida que este pasado se va
acercando al presente, se va marcando esta oposicion de identidades que surge de una
misma raiz pero que se va separando por consecuencia del contexto histérico, geografico y
social. Es asi como una adscripcion identitaria se configura en una realidad rural y otra en
una urbana, pero sin perder un elemento comdn que los posesiona a ambos desde un origen
que los arraiga desde una territorialidad presente hasta la actualidad, el valle de Azapa,
asociandolos bajo un mismo término genérico, el afrodescendiente, que vendria a
representarlos oficial y/o juridicamente como grupo étnico con una identidad que los
represente, lo que es imprescindible en cuanto estrategia politica para ser una mayor

cantidad de poblacion y poder acceder al reconocimiento.
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Capitulo VI: Detonantes en la manifestacion de la etnicidad afrodescendiente en el
valle de Azapa.

El siguiente capitulo busca profundizar en cémo se ha dado el proceso de
etnitizaciébn de los afrodescendientes y/o de los negros, que podriamos Ilamar
“afroazapefios” del valle de Azapa. En este contexto, nos enfocaremos en las causas y
motivos que llevaron a esta poblacién a tomar conciencia de su condicién étnica, lo que los
impulsé a organizarse en la “Asociacion de Agrupaciones y Comunidades Afro, Territorio
Ancestral Azapa”, a partir de su pertenencia al lugar de origen y a una herencia negra que
los vincula con un pasado esclavo, en donde el apego al territorio ha sido imprescindible
para su proceso de etnitizacion, ya que la identidad local negra o azapefia que conlleva el
ser campesino 0 bien representarse con una cultura rural, ahora se reivindica desde un
territorio ancestral que posiciona el discurso de los afrodescendientes como herederos

primordiales del valle de Azapa.

A partir de la década de 1990 la globalizacion trajo consigo la emergencia de
antiguas identidades locales, religiosas y étnicas en el mundo. En este escenario, la vida
econdmica ha disminuido su dependencia del &mbito local, mientras que “la vida cultural,
las propias identidades, dependen de lo que somos, hemos sido y queremos ser como
comunidad” (Bengoa, 2000:36).

En el caso colombiano, por ejemplo, las reivindicaciones territoriales se han
configurado segun: la reconstruccion de la poblacion negra, las formas puntuales de su
llegada y asentamiento en tierras del Pacifico colombiano y la memoria colectiva que
valida su discurso como actor activo de la sociedad nacional. Por otra parte, la alianza con
los indigenas y un desorden interno en el movimiento negro emergente, llevé a que los
intereses de las comunidades negras fueran representados por un vocero indigena en la
Constituyente de 1991. “En este discurso el territorio es base y fundamento de la identidad
(como la Tierra madre para los indigenas), las reivindicaciones territoriales son el punto
focal del debate" (Hoffmann, 2002: 1)
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En colombia, la ley 70 de 1993, fue la primera en reconocer derechos especificos de
las poblaciones negras'“°. Por un lado, produjo un impacto imnediato al reconocer derechos
territoriales a la poblacion rural, riberefia, del Pacifico**:; y por otro, asigna un status
especial a las poblaciones negras, estableciendo medidas en cuanto a ethoeducacion,
representacion politica, participacion en proyectos, etc. Por lo tanto, “reconoce el caracter
"étnico" de las poblaciones negras, y justifica por ello la adopcion de dispositivos legales
especificos, similares a los que existen para los indigenas" (Hoffmann, 2002: 2). Sin
embargo, esta ley, a la vez territorial y étnica tiene ciertas carencias, ya que fue disefiada
tedricamente para toda la poblacion negra pero excluye a su mayoria a los habitantes

urbanos.

Se puede decir que la relacion de los negros y/o afrodescendientes con el valle de
Azapa se define en la reivindicacion de este territorio como su lugar de origen y resistencia
en el cual se han desarrollado historicamente producto de la ruralidad y de las préacticas
tradicionales sociales y culturales presentes en esta poblacion. Lo que por una lado, se ha
configurado desde las transformaciones econdmicas y comerciales que implican el trabajo

de la tierra y por otro, en los conflictos intéretnicos presentes en el lugar.

Para introducirnos en el tema de la territorialidad, se hara una pequefia
contextualizacién historica sobre la presencia de la poblacidn afroazapefia y su relacion con
el entorno, que se ha desarrollado principalmente en funcion de los olivos. Para continuar
con una descripcion de la situacion actual del valle en cuanto a las dinamicas y
problematicas presentes en el lugar, que tienen relacién directa con el territorio y los

elementos identitarios primordiales que éste contiene para su poblacidn, los que a su vez, se

149 Constitucion brasilera de 1988, se reconocen derechos solo a los “remanentes de quilombos”, o sea
descendientes de los palenques. En las nuevas constituciones de paises como Ecuador y Venezuela, que tienen
gran parte de poblacién negra, no se refieren a derechos especificos de estas poblaciones, quedandose en un
admbito genereal que las reconoce como minoria nacional o en algunos casos, confundiéndolos con los
indigenas, como en Ecuador (Hoffmann, 2001)

%! Hay que tener en cuenta que las poblaciones negras del Pacifico, en su mayoria, no tienen de titulos de
propiedad pero han ocupado, hace varias generaciones, las tierras bajas conocidas juridicamente como
“baldios”. La Ley 70 permite adquirir titulos, bajo la forma de territorios colectivos manejados por Consejos
comunitarios. (Hoffmann, 2001)
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instalan como pieza fundamental de la etnitizacion dandole soporte y continuidad al

movimiento afrodescendiente.

1. Los olivos Vv la continuidad de una tradicidn negra.

Se puede observar que la vida de los negros del valle de Azapa ha girado en torno al
trabajo de la tierra, ocupando el olivo un lugar preponderante por haber sido, desde su
introduccién por los espafioles, parte esencial del sustento econdémico y la vegetacion del
entorno. Por otra parte, simboliza la labor con la cual subsistieron los antepasados, lo que
representa la continuidad de una herencia familiar a pesar de haber ido disminuyendo, esta
practica, hasta la actualidad. A lo largo de este camino, las formas de propiedad y
explotacion de la tierra han ido cambiando, segun los contextos historicos y politicos, lo
que ha significado una cadena de modificaciones en las practicas laborales, comerciales y

culturales de esta poblacion.

Desde el siglo XVII, el valle de Azapa fue un gran aporte para la economia de
Arica, producto de los grandes cultivos de algodén y cafia de az(icar'** en las haciendas
donde trabajaban los esclavos. Esta produccion dividia el territorio del valle en dos grandes
sectores: hasta el km 11 se cultivaba principalmente algoddn y llegando hasta el km 17
estaban las plantaciones de cafia de azlcar. Por otra parte, a fines del siglo XVII los
olivos'*® aumentaron su importancia, lo que también significé una fuerte labor para los
negros™*. Los olivos fueron adquiriendo relevancia a medida que la cafia de aztcar y el
algodon iban desapareciendo por necesitar mayor cantidad de riego. Con el tiempo y
producto de las sequias, a incios del siglo XX las aceitunas comestibles fueron

reemplazando a las aceiteras. Durante este mismo periodo, en el valle de Azapa habia una

142 Actividad principal de los esclavos en América.

%3 En cuanto a la cosecha de aceitunas, entre el siglo XVII y mediados del XVIII, ésta era conocida como
“cosecha”, que consistia en dar golpes al tronco para que calleran las aceitunas que eran utilizadas para
producir el aceite. Con esta técnica los frutos se estropeaban, por lo que cuando comenzaron a dedicarse a la
aceituna comestible, la técnica cambid siendo conocida como “raimar”.

144 Especialmente en la produccion de aceite de oliva. Para lo que fueron instaladas 3 molineras. Una ubicada
en la parcela Aguilera en el km 9, otra en el cerro sombrero conocida como ex parcela de Atoca y la Gltima
en el km 12 donde antiguamente se encontraba la hacienda San Juan de Dios y ahora esta el Museo de San
Miguel de Azapa.
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inscipiente produccion de vino y también se cultivaba aji altamente demandado desde el
altiplano peruano (Béez, 2010).

Pero los olivos no solo han representado un elemento econémico en este territorio
sino que también han sido parte fundamental del patrimonio cultural de la zona, pues en
torno a este oficio existen practicas, implementos, periodos, festividades tradicionales; e
incluso conceptos y palabras especificas**® que representan una identidad negra azapefia.

“Yo te digo que un afro te raima mucho mejor que cualquiera. Fuimos criados, la
nueva generacién que vino después, entre medio de los olivos, aprendimos a cultivar el
olivo a plantarlo y ese es el gran tesoro que tenemos los afro, por eso que la aceituna,
cuando nosotros vemos aceitunas de Azapa es un orgullo porque es algo nuestro” (Maria
Elena Castillo, marzo, 2012)

Con respecto a estas practicas culturales asociadas a los olivos, se puede mencionar
el llamado “manteo” que se realizaba posterior a la cosecha de aceitunas, en donde se hacia
un asado para todos los trabajadores de las parcelas, celebrando el término de la cosecha®.
Otra préactica, pero que se perdio con el transcurso del tiempo, era el Festival de la
Primavera, realizado por lo menos hasta el afio 1980, en donde se hacian ciertas
competencias como: buscar el mejor kilo de aceitunas, el raimador**’ mas rapido o quien
producia el mejor aceite, a pesar de que en un periodo se producia poco. “Eran como cosas
que tenian que ver netamente con Azapa, pero ahora no, de a poco se van perdiendo las
cosas, por lo mismo la gente como que no se siente identificada, pa ellos Azapa es como un

lugar donde se vive nomas...no es como la gente que dice soy azapeiio porque naci en

Azapa”. (Mabel Lopez, marzo, 2012).

2. Lavida en el valle de Azapa

A partir de este vinculo histérico con el trabajo de la tierra, principalmente reflejado
en los olivos, es posible apreciar que la presencia de negros y sus descendientes en el valle
de Azapa, se arraiga a la pertenencia de una cultura rural que ha definido las relaciones
sociales presentes en este sector, configurando el escenario en donde confluye esta

identidad que se nutre esencialmente de elementos territoriales locales de una tradicion

145 Como el raimar, cosechar las aceitunas sacandolas del arbol y hechandolas en una comba, tipo de canasta.
146 Costumbre que algunos todavia realizan.
7 Trabajador que cosecha la aceituna. Viene de raimar, que es la accién de cosechar aceitunas.
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negra azapefia que se configura, en la actualidad, como fundante en el proceso de
etnitizacién de esta poblacion por su pertenencia a un territorio adjudicado —por ellos-

como ancestral.

Podriamos decir que la mayoria de las familias afrodescendientes tienen algin grado
de parentesco aunque sea muy lejano. Sin embargo, esto no implica que toda la poblacién
mantenga estas relaciones en el tiempo, a pesar de que los distintos nlcleos familiares sean

bastante compactos.

“La mayoria de los negros estan acé en el valle, ac& hay abuelos negritos que viven
en las parcelas, hay hartas familias en todo el valle, que los hijos hayan derivado a la
ciudad es otra cosa, pero los negros antiguos no te los llevas ni muertos pa Arica...los
verdaderos negros antiguos se quedan aca en el valle, con sus parcelitas, sus frutos, sus
formas de cocinar a la antigua, sus gallinas...mi papa igual...si se va pa Arica, lo
mataron... hay muchos negritos solos viviendo, no se van pa la ciudad por nada del mundo
porque su vida es aca” (Gina Rios, marzo, 2012)

Por otra parte, gran parte de la poblacion afrodescendiente habita actualmente Arica,
pues hace algunas generaciones atras muchos se trasladaron a la ciudad en busqueda de
nuevas oportunidades principalmente laborales. Muchos afrodescendientes, ademas de los
que ya habitaban Arica durante generaciones, formaron familias estableciéndose
definitivamente en la ciudad. Como consecuencia de este proceso historico ha disminuido
notablemente la cantidad de familias negras que habitan el valle de Azapa, en comparacion
con decadas anteriores, siendo fundamentalmente los abuelos quienes permanecen en el
lugar por su arraigo con el territorio, el cual no han aceptado vender ni arrendar por ser

parte escencial de su cultura y de sus vidas.

“La mujer campesina o el hombre en general cuesta mucho que se quede en su casa
porque trabajan hasta que les quede su ultimo suspiro, es muy dificil que tu veas a un
anciano o adulto mayor campesino sentado todo el dia frente al televisor, ellos estan
caminando, estdn viendo sus plantitas, sus animalitos, tienen gallinas, tienen patos...ellos
estan hasta el ultimo, o sea mi mama muri6é con mas de 100 afios y ella caminaba y queria
hacer todo...era una persona sana murio de viejita...esa es una de las vidas de los
afrodescendientes, duran harto son de vida larga” (Maria Elena Castillo, marzo, 2012)
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2.1. La escasa propiedad de la tierra

Muchos afrodescendientes habitan en parcelas pertenecientes a empresas olivicolas,
en donde han sido trabajadores por generaciones, reflejando la continuidad de la esclavitud
y el posterior inquilinaje. Hasta principios del siglo XX, hubo familias negras propietarias
de grandes territorios, como los Albarracin, los Baluarte y los Corvacho, que ain conservan
parte de sus tierras. Sin embargo, posterior al periodo de la chilenizacion, llegaron muchos
europeos™*® oliveros que compraron gran parte de los terrenos. En donde muchas veces las
familias afrodescendientes al no tener mayor conocimiento juridico fueron estafadas pues

ademas gran parte de las tierras no estaban regularizadas. (Arturo Carrasco, marzo 2012)

En este contexto, actualmente, “la gente afro no tiene terrenos en Azapa, son
contados con los dedos de la mano los afros que tienen terrenos”. (Liliana Espinoza,
marzo 2012). Por ejemplo, Maria Elena, nacio y se crié en la hacienda Mosso, una de las

més grandes del valle de Azapa, que ahora es una semillera'*°

. Actualmente vive y trabaja
junto a su marido e hijos al otro lado de ese terreno, dividido por un alambre, que vendria a
ser una de las parcelas de los Lombardi*®. Al frente de esta parcela se encuentra la
hacienda general o grande de esta misma empresa, en donde viven unos 50 trabajadores y

trabajadoras con sus familas, sin pagar arriendo, luz, ni agua. (Mabel Lopez, marzo 2012).

“Mucha gente prefiere seguir viviendo en la casa de los patrones hasta que se
mueren porque han vivido toda su vida aca, entonces que de repente les den una casa o les
digan les vamos a dar un departamento en Arica, no estan acostumbrados... Se sacaron
aca dos poblaciones de gente azapefia, que igual queda lejos, pero por lo menos la gente
esta viviendo donde siempre ha vivido” (Mabel L6pez, marzo, 2012)

Mucha gente que vive dentro de las parcelas no tiene espacio para plantear sus
opiniones y problematicas, pues las autoridades no les conceden ese derecho por no poseer
la propiedad de la tierra. “Uno mucho no puede reclamar porque el terreno no es de

uno...si se va a instalar una planta de algo y hay un colegio o un consultorio se supone que

148 Como la familia Lombardi y los Mosso.

149 Es decir que dicha estancia se dedica a la produccion de semillas.

150 Empresa olivicola que lleva el mismo nombre y que fue fundada en 1952. Actualmente también seria la
mayor productora nacional de tomates.
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hay que ver lo que era preexistente, es lo que tiene derecho de permanecer ahi” (Mabel

Lépez Castillo, marzo 2012).

Por otra parte, si los propietarios deciden arrendar el terreno a las empresas
semilleras™, al contrario que en el caso de las empresas olivicolas, los trabajadores no
pueden seguir habitando en el lugar, quedando sometidos a la desicién de los duefios. Por lo
que las familias deben encontrar un nuevo lugar donde vivir, lo que significa un gran

desarraigo para aquellos que han vivido por generaciones en un mismo sitio.

“Aca al lado vivian familias y tuvieron que irse... sencillamente el patron vende o
arrienda la parcela, finiquita a los trabajadores y los trabajadores ven pa donde se van a
trabajar, no admiten gente viviendo dentro de las parcelas, por o mismo del tema del
insecticida, plaguicida, pesticida que ellos echan, yo creo que es por eso...y si la semillera
no te quiere dar trabajo, no te da nomas po...hasta cierta edad te dan pega, porque tienes
que tener buena vista, buen pulso pa trabajar en el tema de las semillas. Mientras que en
los olivos se trabaja por aios”. (Maria Elena Castillo, marzo 2012)

Finalmente se puede apreciar que la mayoria de los afrodescendientes han trabajado
en los olivos a lo largo de su vida por lo que es el oficio que conocen en su totalidad. Hoy

en dia la aceituna sigue siendo uno de los recursos mas importantes del valle y ademas

representa un espacio laboral en el cual se han insertado fuertemente las mujeres.

“Practicamente la aceituna es aqui en el valle, la que nos da de comer, cuando se
raima, cuando se saca del arbol, cuando se procesa, que es cuando le dan el trabajo a las
mujeres del valle o quizas igual de la ciudad y yo creo que es uno de los trabajos mas
pesados para las mujeres...es pesado pero igual te deja plata, dependiendo del kilometro
en que se trabaje del valle” (Aneth Castillo, marzo, 2012)

2.2. La falta de agua.

La adquisicion de agua en el valle de Azapa histéricamente fue a partir de vertientes
presentes en todo el sector'?, utilizadas principalmente para los regadios de las haciendas
pero también para el uso de los pobladores. Remontandonos algunas décadas atras, Mabel

Ldépez (marzo, 2012) recuerda que donde actualmente se encuentra una semillera brotaba

51 Tema que seré profundizado més adelante en este capitulo.

52 En el valle de Azapa han sido prospectadas 17 vertientes, que se dividen en dos grupos: el primero
corresponde al sector Las Riveras donde hay 12 vertientes y el segundo, al sector de las Animas que cuenta
con 5 vertientes.  Informacion  recopilada en  http://www.scielo.cl/scielo.php?pid=S0718-
34292010000200014&script=sci_arttext. En octubre del afio 2012.

168


http://www.scielo.cl/scielo.php?pid=S0718-34292010000200014&script=sci_arttext
http://www.scielo.cl/scielo.php?pid=S0718-34292010000200014&script=sci_arttext

agua de vertiente en el sector conocido como Media Luna?, hasta que fue intervenida para
sacar agua y encausarla a una matriz de agua potable que finalmente, producto del trabajo
las maquinas, se hundi6. Esta falla ha sido considerada una suerte, para quienes habitan el
sector, pues la intension era sacar agua para nutrir Arica mientras que el valle se esta

secando.

“Azapa alimenta a Arica con agua potable y lo mas divertido es que mucha gente
aqui en Azapa no tiene agua potable y en Arica la gente si tiene y entonces tratan de hacer
mas pozos y siguen secando el valle” (Mable Lopez, marzo 2012). Segin Mabel, existen
estudios que dicen que para la linea de la concordia habria mucha agua, reflejandose en que

los tacnefios trabajan las parcelas en el sector pasado Santa Rosa™’

. “Lo que pasa es que el
cambio de carfierias 0 matriz hacia alla se supone que es muy caro, pero seguir secando el
valle versus invertir un poco y cambiar el agua, mas cuando siguen haciendo poblaciones
en Arica” (Mabel Lopez, marzo 2012). En este contexto, gran parte de los pozos del valle
de Azapa se han ido secando por lo que muchas familias afrodescendientes tienen un

acceso casi nulo para el riego y bastante limitado para el consumo.

“Por ejemplo, en las Llosyas estuvieron desde agosto sin agua y lo divertido es que
les llegaba la boleta del agua con montos cobrando agua, porque ellos pertenecen a un
comité de agua potable rural...en el fondo son como socios...y les llegaba el agua de
repente y si no fuera porque les mandaban agua en el camion de la municipalidad o hay
gente que compraba al camién de agua para que lo fuera a dejar y alla hay muchas
familias...es una distancia gigante como para encontrar donde comprar” (Mabel Castillo,

marzo 2012)

Por otra parte, los sistemas de regadio de las grandes empresas agricolas del valle de
Azapa, han ido absorbiendo los pozos y napas subterraneas dejando a los pequefios
agricultores y a gran parte de la poblacion sin agua. Algunos pozos cercanos han
disminuido o se han secado producto de los sondajes que, muchas veces, son realizados

s6lo con fines explorativos (Maria Elena Castillo, 56 afios).

153 Esta vertiente, junto a 4 més, se encuentran en la zona de las Animas, al final de los sectores de las Maitas
y Juan Noe. La vertienete Media Luna y el Gatillo son consideradas las de mayor caudal .El agua de estas
vertientes, hasta mitad del siglo XX, sustentaba el riego de las haciendad del sector del las Maitas hasta
Saucache. Informacion recopilada en http://www.scielo.cl/scielo.php?pid=S0718-
34292010000200014&script=sci_arttext. En octubre del afio 2012.

5% Complejo fronterizo en el lado peruano.
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“Los sondajes que tiene Aguas del Altiplano™ se los esté llevando Arica...es una
empresa privada que se esta echando plata al bolsillo, a costilla de los azaperios...el agua
es de acd y la gente de acd no tiene agua...no tenemos agua potable...y qué provecho le da
Aguas del Altiplano al valle, ninguno. Antes cuando el agua era del Estado por Gltimo era
del Estado, pero ahora es de una empresa privada” (Maria Elena Castillo, marzo, 2012)

“Hay gente de alla abajo, del kilometro 3 que no tiene derecho al agua potable y la
matriz pasa por ahi mismo y te estdn sacando agua de tu misma tierra, de tu misma casa y
no te dan agua potable y se la llevan a Arica, cuando pueden sacar de la linea de la
Concordia nose, de otro lado las aguas y dejar esta agua para que en el valle se siga
cultivando y no se seque...pero mientras nadie de nosotros diga nada” (Maria Elena

Castillo, marzo, 2012)
Finalmente se puede apreciar que para los azapefios, en las ultimas décadas, existe
un sentimiento de que el valle se esta perdiendo, pues al ser intervenido el entorno, se ha

modificado parte de la vida cotidiana, social y cultural de esta poblacion.

“En la bocatoma antes ibamos y haciamos camping y estaba el rio y habian arboles
y nosotros nos bafiabamos ahi y ahora no, hicieron algo parecido a un estanque y ahi
quedd la bocatoma, nosotros fbamos a la Media Luna'®® que esta en el cruce de Alto
Ramirez a sacar pececitos, a bafiarnos los dias domingo, nos metiamos al medio de los
chafiales y salia agua fresca y ahora eso se perdié porque hay una semillera...entonces
llegd y se apropid, arrendo el terreno al duerio...los lugares que uno tenia de recreacion,
de esparcimiento todos se han ido perdiendo de a poco” (Mabel Lopez Castillo, marzo,
2012).

En este contexto, alguna “gente de tanta edad ya no quieren estar arriba®>’

y los
hijos no quieren trabajar...la gente antigua tiene que tener capital para implementar el
riego tecnificado y todo eso la gente aymara lo tiene porque les dan los proyectos” (Nelson
Corvacho, marzo, 2012). Mientras que los afrodescendientes no pueden acceder a estos
beneficios, por no estar reconocidos ni amparados por leyes que les permitan mantener los
olivos y mejorar su produccion. Estas circuntancias produjeron que los olivos fueran
perdiendo su rentabilidad, lo que a su vez trajo deudas cuando hubo ciertos periodos en que

la produccion de aceituna era baja, o bien, se habia desvalorizado por la entrada de la

155 Empresa de agua potable.

156 Vertiente que se encuentra en el valle de Azapa, en el sector de las Animas al final de los sectores Las
Maytas y Juan Noé. Informacién recopilada en  http://www.scielo.cl/scielo.php?pid=S0718-
34292010000200014&script=sci_arttext.

57 Se refiere al valle de Azapa.
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aceituna de Tacna y por la falta de la denominacion de origen. (Mabel Lopez, marzo,
2012).

2.3. Ausencia de la denominacién de origen

En el valle de Azapa las aceitunas no cuentan con denominacion de origen**® ya que
los parceleros no se han organizado para conseguirla. Segun cuentan, el Campus Agricola
de Investigacién de la Universidad de Tarapacd, ubicado en Azapa, estaba encargado de
este asunto entre el afio 2000 y 2002, pero hasta el momento no ha sido resuelto. Concretar
este tramite implicaria impulsar el cuidado y la produccion de los olivos, ya que seria
registrada oficialmente la aceituna originaria del valle de Azapa, que ya cuenta con
reconocimiento nacional e internacional. “Ese es uno de los principales problemas que
tiene el agricultor de Azapa, pequefio, mediano, grande da lo mismo. Hay mucha gente que
dice que la denominacion de origen no es importante, pero le da un valor agregado al
producto” (Mabel Lopez, marzo 2012).

También es una forma de fiscalizar el ingreso y comercializacion de la aceituna
peruana a Chile, especificando la procedencia del producto para no caer en confusiones ni
enganios. “Entonces uno puede decir esta aceituna es de Azapa porque cumple con estas
caracteristicas, este porte, este sabor, este color; uno va a saber. No va a venir alguien,
gue nose po, en Huasco también tienen olivos y cosechan aceitunas, pero es de otro tipo de

aceitunas, de otro porte, de otra variedad de olivo” (Mabel Lopez, marzo, 2012)

Sin embargo, existen opiniones encontradas con respecto a este tema. Hay muchos
parceleros que se oponen a la denominacion de origen pues afectaria a quienes producen o

comercializan aceitunas desde Tacna.

6

o seria lo mismo si uno trajera de Tacna aceituna cruda y la procesara acd, por
altimo el proceso es de Azapa, puede decir aceituna peruana procesada en Azapa o hay

158 |_a denominacién de origen, es realizada por el INAPI (Ministerio de Economia, Fomento y Turismo, y
consiste en la declaracion de un producto originario de un pais, regién o localidad, en la medida en que su
calidad u otra caracteristica se adjudique especificamente a su origen geografico. Ademas deben presentar
factores naturales y humanos que influyan en la caracterizacion del producto. Informacion recopilada en
http://www.inapi.cl/portal/institucional/600/w3-article-750.html. En junio del afio 2012.
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muchos que tienen parcelas all4 las procesan de la misma manera que acé, pero tampoco
lo hacen, entonces en el fondo es engaiiar a la gente” (Mabel Lopez, marzo, 2012)

Esta situacion es uno de los factores que han afectado la produccién de olivos,
marginando econémicamente a los pequefios agricultores afrodescendientes en relacién con
los indigenas que han desarrollado fuertemente la produccion de tomates quedando en
segundo plano los olivos, principalmente en cuanto a producciones a pequefia escala o
familiares y por ende, desplazando su rol identitario en cuanto al lugar que ocupan en la
historia y el entorno del valle de Azapa. Ademas de las problematicas que giran en torno a
su produccion. “Entonces tampoco se tiene consciencia del olivo...es el negro que tiene
consciencia del olivo y el europeo que hoy dia vive del olivo, porque él si tiene grandes

producciones y tiene mercado” (Cristian Baez, marzo, 2012).

2.4 Arriendo, venta vy expropiaciéon de terrenos

En este escenario, se puede apreciar que muchas familias que dedicaron gran parte
de su vida al trabajo de los olivos, en la actualidad han tenido que vender o arrendar sus
tierras por no contar con los recursos para mantenerlas y hacerlas productivas, ya sea por la
falta de dinero, la reducida propiedad de la tierra, la escasez del agua, la llegada de plagas;
entre otros motivos que se suman y que son adjudicados a las empresas semilleras™™®.
Mucha gente azapafiea ha arrendado sus terrenos a estas empresas, incluso un sefior croata
que era presidente de los agricultores de la zona. Lo que demuestra la dificultad que existe
para luchar por los derechos campesinos de esta poblacion, siendo el mismo quien debiera

velar por éstos, no lo hizo. (Maria Elena Castillo, marzo, 2012).

Por otra parte, ha llegado gran cantidad de afuerinos a trabajar la agricultura en el
valle de Azapa, también animados en las ultimas décadas por la instalacién de las
semilleras. Esta poblacion, proveniente principalmente de la IV region, Ovalle y
Salamanca, entre otros sectores; han formado familia estableciéndose definitivamente en el
valle. “Llegaron solteros se casaron, tienen hijos y tienen hasta nietos” (Mabel Lopez,
marzo, 2012). Esto ha producido que los negros o azapefios se sientan cada vez mas ajenos

en el lugar que consideran su territorio, pues la alteracién en la propiedad de la tierra y las

159 Instaladas desde la década del 2000.
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formas de produccion, han significado la modificacién de las relaciones sociales y

culturales histdricas en el lugar.

“Ha llegado gente que no es del valle que no te sabe apreciar lo de los
antepasados...son  muy pocos los afrodescendientes que tienen tierras o que han
conservado tierras...empezaron a trabajar apatronados como obreros agricolas y ya no
volvieron a tener sus tierras” (Maria Elena, marzo, 2012)

“Ya no es la vida que era de ellos, como era antes, ellos dicen que antes era mejor
que ahora, porque ellos tenian sus animales, pastaban por ahi, ahora no po, todo
parcelado, todo cercado...entre vecinos se convidaban ahora ya no po (Nelson Corvacho,

marzo, 2012)

A esto se agrega, la multiculturalidad presente en la zona, que a pesar de ser
historica ha ido en aumento con los afios como consecuencia, muchas veces, de la
explotacion laboral, pues es preferible contratar trabajadores peruanos antes que azapefios
porque se les paga menos y a la vez, por ser gran parte de ellos indocumentados, no se les

pagan imposiciones (Mabel Lépez, marzo, 2012).

Por otra parte, se puede apreciar que la comercializacion de las tierras, el avance de
la urbanidad hacia el territorio rural y la poca regulacion de las empresas constructoras, han
producido una gran pérdida del patrimonio natural de la zona, reflejado principalmente en
la escasez de olivos, desde el kilometro 1 al 4, en donde han sido talados para usar los
terrenos en la construccion de condominios. Por otra parte, “la gente tuvo que cercar las
parcelas, poner muros mas altos porgue se entraban y robaban las aceitunas y después ya
fue muriendo la gente antigua, fueron vendiendo los hijos, los nietos y llegé gente que no

es azapernia o que va a tener una casa como para veranear’’ (Mabel Lopez, marzo, 2012).

Desde esta perspectiva urbanistica, uno de los proyectos que tienen las autoridades
de Arica es la expropiacion de terrenos en el valle de Azapa para la ampliacién de la
carretera, con el fin de construir una via mas para autos, una ciclovia para fomentar el
deporte en la zona y un paso peatonal. Mientras que para la gente de la zona seria mucho

mas Util construir puentes para cuando baja el rio y quedan incomunicados.

“Si bien es cierto que hay gente que le conviene y que hacen tallas porque les van a
pagar por el terreno, pero hay muchas cosas de las familias viejas que se van a perder,

plantas, arboles, va a ver una deforestacion gigante, porque minimo son 3 metros que le
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van a quitar a cada casa...van a tener que sacar muchos arboles antiguos, platanos, los
pacay, las cafas dulces que estan a la orilla del canal. Muchos no prestan atencion a esas
cosas y dicen “nos van a pagar por el terreno” pero no saben cuantas cosas de nuestros
abuelos se van a perder” (Lorna Llerena, marzo, 2012)

Podemos ver que los negros del valle de Azapa, histéricamente han conservado un
nexo importante con el trabajo de la tierra y por ende con una cultura rural que conlleva una
tradicion considerada negra, identificAndose a su vez como azapefios por representar una
herencia que los arraiga a este territorio en que se desarrollaron sus antepasados como
campesinos. Siendo el soporte en que se arraiga la identidad local bajo una categoria étnica
en donde estos elementos culturales adquieren una connotacion reivindicativa,
configurandose como el motor movilizador de la etnitizacion. En este contexto, "se podria

» 180 o5 decir de carécter politico basados en las

hablar de unos procesos "emancipativos
reivindicaciones étnicas y territoriales” (Hoffmann, 2001: 3). Que a su vez conllevan
contradicciones y conflictos en torno al territorio. Por lo que profundizaremos en dos
puntos centrales que han sido detonantes en la manifestacion de la etnicidad en cuanto a la
relacion territorio-identidad en el valle de Azapa. Por un lado, la intalacién de grandes
empresas semilleras y por otro, el conflicto entre afrodescendientes e indigenas, por la

ocupacion del territorio y el acceso a los recursos.

3. La instalacién de empresas semilleras

Se puede apreciar que el impacto que han tenido la instalacion de empresas
semilleras, como un imponente agente econdmico en la valle de Azapa, ha sido potente en
cuanto a las grandes transformaciones que han significado en distintos &mbitos de la vida
de los azapefios, los que han sido estructurados desde nuevas ldgicas econémicas y
productivas, trayendo como consecuencia la modificacion y deterioro tanto del entorno

como de las relaciones sociales y la calidad de vida de los afrodescendientes.

“La concepcion utilitarista y mercantil del espacio se impone en los lugares donde
existen proyectos de explotacion ‘“capitalista”, y las teorias econdmicas elaboradas
alrededor de la renta o de los derechos de propiedad son las mas adecuadas para entender
las dindmicas actuales...aunque sea en un mismo espacio geografico, en un mismo tiempo,
un territorio sélo adquiere sentido frente a un complejo de actores sociales, politicos y

160 Concepto utilizado por Ranciére (1998) en Hoffmann (2001).
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econdémicos; 0 sea, suele revestir significados simultdneos y contradictorios” (Hoffmann,
2001: 6).

Cuando se oculta esta complejidad se identifican los conflictos, al intentar
establecer una concepcion territorial por sobre las demas. Esta imposicion puede ser, por un
lado, en torno a las préacticas: el despojo de las tierras, la instauracién de una autoridad
territorial, la ocupacion de agentes externos al territorio. Mientras que por otro, referida a
las representaciones, por ejemplo en Colombia, antes de la Ley 70, el territorio del Pacifico

no era percibido como ““étnico”.

“La emergencia de la nocion, su difusion entre los pobladores negros y su posterior
aceptacion —con excepciones llevaran... a transformaciones de la idea misma que “la
gente” —los individuos y los grupos organizados- se hacen de ellos mismos, de sus

expectativas, de sus maneras de estar en el mundo y en la sociedad global” (Hoffmann,
2001:6).

Desde esta perspectiva, podemos ver que los afrodescendientes en el valle de Azapa

1% que al igual

se han organizado recientemente desde la nocion de un “territorio ancestra
que en el caso colombiano, hace dos afios atras no era percibido como “étnico” por la
mayoria de su habitantes, pero que a partir de la toma de conciencia de las amenzas

actuales en torno al territorio, se configura como tal.

A continuacion se realizara una contextualizacion en cuanto a la presencia de las
semilleras en el valle, haciendo evidente la imposicion de grandes poderes econdmicos
avalados por el Estado. Desde la década de 1990 existe registro en Chile de la produccion

182 Afios mas tarde se realizaban los

de semillas en pequefias superficies de Buin y Paine
primeros estudios en el valle de Azapa por su favorable clima, célido, bajo en
precipitaciones y por contar con agua subterranea. Las semilleras llegan al valle de Azapa
desde el gobierno de Ricardo Lagos'®, instalandose en un principio en la parte de arriba del
valle, donde no habian olivos. Estas semilleras eran nacionales y concretaron su negocio.

Tiempo después comenzaron los problemas para los azapefios con la llegada de mas

161 Esta nocién ha sido instalada en el discurso del movimiento afrodescendiente a partir de la Asociacion de
agrupaciones y comunidades Afro, Territorio Ancestral Azapa.

162 |nformacién recopilada en http://www.aricaparinacota.cl/index.php/noticias/77-la-revolucion-semillera-de-
arica. En junio del afio 2012.

163 presidente de Chile entre los afios 2000 y 2006.
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semilleras principalmente multinacionales, que comenzaron a comprar los terrenos en que
habitaba la gente, casi al doble de lo que costaban. (Cristian Baez, marzo 2012). Segun
Norman Llerena (marzo, 2012) antes de la llegada de las semilleras una hectéarea costaba
entre 10 y 15 millones y ahora estarian cerca de los 70 millones, lo que ha producido la

venta o arriendo de muchos terrenos.

La época de mayor apogeo de las semilleras comienza desde el afio 2007 en
adelante, llegando a establecerse actualmente en el valle de Azapa, tres grandes semilleras
multinacionales: Pioneer, Syngenta y Monsanto; ademéas de otras empresas chilenas
menores como: Tuniche, Massai 0 Marassed. La superficie semillera de investigacion en el
afio 2008 abarcaba 60 hectareas, lo que ha ido en aumento llegando a ser en la actualidad
alrededor de 240 hectareas. La principal produccion de las semilleras son pimentones, soya,

trigo, maiz y maravilla'®*.

Como contraparte la Fundacion de Sociedades Sustentables (FSS) rechaza la

instalacién de la semillera Syngenta'®®

, lider mundial en la produccion de semillas
transgénicas y agroquimicos, que ha comprado 40 ha en el valle de Azapa para la
produccién de semillas trangénicas de maiz y soya'®®. Proyecto que fue financiado por el
Estado chileno a través de CORFO durante el gobierno de Michelle Bachelet. Al mismo
tiempo, que el afio 2008 se ingresaron 2 proyectos fundamentales para Monsanto, con

respecto a la propiedad intelectual de la semilla™®’.

184 Informacién recopilada en http://www.aricaparinacota.cl/index.php/noticias/77-la-revolucion-semillera-de-
arica. En junio del afio 2012.

165 | a empresa Syngenta, ha sido reconocida mundialmente por problemas de contaminacién y negligencia.
También la venta ilegal de maiz, la distribucion de maiz no aprobado. Ademas se les adjudica a sus
empleados de seguridad la muerte de un campesino del Movimiento Sin Tierra en Brasil por la toma de un
terreno de esta empresa. Finalmente, es responsable junto a otras compafiias de la contaminacién genética del
maiz originario de México y maiz orgénico en la region de Navarra, Espafia. Al mismo tiempo, por el rechazo
hacia esta tecnologia, la empresa debid cerrar sus laboratorios en Gran Bretafia el afio 2004. Ademés
Syngenta ha desarrollado la tecnologia Terminator para esterilizar las semillas. Informacion recopilada en
http://www.rallt.org/PAISES/LATINOAMERICA/CHILE/ch14.html. En junio del afio 2012.

168 Informacién recopilada en http://www.terram.cl/index.php?option=com_content&task=view&id=2045. En
junio del afio 2012.

167 Informacion recopilada en http://www.elciudadano.cl/2013/05/25/69271/el-lobby-de-monsanto-en-chile/.
En octubre del afio 2012. Por otra parte Michelle Bachellet fue presidenta de Chile entre los afios 2006 y
2010.
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La Fundacién de Sociedades Sustentables, promueve el rechazo a esta empresa
manifestando que las autoridades no cuentan con informacion suficiente sobre la
peligrosidad de esta tecnologia. Ademas porque su instalacion se realiz6 a escondidas de

campesinos y comunidades indigenas aymaras de la region®®.

Uno de los grandes
problemas es que las semillas transgénicas, principalmente de maiz, pueden contaminar y

terminar con las variedades autoctonas de la zona®.

A pesar de las grandes problematicas que traen consigo la industria semillera, se
contrapone como ventaja para solventar su instalacion, el aumento del empleo, lo que le
daria “dinamismo” a la economia local. Ya que en los periodos mayormente activos del afio
se llegan a necesitar 1.500 trabajadores'’®. En este contexto, las semilleras han disminuido
la cesantia, a pesar de tener bajos sueldos y una deficiencia en cuanto a derechos laborales.
Sin embargo, la mayoria de la gente, para no perder sus empleos debe hacer oidos sordos
con respecto a la concientizacion frente al dafio que producen. Por otra parte, es
responsabilidad del Estado haber permitido la instalacion de semilleras y mas aun, en
lugares no propicios para los habitantes del valle, siendo que podrian haber sido ubicadas
pampa arriba, ya que “ellos pueden invertir para traer agua y tirar agua, hay una pampa
gigante arriba, un pampal gque es fiscal que se puede hacer un proyecto de semilleras, pero

no lo hicieron”. (Cristian Baez, marzo, 2012)

Finalmente, se puede apreciar que la instalacion de las semilleras y sus
consecuencias sobre el valle de Azapa, fueron un factor influyente en la apropiacion y
revitalizacidn de una identidad étnica de los afroazapefios en el sector, siendo concientes de

su condicion como actores involucrados y activos en las problematicas y necesidades

168 Informacion recopilada en http://www.rallt.org/PAISES/LATINOAMERICA/CHILE/ch14.html. En junio
del afio 2012.

169 | as que por su antigiiedad representan un recurso genético y cultural de mucho valor. “Hay variedades de
maiz ancestrales ya presentes en momias de 8.000 afios (blanco, de Lluta, Marcane, etc.) y que estan
actualmente amenazadas por extincion”. Son cultivados tradicionalmente a pequefia escala para el mercado
local siendo parte de la dieta local. Este patrimonio potencia el desarrollo de la economia regional apoyado
en productos autéctonos, limpios y no transgénicos. En Arica se han liberado 3 tipos de cultivos transgénicos
desde el afio 1996, maiz, soya y canola. La empresa Pioneer estaria involucrada en estas liberaciones que han

sido aprobadas por el Servicio Agricola y Ganadero (SAG)*®.

70 Informacién recopilada en http://www.aricaparinacota.cl/index.php/noticias/77-la-revolucion-semillera-

de-arica). En junio del afio 2012,
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comunes asociados al valle, que significan el deterioro geografico, natural, simbélico y
cultural del entorno. En este contexto, se ha hecho esencial el fortalecimiento del
movimiento Afroazapefio para poder tener mayor peso frente al Estado y las autoridades

gubernamentales en la lucha por el reconocimiento ahora desde una perspectiva rural.

“Tenemos el mismo derecho de pedir que Arica sea comuna, de que las riquezas
que te estan sacando queden aqui también en el valle para mejorar las escuelas, los
caminos, la electrificacion, la tecnologia, las postas, el retén de carabineros que sea una
subcomisaria, mejorar los lechos del rio, hacer puentes, o sea todos debemos de luchar
igual” (Maria Elena Castillo, marzo, 2012)

A continuacién me referiré a algunos de los problemas presentes en el valle de

Azapa, que la poblacion adjudica como producto de las semilleras.

3.1 Plagas, contaminacion y problemas de salud

Estas siembras -experimentos de las semilleras-, al introducir nuevos productos que
han sido ajenos al territorio, han alterado el ecosistema del valle de Azapa, ya que implican
la introduccién de nuevas tecnologias y cambios en el entorno que significan establecer
otros sistemas productivos, formas de control y desarrollo de las siembras. En este sentido,
estas nuevas plantaciones han traido plagas que han afectado a los olivos, desvirtuando su
productividad.

Por otra parte, las semilleras han prohibido realizar siembras en las casas
colindantes a sus terrenos. “Algunos son vecinos de semilleras y ellos les prohiben plantar
choclos al lado, la misma semillera te dice que no plantes porque le puede contaminar el
choclo de ellos...y si plantas bueno “cuanto cuesta tu cosecha, cuanto vay a ganar, yo te
las pago” (Cristian Béaez, marzo, 2012). Por lo que, podemos ver que las empresas
semilleras tienen un gran control sobre el uso de la tierra a pesar de no ser de su propiedad.

Por otra parte, una de las preocupaciones de la poblacién, es que el uso de veneno
por parte de las semilleras podria estar siendo absorbido por la tierra hasta llegar a las napas
subterraneas, ya que el agua que los azapefios consumen ahora sale amarga y salada, lo que
es adjudicado a que los pozos se estan secando o que la tierra esta siendo contaminada por

los plaguicidas que se han ido traspasando al agua. (Mabel Lopez, marzo, 2012)
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“Uno no va a saber nunca, al menos que le hagan un estudio al agua, que lo
manden a un laboratorio...es complicado porque ellos echan y echan veneno y siguen
echando...costo tanto cuando estaba lo de los tomates...sacaron como medida a nivel de
gobierno para que las temporeras entendieran el tipo de veneno que tenian que usar, para
que llegaran ellos y les diera lo mismo a la una de la mafiana echar lannate'™ con el
aspersor pa matarle las plagas a los choclos, pa los gusanos y los tipos de plaga que les
entran para que no les vayan a comer el embrién” (Mabel Lopez, marzo, 2012)

En este contexto, las autoridades de salud no se han manifestado en cuanto al dafio
que podrian significar las semilleras en las personas, puesto que en algunos casos han sido
instaladas a 10 metros de las casas de los que han habitado toda su vida el valle. Como es el
caso de Mabel, que ha sido testigo de coémo aplican veneno dia y noche, como el lannate
gue supuestamente esta prohibido. La semillera se instalo, al lado de su casa el afio 2011 y
desde entonces les ha traido fuertes dolores de cabeza y malestares en la noche. Ademas de
que Mabel cuando estuvo embarazada tuvo que parir de urgencia porque el cordon
umbilical de su hijo no se habia desarrollado. Ni el doctor ni ella se explicaban por qué

habia pasado esto, pero lo asocian probablemente al veneno de las plantaciones vecinas.

Podemos ver que las semilleras han traido problemas de diversa indole, que afectan
variados ambitos de la vida de los afrodescendientes. En donde uno de los puntos
esenciales para esta poblacion, es como estan afectando en el deterioro territorial
primordialmente en cuanto a un desarraigo cultural e identitario, antes que uno productivo y

econOmico.

3.2. Las empresas semilleras v/s los olivos

Las semilleras al apropiarse de los terrenos han arrasado con los olivos, ya que para
sembrar su produccion deben “limpiar”, o sea, sacar de raiz todo lo que habia, que en su
mayoria han sido olivos que tienen 200, 300 afios y mas. En todo el territorio del valle de
Azapa, hasta el afio 2008 habian sido talados 7.000 olivos y 1.000 arboles frutales,

ocupando 160 ha de un total de 2.500 ha cultivables en el valle, de las cuales 1.363 estan

171 potente insecticida agricola.
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plantadas con olivos. Por lo tanto, hasta ese afio, las semilleras'’® se habian apropiado del
10% de los terrenos que durante siglos fueron ocupados por olivos*”.

“La tierra a las semilleras ¢cuéanto les va a durar? 10 afios, después ya los
quimicos no permiten que sigan plantando y esa tierra para tratarla pueden pasar muchos
afios mas para que vuelva a ser una tierra fértil, para que una planta de olivo crezca de
nuevo y para que vuelvan a dar la misma cosecha que daban en el minuto en que se
cortaron pueden pasar perfectamente 20 afos, 30 afios; entonces la plata que en un minuto
uno recibio por el arriendo, de que le va a servir?...las semilleras para mi son igual que las
termitas, llegan comen y se van, y en el fondo nadie se preocupa de eso” (Mabel Lépez, 32
afios, marzo 2012)

Mucha poblacion en Azapa no tiene nocion de cual es el dafio que traen las
semilleras al entorno y al desarrollo de pequefios y medianos agricultores; por otro lado, los
que tienen mayor conocimiento no es mucho lo que puedan hacer por la falta de
organizacion y concientizacion sobre el tema. “Se quejan a escondidas, entre unos y otros,
pero mas alla no se han quejado todos como discusion, se lo dicen asi entre las personas
porque a lo mejor no ven espacio en donde decirlo” (Cristian Baez, marzo, 2012). Esta
falta de informacion y de espacios participativos implica que los azapefios no tengan una
postura en cuanto a exigir una solucion al Estado frente al deterioro e inminente pérdida,
tanto natural como cultural del valle de Azapa. “Vendrian siendo como las mineras, son las
mineras de la agricultura...todo lo que ellos botan, los pesticidas que se le echan a la
planta...van esterilizando el suelo y van a dejar infértiles estas tierras...ahora igual le
empezaron a llegar peste a los olivos, se rumorea que son las mismas semilleras que estan

tirando las pestes pa que vendan” (Cristian Baez, marzo, 2012).

Sin embargo cada vez serian mas los que estan concientes de esta tematica, llegando

a ser 120 familias las que continGian resistiéndose a la irrupcién de las semilleras ™.

En la altima década, mucha gente que no contaba con los medios para producir los
olivos que se hicieron poco rentables, principalmente por la falta de agua y por la entrada

de aceituna de tacna, optaron por vender o arrendar sus tierras. En este Gltimo caso las

172 Maraseed, Syngenta y Pionner.

3 Informacion recopilada en http://www.youtube.com/watch?v=755u0onGKLs. En novimebre del afios
2013.

174 Informacion recopilada en http://www.youtube.com/watch?v=6S_oKPoZSIQ. En octubre del afio 2012.
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semilleras han sido las protagonistas, arrendando las tierras por un tiempo determinado en
que son explotadas por diez o quince afios para después abandonarlas dejandolas infértiles.
“Por lo mismo que ellos aplican a la tierra matan en parte el suelo, porque si fuera algo
sano ellos comprarian las tierras y estarian tiempo indefinido aca, pero no es asi ” (Mabel
Ldpez, marzo, 2012)

Esta situacion representa para los afroazapefios, el arrebato de su lugar de origen por
la llegada de estas grandes empresas que estan arrasando con los olivos para utilizar esos
terrenos con sus plantaciones. Mientras que las grandes empresas olivicolas del sector y las

autoridades no toman cartas en el asunto.

“ES una preocupacion tremenda, yo creo que aca si no nos preocupamos de esta
cuestion de aqui a unos arios van a ir habiendo mdas manchones de olivos talados...los
grandes agricultores, como los Lombardi, se quedan callados porque dicen ‘“mientras
menos olivos hay, mayor el precio que yo puedo darle, mejor la oferta para mi” entonces
al final no ayuda a poner en discusion el tema, aca ya vemos que todos se quedan callados,
el gobierno a través del SAG, INDAP, no dice nada” (Cristian Baez, marzo, 2012)

En este contexto se ha perdido gran cantidad de los olivos ancestrales del valle de
Azapa, lo que ha sido fuente de sustento durante décadas para lo azapefios y lo que, en gran
parte, los identifica como tales. Hubo un periodo cercano a la mitad del siglo XX en que la
aceituna fue el boom comercial, siendo conocida como el “oro negro”, lo que con el tiempo
proyecto la produccion de aceitunas siendo mundialmente conocidas. “Va a perjudicar en
el tema de que nosotros nos identificamos con la aceituna y al quedar pocos olivos, que
aceituna vas a sacar? antes nosotros teniamos renombre incluso a nivel mundial por el
tema de la aceituna de la mejor calidad, ahora no po, al sacar los olivos hay menos

produccion, menos aceitunas” (Maria Elena Castillo, marzo, 2012)

Al haber sido los olivos, parte fundamental en la historia de la economia local y
subsistencia familiar de este territorio, el que vayan desapareciendo no so6lo implica la
pérdida de una fuente laboral, sino que una gran pérdida cultural e identitaria, que se
encuentra arraigada tradicionalmente a la poblacion afroazapefia que se ha dedicado
durante generaciones a este oficio. A su vez potenciar el legado de los olivos en esta zona,
representa esencialmente el fortalecimiento de un elemento identitario para los

afrodescendientes.
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“Siento que la gente del valle de Azapa no le ha tomado el peso a vender su terreno
porque por mucha plata que traiga Monsanto no lo vale, nada vale ese terreno...si
hubiésemos sido reconocidos antes ese terreno no se hubiese podido vender y creo que
después eso con los anos les va a pesar...muchas familias, miles de hectareas ellos han
cortado pa la tonterita de las semilleras...el afro se identifica mds con Azapa que con Lluta
y eso es desarraigarte mas de lo desarraigado que esta del tema cultural afro” (Carolina
Cortés, marzo 2012)

Sin embargo, aquella parte de la poblacion que no esté de acuerdo con la instalacion
de las semilleras, es poco lo que ha podido hacer en cuanto al fortalecimiento de la defensa
por el territorio. Este segmento de afroazapefios, que no pretende comercializar sus tierras
transando con las semilleras, ha tomado esta postura mas que por un tema comercial, por
ser parte de su vida cotidiana y de sus raices, por representar la labor de sus ancestros y ser
parte importante en su alimentacion, por lo que muchos conservan los olivos solo para su
consumo personal, principalmente aquéllos que tienen entre 20 o 30 olivos. Para quienes
tienen méas de 100 olivos es conveniente comercializar sus aceitunas (Cristian Baez, marzo,
2012)

Podemos observar que las consecuencias que han significado la instalacion de
empresas semilleras representa el primer detonante en la manifestacion de la identidad
étnica de los afrodescendientes en el valle de Azapa. Mientras que un segundo detonante,
pero no menos importante, es la disputa entre comunidades afrodescendientes vy

organizaciones indigenas.

4. Conflicto entre comunidades afrodescendientes y organizaciones indigenas.

Como hemos podido apreciar, las relaciones interétnicas y multiculturales han
estado presentes historicamente en el valle de Azapa, siendo consecuencia principalmente
de las transformaciones econdmicas transcurridas y materializadas en diversos procesos
productivos y sus formas de explotacion. Ademas de lo que significd la esclavitud, el
periodo de chilenizacién trajo consigo una fuerte presencia europea y de chilenos de la zona
central, lo que ha ido en aumento con el tiempo incluyendo otras regiones del pais. Por otra
parte, en distintas épocas del siglo XX se han producido olas migratorias, principalmente de
peruanos Yy bolivianos que han llegado al valle de Azapa a trabajar como mano de obra. Al

igual que una gran poblacion indigena del interior de Arica ha bajado a instalarse al valle,
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dando cuenta de una relacion, principalmente entre negros e indigenas en la zona. “Si eran
puros negros, porque Azapa antes era puro negro, no habian indios, los indios han venido
después, han venido estos indios a hacerse duernios de Azapa” (Guillermina Flores, marzo,
2012).

Esta relacién, con el tiempo y la configuracién de nuevos escenarios economicos y
legales, se ha tranformado en una tensién que se ha ido agudizando por la gran distancia
establecida entre ambos grupos, lo que se ha manifestado inevitablemente en constantes
adaptaciones culturales y simbolicas en donde se ve reflejada una etnicidad que a partir de
las condiciones actuales refuerza el proceso de reconstruccion de la identidad étnica

afrodescendiente potenciando su proceso de etnitizacion.

En este contexto, el siguente apartado busca dar cuenta de la situacion que ocurre
actualmente en el valle de Azapa en torno a la confrontacién entre comunidades
afrodescendientes y organizaciones indigenas, principalmente aymaras. Este conflicto se
agudiza en la década de 1990 con la promulgacion de la ley indigena, ya que al compartir
un territorio comun existe una lucha por la utilizacion de los recursos como la tierra y el
agua, donde los beneficiados han sido indigenas, que han aumentado sus organizaciones
por tener mayores facilidades que los afrodescendientes de tener acceso a derechos

hidricos, terrenos para trabajar, capacitaciones y participacion en proyectos.

“El sefior Chipana®™...dice que la Laguna Parinacota es de él, de sus antepasados
y bueno y si es duefio de sus antepasados porque no se va pa su tierra? Que hace ahi
metio? Haciéndose duefio de la COMCA'® y el que reparte el agua. El se codea con ése
que le falta un diente que no le creo nada lo que dice, cuanto se llama ese diputado?...mas
mentiroso ” (Guillermina Flores, marzo, 2012)

Desde esta perspectiva los afrodescendientes sienten que los indigenas se han
aprovechado, ya que a pesar de tener muchos mas beneficios que ellos, siguen resaltando
carencias y haciendo valer su condicion historica de marginados. “Si hay reunion...todos
los aymaras llegan en 4x4, los medios autos, en la posta es la misma cosa, pero te van a

llorar con chalas con ojotas, “‘es que no tengo” (Gina Rios, marzo, 2012).

175 Daniel Chipana, presidente de la COMCA, Comunidad de Aguas del Canal de Azapa.
176 Comunidad de Aguas del Canal de Azapa.
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“Eso0 esta malo, yo encuentro que eso es discriminacion de las autoridades de acé
que les da el favor a los indigenas y porqué no a los afro? que les corresponde que les den
el agua...ese sector ha sido de los abuelos y ahora de los nietos, de los hijos” (Guillermina

Flores, marzo, 2012).

Por lo tanto, podriamos decir que en el valle de Azapa, actualmente se manifiesta un
conflicto interétnico entre aymaras y afrodescendientes, ya que como plantea Hoffmann
(2002), éstos se gatillan cuando las disputas por el territorio entre vencinos se agudizan, ya
sea entre indios y negros o blancos y negros, a pesar de que lo escencial sea la lucha por el
territorio. Afos atras esto se interpretaba a partir de nociones de poder, dominacién o
competencia territorial entre grupos locales de poder, ahora es una confrontacion entre
grupos étnicos, “ahi es donde la confusion territorio-territorialidad, y por consecuencia

territorio-identidad, es arriesgada en cuanto es portadora de exclusion” (Hofmmann,
2002: 4)

Esto ha traido como consecuencia que las comunidades afrodescendientes han
quedado marginadas pues no pueden acceder a los mismos beneficios que los indigenas
siendo que ambos comparten un punto en comun, trabajar la tierra, por lo que deberian
posicionarse a partir de los mismos parametros que finalmente los unen bajo una condicion
que podriamos llamar de clase, el ser agricultores, pero los separa al interior de una &mbito

étnico, en que los afrodescendientes aun no son reconocidos por el Estado chileno.

“Un soltero aymara puede postular pa casa, pero un hijo mio no puede aunque sea
mayor de edad, entonces de que estamos hablando, ellos tienen todas las oportunidades y
nosotros no. Igual que en la posta...el aymara tiene todo el derecho y hay que atenderlo y
nosotros no po y eso Yo lo he peleado en la posta tambiérn...encuentro que es injusto, igual
que en el colegio, yo tengo mi nifio y menos mal que tiene apellido aymara, quechua, igual
lo discriminan” (Gina Rios, marzo, 2012).

Con respecto a los apellidos, los indigenas tienen la ventaja de tener apellidos
reconocidos por el Estado chileno con lo que pueden demostrar su condicion. “Por llevar
Mamani, Condori tiene el derecho y mi hijo por llevar Iriarte Rios no tiene derecho” (Gina

Rios, marzo, 2012). Mientras que en el caso de los afrodescendientes la situacion se
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dificulta por no existir apellidos que lleven una raiz afrodescendiente’’’. Sin embargo, hay
apellidos que son reconocidos histéricamente en la zona por ser herencia de familias

negras.

Por otra parte, retomando una vision teorica, las interpretaciones que valoran la
relacion territorio-identidad, ubican al primero como fuente de identificacién siendo la
condicion de existencia de las personas en la nacién. En donde los colectivos sociales
culturalmente significantes se asocian a espacios concretos. El territorio es un espacio de
identidad o de identificacion en donde los que la conforman comparten un mismo
sentimiento, lo que se traduce en la construccién de un lazo antes que de una frontera.
(Hoffmann, 2002). Luego la dimension del territorio cultural adquiere un sentido politico

en donde un grupo busca legitimar su apropiacion.

Al mismo tiempo, se encuentra presente una movilidad y transformaciones,
reflejadas en la renegociacion constante de la relacion de la identidad- territorio, al interior

de las sociedades locales involucradas.

“La relacion “cultural” identidad-territorio no es estable ni definitoria, esta
enmarcada en juegos locales de poder que le dan, o no, un sentido social...la reduccion de
lo territorial a su dimension estrictamente cultural ocultaria el papel preponderante del
territorio en la construccion de las jerarquias politicas, sea a nivel micro de las sociedades
locales o en relacion a la sociedad global” (Hoffmann, 2002: 4)

En este contexto, la rencilla entre afrodescendientes y aymaras, en cuanto a la
ocupacion del territorio, se refleja desde una perspectiva tanto econdémica como cultural en
las relaciones de poder presentes entre ambos sectores, ya que los afrodescendientes se
sienten doblemente marginados por tener menos posibilidades en materia legal que los
indigenas, en donde éstos estarian apropiandose de la tierra y de los recursos que
histéricamente, segun los afrodescendientes, les pertenecen. Pero ademas esta situacion se
instala desde un escenario simbolico en el cual estarian siendo despojados de su
territorialidad, en cuanto al sentimiento de desarraigo del que consideran su lugar de origen
que los posiciona como fundadores del valle de Azapa. En este sentido, “/a transformacion

de la experiencia local” viene a resituar las identidades locales en un contexto

77 Pues los esclavos adquirieron los apellidos de sus duefios espafioles. A pesar de ésto existen dos apellidos,
Corvacho y Zansoro, que segun esta poblacion tendrian una raiz africana.
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radicalmente diferente. En el mundo comunitario tradicional no era necesario “explicar”
la propia identidad” (Bengoa, 2000:38). Por lo que se ha producido una rivalidad entre
ambos sectores, potenciando la manifestacion de la etnicidad afrodescendiente en el valle
de Azapa, que a su vez representa la causa esencial a partir de la cual se reactualiza el
discurso del movimiento desde una perspectiva rural en que se busca conseguir nivelar sus
oportunidades frente a quienes son considerados los “otros”, tanto los indigenas como los

afrodescendientes urbanos.

Por otra parte, una de las grandes problematicas y quizas la primordial en este
conflicto interétnico es la falta de agua y la propiedad de la tierra, ya que “no hay
comuneros afro, todos son indigenas...porque ellos se han tomado todos los cerros”
(Guillermina Flores, marzo 2012). Por lo que los afrodescendientes quieren acceder a lo
que muchos consideran “privilegios” de la ley indigena. Por ejemplo, la COMCA'"®, esta
conformada solamente por comuneros aymaras, llegados del interior de Arica, que tienen
los derechos y el control del agua. “Les van a alcantarillar el agua, que les hacen una cosa
que les hacen otra, y a los afro no les hacen na, porque pa la parte de nosotros no tenemos
agua cuando se rompe el canal quedamos secos de agua, pa alla corre se viene pa aca
hasta Arica...y se juntan entre varios vecinos a tapar un poco pa que no corra pa ese lao

de alla” (Guillermina Flores, marzo, 2012)

Con respecto a la falta de agua en el valle de Azapa, uno de los sectores que carece
de ella es el sector de Pago de Albarracin'’®, abarcando desde el kmt 7/30 hasta el 9. Méas
arriba, por San Miguel y Sobraya, la COMCA tiene el control del agua, en donde los
indigenas les convidan agua a los afrodescendientes de los alrededores. Méas abajo, en el
sector de Pago Gomez que se encuentra al otro lado de la carretera, a la familia Rios le
llega agua que va por otra acequia, bajando por las Maytas, al parecer hasta el kmt 2 o 3.

(Guillermina Flores, marzo, 2012)

178 Comunidad de Aguas del Canal Azapa.

179 Este apellido representa la hacienda de una familia afrodescendiente en donde se habrian celebrado
muchas festividades. Luego con el tiempo, la familia Corvacho habria comprado gran parte del sector, por lo
que hoy es conocido como “La Corvachada”, por ser la hacienda donde habitaba y donde ain permanecen
parte de los Corvacho, una de las familias mas grandes y representativas de la poblacion afrodescendiente.
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En este contexto, una de las necesidades urgentes que tiene la poblacién
afrodescendiente del valle es conseguir agua, por lo que varias familias estan esperando ver
cudl va a ser el recorrido en que se va a entubar el agua, pues existe el rumor de que el
gobierno va a gastar millones en ese proyecto. “Si no llega hasta la toma que tiene que
ser... entonces ahi salir todos los negros en patota e ir a reclamarles po, pero es que
algunos son tan callaos que dicen “no, quUé vamos a ir no nos van a hacer caso” pero

hacer la prueba” (Guillermina Flores, marzo, 2012)

Este conflicto interétnico se potencia y al mismo tiempo se refleja por la distancia
que existe en los grados de participacion que tienen ambos grupos y a los que pueden
acceder con respecto a la organizacion y el acceso a los recursos. Por ejemplo, en las
reuniones que realiza la COMCA participan casi en su totalidad indigenas, ya que ademas
son muy pocos los comuneros afrodescendientes que quedan o que, se han atrevido a alzar
la voz para exigir sus derechos en cuanto a su condicion étnica. Aunque de a poco se estan

comenzando a organizar.

“Dicen: “ya tal fecha de reunién de la COMCA que se van a reunir todos los
comuneros” Pero se reunen puros indios y cuando uno va ya se termino la reunion...hemos
tratado de ir a reuniones y si habla uno lo callan altiro y ellos nomas son los que haceny
entre ellos renuevan la directiva, los mismos que estan hace como mas de 20 afios que esta
el gallo ese de presidente... se hace reelegir con sus indigenas de ahi” (Guillermina Flores,
marzo, 2012)

En este escenario, existe la sensacion de que los indigenas han abarcado muchos
ambitos en donde es hora de que los afrodescendientes se den a conocer. Por ejemplo, en

las ferias libres que se realizan en Arica la mayoria de los vendedores son indigenas,

muchos del Per( y Bolivia.

“;Por qué no hay un afro vendiendo que sea un kilo de aceitunas ahi? o que sea
algo de aqui de Azapa...la otra vez vi una sefiora vendiendo flores, me di la vuelta, pura
artesania indigena que traen de Tacna, le digo yo “porque no traen algo de Azapa? en
Azapa dan los mangos, dan la naranjas...porque no las traen?” no puede ser porque
entonces no le dan cabida al afro para que se defienda también” (Guillermina Flores,
marzo, 2012)

De esta manera, existe la inquietud de que los afrodescendientes puedan darse a

conocer desde un ambito comercial en la sociedad ariquefia, para a su vez alejarse del
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estigma de ser el “negro flojo”, ampliando la posibilidad de acceso a un nicho productivo o

por lo menos para conseguir una cierta independencia economica.

“Yo creo que es la misma gente la que no va... depende de uno, quizas les da
verguenza. Entonces yo dije un dia “voy a vender aceitunas” y me puse en el paseo
Bolognesi con mi puesto... después un dia me fui a la feria...y me dijo una “si viene la

P NY]

comision revisando la van a sacar de aca” “que me saquen’ le dije yo “esta aceituna no la
he robado, es de mi propia chacra y esta preparada por mis propias manos, asique que
vengan...que me venga el paco o alguien a sacarme de aqui lo agarro a bastonazos...
vendi todo, lleve un tarro de 10 o 20 kilos creo que son, hice las bolsitas y puse un plato
para probar, nadie me botd nadie me dijo nada...pero mis hijos me dijeron “como va a
estar vendiendo no tiene necesidad” pero no es por la necesidad le digo yo, sino que es
para ver que uno tiene derecho de estar ahi, hay que defender el derecho de uno...si tengo
un arbol de aceitunas, tengo que vender lo que uno produce....;como antiguamente
saliamos a vender en burro? y habia que gritarla...y ahora porque no lo hace la gente?”
(Guillermina Flores, marzo, 2012)

Desde esta perspectiva el sentido de incidir en otros &mbitos de la vida social,
también tiene como objetivo, romper con un imaginario en que el afrodescendiente se
dedica casi exclusivamente a bailar con los tambores, como si fueran parte de un “show”
permanente, sin contemplar que deben subsistir siendo parte activa de los procesos
econémicos en cuanto a su condicién de agricultores y de contenedores de un conocimiento
ancestral del territorio, reivindicando por ejemplo, el oficio del olivo en su entorno
historico, haciéndolo productivo sin la permanente amenaza de los elementos patrimoniales

e identitarios de la zona.

Podriamos decir que este conflicto interétnico supera, en el ambito discursivo, la
invasion, destruccién y despojo que estdn produciendo las semilleras en la tierra y el
entorno, ya que a su vez es la fuente de trabajo de muchos azapefios y por ende, no les
conviene estar en contra de ellas pues se arriesgarian a perder su fuente laboral. Por lo que,
al parecer, su mayor disputa es con las organizaciones indigenas, por considerarlos
extranjeros en la zona y ademas subsidiados por el Estado. Este conflicto, ademéas de
implicar una distancia identitaria con un “otro”, se basa en la pelea por el acceso a los
recursos de un territorio en que la lucha es desigual, pues s6lo un grupo cuenta con el
acceso a los beneficios, siendo que el otro grupo, o sea, los afrodescendientes son quienes

se adjudican el territorio como un lugar de pertenencia ancestral.
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A partir, por ejemplo, de la experiencia colombiana podemos tener una nocion de la
relacion entre el territorio, la reconstruccion identitaria y de la diferencia que existe con el
caso del valle de Azapa. En Colombia en un principio, indigenas y negros, luchaban como
campesinos para no ser desalojados por las madereras y mineras presentes en el territorio.
Esta organizacion reivindico territorios desde el modelo indigena, construyendo un discurso
territorial negro en donde surge el actor social que luego se constituye como “comunidades
negras”™'®® (Hoffmann, 2002). Sin embargo, lo que ocurre en el valle de Azapa es diferente,
ya que tanto indigenas como afrodescendientes, a pesar de compartir una condicién de
agricultores en un mismo territorio, no se han unido frente a las grandes empresas que
estarian afectando el entorno rural. Esta situacion podria ser consecuencia por un lado, de la
distancia que hay entre ambos sectores con respecto del acceso a los recursos del valle, y
por otro lado, a que la concepcion de un enemigo comdn representado en las semilleras
probablemente no es tal. Al ser estas empresas, en gran parte responsables de la fuerte
disminucion de los olivos y recursos hidricos afectan directamente a los afrodescendientes
en cuanto a su territorialidad, por configurarse como una herida fisica en la geografia del
entorno, que también representa la pérdida de un legado historico para esta poblacion. Esta
situacion se convierte, a su vez, en un una amenaza constante para la continuidad de una
cultura local y el fortalecimiento de su identidad étnica. Mientras que los indigenas, en su
mayoria no poseen este lazo con el valle de Azapa, menos aun los que han llegado més
recientemente. Ademas, su lugar de origen lo asocian a los poblados del interior de Arica y
a un territorio mas bien andino. En este sentido, probablemente la percepcion que existe,
desde los afrodescendientes y los indigenas hacia las semilleras, sea distinta, por lo que el

conflicto interétnico superaria un discurso territorial.

Finalmente, el conflicto por el territorio toma un caracter exclusivamente étnico mas
que local, en que la lucha por la defensa del territorio queda en segundo plano, ya que las
semilleras ademas significan para los afrodescendientes, un enemigo mayor que se
encuentra en una esfera fuera de su alcance, mientras que los indigenas estarian al alcance

para competir a pesar de encontrarse por el momento en ventaja.

180 “BI conjunto de familias de ascendencia afrocolombiana que poseen una cultura propia, comparten una
historia y tienen sus propias tradiciones y costumbre dentro de la relacién campo-poblado, que revelan y
conservan conciencia de identidad que las distingue de otros grupos émicos” (Ley 70 de 1993, articulo 2,
parrafo 5).
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5. Fortalecimiento de la Asociacion de Agrupaciones y Comunidades Afro,

Territorio Ancestral Azapa.

Como hemos podido apreciar existen diversos factores, que estdn afectando
directamente el valle de Azapa. En donde la intervencion en la propiedad de la tierra, los
sistemas productivos con sus nuevas tecnologias y los conflictos interétnicos, han sido
elementos esenciales en la transformacion del entorno natural y las relaciones laborales, lo
que a su vez ha traido consecuencias sociales y culturales en la poblacion afrodescendiente

y en su reconstruccion identitaria como soporte en la continuidad del movimiento.

“Aca en Azapa es donde estan los afrodescendientes, donde sufren, no por la
discriminacion, pero si algunas cosas que no sufre la gente urbana, la falta de agua, el
haber crecido sin agua potable, el ser toda una vida obreros agricolas, estar viviendo
dentro de las parcelas, no tener su casa propia, su tierra, entonces es una gran desventaja
que tenemos los afro, porque si bien es cierto, nosotros fuimos uno de los primeros que
estuvimos aca plantando, antes de los olivos estuvo el algodon, la cafia de azlcar, el pacay
que muchos no lo conocen; las frutas la guayaba, la naranja eran los grandes tesoros que
habian aca en el valle, habian grandes caniaverales...a mi como azpaeiia me da como pena
cuando td no encuentras esas matas que habian antes” (Maria Elena Castillo, marzo, 2012)

Ademas de existir estas necesidades basicas como el acceso al agua y a la tierra,
también hay problemas de distinta indole, como por ejemplo, el tema de la salud que se
repite en todas las zonas rurales del pais incluso en condiciones de mayor adversidad.
Existe una posta que no funciona las 24 horas y que no tiene médicos especialistas, ademas
se entregan como 10 o 15 numeros para atender a los pacientes, por lo que la gente que vive
méas lejos no alcanza a atenderse. Otro punto importante, por ejemplo, es la falta de

alumbrado publico en la carretera.

“Hay muchas cosas que pueden faltar acd...mientras no nos organicemos,
mientras no levantemos la voz y digamos nosotros estamos aca también, seguimos viviendo
a expensas de lo que diga la gente que esta detras de un escritorio que vive en Arica, que
tiene agua de la llave se puede duchar perfectamente, sus hijos no les va a faltar nada,
tienen la locomocion en la mano, mientras esas personas decidan por nosotros no vamos a
mejorar nunca el valle” (Maria Elena Castillo, marzo, 2012).

Con respecto a necesidades de tipo mas bién ritual y simbdlico en cuanto a la

configuracion de un soporte identitario que fortalezca la continuidad de la tradicién negra,

resguardando a su vez el lugar de origen como territorio ancestral, las necesidades presentes
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en el valle de Azapa toman el carcter de demandas étnicas, en donde un punto central lo
ocupa el acceso a los lugares ancestrales y espirituales que tienen las comunidades de las
cruces de mayo. Por ejemplo, adelante del cerro de la familia Corvacho'®, fue instalada
una semillera y Bienes Nacionales no ha regularizado un camino comunitario para acceder
a la cruz, siendo que la ley dice que debiera tener un acceso publico. Sin embargo, hasta el
momento no han tenido problema para acceder a ella, pues la semillera les ha dado permiso
de pasar. En este contexto, las agrupaciones han interpretado el convenio 169 de la OIT y
creen que es obligacion del Estado ceder y abrir un espacio para entrar alla sin que nadie
pueda negarlo.

“Los Corvacho cagaron, si la semillera un dia dice no pueden entrar, vamos a
tener que darnos la vuelta para abajo para poder ingresar y no debe ser, ahi el Estado
deberia expropiar unos metros de entrada comunera para poder pasar...ellos suben alla y
entierran al carnavalon en el cerro” (Cristian Baez, marzo, 2012)

“Si no potenciamos el territorio ancestral, el movimiento social afro se va a
perder, va a desaparecer en unos afios mas y si continla, va a continuar desde lo
folkldrico. Entonces eso es lo importante, tenemos gente aca dentro en Azapa que tiene la
conciencia y estos negros que lideran estos procesos aca en Azapa en estas asociaciones
no participan en organizaciones afro (urbanas)...porque no les interesa bailar quieren
participar desde otra perspectiva” (Cristian Baez, marzo, 2012)

En este sentido, es importante integrar a esta Asociacion Afroazapefia y a la lucha
que esta emergiendo con respecto a la conservacion del territorio y de una tradicion negra, a
aquellas personas y comunidades afrodescendientes que no estan asociados en torno a una
personalidad juridica, pero que de todas maneras se encuentran organizados informalmente,

situacion en la que se encontrarian por lo menos 20 familias que viven en el valle de Azapa.

“Por qué no hablar con el Daniel Seguel, criador de gallos de pelea que dice que es
una esencia ancestral que tiene, campedn mundial de criador de gallo de pelea, lo tenemos
aca en Chile, es mi pariente...los gallos de pelea también es algo ancestral nuestro...la
gente no sabe tu crias los gallos chiquititos, tienes que separarlos en jaulas porque se
matan los weones, entonces es por esencia que son buenos para la pelea, es por sangre y
eso es un deporte ancestral, entonces eso es importante ponerlo en valor aca, la lucha por
el territorio ancestral tiene que empezar a trabajarse” (Cristian Baez, marzo, 2012)

181 Como se hizo referencia en el capitulo anterior.
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Finalmente, se puede decir que el proceso de etnitizacion actual de la poblacion
afrodescendiente del valle de Azapa surge a partir de esta territorialidad y de la busqueda
por conservar este lugar de origen que esté siendo intervenido por agentes externos. Lo que
los moviliza a organizarse apoyandose en un pasado ancestral arraigado al valle,
reivindicando y reafirmando una identidad étnica, que a su vez les otorga una cierta
autoridad frente a las amenazas inminentes que afectan su permanencia en el territorio y por
ende, la conservacion de elementos culturales y simbdlicos presentes en el lugar. En este
contexo, el fortalecimiento de la Asociacion Afroazapefia y la reactualizacion del discruso
enfocado desde una perspectiva rural, es imprescindible para renovar el proceso de
etnitizacion de los afrodescendientes fortaleciendo al movimiento para lograr el anhelado

reconocimiento.
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Conclusiones

Antes de la chilenizacion existia gran cantidad de poblacién negra en Arica, que fue
expulsada con mayor fuerza en comparacion con aquellos que habitaban el valle. En Azapa
muchos lograron permanecer o bien, regresar al término de este periodo para recuperar sus
tierras, a pesar del costo que significaba asumir una nueva nacionalidad. Esto significd un
fuerte apego a esta tierra, que ademas de haber sido el sustento de muchas familias negras,
representd un espacio de resistencia en el que los afrodescendientes fueron capaces de
conservar y recuperar lo que era suyo, la tierra, que ahora se encontraba bajo soberania
chilena. En este sentido, el valle de Azapa simboliza un espacio que contiene elementos
identitarios propios que refuerzan el sentimiento de pertenecia al territorio, a pesar del
desarraigo cultural vivido en ese periodo, lugar en donde gran parte de la poblacion
afrodescendiente habité desde principios del siglo XVII y que por tanto es reconocido -por
ellos- como un lugar de origen anterior a la presencia indigena, que posteriormente habria
bajado desde las alturas. En este contexto, el valle se vuelve un espacio de resistencia
identitaria que se hace manifiesta en el presente dando énfasis a una cierta propiedad de la
tierra, pero mas que nada de un territorio ancestral comun que representa al negro libre

dando cuenta de un pasado esclavo.

La reconstruccién de la identidad afrodescendiente!®?

implica, entre otras cosas,
hacer conscientes los acontecimientos y contextos historicos vividos por esta poblacion,
que encarnaron la pérdida de su cultura y la negacion de su propia existencia en cuanto a su
condicidn, lo que se manifiesta fuertemente en los periodos de esclavitud y chilenizacion.
Para quienes vivieron este Gltimo periodo, al estar inmersos en un contexto totalmente
represivo, debieron someterse a una realidad que los obligaba a ocultar su identidad para no
ser victimas de la discriminacion, por lo que no lograron ser testigos externos de lo que
estaban viviendo siendo sometidos a una violencia de Estado que a partir de sus
mecanismos imponia implicita y explicitamente un imaginario colectivo que negaba al
negro, creando una atmosfera de rechazo asumida por ellos mismos. Por lo tanto, no existié
una conciencia de la represion vivida tanto fisica, mental como estructural, lo que facilité el

convencimiento por parte de los afrodescendientes, de una auto-inexistencia bajo la

182 Asumiendo que es un termino genérico que contiene en su interior variadas identidades.
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asimilacion de una “identidad chilena”, que fue derivando fuertemente en un proceso de

blanqueamiento vivido por esta poblacion.

Esta negacion de la identidad afrodescendiente continud hasta hace algunos afios
atrds, momento en que se comienza a reconstruir una identidad afrochilena a partir del
rescate y visibilizacion de un pasado negro peruano que se encontraba oculto en el &mbito
privado, pero que también se ha configurado a partir de reinvenciones actuales que
representan elementos identitarios de visibilizacion, que a su vez jugaron un rol
cohesionador al interior del movimiento. Se reactualizan elementos tradicionales que
conforman en el presente una identidad afrochilena, descansando en un limite fronterizo
que implicé nuevas especificaciones a partir de lo nacional pero que se arraiga desde lo
local al valle de Azapa, en donde se reconstruyen independientemente de los conflictos de
soberania nacionales.

A partir de la suma de estos acontecimientos discontinuos, se constituye una
memoria historica construida social y culturalmente, basandose en el olvido y en la
seleccion de lo que se quiere recordar, fragmentos y hechos especificos que se han
establecido como iconos que se rearticulan en funcion de un discurso hegemdnico. Asi la
conformacion de las identidades se define en un sistema temporal en el que se mezclan las
interpretaciones del pasado y lo que se pretende construir en el futuro en virtud de un actuar
presente.

El movimiento afrodescendiente ha transitado por diversas etapas definidas segun
objetivos y carencias que se han ido presentando, tanto interna como externamente, en su
desarrollo. En un primer momento se agrupan en torno al autoreconocimiento asumiéndo su
condicién y difundiéndola a sus cercanos para asi expandir el movimiento y al mismo
tiempo darse a conocer ante el resto de la sociedad ariquefia. Asi proliferaron las
organizaciones y se crearon las comparsas, con el fin de visibilizar el movimiento para
tener un elemento representativo y distintivo frente a los demas. Sin embargo, después de
un tiempo una fraccién siente un vacio en cuanto a la participacion y objetivos que existen
dentro del movimiento, cuestionandose el bailar y hacer musica sin un plan concreto y mas
profundo con respecto a posicionarse como grupo diferenciado. Por lo que podriamos decir
que esta primera etapa que tenia un caracter primordialmente visibilizador, estaba siendo

superada y el movimiento debia buscar un contenido que sustentara una identidad en
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reconstruccion. Por lo que comienzan a hacer un rescate de la historia oral de los abuelos,
lo que significd un gran aporte en cuanto a la configuracion de un pasado oculto desde
donde emerge la memoria fortaleciendo la identidad. De esta manera se va definiendo y
consolidando el proceso del autoreconocimiento, en donde la condicion de
afrodescendientes ha sido internalizada con mayor profundidad, asumiendo que no se trata
sOlo de rescatar elementos identitarios y culturales que reafirmen su condicién, sino que
también pasan a ser un sujeto politico que busca participar en la sociedad nacional desde su
especificidad. Por lo que comienzan a introducirse en los procesos organizativos
afrodescendientes internacionales, lo que implica comenzar a incidir en un &mbito politico

y en la lucha por el reconocimiento.

Con el transcurso del tiempo el movimiento afrodescendiente se encuentra
constantemente en una transformacion de su forma de representarse ante los demas y del
discurso que deben adaptar para autodefinirse como tales. Este proceso va configurandose a
partir de las demandas que reivindican pero también del contexto en el que se encuentran y
en relacion con las instancias en las que van incursionando. A partir de la necesidad de
comprender los @mbitos politicos, juridicos y legislativos, su discurso debe ampliarse en
cuanto al lenguaje, términos y exigencias, que implican una base y un apoyo para poder
actuar ante estas nuevas exigencias y nuevos escenarios.

En este contexto una primera reivindicacion del movimiento afrodescendiente se
hace desde la ciudad a partir de dos blogues urbanos que buscan la reconstruccion y
visibilizacion identitaria y que confluyen con el fin de expandir el autoreconocimiento y ser
contabilizados por el Estado. Lo que se refleja a traves de dos estrategias de visibilizacion
fundamentales, una identitaria representada en la visibilizacién de las comparsas y otra
politica que se manifiesta en ser incluidos en el Censo nacional.

Una segunda reivindicacion tanto identitaria como politica surge desde el bloque
afroazapefio a partir de la territorialidad que desde su entorno también se inserta en la lucha
primordial por el reconocimiento, adjudicAndose el ser afrodescendiente como estrategia
politica por ser contenedores de la tradiciébn y darle sustento a la continuidad del
movimiento.

Estos bloques, cada uno en su proceso y contexto, representan en un primer
momento, desde la ciudad, el arraigo de la identidad afrodescendiente asociado a la
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esclavitud y por ende a un pasado histérico y en un segundo momento, desde el valle, se
hace el nexo a un pasado cercano y palpable, la pertenencia a un territorio simbolico que
los asienta en un espacio que les pertenece como herederos desde donde reivindican una
territorialidad.

El movimiento afrodescendiente, ha experimentado un constante proceso de
etnitizacién, entendiendo que ocurre cuando un grupo social asume responsablemente las
implicaciones politicas de su identidad, ya sea racial o étnica; vista como situaciones
impuestas desde afuera, como formas de adscripcion e incluso de racismo®®, en donde la
identidad étnica ha surgido desde los propios sujetos, grupos y organizaciones, pero a su
vez influida por agentes externos tanto directos como indirectos, que en su interaccion
dieron como resultado la concretacion del movimiento.

En este contexto, el movimiento afrodescendiente urbano se adjudicd en sus inicios
una identidad comun arraigada al valle de Azapa por ser el antiguo lugar de los esclavos.
Por lo tanto, se piensa como contenedor de la identidad afrodescendiente, ya que desde ahi
se ha hecho el rescate en donde han sido definidos ciertos elementos como referentes
culturales y simbolicos.

El rescate de la memoria oral de los abuelos se ha realizado principalmente en torno
al valle, lo que ha sustentado al movimiento por representar una herencia relacionada a este
espacio en que la poblacion ha permanecido por generaciones. A pesar de que también
hubo poblacion negra en la ciudad y la costa, la memoria oral de estos entornos ha sido
rescatada en menor medida en comparacion con la del valle o bien, no han sido adjudicados
0 definidos elementos identitarios esenciales en el discurso del movimiento, como
representantes de un pasado esclavo que los ancle a estos territorios, pues ademas muchas
de las practicas de los antepasados en la ciudad se invisibilizaron al interior de la sociedad
nacional, mientras que las costeras fueron avasalladas por la urbanidad. De todos modos
hay quienes se identifican exclusivamente con estos entornos u otros, como el valle de
Lluta, pero mas bien desde las individualidades o al interior de sus propias organizaciones.

En cierto sentido, la memoria se ha estancado en estos sectores, quedando la
presencia negra relegada a un pasado definido en el periodo de la chilenizacién, sin

apropiarse mayormente en la actualidad, ademas de las comparsas, de elementos

183 Seguin los planteamiento de Sansone citado en Antén (2011)
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identitarios que reivindiquen estos entornos. Sin embargo, estas identidades dan cuenta del
resurgimiento de un pasado asociado al territorio, ya que tanto la identidad rural, como
urbana y costera, se manifiestan en espacios en donde tranasitaron los negros desde su
Ilegada como esclavos.

Al mismo tiempo, no hay una identidad exclusivamente relacionada con un pasado
negro urbano, aunque se encuentra muy presente el barrio ariquefio Lumbanga'®.
Probablemente el hecho de identificarse con elementos urbanos le quita espacio a la
construccion de un discurso preestablecido que se arraiga a un lugar de pertenencia en
donde ya se han definido elementos identitarios contenidos en el valle de Azapa.

Por lo tanto, existen distintas formas de representacion que conforman esta aparente
unica identidad afrodescendiente que parecia estar configurada desde un solo lugar, pero
que con el tiempo se ha ido ampliando y complejizando mostrando la existencia de mas de
una identidad para un mismo término genérico, el de afrodescendiente.

De esta manera siempre estuvo presente una identidad azapefia conformada por
elementos identitarios negros, peruanos y andinos que sobrevivieron a pesar de la represion
vivida, pero que por largos afos permanecieron ocultos en un ambito privado que negaba o
desconocia una procedencia esclava, sino que representaba un pasado comun para esta zona
en la que se desarrollaron sus padres y abuelos como campesinos negros y no como
afrodescendientes. En este sentido, al existir un fuerte apego a la tierra se manifiesta una
identidad campesina con la particularidad de ser negro y/o afrodescendiente, esta
pertenencia local se ha concientizado basandose en elementos asumidos como provenientes
de una identidad negra peruana, ya que es desde ahi donde la poblacion se ha desarrollado
durante generaciones, lo que compone y sustenta en la actualidad wuna “identidad

afroazapena”.

En este contexto, el bloque afrodescendiente rural reactualiza el discurso del
movimiento, en donde se refleja como la instrumentalizacion se atiene a la etnicidad
manifestandose la identidad en accion, en funcién de una identidad campesina y étnica que
les da cierta autoridad territorial por su vinculo con el valle de Azapa y sus necesidades

directas. Se puede apreciar como han confluido lazos territoriales y relaciones interétnicas,

184 En donde a inicios del siglo XX se establecia un conglomerado de negros en la ciudad. Como fue
especificado en el primer capitulo de esta tesis.
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en donde el Estado indirectamente ha potenciado la profundizacion de esta etnicidad
afrodescendiente, entendida como relacional y organizacional, a través de la promulgacion
de la ley indigena y sus beneficios, siendo un motor en la lucha de los afrodescendientes
por representar un espacio en que los indigenas han sido beneficiados mientras que ellos no
cuentan con acceso para ser reconocidos. Desde esta perspectiva, se puede decir que la
etnicidad se manifiesta a partir de coyunturas politicas, sociales e historicas que dan cabida
a que surgan o se oculten las identidades.

En este contexto, resurgen nuevas categorias en la relacién entre identidad y
territorio, que van confomandose a partir de la apropiacién de elementos culturales y
simbolicos que confluyen en espacios determinados. Reivindicando y reconstruyendo
nuevos ambitos desde donde se manifiesta la identidad étnica como una construccion social
que puede conformarse por varias identificaciones que a wveces pueden parecer
contradictorias.

Se puede decir que, tanto el bloque urbano como el rural juegan papeles
preponderantes en el movimiento, formando un complemento en el que ambos deben
confluir para tener un mayor peso politico y conseguir el reconocimiento. Por un lado, en la
ciudad se da pie al movimiento por su contacto con el exterior, en cuanto al interiorizarse
en la esfera politica y en los procesos identitarios afrodescendientes internacionales. Por
otra parte, en el &mbito rural se preserva en su cotidianidad lo que consideran tradicion,
instalandose el territorio azapefio a partir de una identidad local que sustenta la
territorialidad y le da continuidad al movimiento. En este sentido la identidad campesina se
define desde una connotacion étnica posicionando a esta poblacién en nuevos escenarios
participativos. En este proceso politico, el movimiento afrodescendiente atraviesa lo urbano
y lo rural para su conformacion y permanencia en el tiempo. En el caso del bloque
afroazapefio, a partir de las necesidades locales de una poblacion rural, se toma la
experiencia de la ciudad para articular lo que histéricamente se encontraba definido en el
valle de Azapa como componentes de una identidad local negra y campesina que en el
escenario actual también se reconoce como étnica y afrodescendiente.

Por lo tanto, las manifestaciones urbanas como rurales son igualmente validas en la
reconstruccién de una identidad étnica multiple y en la conformacion del movimiento

afrodescendiente. Sin embargo la expresion de la etnicidad se arraiga reivindicando
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demandas que surgen de distintas realidades configuradas por el entorno que representan
los territorios y experiencias diferentes que son los soportes de la etnitizacion.

Finalmente podemos decir que el contexto Internacional (Convencidn Internacional
sobre la Eliminacion de todas las Formas de Discriminacion Racial; Convenio 169 de la
OIT) ha significado cambios sobre el Estado chileno en cuanto a la instalacion de un
escenario multiétnico que promueve la etnicidad y define los limites en que pueden
moverse los procesos de reetnificacion.

En este contexto, el movimiento afrodescendiente al tener un carécter etnopolitico
instaura como principal demanda el ser contabilizados, ya que al existir una carencia
estadistica se hace imprescindible tener claridad de la cantidad de poblacion y de su
caracterizacion por ser la base para iniciar el proceso de reconocimiento.

Desde muy temprano, el movimiento ha insistido a lo largo de todo su proceso en
lograr que el Estado reconozca esta identidad propia que los constituye como grupo étnico.
En este sentido la reetnificacion se encuentra cada vez mas cerca, lo que en parte se vera
reflejado a fin de este afio con los resultados del estudio especifico, realizado por el INE en
conjunto con las organizaciones, pues se constituye como la primera instancia para lograr el
anhelado reconocimiento que se ha instaurado como bandera de lucha del movimiento
practicamente desde sus inicios.

Al incluir la variable afrodescendiente en el censo nacional, se reetnifica a la
poblacion afrodescendiente ya que el Estado reconoce una identidad propia, lo que a su vez
implica ciertas complejidades que deberdn ser resueltas a lo largo de ese proceso que
representa el proximo paso por el que debe transitar esta poblacion. En este sentido, sugen
dudas respecto a la defincion que de cuenta del término generalizado de afrodescendiente,
que contiene multiples categorias con las que la poblacion se identifica, pero que
finalmente contienen una raiz que los consolida como grupo étnico, el ser descendientes de
esclavos africanos. Al mismo tiempo se debera definir quiénes pertenecen a esta categoria
segun la definicion de elementos que justifiquen esta identidad que como hemos visto es
multiple y variable.

En este contexto surge la discusion en cuanto al rol etnificador que tendré el Estado

en este proceso de reconocimiento y de configuracion de una estructura que limita los
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espacios participativos de la poblacion afrodescendiente y define la pertinencia de quienes
seran parte de esta categoria y quiénes no.

Sin embargo, el movimiento afrodescendiente ha sido visionario al trabajar
internamente para adelantarse a este proceso y tener una participacion activa como sujeto
politico al interior del mismo. Con esto me refiero a la incidencia que han tenido en las
propuestas de ley que descansan en el Senado. Pero principalmente, a su intervencién en la
configuracion del instrumento censal del estudio especifico realizado el presente afio, en
donde resaltan aquellos elementos que los avalan como grupo étnico, siendo fundamentales
las preguntas relacionadas con las categorias de autoreconocimiento y caracteristicas que
definen a esta poblacion. Por lo que se puede apreciar, en primera instancia, que existe un
rol activo por parte del movimiento en cuanto a la intervencion etnificadora del Estado.

A partir de lo expuesto, se puede suponer que de concretarse la inclusion de la
variable afrodescendiente en el proximo censo nacional, esta categorizacion tendra un
caracter netamente étnico enfocado en la autoadscripcion de la poblacién, ya que seria muy
complejo o no se podria abarcar desde otro ambito. En este escenario, a pesar de no haber
podido investigar mayormente sobre el tema, me surgen contradicciones en relacion a la
presencia del proyecto CANDELA™ en Arica, a partir de las cuales creo necesario hacer
una pequefa reflexion. Me es posible imaginar, s6lo como un supuesto y dejando claro que
lo menciono por el nivel de enajenacion que a mi parecer representaria en cuanto a los
procesos identitarios, que en un futuro las categorizaciones y definiciones de la identidad,
ya no s6lo se construirdn desde elementos linglisticos, parentales, territoriales, culturales
y/o étnicos, sino que probablemente podria incluirse el factor biologico. Desde esta
perspectiva, surgirian interrogantes en cuanto a un replanteamiento de lo étnico y de la
autoadscripcion al interior de las configuraciones identitarias en virtud quizas de un factor
genético, que estableceria nuevos criterios de diferenciacion y categorizacion de quienes
pertenecen y quienes no a determinadas identidades étnicas o “raciales”, en donde
finalmente la definicién cultural pasaria a un segundo plano en virtud de supuestas

clasificaciones genéticas o bioldgicas.

185 pretende examinar la evolucion étnica de las poblaciones de toda América Latina a través de la
exploracion entre estimaciones genéticas, fenotipos, rasgos y actitudes que se relacionen a identidades étnicas
o raciales.
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Dejando de lado este paréntesis, podemos concluir que el movimiento
afrodescendiente se configura desde distintos &mbitos identitarios que tienen relacion mas
bien directa con el territorio. Se puede apreciar, luego de esta investigacion, que ha sido
confirmada la hipdtesis de esta tesis, la cual planteaba que el movimiento afrodescendiente
de Arica y el valle de Azapa ha experimentado desde aproximadamente 12 afios, un
proceso de autoreconocimiento y reconstruccion identitaria que en la actualidad se divide
entre una identidad urbana y una rural que al mismo tiempo implica diversas visiones y
objetivos que se relacionan con su entorno y contexto histérico. Sin embargo deben
complementarse en funcion de una identidad afrochilena comun, basada en ser
descendientes de esclavos africanos, como estrategia primordial para conformarse como
grupo étnico y ser reconocidos por el Estado chileno. Solo cabe sefialar, que esta division
entre lo urbano y lo rural constituye los lugares desde donde se ha configurado la identidad,
sin la intencion de encasillar o excluir la  multiplicidad de representaciones y
especificaciones identitarias en torno a estos dos ejes centrales.

Finalmente, con el término de esta investigacion surge una nueva hipotesis en torno
a las identidades territoriales. Al concretarse el reconocimiento del Estado, es muy posible
que emerjan nuevas identidades y organizaciones negras y/o afrodescendientes. En el
transcurso del proceso, la transmision de conocimientos ha producido nuevas expectativas
para las organizaciones buscando y revalorizando nuevos elementos que van fortaleciendo
las identidades, que al mismo tiempo reconstituyen lazos territoriales. Con el tiempo se
puede suponer que seguiran emergiendo nuevos territorios y territorialidades a partir de la
apropiacion de elementos culturales y simbolicos de los diversos entornos en los que se
vayan reconstruyendo y adjudicando las identidades. Estas representaciones culturales
probablemente iran saliendo a la luz en territorios como Lluta, Camarones o Codpa, entre
otros, a los que pueden sumarse otras regiones o ciudades del pais en donde también hubo
presencia esclava pero que en la actualidad sus herederos ain no la asumen o no tienen

conocimiento de ella.
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