ANé

'1&:4 ¥ / B,
URACCAN % @}(
|, Y 7 3
LBERTAD AUTONOMIA UAIIN 4‘1’TAY \r\v
SABIDURA

UNIVERSIDAD DE LAS REGIONES AUTONOMAS DE LA COSTA
CARIBE NICARAGUENSE - URACCAN - NICARAGUA
UNIVERSIDAD AUTONOMA INDIGENA INTERCULTURAL UAIIN -
COLOMBIA
UNIVERSIDAD AMAWTAY WASI - ECUADOR

“La historia y el saber aymara para la revitalizacién de la identidad
desde un curriculo escolar propio en la regién Puno — Peru”

) ~ PARA OPTAR EL GRADO DE:
MASTER EN GESTION DEL DESARROLLO CON IDENTIDAD PARA EL BUEN
VIVIR COMUNITARIO

AUTOR: HENRY MARK MAMANI

TUTOR: HENRY CABALLERO FULA

Popayan, Colombia, agosto del 2011

Registro: 432



mercedita
Cuadro de texto
Registro: 432


Orgullo Aymara

Soy un indio fornido de treinta afios de acero
forjado sobre el yunque de la meseta andina
con los martillos fulgidos del relampago herrero
y en la del sol, entrafia de su fuego divino.

El lago Titicaca templ6é mi cuerpo fiero
en los pafiales tibios de su agua cristalina
me amamanto la ubre de un torvo ventisquero
y fue mi cuna blanda la mas pétrea colina.

Las montafias membrudas educaron mis musculos
me dio la tierra mia su roquefia cultura
alegria las albas y murria los crepusculos.
Cuando surja mi raza que es la raza mas rara
nacera el superhombre de progenie mas pura
para que sepa el mundo lo que vale el aymara.

Dante Nava

Con este poema:
A Luz Marina Del Rodrigo, mi compafiera de vida.
A los otros, a fin de que puedan conocer esta cultura milenaria.

Al aymara del Abya Yala que va olvidando su cultura.
A los hijos ancestrales del Abya Yala (Tu andar y mi andar).
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PRESENTACION

A 481 afios de “colonizacion” y exclusion (1532 -2031), y a 19 del Pachakutik, la
frase “Nayawa jiwtxa, nayxarusti, waranqha waranqha jutapxani” va tomando cuerpo,
y cada vez el pueblo aymara va levantando la mirada, abriendo los ojos y
construyendo un movimiento cultural y politico que ninguna espada, bomba, ejército
ni “minas de Potosi” podran tumbarlo. Este pueblo que florecié bajo el hermoso cielo
serrano de radiantes rayos de sol, después de casi 500 afios de explotacion e
invisibilidad, continua latente por esfuerzo y estoicismo propios, en busca de su
reivindicacion cultural, linguistica y politica, la misma que soOlo sera obra de los
propios aymaras, es decir, autogestionaria.

Esta nacién, ubicada en el altiplano de Pera, Chile y Bolivia es heredera del mayor
tesoro cultural que se pudo imaginar, que salvé a Europa de un colapso (1545-
1745), y que luego le fue arrebatada y sus energias puestas al servicio de “otro”.
Pero, de esa gloria pasada, hoy, sélo van quedando migajas... un pueblo que
consume volimenes exorbitantes de bebidas alcohélicas, como herencia espafiola.
Si bien las fiestas son parte de nuestra cosmovision, las borracheras, no. jBasta ya!
Los abuelos lucharon por un pueblo aymara progresista, ese suefio aun late. Por
eso, hoy que se dejo de trabajar para el otro, y cuando al fin, nuestras manos, mente
y corazon estan a nuestro servicio, con esta lagrima mia les digo que no hay tiempo
gue perder, pues hoy tenemos ese espacio para florecer de nuevo.

El pachakuti aymara, que se cumplird en el 2031 (1531-2031), no sera producto de
un suceso espontaneo o por la mera trasmision de creencias o mitos, sino del actuar
de los propios aymaras, que exige una regeneracion psiquica (intelectual) y fisica
(biolégica) del aymara como ser humano. El primer paso, es la descolonizacion de la
mente, comprender que no es “pobre”, que tiene mucho que dar al mundo. Si bien
los datos censales indican que los aymaras estan disminuyendo, pues ha de
precisarse que eso es solo cultural y linguistica, y es que los hijos de los hijos de los
aymaras de los siglos gloriosos (X — VX), hoy viven sin identidad. Ellos, que hoy son
profesionales y operaciones, gobernantes y gobernados, que estan en diversos
espacios como en el campo y en la ciudad, en américa y occidente, en la “academia
y en la vivencia diaria, deben lanzar el grito aymara de regeneracién a la par de
Pedro Vilcapaza: “Me mataran, pero volveré, y entonces seremos millones”.

La generacién actual tiene el deber filial con su cultura de llevar a cabo y con éxito
los trabajos que no completaron sus padres y de trasmitir sus conquistas a la
posteridad. De heredar a los hijos esta riqueza cultural, el deber de devolverle la
gloria a su pueblo, de devolverle el lugar que antafio tuvo, a su grandeza. No hay



tiempo que perder. Son herederos y herederas de una mezcla racial con enormes
potencialidades, aun no utilizadas en beneficio nuestro, que ha salvado continentes
enteros, ahora hagamoslo por nosotros, dejemos de ir a las discotecas, leamos mas,
esforcémonos mas, llevemos adelante esta cultura tan linda de nuestros abuelos.

Este libro es para los aymaras a fin de que se refresquen de su cultura y conozcan la
verdad de su historia sufrida pero también victoriosa. Una cultura de ciclidad
progresiva. Este camino que retomamos debe ser compartido por el mundo entero,
la humanidad necesita darse un chapusén de la sabiduria ancestral, pues como dijo
José Maria Arguedas “seran los indios, como portadores de los valores andinos,
tanto tradicionales como modernos los que impondran finalmente su proyecto”.

Este trabajo es un paso en el camino de reivindicar al pueblo, “un botén para
muestra” de la sabiduria aymara, pues por su magnitud y dinamismo no puede ser
plasmada y resumida en una tesis como esta. Respecto de la autoria, reconociendo
gue el saber al ser colectiva no tiene duefio individual, asi que demas esta aclarar
gue tiene miles de autores: los aymaras. Solo cuando el pueblo aymara haya
logrado su meta, la reivindicacion de sus derechos, habra motivo para llorar,
derramar la primera lagrima, pero de alegria. Ya hemos llorado demasiado a causa
de la tristeza que nos causo6 Europa.

Ukhamati, janicha.



INTRODUCCION

Dice una aymara, Vicenta Mamani, al ritmo de un cuento, y como debe ser, que:
“Una vez, un campesino que vivia en las montafias, encontré un pichén de céndor
y lo llevo a su casa donde lo hizo crecer junto a las gallinas. Este comia, caminaba y
se comportaba como gallina, todo como gallina. Un dia su compadre le dijo al
campesino: éste pichén no es gallina sino, condor. El hombre lo alzé y lo llevé a la
montafia, lo echd a volar y el pichdbn no podia hacerlo facilmente, pero al final
emprendié el vuelo”. Con ello la autora refiere que “asi somos los pueblos
originarios, nos han hecho creer que somos gallinas por eso andamos y actuamos
como gallinas. Solo si nos vemos como “condores podremos emprender el vuelo en
las altas montafias y buscar nuevos horizontes”. En ese marco, la tesis pretende que
el pueblo aymara, antes de extender las alas y alzar vuelo hacia su Pachakutik, se
nutra de su sabiduria (filosofia, religion, matematica, literatura, etc.) para tomar
conciencia de “quien es”, de su identidad y ejercerla.

La vitalizacion de la identidad va de la mano con la reconstruccion de la historia y de
los saberes propios. La lucha por la reivindicacién, no es con armas, con fuerza o
violencia, es con sabiduria y educacion, pues las teorias se combaten con teorias.
Es indispensable el empoderamiento de la cultura de manera integral. La lucha debe
ser por la lengua, pero también por la politica, la religién, organizacion, la literatura,
la filosofia, la justicia, la danza y musica, el deporte. Hoy, los pueblos originarios,
deben estar preparados no soélo para labrar y producir la tierra, sino también para
gobernar, para asumir el mando. Todo ello requiere un estilo de educacion
totalmente diferente, de forma y fondo, que nos permita prepararnos para ser
gobernados y gobernantes, lo que requiere de una educacion pertinente. Los
pueblos originarios también tenemos el derecho de gobernar y de decidir. Tenemos
también el derecho de dirigir la nacion- Estado de la que somos parte. A estar en los
altos estamentos del aparato estatal, en los ministerios, poderes del Estado. Claro
gue, y conscientes estamos de ello, para ello necesitamos preparacion politica,
juridica, econémica y cultural, diferente al que se tiene.

La identidad empieza por descolonizarse, pero la descolonizacion no significa
retroceso ni hermetismo, por el contrario debe ser dinamico, progresista, holistico,
funcional y de ejercicio. La descolonizacion debe ser un proceso de desaprendizaje,
aprendizaje y reaprendizaje. Un desaprendizaje de elementos negativos, y
reaprendizaje de aquello que estuvo olvidado y que es necesario recuperarlo. La



descolonizacién va acompafiada de un curriculo propio que permita alimentarse con
lo propio pero también lo de otro.

Los procesos de reinvindicacion y de reconstruccion de la identidad pasan por la
reconstruccién de la sabiduria. Es necesario reinterpretar la historia, basandose no
sblo en escritos preexistentes, sino hallazgos modernos, alimentarlo con textos
escritos por indigenas, y por la vivencia y memoria viva de los mayores y mayoras.
“Vale la pena repensar la civilizacion aymara y redefinir su proceso y rescatar sus
formas de organizacion economica, politica, social y cultural para reconstruir su
identidad.

Todos esos saberes reconstruidos deben ser insertados en el curriculo de la region
denominada Proyecto Curricular Regional, Curriculo propio para el presente, que no
debe ser la receta de uno para el otro, como politica de contuinismo colonial, o
cambio de agente colonizador (de espafioles a originarios y ahora, de originarios a
originarios), es decir, que ahora lo sea la Direccion Regional de Educacion. Una
verdadera educacion, de calidad y propia, debe partir del seno, corazén y manos de
los propios aymaras, pues sélo cuando “esa mujer que labra la tierra dia a dia”
participe en el proyecto, decidiendo su presente, sera descolonizadora y liberadora,
como lo reza uno de los ejes de PCR en Puno.

Adviértese que, el presente es un extracto sintético de un estudio inicial y amplio, po
lo que debe tenérsele como una aproximacion al mundo aymara, en el que no se
tomaron espacios de saber importantismos porque necesitan mayor profundidad,
trabajo metodoldgico e inversién de tiempo y economia. El estudio de la cultura
aymara, por ser milenaria, multidimensional y por habérsele podado sus rasgos por
la opresion, como cual atadd que se entierra bajo tierra,para ser entendida
integramante, requiere de una metodologia de trabajo no solo intelectual, sino y
sobre todo, de las voces de la universidad de la vida, de la voz de los propios
aymaras.



PARTE I

CAMINO METODOLOGICO DE LA INVESTIGACION

1.1 CONTEXTO DE LA INVESTIGACION

La investigacion tiene como nucleo de trabajo el territorio del pueblo aymara
peruano, en la region Puno, circunscripcion situada al sureste del pais, que
comprende principalmente territorios de la sierra andina en la meseta del Collao, y
porcion de la selva punefa. Geograficamente, esta ubicada a 3 800 m.s.n.m., a una
temperatura anual entre 22 °C, y -5° a -8°C, culturalmente asentada en el espacio
circunlacustre del lago Titicaca, con una extension que abarca las provincias de
Moho, Huancané, Puno, El Collao, Chucuito, Desaguadero y sus respectivos
distritos, en la region Puno, ademas de la region Tacna, Moquegua, Arequipa, Lima
y Cusco del Peru,y los paises de Bolivia, Chile y Argentina.

La poblacién aymara lupaca, al preambulo de la interrupcion espafiola, era alrededor
de 20 mil familias asentadas en la zona de lo que hoy es Puno. Al mediar la segunda
mitad del siglo XX, a nivel de tres paises, “el numero total de aymarahablantes era
de unos 1.500.000, de los que 330.000 estan en el Peru (censo 1972), unos 30.000
en Chile y los demas (unos 1.140.000) en Bolivia” (Cardenas,1983:284). Después
del Censo de 1993, en el Peru, segun el censo del 2007, del total de la poblacion de
5 afios 0 mas de edad, 443 248 personas hablan aymara. En Bolivia segun el censo
del 2001, del total de la poblacion de 6 afios 0 mas de edad, 1 462 286 personas
hablan aimara. En Chile, segun el censo del 2002, la poblacién aymara es de 48 501
hablantes.

En el presente, “el Perd, con una poblacion de 28'220,764 habitantes, tiene 9
millones de indigenas distribuidos en 72 pueblos que corresponden al 34,41% del
total nacional. Segun el Censo del 2007, hay 3'919,314 personas que tienen una
lengua materna indigena, 97.8 % de los cuales son andinos y 2.1 % amazoénicos. En
la costa y los Andes el pueblo indigena mayoritario es el quechua, seguido del
aimara, mientras que en la Amazonia existen mas de 65 pueblos indigenas
diferentes, incluyendo a no menos de 11 pueblos en situacibn de aislamiento
voluntario o en contacto inicial’(Palacin,CAOI,2006:6).

A nivel de Latinoamérica, la situacion de hablantes aimaras es la que se presenta en
el cuadro:
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CUADRO 1

POBLACION DE AYMARAHABLANTES EN AMERICA DEL SUR

Pais Lenguas y numero de hablantes
Quechua Aymara Chipaya

Argentina (Quichua) 6, 739 4,104

Bolivia 2,530,985 2,001,947 1,625
Colombia (Inga) 19,079

Chile 6,175 48,501

Ecuador (Quichua) 499,292

Peru 3,214,564 440,816

Total 6,276, 834 2,465,368 1,625

Fuente: Atlas of the World’s Languages in Danger - UNESCO 2010

1.2 DEFINICION DEL PROBLEMA DE INVESTIGACION

Los pueblos —originarios- somos descendientes de una gran civilizacion que fue
abruptamente detenida por la invasion europea, hace 481 afios. Somos los pueblos
gue hemos conservado lo esencial del territorio, la organizacién politica, la economia
distributiva, la espiritualidad ligada a la Pachamama, los conocimientos y la sabiduria
sobre ella, y hoy, ya no estamos en busqueda del teroso perdido, sino de nuestra
identidad.

Durante los 481 (de 1531 a 2011) afios de intromision espafiola, del genocidio y
etnocidio, la nacién aymara se vio en proceso de extincion cultural, que significo la
pérdida gradual de su esencia, pureza y originalidad, y la de su horizonte. Empero,
luego de haber andado el camino de otros, a casi medio milenio de imposicion de
una cultura ajena, en el corazén de los herederos de esta cultura milenaria, nace el
deseo de volver al camino de sus ancestros, respondiendo asi al llamado histérico y
sagrado de continuar y perennizar el pensamiento y vida de los ancestros y asi
detener su viaje al eterno olvido (ch’amakpacha).

La Colonia y la Republica, significaron para el pueblo aymara un proceso de
regresion que le llevé al sitial de un objeto politico, a lo mucho a la de un sujeto
politico pasivo, significaron a la vez la pérdida de identidad y de espiritu de lucha por
nosotros y por nuestros hijos. En la actualidad, el pueblo aymara ha empezado a
asumir su rol protagénico como actor social y politico en un Estado monocultural,
luchando por la reivindicacién de sus derechos, paralelo a los pueblos originarios de
Ecuador, Colombia, Guatemala, México, Bolivia, Nicaragua y del mundo entero.

Sin embargo, para retomar el camino del sol, de los ancestros y volver al thaki, a
nuestra identidad, se debe mirar el camino andado por los abuelos, es decir,
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repensar, beber y realimentarse de la sabiduria y espiritualidad aymara,
considerando que el thaki est4 en el corazén y la voz (siwsawi) de los predecesores,
y es de ellos que se debe nutrir para encaminarse al proceso de regeneracion y
revitalizacion cultural, pues no se ama lo que no se conoce.

Si bien la familia es la primera en ser la llamada a fortalecer la identidad, ésta
requiere apoyarse en la escuela, calificada como la mecedora y extirpadora de la
cultura, para covertirla en “amiga”. Esa escuela amiga es la escuela propia, que
debe tener como instrumento a un curriculo propio, que responda al fortalecimiento
de la identidad, y atencién a la diversidad linguistica, cultural y nacional.

En el 2009, el Ministerio de Educacion del Peru presenté al pais el Proyecto
Educativo Nacional al 2021, cuyo principio rector reza ser la interculturalidad, y por
su parte, el mismo afio, la Direccion Regional de Educacion de Puno, presento a la
sociedad, uno de sus retos: el Proyecto Curricular Regional (PCR) de espiritu
multicultural, interculturalidad e intracultural, como medio y fin para la construccion
de una sociedad punefia democratica, fundada en lo propio, en la identidad y en el
respeto a su diversidad. Sin embargo, estas innovaciones a la vez que son un salto
dentro de las politicas interculturales, rumbo a las plurinacionales, han dado lugar a
retos que se deben asumir para que sus objetivos se concreticen y no sean un
ensayo mas en Puno. Asi, a un afio de implementarse el PCR, saltan a la luz
muchas debilidades, como el nulo o deficiente manejo de la lengua originaria por
parte de los docentes que laboran en las instituciones educativas interculturales, o
como la ausencia del sistema de saberes aymaras que el curriculo exige para el
proceso de ensefianza-aprendizaje.

Estas ultimas debilidades a la luz del PCR, asi como la necesidad de revitalizar la
identidad y de coadyuvar al deseo de volver al camino de los ancestros, conllevan
un reto mayor, el de sistematizar reconstructivamente la vida, el saber y la
espiritualidad del pueblo aymara desde procesos de reestudio y resignificacion. En
esta ruta, un reto superior y necesario es que esa sistematizacién tenga como eje
orientador el principio de relacionalidad e integralidad de la sabiduria andina y ser
construida desde la vision propia de los pueblos originarios, pues la literatura
existente hasta la actualidad fue trabajada desde visiones externas y ajenas a la
vivencia que conllevaron a hueras interpretaciones y tergiversacién de la vivencia,
con escasisimas excepciones. El estudio del pueblo aymara no sélo debe basarse
en la racionalidad, sino en la proporcionalidad, y para ello es indispensable sentirlo,
vivirlo, gozarlo y extasiarse de ella, y ello necesita mas de cinco sentidos. Con su
método, la marcha positiva o logica racional ha demostrado ser ineficiente, no tener
herramientas necesarias para comprenderla en su totalidad, no es tubular. La
vivencia de los pueblos ancestrales es integral y no fraccionaria como lo trataron los
antropologos. Solo si los saberes son elaborados desde y para la vision y pueblo
indigena, se aproximard al fortalecimiento de la identidad.

El reto ulterior a la sistematizacion, ademas de ser trasmitida a nuevas
generaciones, es integrar todos los saberes aymarasal curriculo oficial (PCR), ya
gue se encuentran, con cierta pureza y riqueza, en las experiencias cotidianas de
nuestros awkis y taykas, achilas y awichas, yatiris, fiestas, ceremonias espirituales,
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en la lengua, en los mayores y mayoras, pero también en la literatura o bibliografia,
tergiversado o no, escrita por quienes sintieron interés y admiracién por la cultura
aymara. El medio méas eficaz para ello es la vivencia comunitaria; empero ante la
presencia del avance tecnolégico, y considerando que las culturas no son estéticas,
también se debe valer de otros medios como los sistemas de comunicacion e
informacion vy, las instituciones educativas (escuela). Las acciones y propdsitos de
este Ultimo, giran en torno al curriculo educativo, y es de ella que el pueblo originario
aymara debe valerse. El curriculo, cimulo de saberes y pedagogias, debe ser la
herramienta que permita orientar y experienciar los saberes entre generaciones
humanas, y en particular, respecto de los pueblos originarios como el aymara, debe
incluir las cosmovivencias, respetando su visién y sus principios y ser vivenciados
con su propia pedagogia.

Un curriculo propio no sélo debe propiciar la calidad de los aprendizajes, sino
ademas buscar el desarrollo fortificado de la identidad en un pueblo culturalmente
diverso y que se vio6 relegada por cientos de afos, no solo cultural sino, y sobre todo,
en lo politico. Debe ser un curriculo para el cambio, un curriculo para la liberacion.
En ese sentido, una educacion intercultural, no solo es para la recuperacion y
revitalizacion, sino y, sobretodo, para la transformacion, resistencia cultural y
politica. Su reto mayor es convertir al pueblo en protagonista de su destino, es decir,
convertirla en actor social y politico, lo que significa que sean capaces de tomar sus
propias decisiones, de determinar la manera como desean vivir, en otras palabras,
ejercite su derecho a la libre determinacién: la autonomia.

De todo este contexto presentado se extrae la siguiente interrogante: ¢Cual es la
historia y saberes aymaras que elaborados desde la vision propia deben incluirse
en la propuesta de un curriculo escolar propio para la region Puno desde la
necesidad de fortalecer la identidad del pueblo originario aymara?

1.3 DESARROLLO CONCEPTUAL

a. Curriculo propio.- El curriculo (Del lat. curricilum) es el Plan de estudios.
Conjunto de estudios y practicas destinadas a que el alumno desarrolle
plenamente sus posibilidades, segun la RAE. Un curriculo propio es aquel que
comienza desde los padres, desde el nucleo de la sociedad: la familia, alli nace
el ser humano y alli comienza su educacion y es ella la que influye
mayoritariamente en la educacién de los hijos. El curriculo propio parte de
retomar saberes ancestrales que son la fortaleza que han permitido pervivir
durante mucho tiempo a las culturas originarias. Debe ser permanente, de la
naturaleza que nos da ensefianzas dia a dia, la que nos da las pautas para vivir
en equilibrio. Un curriculo propio no deja de lado la otra educacion (occidental),
de la cual se debe tomar lo que sea util. Lo propio no es volver al pasado, es
volver a rescatar lo ancestral, desde la alimentacion, la salud, la religiosidad, los
valores y principios, usos y costumbres, y proyectarlas al futuro en el que los
pueblos sean participes.
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b. Cultura.- (Del lat. cultara). Conjunto de conocimientos que permiten a alguien
desarrollar su juicio critico. Conjunto de modos de vida y costumbres,
conocimientos y grado de desarrollo artistico, cientifico, industrial, en una época,
grupo social, etc. O también, conjunto de elementos de los aspectos
econémicos, sociales, politicos, culturales o miticos que caracterizan a un
pueblo y lo diferencian.

c. Saber.- Para la Real Academia Espanola, “saber”, desde el verbo es conocer
algo, o tener noticia o conocimiento de ello. Ser docto en algo. Tener habilidad
para algo, o estar instruido y diestro en un arte o facultad. Desde una vision mas
amplia, el saber tiene un doble contenido: cognitivo y mitico, o cognitivo y
espiritual, objetiva y subjetiva: los saberes cognitivos y los saberes espirituales.
Desde la concepcion del Proyecto Curricular Regional de Puno, el saber tiene
los siguientes contenidos: wali jakfia, wali munafa, wali yatigafia y wali luraia.

1.4 OBJETIVO DE INVESTIGACION

1.4.1 OBJETIVO GENERAL

e Rescatar, analizar y reescribir, desde la vision propia, la vida, el saber y
espiritualidad del pueblo aymara para proponer su inclusion en el curriculo
educativo (Proyecto Curricular Regional) de la region Puno a fin de revitalizar
la identidad del pueblo originario aymara.

1.4.2 OBJETIVOS ESPECIFICOS

1. Reestudiar y resignificar la vida y los saberes aymaras ancestrales, desde
una vision propia, y teniendo como coordenadas los principios que orientan su
cosmovision.

2. Analizar el curriculo escolar de la region Puno e identificar qué saberes
aymaras se encuentran insertados en el programa curricular y cuales son los
gue faltan y se consideran vitales para el fortalecimiento de la identidad del
pueblo aymara en el Pera.

3. Proponer los saberes aymaras que deben ser vivenciados e incluidos en el
curriculo escolar de la regién Puno, a partir de la vivencia y la construccion
colectiva.
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1.5 METODOLOGIA

1.5.1 TIPO Y DISENO DE INVESTIGACION

El estudio es de tipo cualitativo y responde a un disefio descriptivo - analitico,
orientado a la sistematizacién y analisis contrastivo de la informacién recogida desde
la literatura y la vivencia de los pueblos. Por su magnitud e intencionalidad,
combinara varias técnicas e instrumentos de recoleccion de datos, tales como el
analisis de literatura escrita existente (andlisis documental), el trabajo o antropologia
en casa, estudio de casos.

1.5.2 TECNICAS E INSTRUMENTOS DE RECOLECCION DE DATOS

El estudio, para el logro de sus objetivos, ha contado con el auxilio de las siguientes
técnicas:

a.

Andlisis de contenido.- Consistente en la revision sistematica de toda la
literatura existente sobre la cultura aymara, clasificandoselas por areas de
estudio. La investigacion documental, que proporcionara datos, se
complementara y reforzara con el trabajo de campo, la observacion
participante y las entrevistas personales, directas y libres. La unidad de
estudio lo constituyen las fuentes propias y las primarias y secundarias
producidas en el periodo de 1567 a 2011, periodo en el que se suscitaron
diversos estudios sobre los diversos aspectos de la cultura aymara y con
diferentes enfoques, por lo que se cuenta con extensa y rica literatura.

. Las conversaciones o diadlogos personales libres (entrevistas). Estas se

ejecutaran con la finalidad de extraer informacion del bagaje de
conocimientos personales que el agente tuviera sobre los distintos aspectos
de la cultura aymara. Las entrevistas directas o personales se realizaran con
la veracidad debida, de manera formal e informal, en cada una de sus
actividades, durante la siembra, la cosecha, la faena, etc.

Respecto a los instrumentos de estudio o recoleccion de datos que coadyuvan a las
técnicas, se emplearon los siguientes:

a. Cuaderno virtual de analisis documental.- El producto del analisis

b.

documental o revisién de literatura fue ingresada directamente a las hojas
digitales, al que se llamé Cuaderno virtual de analisis documental.

Grabadoras y ficha de entrevista.- Instrumentos utlizados para la técnica de
conversaciones o didlogos personales libres, registrando las informaciones y
datos recogidos.
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PARTE II

PRESENTACION Y ANALISIS DE RESULTADOS

2 LA LENGUA AYMARA O JAQI ARU

El aymara es una de las lenguas madres de América, y quizds del mundo, que ha
sobrevivido a un tiempo agreste. “El Padre Acosta dice de las lenguas habladas en
el Peru del siglo XVI, pasaban de 700. Por su parte, Humbolt estimaba en algunas
centenas las lenguas habladas en América, y Rivero Tschudi en una cifra entre 280
a 340. No hay duda que muchas lenguas primitivas se han
perdido”’(Ochoa,2010:11;en:Los Andes). Al discutir la predominancia de la lengua
antes de los incas, entre quechuistas y aymaristas, existen razones en pro del
segundo. “Max Uhle fue uno de los campeones del aymarismo histérico y linguistico.
Sostuvo que los Collas de habla aymara, fueron los constructores de Tiahuanaco y
gqgue en el tiempo pre-incaico se hablaba aymara en todo el
Peru”(Ochoa,2010;0b.Cit). Si fue o no la mas antigua, es la duda que se pretende
esclarecer.

2.1 AYMARA: LA LENGUA MADRE, LA LENGUA DE ADAN

‘La lengua aymara, segun los cronistas espafoles, surgié en Pachacamac, sur de
Lima, y se desarroll6 hacia el centro y sur del Peru. El aymara hablado desde Canta
hasta Cochabamba, fue primitivamente, estudiado por los jesuitas del Convento de
Juli, junto al lago Titicaca. El nombre auténtico de la lengua debia ser Acearu, que
equivale a gente y lengua, significado semejante al runa-simi. El aymara pertenece a
la misma familia que el quechua y sus diferencias son mas bien de vocabulario
porque la construccién, el método de sufijos y la fonética son semejantes”
(Ochoa,2010:11;en:Los Andes). Acearu o jagaru o jaqi aru, significa “voz del
hombre” o “habla humana”.

Genéricamente, en lo que hoy es el Qullasuyo, hubo varios idiomas y dialectos, “que
comprendia la mayor parte del territorio boliviano-peruano y algo de Ecuador y del
Norte argentino, dos filélogos notables Emeterio Villamil de Rada e Isaac Escobari,
en amplios y pacientes estudios han encontrado afinidades entre el idioma aymara y
las diversas lenguas del grupo ario y sanscrito, a saber: el indico, el iranio, el
helénico, el itdlico, el germanico y el lético. Villamil de Rada, que acompafié al
etnégrafo y linglista inglés Lord Behring en sus viajes a través del mundo en la
década de 1826 — 1836 y que llegé a conocer mas de quince idiomas vivos y
lenguas muertas, escribié una cantidad de libros que lamentablemente se perdieron
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en sus ultimos dias de permanencia en Rio de Janeiro. De aquellas obras apenas se
salvdé un fragmento enviado al bibliografo pacefio Nicolds Acossta, titulado La
Lengua de Adan y al Ministro de Educacion Gustavo Adolfo Otero en 1939, quienes
realizaron un estudio de filologia comparada entre el aymara y la lengua
indogermana, concluyendo que: “el idioma aymara es la lengua primitiva de la
humanidad” y que nuestros primeros padres Adan y Eva (que representan a los
primeros  hombres, no necesariamente  biblicos) hablaron  este
idioma”(Laguna,2002:39).

Pr su lado, Isaac Escobari, en una corta y perdida publicacién en francés ‘Analogies
Philogiques de la lengua Aymara’ (Analisis Filolégico de la Lengua Aymara) 1877,
envio a las sociedades de Arqueologia y Filologia de Paris, las que se adhirieron a
las conclusiones de Villamil de Rada y como buen aymarélogo que era, agrego
valiosas consideraciones a los estudios ya expuestos por su predecesor (Ob.Cit.,39).
Con justa razoén, el fildlogo mas grande de Europa, de aquel tiempo, Max Muller, en
su monumental obra La Ciencia del Lenguaje se vio sorprendido por estas
publicaciones y después de un estudio exhaustivo y comparativo, incorporé al
Aymara dentro de los idiomas mas perfectos, completos y de gran evolucion. Este
mismo estudioso consideraba al Quichua, como pariente Unico del aymara en Sud
América, opinion compartida por el sociélogo pacefio, Bautista Saavedra en su obra
El Ayllu escrita el afio 1903, con prologo del escritor espafiol Rafael
Altamira”(Laguna,2002:40).

Las razones que permiten postular la antigiedad del idioma aymara y su
consiguiente expansion en el Qulla estarian en: “Gran niamero de nombres propios
territoriales, de montafias, rios y diversas regiones escalonadas desde Norte
América hasta Tucuman y las fronteras patagoénicas que conservan hasta hoy
vocablos aymaras. Por otra parte, la etimologia del aymara segun el arcediario
Macedonio Larrea, en un catecismo bilingie ya agotado, sostiene que la palabra
aymara es una contraccion de tres palabras aymaras: Mayo o remoto, mara o0 afos
y aru o idioma, lo que en buen romance querria decir: “el idioma de remotos afios”
(Laguna,2002:40).

Por otra parte, el Vocabulario Aymara, del evangelizador catdlico Ludovico Bertonio,
editado en julio del afio 1612, nos habla de una rigueza extraordinaria de vocablos
aymaras incorporados en aquella época, alrededor de 3 000 palabras. Ademas la
Gramatica Aymara, del maestro rural Prof. Erasmo Tarifa Ascarrunz -1970- nos
demuestra la admirable perfeccion de este idioma y de su riqueza de verbos superior
al castellano. En resumen el idioma mas extendido en el Qullasuyo era el aymara y
segun el Inca Garcilaso de la Vega era el lenguaje noble y privado de la realeza y
del sacerdocio incaico o ‘sermo nébilis’ y el quichua lo fue del pueblo en general o
del ‘sermo populis’, el mismo cronista informa que, el fundador del imperio incaico
Manco Kapac (en quichua) y Mallku Kapac en aymara o ‘Céndor Poderoso’, adoptd
este idioma mas expresivo para la realeza, como salido de la Isla del Sol, en el lago
Titicaca”(Laguna,2002:40).

Otra razon poderosa, desde el lado peruano, segun Grillo (2011:22), conforme lo ha
demostrado el cientifico boliviano Ivan Guzman de Rojas, posee una estructura
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|6gica univoca de tal naturaleza que se encuentra practicamente en la estructura de
todos los idiomas, es una especie de lengua madre. La sintaxis del aymara es tan
poderosa que presenta un algoritmo béasico de formacion idiomética. Esto le ha
permitido a Guzman desarrollar un programa computarizado, que traduce un idioma
cualquiera al aymara, y automaticamente se traduce a varios otros. Por ejemplo, sin
introducimos a la computadora la frase en inglés “My friend wants to drink a drink”,
aparece simultdneamente en la pantalla: “Mona mi veut boire une boisson”; “Mein
freund vill ein getraenk trinken”; “Mi amigo quiere beber una bebida”; hasta un total
de 10 idiomas, pudiendo hacerse para muchos mas”.

El idioma aymara es rico en vocablos y giros, capaz de expresar todos los estados
de animo. Es de fortisima pronunciacion, especialmente en las guturales y tiene
predominio de la sincopa y la eliminacion habitual de las vocales en la conversacion,
declinacion y conjugacion, lo que lo hace mas aspero e impositivo que el quechua,
gue es mas dulce y onomatopéyico (Middendorf,1910).

Dice el boliviano Lange Loma (2004:340): “La Biblia Andina, abunda en detalles
sobre el itinerario post-diluviano que siguieron los Fundadores del Mundo. Su huella
indeleble se halla en los nombres con raices aymaras con los que bautizaron las
distintas regiones o ciudades por donde se desplazaron.

2.2 SIGNIFICADO Y ORIGEN DE TERMINO AYMARA

Se ha dicho que los antiguos Qullas hablaban una lengua especial, asi como las
numerosas tribus lacustres; pero en la actualidad a esa lengua se conoce con el
nombre de Aymara, la lengua general hablada por los pobladores de la meseta del
Titikaka hasta la actualidad.

Empero, ¢cdémo es que un pueblo, una nacion llega a denominarse de una u otra
manera? ¢Como surgen las denominaciones? ¢ Hay alguien que las denomina asi o
es producto de la dinamicidad histérica de los pueblos? ¢Ddnde estan o cuales son
los origenes de los nombres de cada pueblo, y particularmente del aymara? Y
finamente, ¢ qué significado histérico o filoséfico o mistico encierra cada término? En
este contexto, se pretende escrudifiar el origen y significado del término aymara mas
no la denominacion del pueblo al que hoy se le llama asi. Y se hard desde la
bibliografia existente, el mismo que refleja cdémo nos vieron y qué nombre nos
pusieron. Es necesario explicar la denominacion del hoy pueblo aymara, desde una
vision enddgena y desde una vision exdgena.

Dice Cerrén-Palomino (2000:27)“tal como parece haber sido la practica comun de
los pueblos, y particularmente de los de América indigena — y muy particularmente
en la zona andina-, las lenguas que €sos empleaban y con las que se identificaban,
no recibian ninguna designacion especial, puesto que, contempladas
etnocéntricamente ellas eran consideradas, cual don natural, como la “lengua” o la
“boca” por excelencia. Fue el contacto con sociedades diferentes, particularmente la
imposicion o exposicién a modos de hablar ajenos, lo que indujo a los pueblos a la
necesidad de nombrar al otro y su lengua, a menudo despectivamente”. Bueno, asi
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procedieron los espafoles con nosotros, denominandonos despectivamente sin
fundamento alguno. Creo también que la exposicibn o en el mismo tinkuy o
encuentro con otros pueblos hubo ya la necesidad de autodenominarse y no
necesariamente esperar a que le denominen.

Version 1: El origen etimolégico: jaya mara o lalengua de los lejanos tiempos

La denominacion desde el punto de vista exdégenao seria aymara, y esa
denominacion es la que hemos heredado y la asumimos. Por ende, de acuerdo a la
documentacion colonial, al hoy aymara, durante los primeros afios de la colonia, dice
Cerron-Palomino(Ob.Cit) “se la designa como ‘lengua del Collao’ (cf.Cieza de Ledn
[1551] 1985, [1553[ 1984) o ‘lengua de los collas’ (cf.Pizarro [1571[ 1978)", que esta
denominacion se mantendra hasta la década del 50 del siglo XVI cuando empieza a
tener vigencia la denominacién de “aimara”, sin suplantar a la anterior totalmente. El
Licenciado Polo de Ondegardo habria escrito “Relacion de los fundamentos acerca
del notable dafio [...[, publicada con el titulo de Relaciéon del linaje de los Incas
(1571), Tratado y averiguacion sobre los errores y supersticiones de los indios
(1559), inserto en el Confesionario del Ill Concilio Limense ( de los Concilios
Limenses de 1552, 1567 y 1583) con el titulo de Los errores y supersticiones de los
Indios. En el primero no aparece la denominacion de ‘aymara’, como lo diria
Markham (1871), siendo en la segunda obra mencionada donde si figura el término
‘aimara’. Alli, refiere Cerrén-Palomino (Ob.Cit.) “al tratar sobre el ‘orden del afio y
tiempos’, observa el licenciado que ‘al afio nébra [los indios[, Huata, en la Quichua, y
en la Aymara de los Collas, Mara”. Refuerza a esta version la de Ochoa
(2010:12;en:Los Andes) al indicar que “Polo de Ondegardo es el primer cronista que
habla del término aymara en el afio 1559. Segun este cronista, preguntado a los
indios de éstos lugares: “¢ qué lengua hablan éstos indios?...” A ello, le contestaron:
“... Jaya mara aru arsupxi...” (hablan idioma del lejano tiempo). Esto dio lugar a la
polémica etimologia del término aymara que menciona Tarifa Ascarrunz”.

Claro esta que no existimos desde 1559, sino muchos miles y miles de afios atras,
con nombre propio que pudo haber sido Lupaga o Jaqi Aru o el mismo Aymara. Con
la acufiacion de Polo de Ondegardo entendemos que, es desde 1559 que, se
empieza a usar el término aymara, y mas aun, a ese pueblo milenario y a su lengua
se le empieza a llamar de esa manera.

Posteriormente el término aymara se haria comun, por lo menos en los escritores
esparfoles, pues sucedaneo a la obra de De Ondegardo de 1559, la Copia de
Curatos de 1607 senala que “la lengua general de casi todo el Obispado es la
aymara, y, asi en todas las doctrinas de Potosi aunque hay muchas de tres lenguas-
el sacerdote que supiere la aymard podria ser proveido en ellas y sin saberlo no,
aunque sepa bien la quichua, si no fuere el cura de las piezas (esclavos). En toda la
provincia de Chucuito, en todo lo que Chuquiavo, en Pacasas, Carangas, Charcas,
Quillacas, so6lo puede ser proveido sabiendo la lengua Aymara”, de cauerdo a lo
citado por Quispe (2010;en:Los Andes).
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En el mismo documento, Quispe (Ob.Cit.) cita que: “las doctrinas que con sola
quichua pueden ser proveidas son la de las piezas de Potosi, las dos de esta ciudad
(la Plata), la Guata y Sicha de los mercenarios y las de Chacaras y Yanaconas. Las
de Omasuyos, que son aimaraes y puquinas, si saben la una y la otra bien sabida,
podran ser proveidos. Sola Capachica y Coata piden padre Puquina, porque la
quichua solo los ladinos la saben”.

“Grandemente impresionado quedd Tupac Inca ante el espectaculo de las vastas
ruinas de Tiahuanaco, cuyo origen se ignoraba, con las bellezas del gran lago y con
la vista del sol naciente sobre los picos nevados del lllimani y del lllampu, y resolvié
construir un palacio con bafios y jardines en la isla de Coati. Quedaronse en el
Collao varios orejones a cargo de la administracién, y llegaron inmigrantes a ocupar
los puestos de los desterrados Collas y Lupacas. Esos inmigrantes eran en su
mayoria Quechuas, procedentes de diversas tribus del Cunti-suyo. Cierto grupo de
Aymaras, venido del alto Pachachaca, fue insertado entre los Lupacas que quedaron
en Juli, a la orilla occidental del lago, en donde parece que los idiomas de ambas
razas se mezclaron considerablemente. Por los afios 1567 los jesuitas se
establecieron en Juli y fundaron una imprenta; y fue alli donde aprendieron de los
inmigrantes aymaras la lengua de los Lupacas mezclada con voces quechuas, pues
parece que usaban en la conversacion palabras de ambos idiomas. Asi se explica el
por qué los primeros religiosos que aprendieron la lengua colla y después los
Jesuitas dieron el nombre de ‘Aymara’ a dicha lengua. Ludovico Bertonio residié en
Juli desde 1590 hasta 1612, pero antes de su llegada, segun decimos, los Jesuitas
habian bautizado con el nombre de ‘Aymara’ al idioma que aquel llama esta legua
Lupaca. Publicé Bertonio su ‘Arte y Gramatica’ en Roma, en 1603, y dio a luz una
segunda edicion con un diccionario en Juli, en 1612. Siguidle en 1616, Torres Rubio
con una gramatica y con un vocabulaio de ‘Aymara’. La voz ‘Aymara’ se aplica hoy
comun, pero errbneamente, al pueblo que habita la hoya del Titicaca asi como a su
lengua”(Markham,XXX:164-165).

Version 2: Origen quechua, del pueblo aymaraes

Recapitulando, a una de las lenguas de los antiguos habitantes del altiplano, el
posible idioma Qulla, hoy se le conoce con el nombre de Aymara. Markham es quien
ha desvirtuado la teoria del Jaya Mara Aru, pues el término habria sido dado por los
jesuitas de Juli por desconocimiento de los pueblos, y lo hizo “tomandolo del de una
tribu de mitmaes de la lejana Aimaraes que el gran Inca Tupac Yupanqui hizo
conducir para el servicio religioso del gran Templo del Sol en la Isla del Titicaca. La
palabra aimard no era usada en los primeros afios de la conquista y tal vez fue
desconocida de los Collas. Después de los estudios linguisticos de los jesuitas, ella
aparece por primera vez en las Ordenanzas del Peru de Ballesteros, el afio 1575; y
luego, en varias obras de gramatica y de doctrina cristiana. Posteriormente sirvié
también para dar nombre no sélo a la lengua sino a la raza colla, y asi, repetirla por
frailes y escritores de todos los tiempos, se ha consagrado el uso impropio de tal
denominacion” (Emilio Romero,167 y 168). Impropio porque hasta en nuestros dias,
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los més indigenas del Cuzco, llaman kollas y kollavinos a los pobladores de la
meseta y no aymaras (Romero,Ob.Cit.). Aclarandose que esa denominacién no es
aplicable a la lengua sino a la cultura al espacio.

Entonces, cuando por muchos afios el pueblo asume que es aymara, y que ésta
deriva de “Jaya mara aru”, se desmorona con la version de que tal palabra tiene
origen quechua, por pertenecer a un pueblo quechua, aymaraes, traido como colono
al Collao en la época de Tupac Inca Yupanqui. Entonces, dentro de esta version a la
llegada de los espafioles, en el Colla-suyu hablaban una lengua muy distinta, cuyas
particulas declinativas y conjugativas diferenciabanse de las de la lengua general del
Imperio; si bien comprendia buen nimero de raices comunes con aquel. Una tribu
salvaje y acuatica que vivia de la pesca entre los juncos de un angulo sudeste del
Lago Titicaca, hablaba otro dialecto denominado Puquina.

Hasta aqui entendemos que, tanto el quechua y el aymara, hoy hombres
generalizados, son producto de una equivocacion. Los esparfioles hicieron lo que
mejor les placia, reflejando su carencia de intelecto, pues no se explica como es que
Espafia que presumia su superioridad al lado de la Inka, no haya podido advertir esa
realidad. [Esto s6lo puede explicarlo la circunstancia de que Santo Tomas
aprendiese tal lengua en la region quechua (Mossi hace provenir este hombre de
Quechuariy, enroscar soga; y de Ichu, hierba).era forzoso darle algun nombre y el
que le impusiera Santo Tomas fue adoptado por los gramaticos que le siguieron”
(Markham,268). Ahora veamos lo que paso en el caso aymara.

“Los Jesuitas que llegaron al Pert cosa de treinta afios después que los dominicos,
consagraronse como éstos al estudio de los idiomas peruanos. (...). Los Jesuitas
establecieron una misién en Juli, lugar ubicado en la orilla occidental del Lago
Titicaca. Alli se consagraron al estudio de la lengua que hablaban los indigenas del
Colla-suyu y diéronle el nombre de Aymara, que es aun mas impropio para desiganr
la lengua del Colla-suyu que lo es el de Quechua para nombrar el Runa-simi o
lengua general incaica. Los Jesuitas tenian una imprenta en Juli y eran muy
diligentes en la obra de la conversion. La tribu indigena que habitaba en Juliy en la
Orilla Occidental del Lago llamabase Lupaca. Al norte vivian los Collas; al sur, los
Pacajes, vy, al este los Pacasas. Como los Collas eran la mas poderosa de todas
estas tribus que poblaban las orillas del Titicaca, los primeros cronistas peninsulares
solian denominarlas a todas con el nombre genérico de Collas” (Markham,269).

“Colla, pues, debio ser el nombre adecuado de la lengua de los Collas y no Aymara.
Ninguno de los primeros cronistas aludié a los habitantes del Colla-suyu con otro
nombre que el de Collas. No se encuentra un solo ejemplo del nombre Aymara
aplicado a ellos. Por consiguiente, es casi seguro que el nombre Aymara fue
completamente desconocido en el Colla-suyu, antes de la Conquista o por lo menos
cuarenta anos después de realizada” (Markham,269). Claro, esta tribu quechua
llamada aymaraes, ya habian aprendido el jagi aru pero cotinuaban llamandose
aymares como originariamente se llamaban.

¢cDe dobénde procede entonces la denominacion aymara? La respuesta es
concluyente. Es el nombre de una pequefia provincia que esta ubicada en el curso
superior del rio Pachachaca, en la frontera de la regiéon Quechua. Esos aymaras
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fueron una tribu quechua del todo ajeno al Colla-suyu asi como a la region del Lago
Titicaca, cosa esta absolutamente cierta y demostrada en la misma forma que la
ubicacion de los quechuas. En las relaciones de las conquistas incaicas en el Cunti-
suyu menciénanse lugares que se atribuyen a la poblaciéon aymara, que correspoden
hoy a la posicion de la provincia de Aymaraes, perteneciente al departamento de
Cuzco” (Markham,269). El nombre proviene de Ayma que equivale a canto de
cosecha en la lengua general del Imperio, que los gramaticos espafoles llaman
Quechua. De la misma raiz procede Aymaray, ¢el mes de la cosecha” y Aymurani
“recojo la cosecha” (Markham,269).

La cuestion estriba, por lo tanto, en saber, porqué los Jesuistas establecidos en Juli
dieron el nombre de Aymara, denominacion de una tribu de pura raza quechua, a la
lengua de los Lupacas que tan diligentemente aprendieran. La clave esta acaso en
un libro de Fray Alonso Ramos Gavilan, que se publicd en 1620 y en que narra la
historia de la Iglesia de Copacabana (1) en las cercanias de Juli, (Markham,269).

3 EXTENSION Y TERRITORIO AYMARA

Ha de quedar establecido que el concepto de territorio para el pueblo aymara, y los
pueblos ancestrales, dista del occidental. No es una porcion de tierra inerte. La
concepcion de territorio aymara es integral, en el sentido que comprende lo fisico y
lo espiritual complementaria e inseparablemente. En ese sentido, ella comprende el
aka pacha (el suelo), mangha pacha (subsuelo) y el alaxa pacha (sobresuelo y
espacio aéreo), y todo lo espiritual que en ella se desenvuelve.

3.1 EXTENSION PRIMIGENIA DEL TERRITORIO AYMARA

En América, la lengua aymara es la primera segun los fil6logos, por ejemplo
Emeterio Villamil de Rada, quien ha tenido que darse la vuelta al mundo para
demostrar que la lengua aymara es la primera lengua de la humanidad, segun su
obra La lengua de Adan, escrito en el siglo XIX.segun este texto: ‘Los Viajes al Asia’
gue efectuaron entonces los conductores ungidos por Wiracocha, mientras otros
fundaban ciudades en América. Mientras los viajes al Asia (de conductores)... los
Thaynas fundaron las siguientes ciudades: Agjapuncu (Acapulco); Mysturi (Misuri);
Misi-Zipita (Misisipi); Nina - Wipita (Misisipi); Nina — Wara (Nidgara); Allca — Huacka
(Anahuac); Missciccu (México); Thiuty — Ccala (Teocaly); Ccara-Arkas (Caracas);
Inti-llla, Inti-llas (Antillas); Phayafiaa (Panama); Phara-Wayu (Paraguay); Uru-Wayu
(Uruguay); Pata-Cyullos (Patagone); Nina-Phiri (Islas del fuego o volcanes), etc., etc.
(Lange,Ob.Cit.). Se anota ademéas que, el desierto de Sahara en Africa se
ancestralmente se pronuncia Saxra, que equivale en aymara a remolino o espiritu
maligno.

Todas estas ciudades o regiones geogréficas instauradas por los Aymarus
Primigenios, evocan una vez mas la magistral obra de Emeterio Villamil de Rada La
Lengua de Adan, en la que el filologo demuestra fehacientemente los origenes
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aymaras de los nombres de las ciudades europeas y asiaticas. Este sabio sostiene
gue todos los nombres geogréaficos del mundo se irradiaron en toda su amplitud
‘desde el foco céntrico y radial del Titikaka’. Informa que, por ejemplo, varios grupos
de islas del océano Pacifico, como las Sandroich y las Marquesas y la de Utha-Hiti o
‘lejos de casa’ encierran raices aymaras, siendo ademas la antropologia de estos
lugares similar a la de este continente”(Lange,2004:340).

3.2 EXTENSION DEL TERRITORIO AYMARA EN AMERICA LATINA

El “aymara como lengua primigenia, sostiene ser la mas antigua de este continente,
llamado Aywi Yalla (territorio de libre caminar de los amigos) en la ciencia
toponimica. Segun esta ciencia, vamos a encontrar nombres de lugares, ciudades,
rios y montafias en lengua aymara, por ejemplo en Venezuela: Sarisarifia (montafia)
se traduce en lengua aymara “tu caminar y caminar”’, K’anarakuni (rio) “trenzado o
enredado”, Wanipa (llano) su culpa o su escarmiento, etc. En Colombia: Wila (rojo)
Huila es un nevado de 5,700 m.s.n.m. Pukari (fortaleza) es un volcan, Xagixawana
(campo histdérico) en aymara se traduce “observatorio de los hombres”, Qhawqga o
Cauca (rio) significa Cuanto, Sumapasa (Sumapaz) es un paramo que significa “que
es lo mejor”, Putumayo rio, Qucha o Cocha laguna. En Ecuador hay varios nombres
en aymara: Cotopaxi en aymara seria Qutu Phaxi (volcan) significa reunion de
lunas, Tungurahua o Tunqurawa (montafia) cuyo significado es traquea, Chimborazo
o Chimpurasu (volcan) la mayor sefial o hito mas grande” (Juarez Mamani,2008;
Ob.Cit.). por su parte, Cardenas (1983:284) solo atina a decir que “hay incluso
indicios aymaras en el actual Ecuador, aunque éstos parecen deberse
principalmente a migraciones de mitmakuna”. Véase siguiente mapa.

MAPA 1: TERRITORIO AYMARA DURANTE EL SIGLO XV

Z
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El territorio aymara y la expansiéon de los Incas en el siglo XV

En los mapas comparativos, fijese como de 1438 a 1493, en la época precolonial, el
territorio inka aumenta considerablemente, y el territorio aymara se ve afectado en el
flanco norte, perteneciente a los grupos aymaras de los Canas, Collas y otros.

MAPA 2: TERRITORIO INCA Y AYMARA DURANTE EL SIGLO XV (COMPARATIVO)

Fuente: Perlacios Campos, Historia del Perd. http://www.geschichteinchronologie.ch/am-S/peru/gs/Campos/03_erste-bevoelkerungen-ESP.html

3.3 TERRITORIO AYMARA DURANTE LOS INICIOS DE LA COLONIA

Dice Bernedo (1949, en:Los Andes) que “Cuando los espafnoles tomaron posesion
del Collao, los uros o puquinas se hallaban diseminados por la extensa planicie
boliviana formada por los lagos Titicaca, Poopd, Coipasa y el Salar de Uyuni,
abarcando desde el grado 15 hasta el grado 22 de latitud sur; pero esta relativa
extension que ocupaban los uros, mezclados con los aymaras, no era sino una parte
del dilatado (o sea el aymara opac6 al uro como el quechua opacé al aymara y
demés lenguas por es estatus politico militar) imperio que formaron en la
antiguedad, cuyos limites eran: por el norte, el lago Titicaca, comprendiendo toda la
extensa meseta interandina peruano-boliviana hasta la frontera argentina, y por la
costa, desde el norte de Arequipa hasta el puerto de Cobija, lugar que marcaba la
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frontera con los Changos, duefios del litoral chileno. La extension geografica
ocupada por esta raza primitiva era casi tan grande como la del imperio aymara que
le sucedié en estos mismos dominios después de constantes y encarnizadas luchas
entre ambos pueblos en el decurso de muchos siglos (lamina XIX). Hoy no les queda
sino una lengua de tierra, sobre la margen del rio desaguadero.

DISTRIBUCION DE LA NACION AYMARA EN EL SIGLO XVI

La distribucion del pueblo aymara en los inicios de la Colonia seria como lo muestra
el siguiente mapa.

MAPA3: DISTRIBUCION DEL AYMARA EN EL SIGLO XVI

Distribucién del aymara en el siglo XVI. Mapa copiado de "Linguistica Aymara" de Rodolfo Cerron-
Palomino, CBC Cusco 2000; mostrando la distribucién de los hablantes de la familia Aymara
(Aymara, Jaqgi, Kawki). Segun este mapa la familia linguistica Aymara (Jagi segun MJ Hardman o Aru
segln A. Torero) cubria casi todos los andes al sur de Lima hasta el norte de los actuales territorios
argentino y chileno. (A)=Lenguaje de la familia Aymara: aymara, jagaru, kawki.
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LEYENDA: 1.- Canta (A), 2.- Yauyos (A), 3.- Huancas, 4.- Angaraes, 5.- Chocorbos, 6.- Lucanas (A),
7.- Soras, 8.- Chancas, 9.- Quichuas, 10.- Aymaraes (A), 11.- Cotabambas (A), 12.- Yanahuaras (A),
13.- Parinacochas (A), 14.- Condes (A), 15.- Cabana-Condes (A), 16.- Chumbivilcas (A), 17.- Canchis
(A), 18.- Canas (A), 19.- Collaguas (A), 20.- Collas (A), 21.- Lupacas (A), 22.- Callahuayas, 23.-
Ubinas (A), 24.- Carumas (A), 25.- Pacajes (A), 26.- Carangas (A), 27.- Soras (A), 28.- Charcas (A),
29.- Quilacas-Asanaques (A), 30.- Cara-caras (A), 31.- Chuis, 32.- Yamparaes, 33.- Chichas (A), 34.-
Lipes (A)

3.4 EL AYMARA Y SU EXTENSION TERRITORIAL EN EL PERU

Una vez posesionados los aymaras del Altiplano collavino y del Titicaca,
comenzaron sus conquistas, sometiendo a su dominio a todas las tribus y naciones
del continente Sudamericano. Este hecho esta probado por los nombres de lugares,
rios, montes, etc., todos ellos de procedencia aymara. Este mismo hecho de la
toponimia, en muchos lugares ha servido para distinguir el origen étnico de los de los
fundadores de una poblacion, como dice Midendorf “todos los nombres de aldeas de
Sajonia y Turingia, que termina en itz son de origen eslavo y lo mismo sucede en
Alemania del Norte con los terminados en iu y en ow”. De idéntica manera tenemos
en América nombres de procedencia aymara, esparcidos en casi todo el Continente
Sur, asi las palabras que llevan como sufijo o prefijo la particula marca, que significa
pueblo o ciudad son netamente aymaras; tenemos:; Agomarca, pueblo de
Hualgayoc, Huarymarca, aldea de Chota (Dpto de Cajamarca); Allpamarca, pueblo
de Canta, Jicamarca, pueblo de Huarochiri, Pariamarca, pueblo de Canta (Dpto de
Lima); Alpumarca, aldea de Patas, Caracmarca, aldea de Huamachuco, Llacomarca,
aldea de Santiago de Chuco, Paucamarca, aldea de Patas, Larumarca y Uchumarca
en Patas (Dpto de La Libertad), Ancomarca, pueblo de Aymaraes, Cotamarca, aldea
de Andahuaylas, Chacamarca; Choquemarca, aldea de Abancay, Chapi-marca,
distrito de Aymaraes, Huancamarca, pueblo de Andahuaylas, Umamarca en
Andahuaylas (Dpto de Apurimac); Andamarca, pueblo de Huancayo, Yanamarca en
Jauja (Dpto de Junin); Apumarca, aldea de Cotabambas, Calamarca, pueblo de
Angaraes, Chupa-marca, distrito de Castro Virreyna, Huajramarca, pueblo de
Tacayaja, Laramarca, pueblo de Castro Virreyna, Rutumarca en Angaraes,
Lacsamarca en Huancavelica (Dpto de Huancavelica); Auquimarca, pueblo de
Cajabamba, Cashuamarca, aldea de Jauja, Guafiamarca, Acomarca, pueblo de
Cangallo, Huaramarca, aldea de Huaylas, Llancamarca, aldea de Santa,
Musucmarca en Huari, Ciromarca en Pomabamba, Yurumarca en Huaylas (Dpto de
Ancash); Capacmarca, distrito de Chumbivilcas, Colquemarca, distrito de
Chumbivilcas, Mollomarca, aldea de Paucartambo, Pitumarca, pueblo de Canchis,
Puncumarca, aldea del Cusco, Quilcaymarca, aldea de Chumbivilcas, Quillamarca y
Colquemarca en Chumbivilcas (Dpto del Cuzco); Cara-marca, aldea de Dos de
Mayo, Condomarca, pueblo de Huanuco, Tantamarca en Dos de Mayo (Dpto de
Huénuco); Chicaymarca, aldea de Castilla, Tintamarca en Castilla, Collamarca,
aldea de Arequipa (Dpto de Arequipa); Chaypi-marca, aldea de Huancayo,
Chamarca, aldea de Tarma, Chumarca, aldea de Tarma, Patamarca, aldea de Jauja,
Ucumarca en Tarma (Dpto de Junin); Chaupi-marca, pueblo de Pisco (Dpto de Ica);
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Chusamarca, aldea de Puno, Nufiumarca, aldea de Chucuito, Sunimarca en Ayaviri
(Dpto de Puno); Huaman-marca, pueblo de Cangallo, Lacanamarca, pueblo de
Cangallo, Ocsamarca, aldea de La Mar, Uchinamarca en Huanta (Dpto de
Ayacucho); Yuracmarca en Chachapoyas (Dpto de Amazonas).

Hasta aqui los nombres citados son en quechua, sefial de que el quechua se valio
del aymara (del sufijo Marca) para anteponerlo al de su lengua. Su explicacion esta
en la conquista quechua de territoeios aymaras.

Middendorf da otra palabra aymara: Chuqui, que significa Oro, porque proviene de
choque, como Choquepampa, Chuquimarca, Chuquimayo, Chuquipujio,
Chuquicanta y otros. Tenemos ademas estos otros nombres: Choque en Bolognesi
(Ancash), Choquec aldea de Condesuyos (Arequipa); Choqueca pueblo de
Cotabamba, Choquemarca, aldea de Abancay (Apurimac); Chucuito, distrito de
Puno, Choquela, aldea, Choquemacutimbo, aldea, Choquepifia, aldea (Puno);
Choquetac, aldea de La Mar (Ayacucho); Choquetira, aldea de La Convencion
(Cusco). (Cano,1992:33;en:Album de Oro, tomo XIV).

adicionalmente Middendorf nos dice, que los nombres que terminan en la silaba
Hua, deben considerarse como aymaras, porque esta silaba se usa en este idioma
con extraordinaria frecuencia como sufijo y nos cita los siguientes nombres:
Moquegua (Moquegua, Pisahua (Pisagua), Pisihua, Andahua, Arahua, Pallahua.

En el Perd, hasta Chile y Bolivia y parte de Argentina, mayormente los lugares como
montafas, rios, lagos, aun llevan su nombre en lengua aymara, por ejemplo: Piura o
Piwra (arrumar objetos en orden), Sullana (en el rocio), Chira (pepitas del aji), Q’aja
Marca (pueblo en desarrollo o pueblo joven), Canta o Qhanta (ilumina), Huancas o
Wanca (tambor), Lucanas o Luk’ana (dedo), soras o sora (hablantes que viven cerca
de los nevados), Cchancas om Chanka (débil o fragil), Quechuas o Qhechwa
(habitantes que hablan esa lengua), Aymaraes (territorio que fue hablado por
aymaras), Cotabambas o Qutapampa (llanura cerca del lago), Yanahuaras o
yanawara (pueblo esclavizado), Parinacochas o Parinaqucha (laguna caliente),
Condes o Qhunti (explosiona), Cabana Condes o Qawana Qhunti (el da vueltas
explosiona), chumbivilcas o Ch’'umpiwillka (café claro como la luz al salir el sol),
Canchis o Qanchi (rebusna), Canas o K’'ana (trensa), Collaguas o Qullawa (es
Colla), Collas o Qullanaka (es plural de Qulla), Lupacas o Lupaga (Actual poblado de
Pilcuyo — Puno), Callahuayas o Kallawaya (el que lleva en el hombro un palo),
también se les conoce a los habitantes de los Yungas), Ubinas o uwina (volcan en
Moquegua), Carumas o Qaruma (listas a los lados de las camisetas de los aymaras),
Pacajes o Pakaxi (cambio del pollo a adulto de el aguila llamado Paka, también se
les conoce a los habitantes de lado sur de lago Titicaca), Carangas o Qharanka
(amanecer en la intemperie), Charcas o Charka (un pedazo de tierra cultivada
separada de la otra chacra, si decimos Charqa se refiere a la bifurcacion), Quilacas
Asanaques si escribe en aymara, K’ilaca Asanaki (diente filuda manejra por aqui y
por alla), Cara caras o Qara gara (cuero repelado), Cuis o Kuy (conejo), Yamparaes
o Yampara (con razon o justicia), Chichas o chicha (liquido preparado no
fermentado), lipes o lipi (soga para rodear al ganado)” (Juarez,Ob.Cit.). No esta
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demds advertir que es valida toda revision de los significados de los términos
anotados.

“El norte del Lago Titicaca, actual departamento de Puno — Pert —que hoy pertenece
linguisticamente al quechua-, fue parte del territorio aymara, a partir del siglo XlIl con
el avance de los quechuas hacia el sur, el idioma se ha establecido en el lenguaje
guechua. Sin embargo las toponimias de esta parte del territorio estan en lengua
aymara, vamos a citar algunos mas importantes como ejemplo: Ayaviri o Ayawiri
(llevar el arado en la mano), Carabaya o Q’arawaya (zona escasa de vegetacion),
Asangaro o Asangaru (asanga es un pequefio colchoncito para cargar botija, y ru es
un sufijo que indica: sobre, encima de, traduciendo seria cargar sobre el aparejo una
botija i otro objeto que tenga cuerpo redondo), asi lo postula el citado autor Juarez.

Ademas hace referencia algunos toponimias, como: Capachica o Qhapachika
(Qhapaga = abundancia, chika = medio, se puede traducir como gente de riqueza
mediana, ni tan pobre ni tan rico, asi lo entiende el aymara segun su lenguaje),
Mafiazo o mafasu (el que compra ganado y vende carne en el mercado), laraqueri
o laraqiri (persona que canta laraleando, también se refiere a la persona que habla
sin fundamento, o se refiere al ave (pajaro carpintero) que canta, pero segun el texto
traduce como larilari a la persona de la puna que no tiene cacique (segun Bertonio),
en aymara larilari significa alacran, o una ave nocturno malaguero, vuela en la
noches, espiritu maligno, Acora o Axura (picante), Pumata o Puma uta (casa del
puma), Lampa (plamo cuando se refiere al terreno, litera cuando es objeto), Juli o
Xuli (una ave de la zona, en aymara la letra “X” su pronunciacion es como si fuera
dobe jj, es un fonema fricativa que se pronuncia en el postvelar, Pedro Cieza de
Ledn, en su obra “La Crénica del Peru”, en el capitulo CIV escribe Xuli como uno de
los pueblos de la zona). En el Cercado de Puno como territorios de los aymaras
existen muchos toponimias en esta lengua, pero es necesario aclarar sobre el rio de
nombre Mallcumayo lo que hace referencia Bermejo, Mallku o Mayku se refiere a la
autoridad, en este caso el rio no es una persona, a los animales, lugares o cosas
enormes y de colosal tamafio, por su representacion que tiene, se dice Mallku; y
Mayu se traduce rio, conjuncionando los dos vocablos significa: Mallkumayu (gran
rio), también a la via lactea en el firmamamento que se observa, el aymara también
lo llama Mallkumayu, mas bien los fundamentalistas criollos 0 mestizos, han querido
cambiar el nombre del lugar con Mallku Amaya, que significa cadaver de la
autoridad, el lugar que estamos haciendo referencia pertenece a los Qullas, por que
el lugar llamado Qullakachi, cuyo nombre significa lugar sagrado de los Qullas, es
posible que haya sido cementerio de los Qullas de la tribu Kutimpu. El territorio de
los Lupaga esta en Pilkuyu hacia el lago Titicaca entre llave y juli, cuyo centro de
culto es Kachi Pukara (que significa lugar sagrado de los Lupagas) que también hay
muchas chullpas muy bien labradas de base cuadrangular decorado con lagartos
serpientes y sapos (Katari simbolo sagrado de los aymaras)” (Juarez,Ob.Cit.).

Por su parte, complementaria mas que contrariamente, se tiene la version de Sadul
Bermejo (2008, en: Los Andes) quien refiere que: “En la region Puno, en particular
los municipios han interpretado sus topénimos de manera intuitiva, con poco
fundamento. Asi tenemos que Capachica se interpreta como “ghapaq t'ika” o “flor
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poderosa”. La Etnohistoria Andina registra que, Capachica fue un lugar de eximios
textiles. Ahi se asentaron los mejores artesanos en tejidos de la época prehispanica,
de tal manera que fueron capaces de “hilar con la izquierda”, por consiguiente, el
topénimo derivaria del vocablo aimara “qapuch’iga”. Qapu que significa “rueca” y
ch’iga “izquierda®, respectivamente. Mafiazo proviene de “manasu”, Bertonio
explicitamente sefala que es “carnicero”, porque lo son los de aquel pueblo que
compran ganado para vender en la carniceria. Por tano, es el pueblo de carniceros.
Laraqueri viene de “larajaqiri”. “Larajaqi” es “gente de la puna que no reconoce
cacique alguno” y el sufijo iri es el deverbativo agentivo que expresa ejecucion. La
tradicion cultural consigna como la tierra de los “jawg’a”, gente que desafia el orden
establecido e impone sus propias reglas y maneras de vivir (incluso llegando al hurto
y causando zozobra en pueblos vecinos). Acora probablmente provenga de “axura’.
Xavier Bellenger en su libro El Espacio Musical Andino (2007), manifiesta que entre
los aeréfonos intermedios:”ajora” es la flauta de medida tradicional local, hecha con
una cafia mas fina de 06 orificios en el lado superior. Pomata, indudablemente
proviene de “puma-uta”, la casa del puma. Lampa, significa litera. Caracoto proviene
de “qala quta” (Middendorf registra como cala cota), lago de piedra. En efecto es
una gran fuente de caliza donde hoy se procesa cemento. Juli proviene de “Suli
marca”; sin embargo, no hace menciéon a su significado, tal vez porque para él
resulta implicito, toda vez que vivié gran parte de su vida en esta localidad. Juliaca
es otro término aimara registrado por Middendorf. Segun la Etnohistoria Andina, fue
un Tampu muy importante en el Altiplano situado al mas proximo que era SULI (hoy
Juli). De ahi que, juliaca provendria de “Suli jak’a” (Suli = Juli y jak’a = préximo); es
decir, “proximo a Suli” (Bermejo,2008;en:Los Andes).

“‘Los toponimos mas significativos que pueden registrarse en la ciudad de Puno
llevan la carga semantica siguiente: Kancharani (K'ancharani), lugar con luz
resplandeciente. El Sol resplandeciente irradia sus primeros rayos sobre Kancharani.
Azoguine (compuesto por raiz espafol = azogue y sufijo aimara ni (posesion), que
significa lugar con azogue. Machallata (Mach’allata), estéril, improductivo. Llallawini,
lugar con papa o animal monstruoso. “... Cerro Verde cuya denominacién ancestral

es “q'umir gaga”. Los espanoles no mantuvieron el vocablo original porque
refonologizando resultaria “comer caca”.

4 HISTORIA DE LA NACION AYMARA

4.1 REESCRIBIENDO LA HISTORIA DE LOS AYMARAS

El aymara nunca se ha sentido parte de la historia, lo mas proximo fue ser lector de
la historia de ‘otros’ pueblos. Les han contado sobre piratas, que asaltaban oro y
plata en los océanos, nos han contado sobre la gloria de Espafia, pero nunca sobre
lo propiamente suyo, sobre lo glorioso y valioso que fue. Al reescribir la historia, salta

29



a la vista que ese oro y esa plata iban de Peru a Espafia, oro que venia de Cuzco,
Puno y Potosi, extraido con sangre, energia y sudor de quechuas y aimaras, y que
apetecida por los europeos y por los piratas, aliment6 a la gloria de Europa.

A los nifios aymaras y quechuas, punefios y peruanos en general, no se les ensefian
Historia del Peru sino Historia de Europa o de Espafia, castrandoseles la identidad y
la autoestima al enseférsles “héroes foraneos”, que solo cultivan la admiracion por
personajes fordneos, que en muchos de los casos tienen un pasado oscuro y no
necesariamente sirven como icono o baluarte de valores, claro estd con excepciones
como el de Tupac Amaru, aunque no se ensefie la verdad sobre este personaje. En
todo caso, mas rica es la ensefianza si empezamos a tocar héroes de la comunidad:
como el padre de familia o el presidente que hizo una obra importante en favor de la
comunidad; el alcalde que si obré6 honestamente, o el regidor, o el teniente
gobernador que orientd con liderazgo; los héroes de un pueblo como Pedro Vilca
Apaza, Julian Apaza, Bartolina Sisa, Pedro Mamani, Willka Kutipa, entre otros no se
les da la debida importancia en la escuela, acaso por ello las autoridades, al verse
ajenos del juicio escolar, estan al libre albedrio, actuando a espaldas de la
comunidad: llegan al poder y se olvidan del pueblo, asi como que son del pueblo.

Esta historia se construye desde la vision propia, es decir desde la vision y
experiencia vivida de los aymaras. No se busca la verdad absoluta sino una
explicacion a nuestra historia. Nuestra historia no se puede contar en pedacitos, en
lo que cada quien pone o quita de su historia personal. Es una historia colectiva. Una
historia donde no cabe el “yo”, sino lo colectivo. Una historia donde hablamos,
escuchamos, miramos y sentimos como colectivo.

4.2 PROCESO HISTORICO DE LA NACION AYMARA

4.2.1 HISTORIA PRE-AYMARA

“‘Nuestras raices reposan sobre la misma tierra que pisaron antiquisimos pobladores
del altiplano, que dejaron huella fehaciente hace cinco millones de afios al borde del
milenario lago Titicaca, ..., donde dejaron enterrado el collar de cuentas de oro
laminado en llave, hace como cinco mil afios. Antes que surgiera el genio indudable
de Manco Capac, ya estuvieron por aca los Tiwanaku, Lupaga y Kollas”
(Molina,2008;en: Los Andes). El hombre kollao debié aparecer como en otras partes
en la Era Cuaternaria y en la edad de piedra, o sea en el Magdaleniense, que
corresponde al Paleolitico Superior, donde abundaban las obras de arte, tales como
las pinturas parietales, lo que se confirmaria con las pinturas rupestres encontradas
en Quelkatani, en la comunidad de Chichillape del distrito de Santa Rosa de la
provincia de Chucuito a pocos kilometros de Mazo Cruz; en las cuevas del distrito
de Pizakoma, provincia de Chucuito. Este periodo, en otros lugares corresponde a
los hombres de Cromagnon. Chancelade y Grimaldi que tienen afinidades con
elementos de la raza blanca, amarilla y negroide. También en las diferentes
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provincias del departamento, se han encontrado puntas de lanza en piedra tallada,
gue corresponderian al Chelense y Acheulense del Paleolitico antiguo o Inferior, en
este periodo aparece el hombre de Mauer, Piltdown; para confirmarse esta
presuncién, tendria que buscarse los restos del hombre que corresponde a estos
periodos, puesto que lo Unico que se ha encontrado hasta la fecha son las
expresiones de arte e instrumentos de lucha o defensa (A. Vayson de Pradee, “La
Prehistoria”. Pleamar. 1943, pags 123 y 147 (Loayza,Ob.Cit.:90).

Las pinturas rupestres de Quelkatani, se encuentran a 4.300 m.s.n.m., a 138
kilbmetros de la ciudad de Puno, en la propiedad de Eleuterio Jarini Zacari,
denominada Quelkatani, en la comunidad de Chichillape, distrito de Santa Rosa de
Juli, provincia de Chucuito, departamento de Puno, sobre una gigantesca roca de 25
metros de largo y 4 de profundidad.

Estos rasgos, son la prueba de que “hace diez mil afios recolectores y cazadores
poblaron las inmediaciones del lago Titicaca. Después, lo hicieron los pescadores o
uros, que se comunicaban por la lengua uruquilla. Con la agricultura y la ganaderia,
los recolectores se convirtieron en agricultores y los cazadores y pastores, ademas,
se paso de la vida errante al sedentarismo. Con la alfareria aparecio la cultura
Qaluyo, después florecieron las culturas Pukara y Tiwanaku, estas culturas forjadas
por pobladores de habla puquina lograron una primacia de dos milenios y medio. En
la actual jurisdiccion del distrito de Puno hubo varias aldeas puquina, como en
Chincheros (Qaluyo), en Huajsapata (Pukara) y en la Isla Esteves (Tiwanaku). Luego
de las sociedades puquinas, que ponderaron a la agricultura, se conté con la
presencia de los aymaras, quienes establecieron reinos. Una parte de la actual
ciudad de Puno quedé en el reino Qolla, y otra, en el reino Lupaga. En ese periodo
se construyeron fortalezas y chullpas, se establecieron varias aldeas aymaras
principalmente en zonas altas y se ejercid control vertical’(Calsin,2010:19;en:Los
Andes).

Asi que, como dice Samuel Alvarez Enriquez (Ob.Cit.), después de que el hombre
del Awya Yala y Wala Yala pisara tierra firme, creador de su propia cultura, de haber
pasado odiseas desde que fuera “Homo Sapiens” hasta el “Homo Habilis” (Hombre
capaz de transformar la naturaleza que le rodea), hizo su propio descubrimiento, se
ha descubierto solo, sin ayuda o intervencién de elemento extranjero. Como sefialo
Max Uhle (Aleman, reconocido como el padre de la arqueologia), “la cultura peruana
es originaria de los Andes, es desde donde desciende, formando varias y muy
singulares culturas, en el periodo pre inca, luego instaurando el periodo del Tawa Inti
Suyo instaurado por el Gran Malku Qhapagq®, a 4,488 afios de desarrollo andino o al
afio 1,100 d.d.C.

1
Mallku Qhapagq o “Manco Capac (1200 d.C), fundador del imperio incaico, guerrero, poeta, filésofo y profeta, duefio de un gran
magnetismo, mezcla de Noé y Buda (Segtn Garcilazo Inca de la Vega)
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4.2.2 ORIGENES PRIMIGENIOS DE LOS AYMARAS

Sabemos que los primeros rasgos del hombre en el altiplano aparecen hace 10 mil
afios, lo que no significa necesariamente que a partir de esa época haya pisado
tierra collavina. Es necesario cuestionarse: ¢, Pero de dénde vino el hombre collavino
o el aymara? ¢es originario o extranjero? Entonces, al querer explicar el origen del
hombre andino-altiplanico, necesariamente se la debe vincular con el origen del
hombre peruano y ésta con el origen del hombre americano, lo que hace necesario
revisar las dos corrientes generalizadas: la inmigracionista y la autoctonista.

Dentro de las teorias autoctonistas, “Julio C. Tello es creador de la teoria andina,
gue considera la region amazénica como el nucleo originario de la Cultura peruana
por ende de Puno, de donde influy6 a la region andina y por altimo irradié a la costa.
Tello formuld su teoria después de profundas investigaciones que le permitieron
descubrir el Gran Horizonte CHAVIN, y realiza estudios etnobotanicos para
demostrar los caminos culturales de las plantas y de la domesticacion de animales,
junto con desplazamientos migratorios originarios de la region amazonica hacia los
Andes y después hacia la Costa(Loayza,1972:88).

Dentro de esta corriente, existe lo que se llama la corriente culturalista autoctonista
Arawak, que “considera como centro originario de esta corriente cultural, la zona
comprendida entre el Orinoco y el Amazonas, 0 sea, Venezuela y las Guayanas. Se
extendié remontando el rio Amazonas y sus afluentes llegando a la region andina
peruana. Los Arawak ascendiendo a las cordilleras en oleadas sucesivas,
estableciéndose en valles, quebradas y altiplanicies, trocando su caracteristica
nomade, por estacionamientos progresivos que lucharon por dominar la naturaleza
andina y con posteriores emigraciones del mismo origen. Parece evidente que la
temperatura calida de la Amazonia, aceleré el proceso agricola convirtiendo a
muchos grupos de recolectores, cazadores y pescadores en agricultores
(Loayza,1972:67).

Constituia un pueblo de horda, que se hallaba segun se dice semiesclavizado y con
sus diversas mezclas constituia las nueve décimas partes de la poblacion del
continente. También se han hallado craneos fosiles de Aruwakes en estratos
antiguos de Tarija, juntamente con restos de animales ya extinguidos. A esta raza,
gue puebla en gran masa el continente americano en ambos hemisferios, la ha
denominado Ponansky, Aruwak, porque muchas de sus ramas, conservan en su
lengua actual resto del Ur-Aruwak(Loayza,1972:93).

Entre otras caracteristicas, se tiene que “esta raza es de tipo mongoloide y presenta,
cuando sus individuos no se hallan muy mezclados con kollas, un caracter
antropolégico bastante uniforme. Sus principales caracteristicas son: dolicocéfalo,
camaeprosopo, leptoestafilino, prognato, mesorrino hasta platirrino y algunas veces
mesoconcho. El Aruwak es el tronco linguistico, de otro lado significa en el propio
idioma: “Hacedores de harina”. Esa misma palabra por si sola, constituye ya un
testimonio de que el pueblo que en sus origenes hablaba el aruwak, no era némade,
pues poseia cultura, ya que solamente pueblos de cultura conocian la fabricacion del
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pan (Loayza,1972:93). Si los Aruwak ya sabian hacer panes, es decir tenian cultura,
los pueblos que le sucedieron tuvieron una cultura aun superior, que el tiempo
desfavorable se lo llevo con la ayuda hispana.

Estas migraciones, contraviniendo las leyes de la evolucidn sociolégica, no siguieron
el curso de los rios sino los surcaron hasta sus vertientes, dominando la marafia de
los bosques, navegando en los rios y practicando la horticultura y la ganaderia en
los pequefios espacios que podian arrebatar por su esfuerzo a la naturaleza virgen
(Loayza,1972:67).

Las ocupaciones de estos primitivos emigrantes de la Amazonia, no eran
Unicamente la recoleccién, la caza y la pesca sino que paralelamente cultivaron y
aclimataron plantas y domesticaron animales; proceso que es posible suponer que
duré muchos cientos de afios.

Diversos cronistas se refieren a estas migraciones sucesivas de misteriosos
hombres que llegaron hasta los Andes aun durante el Imperio Inkaiko, en el que se
les dio el nombre genérico de ANTIS, bautizando a toda la region oriental con la
denominacion de Antisuyo o la region de la selva. Montesinos en diversos capitulos
de sus “Memorias Historiales” se refiere a los feroces Antis”(Loayza,1972:67). Como
se ve, en alas de la tradicibn se han perennizado versiones acerca de los
desplazamientos migratorios de los Arawak, cuyos elementos culturales principales
son los siguientes (Loayza,Ob.Cit.:67):

a) Aclimatacién y domesticaciéon de plantas y animales; cultivos: yuca, coca,
tabaco, mandioca, etc.;

b) Mitos cosmogonicos y creencias animisticas, totemistica, magia y hechiceria:
culto al jaguar, al le6bn americano; culto a los muertos;

c) Armas: la estdlica, arcos de media cafa; arcos convexos; el tipico arco
cuadrangular o peruano, flechas de raiz, flecha emplumada, cerbatanas;

d) Vestidos: gorros de plumas, mantas y capas de plumas; bonetes, diademos y
cofias de plumas, tunicas tejidas, fajas de trensado, collares de maderas, de
dientes y piedras de colores; coronas de plumas, bastones ceremoniales con
adornos, etc.;

e) Corte del cabello en cerquillo;

f) Arte textil; lazadas con dobles hiladas; uso del llamado telar Arawak que
influye en todo el Perd, talla de madera y mosaico en madera;

g) Flautas largas de strombus, tambor de sefales;

h) Pintura corporal y tatuaje; uso del tembeta;

i) Uso del curare; pelotas de goma, utilizaciéon del caucho; jeringa de clister,
enemas narcoticos, utillaje de greda cocida; vy,

j) Canasteria, cesteria, utillaje de madera.

Muchas de estas manifestaciones coinciden con los rasgos culturales de los kollas y
aymaras muchos siglos después como se vera.

Ademas de Julio C. Tello y Loayza, Leonidas Bernedo es de la misma teoria. Los
Aruwaks habrian llegado al altiplano hacia los afios 00 de nuestra era. “... que hacia
el afio namero cero (0), los antiguos Arawaques provenientes del Norte y Centro del
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Awya Yala estuvieron poblando en estado nomade los alrededores del gran Lago
Texeqaqa o Titigaga. El arquedlogo escribe: La raza Arahuac constituye “el
verdadero subsuelo antropoldgico y linguistico de gran parte de las dos Américas...
Los pueblos Arahuaques —dice Arturo Ponansky- pertenecian al famoso tronco
Caribe-Arahuac que en tiempos de la conquista espafola se extendia desde hace
mucho mas al norte del Trépico de Cancer hasta més alla del Trépico de Capricornio
y que en el decurso de los siglos se ha formado en ella nuevas sub-razas, tribus y
lenguas, por el clima, constitucion quimica del suelo el nuevo alimento, las nuevas
emociones tellricas el ambiente nuevo y quizas también la mezcla con el elemento
autéctono o por el cual fueron absorbidos en razén del mayor numero” (La Cultura
Pukina®1958:32). Mas adelante indica: “El gran historiador Riva Aguero... al hablar
de los Uros se expresa asi: “Los Uros, en gran manera dolicolcéfalos, meros
cazadores y pescadores, son por la lengua los mismos Pukinas, hermanos de los
Arhuacos del Brasil, que se extendieron desde la Guayana y Las Antillas hasta La
Florida. Rivet sostiene, y a mi parecer prueba, que proviene del este amazonico.
Avanzaron por la depresion de la Cordillera en la cuenca del Marafion, luego
ocuparon con el nombre de Changos las costas de Tarapaca y las del norte de
Chile”)Id.:33); estuvieron poblando nuestra accidentada y milenaria regién a los
alrededores del gran “Lago Sagrado de los Inkas”.

“No se puede, pues, escribir Historia dice Bernedo, si no se tiene conocimiento del
estrecho vinculo que ha tenido el hombre con el suelo, con la tierra donde ha nacido,
donde ha actuado, donde ha dejado la huella de su paso, donde su inteligencia cre6
culturas singulares... (Ibid.,1958:20).

Serian los Arawac quienes dieron descendencia a los Uru y a los Pukina. Bernedo
reitera que: “una de las facciones mas importantes en que se dividié la raza de los
arahuaques amazonicos fue la de los Uros o Puquinas, creadores de una cultura
original cuyas huellas acusan su presencia de su extenso escenario geografico en
las regiones interandina y cisandina, mucho antes de que se desarrollara, en estos
mismos lugares culturas superiores, llevando una vida detestable y organizada...
Durante centenares de afios recorrieron los lagos y rios del extenso altiplano
interandino, dedicados en un principio a la caza y la pesca de aves acuaticas siendo
expertos y habiles navegantes, pues manejaban con singular destreza sus balsas,
sus embarcaciones rudimentarias, los mismos que construian con la paja de totora,
material que abunda en tupidos bosques a orillas del rio Desaguadero y en los lagos
Titicaca y Aullaga (Ibidem:38), la totora (chhullu, en lengua aymara), que tiene
diferentes usos, hasta la alimentacibn humana, es tan antigua como el mismo
hombre de esta meseta Qulla, asi como la propagacion de su lengua proveniente del
Aruwa o Uruwa, posteriormente Uro-Pukina, Jage Aru y finalmente Aymara; el
guechua ha sido impuesto juntamente que (con) la incursion de los Qollas o la
Cultura Qollana, una vez oficializada la lengua, después del afio 1,345 cuando
oficializara el Inka Yupanqui (estadista), en la posterioridad conocido como
Pachakuteq (Remocionador del mundo). Es desde alli, cuando empezaron a
desarrollar su propia cultura y los afios iban pasando, posteriormente convirtiéndose
con el correr, en agricultores y ganaderos, pasando de la forma némade y semi
némade a la vida sedentaria, con la domesticacion de animales, produccion de
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alimentos de pan llevar con la siembra en conocidos lugares de los “camellones”,
andenes (waru waru y pata pata, aymara-quechua respectivamente) con la inclusion
de los canales de regadio, como posteriormente se va apreciar con el desarrollo de
las culturas Chiripa y Tiwanaku, cuyo radio de accion llegara hasta los linderos del
sur de la cultura Chavin que conocemos, un amplio espacio geografico que segun
calculamos, tal como también lo afirma el arquedlogo Carlos Milla Villena, cuando
nos demuestra en sus investigaciones la llamada “Ruta de Viracocha”, asi como el
aporte de “Notables arquedlogos, astronomos y matematicos, conceptuan en la
actualidad que en un punto de esta gigantesca meseta se encuentra el lugar del
origen de la gran cultura andina, que fue desarrollada por sabios amautas siguiendo
rigurosamente observaciones astronémicas y calculos matematicos, bajo la égida de
la Cruz del Sur o la “Cruz Cuadrada” (Documental del Peru”,1965:3). Para no fungir
de anti peruano, no quiso decir que fue la cultura Tiwanaqota (muy cerca del Lago,
traducido del aymara y Tiahuanaco en espafol).

El grupo arawak que llegdé al altiplano, dio lugar a otros grupos del altiplano que
paulatinamente se fueron diferenciando entre ellos, quizas hasta dejar en la historia
su nombre originario. Asi, Waisbard cita a Joaquin Santa Cruz, que ha estudiado a
los aborigenes del Ecuador, estima que la raza mas extendida en Ameérica en
tiempos prehistoricos, era la de los Arawaks que dieron nacimiento a diversas
naciones. Entre éstas figurarian, segun el autor, los Collas que fundaron una de las
colonias Arawaks mas poderosas a las orillas del lago Titicaca. Se destacan los
urus, los karis y los zapanas, todos de origen maypur, tronco principal de la raza
arawak”(Waisbard,1975:64).

Lo mismo cita el monsefior Leonidas Bernedo Malaga (Arequipa 1891-1977)
investigador de la cultura puquina que escribié La cultura Puquina o Prehistoria de la
Provincia de Arequipa, publicado en 1949 por el Ministerio de Educacién Publica,
merced al Premio “Inca Garcilazo “ de los premios de Fomento a la Cultura, edicion
1945. (http://www.casadelcorregidor/d-interés/_ biblio_ Bernedo.php).

Segun este historiador, una de las fracciones mas importantes en que se dividio la
raza de los arahuaques amazonicos fue la de los uros o puquinas, creadores de una
cultura original cuyas huellas acusan su presencia en un extenso espacio geografico
en las regiones interandina y cisandina, mucho antes de que se desarrollaran, en
estos mismos lugares, culturas superiores, llevando una vida estable y organizada.
Los conquistadores hispanos bautizaron a estos indios arahuaques establecidos en
el altiplano peruano-boliviano con el nombre despectivo de uros, (para el autor, no
es despectivo) que son los mismos puquinas por el idioma. Desde épocas remotas
vivieron en la regibn de Umasuyo, es decir, la region acuatica del Peru
precolombino.

“‘Durante centenares de afnos recorrieron los lagos y rios del extenso altiplano
interandino dedicados en un principio a la caza y a la pesca de aves acuaticas
siendo expertos y habiles navegantes, pues manejaban con singular destreza sus
balsas, sus embarcaciones rudimentarias que ellos mismos construian con la paja
de totora, material que abunda en tupidos bosques a orillas del rio Desaguadero y
en los lagos Titicaca y Aullagas” (Bernedo,1949;0b.Cit.)
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Entonces, a la interrogante, ¢ cuando y en qué momento el hombre del altiplano llega
a ser sedentario y deja de ser nbmade y semi nOmade?, para nosotros la respuesta
es “desde el mismo instante en que construyé su Phutuko (en Uro-Pukina), ch’uklla
(en quechua), entre ambas construcciones varian en esencia, convirtiéndose asi en
sedentario” (Vigencia del Awya Yala o América, SAE, inédito).

La corriente arawak es respaldada por la reflexion del punefio Juan Judrez Mamani
(2008, en: Diario Los Andes), quien especificando algunos datos hace la siguiente
cita: “... los primeros habitantes de este continente llamados Aara o ara (silvestre),
ara jagi (primer humano o hombre silvestre) con el uso se va formandose término
ayara de ahi viene Ayar(a) manqu, ayar(a) uchu, ayar(a) cachi, ayar(a) awqa, para
formar ciertos términos se elide “a” del término Ayara, viene del Ayar Mara (ayar =
silvestre y, mara = afio) (ar jiwra — quinua silvestre, segun el autor) ya con el uso
linguistico se elide “ar’ y resulta aymara, que es la lengua de los primeros humanos;
los primeros comunidades se habria llamado Arawaqu, compuesta de dos voces
Ara y Waqu (primer tribu), las voces emitidas para comunicarse seria el aru (palabra,
vocablos, voz); y los Soras capaz de reclamar que tuvieron su lenguaje propio asi
como los Urus, el término uru es aymara que significa: dia, luz, claridad... Para
desarrollar un lenguaje se ha requerido milenios, peor aun como el lenguaje
aymara, tan perfectamente estructurado, con un vocabulario ampuloso, que se
expandié casi toda este continente antiguamente llamado Awi Yéla, y que aun se
resiste morir como lengua, pese que la lengua espafiola tienen una ensefianza
escolarizada y obligatoria; desde que llegaron los espafioles la lengua aymara fue
mal vista, criticado como lengua de herejes hasta en ultimo caso como salvajes”.

Para reforzar ain mas esta teoria autoctonista, cabe preguntarse ¢qué relacion
existe entre Manco Cépac (Mallku Qhapaq) y los Aruwaks? Dentro de la teoria que
fundamenta que los arawaq procedieron de las yungas, quienes serian los primeros
habitantes del altiplano, procedentes de la Amazonia, Manco Capac y Mama Ocllo
tienen relacion con ella. Veamos lo que nos dice en andnimo publicada en la Revista
“‘Debate Regional” en el 2005: de acuerdo a Garcilazo de la Vega y Huaman Poma,
pues en ella se ve que existe razones suficientes para afirmar que este personaje
tendria sus raices en los arawaks, constituyéndose en una prueba de vinculo entre
inkas y aruwaks.

“Segun concluimos de las investigaciones realizadas por personajes de esa época,
Manco Capac vino de una region selvatica posiblemente de Bolivia 0 zona norte de
la zona selvatica del sur del Pera o de la zona norte de Puno vale decir Carabaya o
Sandia pero lo mas probable es que sean descendientes de una tribu semejante a
los Ashaninkas -o los Arawak- y veamos por qué:

1. La descripcibn de Manco Capac realizada por Garcilazo de la Vega nos
describe que él vino con un arco y flecha, tenia el cabello corto ataviado de
ropas y tenia en la cabeza una vincha o corona de color tal cual lo usan los
nativos Ashaninkas, (véase figura siguiente), tenia el pelo muy corto y tenia
una vestimenta larga.

2. Vino con flechas y un arco eso se supone que vino de un lugar de la selva
donde existe madera para realizarlas y por ser un arma tipica de la selva.
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3. Enlo que respecta al pelo, este segun las mismas referencias de Garcilazo no
tenia mas de dos dedos de altura, esto era una gran distincion de su
personalidad —en vista que segun €l mismo- se recortaba su cabello con
piedras muy filudas a lo que comenta que un Inca se qued6 admirado por las
tijeras que tenian los espafioles para cortar sus cabellos y era posible que
cambiaria mucho oro por las mismas porque con las piedras muchas veces
se hacian heridas en el cuero cabelludo.

4. En cuanto su vestimenta era similar a los Ashanincas (al respecto en el
Capitulo XXVIII — del &rbol maguey y de sus provechos, Garcilazo de la Vega
menciona: “... el arbol que los espafioles llaman maguey, y los indios
chachau, por los muchos provechos que dél se sacan...” “...De las hojas que
se sazonan y secan al pie del tronco, sacan cafiamo fortisimo, de que hacen
las suelas del calzado, y las sogas, jaquimas y cabestros, y otras cosas
groseras, de las que cortan antes que se sequen (majadas las ponen a las
corrientes de los arroyos para que se laven y pierdan la bascosidad que
tienen); sacan otro caflamo menos grosero que el pasado, de que hacian
hondas que traian en la cabeza y hacian ropa de vestir donde habia falta de
lana o de algoddn”...)- hacemos otro comentario al respecto al final de la
presente nota-, también es ldgico que posteriormente estando en la sierra
cazaron algunos camelidos y aprovecharon su fibra para la realizacion de su
ropa.

FIGURA 1: A la izquierda: representacion de Manco Cépac segin Poma de Ayala que
muestrael vestuario y caracteristicas fisicas similares a los Ashaninkas que perviven en pleno
siglo XXI, al lado derecho.
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4.2.3 HISTORIA AUTOCTONA AYMARA

Los aymaras en el altiplano: Surgimiento y expansion de los aymaras

Alfredo Torero, citado por Dionicio Condori (2009:18) dice: Cuando los aimaras
llegaron a la gran meseta del altiplano, en esta region ya existian varios grupos
étnicos, tales como los puquinas, urus, pacasas, chipayas y los cunzas en el norte
de Chile, (posiblemente descendientes de los Arawaq) que poseian cada uno, su
propio idioma; pero con la presencia del aimara, que cobr6 gran poderio al entrar en
contacto con las lenguas nativas de la regién, acentué mas los fonemas oclusivos.
“‘Después de la cuenca del lago Titicaca el aimara ejerci6 una influencia
extremadamente poderosa como centro de difusién”, haciendo referencia a Buttner,
Th.(1983:260).

Con lo anterior deducimos que, los aymaras no eran los primeros en llegar al
altiplano, pues hubo otros pueblos que se adelantaron a los que desplazaron. Asi
dice Calsin(2005:26), citando a Hernan Amat Olazabal: “a fines del siglo IX de
nuestra era, grupos migrantes del sur y sureste del Titicaca ocupan esos espacios...
se trata de la pujante y expansionista formacién econdmico-social de Tiwanaku,
cuyos multiples asentamientos en Chucuito, Juliaca, Azangaro y especialmente en la
Isla Esteves de Puno, atestiguan su intensa y larga presencia dominante”. Estas
serian de habla puquina por los datos que exponemos. Después llegarian los
aimaras, dos o tres siglos después.

A la version anterior, agrega Loayza: Se cree que muchos siglos después, llegé a
esta parte del kollao la raza aymara; fuerte, guerrera, de instintos feroces,
provenientes del sur, obligados, tal vez, por la esterilidad y el cambio del clima de
aquellos lugares, que hoy son completamente aridos, presentando las huellas de
gue en otra época hubo abundante vegetacion, como se ha constatado en Tarapaca,
Atacama y otros lugares (como prueba de ello, en Chile todavia perviven aimaras),
como indica José de la Riva Aglero. Se establecieron a orillas del Titicaca por la
hospitalidad del clima y las ventajas que ofrecen los lagos para el desarrollo y el
sustento de los pueblos primitivos. Las islas del lago tales como Amantani, Taquile,
Soto, Koati y Sol o Titikaka, donde se han encontrado antiguas viviendas hechas de
piedra ciclopea, sin pulimento con su techumbre de piedras planas, muy parecido a
los dolmenes celtiberos, pero de mayor magnitud que aquellos. Lo que estaria
indicando que corresponderia al Neolitico, periodo de los dolmenes (A. Vayson de
Pradenne, La Pre-historia. Pleamar, pag 134) (Loayza,1972:97).

La version del historiador peruano Alfredo Torero (2002:386) es que: “La presencia
de pueblos de lengua aymara en El Collao y Charcas era relativamente reciente en
el siglo XVI; su ingreso se habia producido unas tres centurias antes ( o sea siglo XII
aproximadamente), al parecer de manera violenta, por el avance militar desde el
noreste hacia el sureste a lo largo de la Cordillera Occidental de los Andes, hasta
ocupar, primero, la mitad meridional del Altiplano, en torno al lago Poopé, y sélo
unos siglos mas tarde, revolver hacia el norte, para ganar la orilla suroccidental del
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lago Titicaca. Con esto, decimos que no hallamos contradiccién en sostener que los
aymaras invadieron desde el norte y conquistaron desde el sur; repartiéndose buena
parte del territorio altiplanico posiblemente bajo forma de diversos sefiorios o reinos,
algunos de los cuales menciona Ludovico Bertonio en la introduccién a su
Vocabulario de la Lengua Aymara: Lupacas, Pacases, Carancas, Quillaguas,
Charcas”. Aunque no menciona las pruebas, resulta l6gico esa hipotesis mas aun
cuando hay autores que afirman la procedencia de sur — norte de los aimaras.

Indica ademas que, “Pedro Cieza de Ledn recoge y nos transmite relatos acerca del
avance guerrero de una parte de esos aymaras sobre la orilla occidental del lago
Titicaca, territorio en el cual se constituiria de este modo el reino preincaico de los
lupacas, y tiempo mas tarde la provincia de Chucuito en la division colonial
espafiola. Uno de los relatos se refiere a la cruenta ocupacion de la isla sagrada del
Titicaca por huestes aymaras que, comandadas por Cari, liquidaron totalmente a los
ocupantes originarios de la isla, probablemente puquinas”(2002:386).

A raiz de estas acciones invasoras, los lupacas se vieron enfrentados con Zapana,
poderoso sefior de los collas”(Torero,2002:386).

La hipdtesis del historiador punefio René Calsin, en correlacion a la de Alfredo
Torero, es que: “Hacia el siglo Xl el Altiplano resulté invadido militarmente por
pobladores de habla aymara, quienes lograron establecer varios reinos; de estos
reinos los Qana, Qolla y Lupaga estaban vinculados con la region Puno. Ante la
presencia de los aymaras, se produjo una expansion puquina. En los siglos de
preponderancia aymara, caracterizados por un periodo bélico, se ponderd a la
ganaderia, se ejercidé un control vertical, se construyeron fortalezas y chullpas, se
crearon las danzas guerreras”. “Por referencias de Luis Capoche y otros cronistas se
conoce que florecieron numerosos pueblos aymaras, caso de Macari, Cupi, Llalli,
Orurillo y Nufioa como pueblos ganas; de Caracoto, Juliaca, Nicasio, Lampa,
Cabana, Cabanilla, Hatuncolla, Mafaso, Ullagachi, Puno, Paucarcolla, Capachica,
Coata; Asillo, Arapa; Ayaviri, Saman, Taraco, Azangaro, Quiquijana, Chupa, Achaya,
Caminaca, Carabuco, Angara, Moho, Conima, Huancané y Vilque (hoy Vilquechico)
como pueblos gollas; y de Chucuito, Acora, llave, Juli, Pomata, Yunguyo y Zepita
como pueblos lupaqas”(2009:19;en:Los Andes). Propiciando asi el surgimiento de
diversos reinos y seforios a la desintegracion de Tiwanaku.

La tesis de que los aymaras habrian penetrado al altiplano en el siglo Xl resultaria
valida, pues Norman Meiklejohn (1988:23), adiciona que los lupacas“ eran duefios
de su territorio, al menos ya en el siglo Xll, y que posiblemente fueron herederos de
los primeros subditos del pueblo Tiahuanaco”. Por otro lado, la ubicacidon de los
lupacas en solo el sector occidental del lago y el caracter de noticia fresca que tiene
las versiones transmitidas por Cieza de Leo6n acerca del avance de la gente de Cari
desde las alturas de la Cordillera Occidental conducen a sospechar que la invasion
lupaca —y tal vez también de los pacases — se produjo no mucho tiempo antes de la
irrupcion cuzquena en el altiplano”(Torero,2002:387).

Por lo que toca a la procedencia de la lengua aymara, sostiene Uhle la dificultad de
asignarle un foco inicial de expansion y se limita a sefialar que ésta se habria hecho
de norte a sur toda la altiplanicie boliviana, llegando hasta Antofagasta por la costa
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sur y desplazando, entre otras lengua, al antiguo atacamefio, que habria sido una
difusion pre-aymara que llegaria incluso hasta la costa y sierra centro sur peruanas.
(Da a entender que la lengua aymara iba en progresivo desarrollo). Por
consiguiente, el autor (Uhle) sostiene que la fundacién de los monumentos
tiahuanacotas no puede atribuirse a un pueblo insignificante como el de los incas
miticos; sino que habria sido més bien obra de una sociedad mas desarrollada, de
lengua igualmente mas ‘elaborada’ que fue el aymara. (Cerrén-Palomino,Linguistica
Aymara,2000:276).

Existe un primer testimonio recogido de los labios de un curaca Chiriguana, un
capitan aymara llamado Cari que, “saliendo del valle de Coquinbo (...) allegé a
donde agora es Chuquyto, de donde después de haber hecho algunas nuevas
poblaciones pas6 con su gente a la Ysla de Titicaca y dio tal guerra a esta gente que
digo que los maté a todos” (Cerron-Palomino227).

“El otro documento nos informa que los ancestros de los pacajes habrian “tenido su
origen, unos de la parte de la laguna de Chucuito y otros de hacia la parte de los
Carangas, de donde salieron y poblaron en esta provincia, en los cerros mas altos
que hay en ella”’. Segun estas noticias, el autor sostiene el origen atacamefio de
los pueblos aymaras, los mismos que habrian invadido el altiplano y asolado a los
tiahuaquenses de habla originariamente quechua”(Ochoa, Ob.Cit.).

“Por otro lado, segun Cieza de Leodn, los aymaras son procedentes de ‘Coquimbo’,
un valle del norte chileno, e Hyslop demuestra la importancia de un sitio altiplanico
llamado Coquimbo como capital Lupaca y necrépolis de sus mallkus. Es decir, la ola
aymara que penetra en el Urcosuyo viene de mucho mas al sur de lo que pretende
Torero’(Ochoa) estoy de acuerdo con esta hipotesis pues se va de sur a norte,
Manco Capac camind al norte porque su generacion precedente ya habia andado
por el sur, por esos es que en la leyenda el dios sol le dice que vaya hacia el cusco
(norte).

Por otra parte, los pacajes también se consideran gente venida del sur, asi en sus
Relaciones Geograficas de Indias (Mercado Pefaloza, RGI, Relacion de la Provincia
de Pacajes, pag 337-338) en el informe sobre la provincia de Pacajes dice: “Los
cuales dichos indios Pacajes dijeron los indios antiguos, haber tenido su origen,
unos de la una parte de la laguna de Chucuito y otros hacia la parte de los
Carangas, de donde salieron y poblaron en esta provincia en los cerros mas altos
que hay en ella” . Los Guarachi, caciques de Jesus de Machaca ponen en su lugar
de origen en la zona de carabgas, concretamente en Quillacas, al sur del lago
Poopd. Finalmente Santa Cruz Pachacuti dice que los aimaras vinieron de Potosi.
Es decir que estamos ante una migracion de aimara-parlantes cuyo eje sur a norte
seria: Copiap6-Potosi-Carangas-Chucuito.

Los trabajos de Waldemar Espinoza (Fundamentos Linglisticos de la Etnohistoria,
Madrid,1980.) inciden sobre este aspecto, sefialan que la cultura previa a la invasién
aymara fue la de Tiahuanaco y que dicha cultura corresponde a gente de habla
Puquina, la cual fue empujada hacia el norte por los invasores. Su remanente queddé
en la zona de Omasuyos que, segun Lizarraga, eran puquina parlantes y en el sector
de Charazani, donde floreci6 el reino callahuaya, cuya lengua aun tiene palabras
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puquina. Esto coincidiria con la tesis de Ponce, quien supone que Mollo es el
heredero cultural de Tiahuanaco. Este autor indica: “Conviene subrayar que la
Cultura Mollo... tuvo un desenvolvimiento endégeno neto, aunque sus raices se
remontan a Tiwanaku”.

Por otra parte, Amat sostiene que los destructores de Huari fueron los yaros o
llacuaces. Por llacuaces debemos entender gente de habla aymara (Waldemar
Espinoza, oncit po rmi). Waldemar Espinoza, en Fundamentos Etnolingisticos, dice
gue en “Chinchasuyo quedaron grandes remanentes de poblacion aimara, llamadas
también llacuaces o yaros segun las zonas”, esto supone que el avance aimara llegé
hasta el norte del Pert dejando de lado los valles del norte de La Paz y Carabaya,
donde los puquinas parlantes se refugiaron junto a un grupo que logré sostenerse en
Omasuyos(Gisbert,2006:162).

¢ Serian los aymaras quienes terminaron con el florecimiento tiwanaku?

Los investigadores y arqueologos han sido muy cautos en pronunciarse sobre las
causas que determinaron la desaparicion del imperio Tiahuanaco — Huari. D. Menzel
sefiala simplemente que las diferentes ciudades y poblamientos fueron
abandonados. Ponce indica “Es extrafio que hacia el siglo Xlll de nuestra era ese
imperio se desplomara de subito y la urbe de Tiwanaku quedara sumida en el ocaso,
por causas todavia no elucidadas... Acaso una disgregacion politica, asociada a una
eépoca de malas cosechas y agotamiento de los depodsitos estatales que hizo
desaparecer el nexo de union’.

Investigaciones mas modernas de tipo linguistico y etnohistorico tienden a poner
nuevamente en vigencia el hecho de que fue una invasion la que dio fin a la
hegemonia imperial del Horizonte Medio. Esta tesis tiene como apoyo documental,
asi Cieza de Leon, Croénica del Perd, Tomo Il, que trata del sefiorio de los Ingas
Yupanquis... Madrid, 1880, dice: “También cuentan... y que saliendo del valle de
Coquimbo un capitan, que habia por nombre Cari, allegé a donde agora es Chucuito,
de donde, después de haber hecho algunas nuevas poblaciones, pas6 con su gente
a la isla(Titicaca, ahora del Sol), y dio tal guerra a esta gente que digo, que los maté
a todos”.
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MAPA 4: MIGRACIONES AYMARAS, SIGLO XV

FUENTE: Arte Textil y Mundo Andino, Teresa Gisbert.
Leyenda: Las migraciones aymaras de acuerdo a las rénicas y testimonios documentales, graficado
por Teresa Gisbert.

1 Lupacas (segun Cieza de Leodn

2 Pacajes (segun Mercado Pefialoza y Calancha

3 Carangas (segun Mercado Pefaloza y Diego de Mendoza)

4 Confederacion Charca

5 Otro reyno

Este parrafo refleja la realidad de una invasion proveniente del sur comandada por
Cari, cuya dinastia se asent6 en Chucuito; estos pueblos invasores irrumpieron
sobre las islas del lago matando y destruyendo a la cultura que les habia antecedido.
Por otra parte, sabemos que la gente de Cari, que era de habla aimara, establecié
en Chucuito y se los conocié luego como lupacas.
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La incursion aymara no fue sélo sobre el area nuclear de Tiahuanaco y el lago
Titicaca, sino que avanzd hacia el norte, dejando como remanente el reino Yaro,
que, a su vez, destruyé Huari. Espinoza dice: “El hecho de que en el valle de
Mantaro existieran y existen topénimos aimaras no debe aturdirnos, porque los
aimaras invadieron y couparon esta zona, avanzando hasta las sierras de Piura,
Cajamarca y Chachapoyas inmediatamente despés del ocaso del imperio Huari,
cuya caida estuvo ciertamente determinada por esta invasion” y afiade “la agresion
aymara fue lo que dio origen a la formacion del imperio llamado Yaro (siglos XIl —
Xlll) del que tanto habl6 Guaman Poma de Ayala’.

Amat (Herman, Los Yaros, destructores del imperio Wari, en El Hombre y la Cultura
Andina. Ed. R, Matos, tomo Il, Lima, 1978, pag 615), quien estudia
arqueologicamente el reino Yaro basado en el testimonio de Domingo Rimachi
(1656), indica: “La jerarquia y el amplio poder politico del Imperio Wari habian
guedado desintegrados a fines del siglo XII (de nuestra era) por accion de una
sociedad compuesta por endurecidos guerreros y pastores de las tierras altas,
posiblemente agrupados en castas militares, cuyos jefes se creian descendientes
del trueno o del rayo y adoptaban el nombre de animales feroces, o de aves rapaces
o de camelidos, pretendiendo una especie de descendencia totémica. El Puma, el
aguila, el halcén (Mamani), el condor, la llama, la vicuia, etc. La desintegracion de
esta segunda unidad pan-andina del Imperio Wari fue producida por la irrupcién de
los Yaro habitantes de las punas que vinieron de Titicaca que es donde nace el sol y
probablemente presionados por cambios climaticos que disminuyeron las formas de
produccion, se vieron obligados a descender a ecosistemas de las tierras bajas”.
Anade: “Asi los grandes constructores de ciudades, los protagonistas de la
“revolucién urbana” cuando se hallaban en su pleno apogeo politico y religioso y en
Su maxima expansion territorial, sucumbieron en manos de los invasores Yaro. Estos
destructotres del Imperio Wari tenian tradiciones muy diferentes, un sistema de
deidades ligadas fundamentalmente a las fuerzas naturales... Los Yaros tenian
como divinidad suprema a Libiac, nimen multivalente, pues como padre supremo
representaba el rayo, al trueno, al relampago... Ademas, Libiac asumia
significaciones miticas diversas en cada ayllu Yaro...pag 616”. Asi a Pariacaca de
Huarochiri se le conocia también con el nombre de “Yaro”.

Las caracteristicas religiosas de los Yaros fueron comunes a los aimaras, quienes
impusieron en el area altiplanica la adoracién al rayo, que pervivié en el incario y aun
en los tiempos virreinales, identificandolo con Santiago, culto que pervive hasta
nuestros dias.

Si bien Cieza de Ledn nos habla de los invasores venidos del sur, este postulado no
fue considerado en todos sus alcances. La tesis aceptada es que después del
colapso de Tiahauanaco aparecieron en la region del Collao, en torno al lago
Titicaca, una serie de sefiorios con ciertos rasgos culturales comunes, los cuales
mantenian entre si una actitud beligerante y de guerra. Aparentemente eran
consecuencia de la disgregacion de la unidad politica de Tiahuanaco y muchos
tacitamente, consideraban a estos pueblos los sucesores de la cultura Tiahuanacota,
aunque presentaban rasgos formales diferentes, sobre todo en arquitectura, cuya
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caracteristica fue la boveda por avance, la que no usaron los tiahuanacotas
(Gisbert,164).

4.2.4 LOS AYMARAS LUPACAS U HOMBRES-SOL

Como se vio, uno los reynos aymaras que ocupd el Collao fue el de los Lupacas o
Lupi Jagi u Hombres del Sol u, simplemente, Hombres-Sol, gente que se declaraban
hijos o descendientes del Sol. Los lupacas eran un pueblo de pastores que ocupaba
la orilla occidental del lago Titicaca, desde las inmediaciones de puno hasta el
Desaguadero.

Su sistema de gobierno era dual, dividido en las dos parcialidades de hanansaya y
urinsaya, y todo el sefiorio se conformaba por los siete pueblos de las reducciones
toledanas que, en principio, respetaban la division prehispanica. Estos pueblos eran:
Chucuito, Acora, llave, Juli, Pomata, Yunguyo y Zepita. El Desaguadero separaba a
los lupacas de los pacajes. Copacabana, poblada por yunguyos, era espacio
umasuyo en territorio lupaca. Cada pueblo se dividia, ademas de las dos
parcialidades hanan y urin, en ayllus o hathas, excepto Juli, que tenia tres fratrias
por desdoblamiento de la parcialidad Urinsaya. Segun el informe de Pedro Gutierrez
Flores (1574) los primeros ayllus de las diferentes parcialidades, salvo en el caso de
Yunguyo, se denominaban Collana. Collana, segun Bertonio, significa “el primero”,
palabra usada en cada caso con un subfijo que diferenciaba entre si los primeros
ayllus de cada parcialidad.

Existia ayllus especiales de ceramistas y plateros en un pueblo dependiente de los
urinsayas de Acora. Asi mismo en Juli habia 153 familias de chichasuyos, gente que
el Inca habia traido a la regién para afianzar su poderio; en la otra orilla del lago
Titicaca, los incas poblaron de chichasuyos el pueblo de Ancoraimes.

Si tenemos en cuenta la division que hace Capoche del Collasuyo, en Urco y Uma,
los lupacas eran Urco, es decir, gente varonil que vive en las montafias. Su principal
rigueza era el ganado de la tierra, principalmente alpacas. Trabajaban la tierra cuya
medida era el tupu que es una unidad de produccion. Los tupus pueden variar
siendo mas grandes los de terreno arido y menores los de terreno fértil, de manera
gue la produccion sea uniforme.

Entre los lupacas el gobierno era dual y cada pueblo estaba dividido en hanan y urin,
exceptuando Juli que tenia tres fratrias, la de los ayancas ademas de los hanan y
urin. El gobierno general de la provincia también tenia dos cabezas: Martin Cari y
Martin Cusi, correspondiendo a los sectores hanan y urin, respectivamente. Cada
parcialidad se dividia en ayllus menores. Durante la Colonia toda esta poblacién
guedd agrupada en siete pueblos y 14 parcialidades, pero de acuerdo a la
informacion de Garci Diez, los ayllos mayores originalmente eran solo diez, mas dos
de artesanos especializados, el de Copi de alfareros, y el de Sunicaya de plateros,
ambos en la jurisdiccion de Acora (Garci Diez). Habia ademas cinco ayllus de urus y
un asentamiento de chinchasuyos en Juli, no se sabe si estos vinieron como mitmas
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del Inca o los trajo Cutimbo, cacique lupaca que acompafd a Huayna C4pac en sus
conquistas.

Es posible que a la antesala de la llegada de los europeos, las familias lupagas
sumaran 20 000 familias. “Muchos de ellos habian vivido en los siete poblados
riberefios de Chucuito, Acora, llave, Juli, Pomata, Yunguyo y Zepita al menos desde
el siglo precedente cuando, se sostiene, la alianza con el Inca Wiracocha (-1438) y
su hijo Pachacutec (1438-1471) les permitié abandonar sus fortalezas elevadas en el
interior. Ademas de hallarse dividida racialmente en Aymaras y Uros (quienes eran
considerados una raza inferior y estaban en situacion de inferioridad), la poblacion
estaba dividida socialmente en ayllus o comunidades que pertenecian a una casta
superior (anansaya) o bien a una inferior (urinsaya). En cada uno de los poblados,
cada casta tenia su propio cacique (curaca) y sus familias rectoras (principales).los
caciques de ambas castas en Chucuito hacian al mismo tiempo como ‘super’
caciques o ‘reyes’ de su casta en todo el reino. En 1567 estos “reyes” eran Martin
Cari (anansaya) y Martin Cusi (urinsaya). El cacique retirado anansaya, Pedro
Cutimbo, era con toda probabilidad un descendiente de los antiguos caciques
enterradoss en las chullpas de la ciudad fortificada de Cutimbo (Hyslop).

Los Collas tenian su capital a hatun Colla y la capital de lo Lupacas era Chucuito. La
politica de los reynos aymaras estaba organizada en funcion de sus centros urbanos
cercanos al lago Titicaca llamados Tambos o pueblos, que eran concentraciones
urbanas. Estas cabeceras o tambos, ademas de servir de almacenes de alimentos,
sirvieron como recinto y sede de gobierno, donde se alojaba el lider del pueblo. Kari
tenia su sede en Chucuito. Ha de saberse que en cada pueblo, excepto juli que tuvo
tres, habia dos lideres con diferente nivel de autoridad, por lo que se entiende que el
gobierno de estos pueblos era dual, compartido y complementado.

El nombre de la capital del reyno Lupaca, Chucuito, segun investigadores provendria
de otras palabras aymaras, especificamente de Chuki, que significa Oro y Witio que
significa porcion de tierra que penetra en el lago o al recojo del rio. Por lo que
significaria Colina de Oro.

Chucuito form6 parte del Tiahuanaco y fue sede del gobierno de todo el Reino
Lupaca de tradicion aymara, desde el afio 900 a.C. aproximadamente. De aquellos
antiguos tiempos, en los sectores Carin y Luquina, existen tumbas funebres
adosadas con piedra formando monticulos a manera de chullpas pequefias, también
existe un templo ceremonial circular levantado en piedra cuya funcion se desconoce.
En pleno apogeo incaico, los incas Pachacutec y Tupac Yupanqui establecieron y
afianzaron estos territorios para el imperio Inka. Mayta Capac remodeld la ciudad de
Chucuito con palacios y centros ceremoniales.

4.2.5 EPOCAS Y DINASTIAS ORIGINARIAS DE MALLKUS AYMARAS

La tradicion oral aymara habla de varias generaciones de Mallkus (reyes aymaras,
mas bien lideres) que gobernaron aquel pueblo en épocas pasadas, lo que ningun
texto de Historia se ocupa, -ademas del Ultimo- parece que existieron cuatro
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dinastias de Mallkus que concuerdan con las cuatro épocas preinkaikas sefialadas
por Guaman Poma de Ayala en su ‘Nueva Cronica y Buen Gobierno’ y por Fr.
Buenaventura Salinas en su ‘Manual de la Historia del Nuevo Mundo’, estas
referencias concuerdan ademas con los datos aportados por otros cronistas de la
Colonia, que confirman ampliamente la tradicion oral y sefialan la existencia real de
esas generaciones de reyes aymaras.

Primera dinastia: Mallku Titis

La tradicién aymara indica en primer lugar como a los primeros conductores de su
pueblo a los divinos Allkutiti cuyo origen asciende, al mismo dios Kjunutiti Wisa
Hucha (Con — Ticsi — Wirakhocha), creador del universo y de su raza y fundador del
Imperio, hablando de €l como un caudillo invencible y todo poderoso, y colocan su
morada en la pefla mas alta de la isla mas importante del Lago Sagrado (Pefia de
los Titis) con que se designd y se nombra aun actualmente, no solamente a la isla
principal del lago legendario, donde, segun esa misma tradicion, habitaron los Mallku
Titis sino también el mismo lago que, segun Ignacio de la Puente, miembro de la
Sociedad Geografica de Lima en su Monografia del Lago Titicaca, “de tiempo
inmemorial, se ha conocido con ese nombre tanto entre los aymaras como entre los
guechuas, sus sucesores, todas estas aseveraciones nos dice Luis Soria Lens, son
confirmadas por Juan de Betanzos cuando escribe: “dicen que vino de una laguna
de este Reino del Peru, provincia del Kollasuyo un caudillo llamado Kon — Titi —
Wirakhocha... de este Kon — Titi — Wirakhocha, dicen que habia aparecido antes una
vez, ocasion en que hizo el cielo y la tierra, dejando todo en la oscuridad y que
entonces hizo aquella gente”. Rigoberto Paredes en sus ‘Mitos’ dice también al
respecto: “segun la tradicion generalizada y aceptada por los indios con ligeras
variantes, Wirakhocha surgié del lago Titikaka, hizo el cielo y la tierra, cre6 a los
hombres, etc.”, después anota, actos realizados por el dios aymara, sus viajes y sus
hazafias en las que se van destacando mas bien los actos de Gobierno de una gran
caudillo conductor o rey de pueblos como debi6 ser el Kjunu Titi Wisa Huacha, el
cual, podriamos decir, paradiando a F. Elliot Smith cuando habla de Osiris, “fue el
progenitor o rey convertido después en el Dios Maximo de los aymaras”. Pero la
prueba mas contundente la da Guaman Poma, en su N.C y B.G, pag. 57 y siguientes
gue seria largo enumerar (Loayza,1072:175).

Por la misma tradicioén oral, -nos dice Luis Soria Lens- , se asegura que a la dinastia
primigenia de los Mallku Titis aymaras pertenecié Kuntur Mamani?, mallku a quien se
le atribuye la invencion de la Uta (casa o vivienda) quien fue deificado también como
Kjunu Titi Wisa Hucha, precisamente en gratitud a esa su creacion; y es invocado

2 En Tiahuanaco, el Kuntur-Mamani era una de las grandes divinidades totémicas esculpidas en la roca. Los peregrinos
venian a adorarla como Dios - Rapaz protector del hogar” (Waisbard,1975:86). Kuntur Mamani: Espiritu
protector principal del hogar campesino (Van Den Berg,1990:316).
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aun hoy dia por los Uta-Chiris (techadores), como divinidad suprema del hogar, por
los habitantes de la Uta, como maximo bienhechor y guardian celoso de los bienes,
enseres, animales y, en especial, de los seres humanos que se cobijan bajo sus
aleros y como el que resguarda y preserva las enfermedades, desgracias y demas
calamidades que afligen a los hombres que no le rinden homenaje y pleitesia
(Ob.Cit.:175).

La dinastia primigenia de los aymaras serian los mallkus titis, dinastia que estaria
conformada por:

Kuntur Mamani (primigenia)

Khapa Tchekha

Orkho Titi

Khala Titi

Sapalla

Khunu Titi Wisa Hucha (se presume que de ahi viene Kon Titi Wira Qhucha).

Segunda dinastia: los Mallku Apu Willka

Después de la dinastia primigenia, dice la tradicién oral, confirmada en parte por la
escrita, que vinieron los Mallkus Apuwillkas, gobernantes tedOcratas segun se
desprende, de la palabra Apu, que significa sefior o amo y divino; y la palabra Willka
se aplica al sol como divinidad o a los sacerdotes del Sol, este mismo concepto se
desprende de las narraciones que se hacen de los actos de los gobernantes, bajo
cuya direccion se dio forma definida a la religion aymara, entrando en auge el
sacerdocio; pues, de la tradicion se desprende que aquellos Jefes fueron también
algo asi como los Sumos Pontifices de la Nacion Aymara; al respecto apunta Arturo
Posnansky en su obra intitulada ‘Tiwananku la Cuna del Hombre Americano’: “De
modo alguno cabe dudar de que los sacerdotes de Tiawanaku, tuvieron no solo
poder religioso, sino también politico...” y es que los aymaras kollas desceindes de
lo tiwanakus segu él.... Aunque venimos de otros contiente.

Entre los Malkus Apu Willkas, los aymaras destacan el famoso Mallku Wanka Willka,
cuyo nombre va indicando, que se trata de nada menos que del Rey Sacerdote o
Pontifice del Dios Wanka, dios de la poesia, de la musica y de la danza, porque éste
fundo ese culto entre los aymaras tiawanakotas y porque favorecio mas esas bellas
artes en su época. Ademas, Wanka Willka dio su nombre a uno de los confines del
Imperio aymara, porque llevé las armas triunfantes de los aymaras hasta aquel lugar
conocido como Huancavelica (Wanka Willka?)(Loyaza,1972:176).

El Apu Willka Uyuchstus, conocido como Yustus, cuyo nombre significa ‘nos
delindd’, es decir, el que deslind6 o arreglé los limites del Imperio Aymara como un
verdadero cerco infranqueable a los enemigos. Este gran Uyuchstus fue el mas
notable de los Apu Willkas, no solamente porque su fama se publicaba a los cuatro
vientos sino porque €l mismo se decia ser ‘el sefior de todo el mundo’ y con razon,
puesto que seforeaba todas las regiones habitadas alrededor de su Imperio desde
la costa de Khara Khota (Oceano Pacifico) hasta el Hatcha Yunka (los tropicos del
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oriente) y de Hankarayi (Angaraes al N. de Khotayapu —hoy Copiap0) al S. de Chile
(Loayza,1972:177).

Al mismo Apu Willka, se le atribuye entre los aymaras el haber implantado la division
del territorio aymara en cuatro grandes regiones denominadas Khollana (sagrada) al
N. Kupi (derecha), al E. Llumpakha (virgen) o Lupihaka (proximo al sol) al O. y Sullka
(menor) al S., division que segun Anello Oliva fue reproducida entre los quechuas
por el Inka Sinchiy Roka aunque con otras denominaciones en el Tawantinsuyo
(Loayza,1972:177).

Por ultimo, los aymaras dicen que Uyuchstus fue quien establecio entre ellos las dos
grandes castas de Uru-sayas (los del dia) y Aram-Sayas (los de la noche) con el fin
de suscitar entre ellos la noble emulacién en el trabajo y una honrada competencia
en el cumplimiento de sus obligaciones, para el bien y la disciplina de aquel gran
pueblo; division que, si bien al comienzo colmoé las expectativas del famoso Mallku
Willka, resultd funesto a la postre, porque fue el origen de las rivalidades y odios
profundos entre los antiguos aymaras, de donde dimanaron luchas encarnizadas e
interminables que se sucedieron entre las dos castas, socavando los cimientos del
poderoso Imperio Aymara hasta provocar mas tarde su derrumbamiento
espectacular y su disolucion definitiva en pequefias tribus insignificantes. No
obstante esa division de las dos clases de aymaras, también fue instituida por los
Inkas, acaso por el mismo Mallku-Khjapa (Manko Kapaj) en el imperio de las cuatro
regiones (Loayza,1972:177).

De este modo queda claro que la segunda dinastia de lideres aymaras, los
denominados Apu-Willkas, estuvo integrada por:

Mallku Wanka Willka

Apu Willka Uyuchstus

Maya Willka

Inti Willka

Mallkus Khakhapara (gagapara)
Payi o Pani

Tercera dinastia: los lllas

La tercera dinastia, de los gobernantes aymaras corresponde a los lllas (muy bellos
o extraordinarios). Efectivamente la etimologia de llla en aymara corresponde a
extraordinario o muy bello, acaso porque los renombrados Mallkus fuesen de una
belleza fisica excepcional o porque fueron verdaderamente extraordinarios en su
gobierno. Se nombra con admiracién y carifio entre los actuales aymaras al mas
ponderado Yauilla o Jauilla, que segun el P. Martin de Murua, fue sefior desde
Willkan-Uta (Casa con Sol) hoy Vilkanota, hasta Copiapd en Chile, en una extension
de més de un millon de kilbmetros cuadrados.

Takuilla, fue otro mallku de la dinastia de lllas, que los aymaras citan por sus
empresas guerreras, desde se dice que redujo a sus mas terribles enemigos y se
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paseo triunfante de N. a S. Por las costas del Khara — Khota (mar salado) (k’'ara
guta), seguramente el Océano Pacifico, cierta cancidén recogida por D. Rigoberto
Paredes en su Arte Folkldrico de Bolivia, refiere una de las proezas del gran Taku-
llla ‘el mucho hombre’, quien habia traido de lejanas tierras a los Chanku Mankheris
(comedores de algas marinas), para hacerles comer pescado y mas
pescado’(Loayza,1972:178).

Quipu-llla, inventor de los quipus, es otro de los Mallkus de la tercera dinastia de
reyes aymaras, segun la tradicion oral que también le atribuye la organizacion
economica del Impero. El P. Anello Oliva en su Historia del Reino y Provincia del
Peru, atribuye a un cierto llla precisamente la invencion del sistema de contabilidad
de los aymaras o0 sea lo quipus, “segun notas que le envido desde Charkas D.
Bartolomé Cervantes, racionero de la Santa Iglesia Charkas”. Mercedes Anaya de
Urquidi en su libro Indianismo, pag 28 dice: “El sabio cronista de los albores del
Coloniaje, Polo de Ondegardo, del que se afirma muri6 en Cochabamba, asevero
gue llla sinébnimo de luz o rayo (al muy bellos), era el nombre de un Amauta natural
de Chayanta a quien se le atribuye la invencion de la escritura ideografica de los
quipus.. signos convencionales como fueron los quipus por cuyo inventor para en el
ais de Charkas el Kacique llla(Loayza,1972:178). Entonces, de acuerdo con Loayza,
la tercera dinastia, la de los llla o mas bellos 0 hermosos, habria estado conformado
por:

Yauilla o Jauilla
Takuilla o Taku llla, el mucho hombre
Quipu llla, inventor del quipu o escritura ideografica.

La cuarta dinastia: Kjhapas o Mallku - Kjhapas

La dltima dinastia de que hace memoria la tradicion oral aymara es la de los Kjhapas
o Mallku — Kjhapas (reyes opulentos o poderosos) que gobernaron a los aymaras ya
cuando comenzaron a vislumbrarse en el Imperio un estado de decadencia y
postracion, sin embargo se infiere de la misma tradicion que estos jefes si no fueron
los que sentaron definitivamente sus raices en los Hatcha Yungas, las llanuras del
tropico y en toda la enorme extensién de los Yunkas, para el cultivo de la koka,
frutales, raices y demas productos del mesotero que consumian los kollas, fueron
guienes destrozaron a los Aukhas (enemigos) exteriores, los Tchuntchus
(selvicolas), que impavidos, audaces y astutos incursionaban anualmente en los
cultivos aymaras de aquellas regiones y los saqueaban impunemente (hoy es
gispiyafia), cuando ya se hallaban en estado de produccién; los Khjapas obligaron a
es0s enemigos a mantenerse en los confines del Hatcha Yunka definitivamente
(Loayza,1972:179).

Los cronistas de la Colonia haciéndose eco de la narracién oral hacen alusiones a
Makuri, que la tradicion afirma ser uno de los ultimos Khjapas, célebre Mallku
aymara que, en Karabuko ordené el lapidamiento de Tunupa, el Cristo aymara,
segun Fernando Diez de Medina; y finalmente a Sapana y Kari, Ultimos reyes
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aymaras que unidos defendieron valerosamente y victoriosos su libertad contra los
Inkas, pero divididos y enemistados entre si, fueron facilmente dominados por el
monarca cuzquefo (Loayza,1972:179). Los Khjapas, segun la tradicion aymara,
dominaron a ese pueblo muchos afios y los mas terribles por las feroces luchas que
debieron sostener con el enemigo exterior primeramente y después durante las
luchas intestinas de las dos casta de Uru Sayas y Arum Sayas, erigidas por el
célebre Uyuchstus que dieron fin con la grandeza del Imperio Aymara. Esta dinastia
concuerda con la Cuarta época que Guaman Poma asigna como la ultima pre-
inkaika dandole el nombre de la época de los Aukha Runas o de los enemigos, a ella
le asigna una duracién de mil afios mientras el franciscano Buenaventura Salinas
dice que fue mas tiempo. Finalmente, la cuarta dinastia, la de los Mallkus, estuvo
integrada por:

Thokay Khjapa

Pinay Khjapa

Chachapuma

Hatcha Khjapa, veloz como el viento

Sulu Khjapa, opulento

Mallku Khjapa, el fundador del Imperio Inka

Makuri, el que mando¢ lapidar a Tunupa, Dios aymara
Sapana y Kari, ultimos lideres aymaras

En tiempo de la visita de Garci Diez de San Miguel, en 1567, Martin Cari era el
cacique principal (hanansaya), siendo cabeza de los urinsayas Martin Cutipa
(Gisbert,2006:72). También hay que considerar a Pedro Cutimbo, anciano que
estuvo involucrado en el gobierno de los lupacas. Empero, segun la visita de Garci
Diez de San Miguel (1567), se sabe que los jefes de los lupacas eran Martin Cari y
Martin Cusi, jévenes que habia sucedido a Pedro Cutimbo, viejo centenario, quien
en forma excepcional y extradinastica habia gobernado solo desde tiempos de
Huayna Céapac, a quien acompafid a la conquista de Tomebamba, en el Ecuador,
llevando lupacas como guerreros.

Respecto a los gobernantes escribid: “Dos grandes mallkus reinaban entonces en la
region. Se llamaban Cariposa y Kusi, descendientes legitimos de los Hombres-Sol
establecidos en el Altiplano de Collao desde tiempos inmemoriales”. La historia de
los sefiores lupacas con anterioridad a Cutimbo y Martin Cari es dificil de rastrear.
Este ultimo era nieto de Apo Cari y no tiene relacion de sangre con Cutimbo, quien
parece ser un cacigue impuesto por los incas a despecho de la dinastia local Cari.

Apo Cari perteneceria a una generacion anterior a Cutimbo y era descendiente de
aquel Cari que, segun Cieza(caps XLII y XLIIl, Madrid, 1880, pag 161), pacté con el
Inca Viracocha en su lucha contra Zapana, sefior de Hatun Colla, a quien vencié y
matd. En esta lucha con el sefior de los collas intervinieron muchos caciques
aimaras de la zona sur, asi los Guarachi de Machaca, en Pacajes, se ufanan de que
sus antecesores “pasaron a cuchillo a los de Hatuncolla’(Martha Urioste de Aguirre.
Los Caciques Guarache, en Estudios Bolivianos, Homenaje a Gunar Mendoza, La
Paz, 1978, pag. 133), aspecto sobre el que incidiremos al ocuparnos de los pacajes.
Sarmiento de Gamboa (Pedro, Historia de los Incas, Buenos aires, 1942, pag. 103)
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habla de un Chuchi Capac (Sinchi Capac) y dice “habia un cinche llamado Chcuhi
Capac o Colla Capac, que todo es uno. Este Chuchi Capac creci6 tanto en autoridad
y riquezas con aquellas naciones del Collasuyo, que le respetaban todos los Collas
por lo cual se hacia llamar Inga Capac. De envidia de lo cual Pachacutic Inga
Yupanqui determiné conquistarle a él y a todas las provincias del Collao... que
esperando estaba en hatuncolla... una vez vencido y preso el colla por el Inga
Pachacuti, se fue a Hatuncolla, silla y morada de Chuchi Cpac a donde estuvo hasta
que todos le vinieron a obedecer... tenien Chuchi Capac oresas mas de ciento
sesenta leguas de norte a sur, porque era cinche, desde veinte leguas del Cuzco
hasta Chichas y todos los términos de Arequipa y la costa del mar hacia Atacama y
las montafas sobre los mojos”.

Cieza de Leodn ha descrito el final de estas dos naciones indias. El Kari que habia
vencido a los Kanas, dice, amenazaba seriamente al Gran Zapana de Hatun Colla,
cuando el Inka invadio sus reinos. Ambos enviaron sus embajadores, cada uno de
ellos pidiéndole que le ayudara a someter a su rival. El Inca astuto, prometio su
apoyo a ambos. Pero, en realidad favorecié a Kari que le hizo ‘demostraciones de
amor’. El Inca construyd en Hatun Colla suntuosos edificios, un templo al Sol, una
casa para las virgenes y envié mitimaes, ‘gente desplazada’, con todos sus bienes,
para acabar de colonizar las nuevas tierras conquistadas”(Waisbard,1975:60).

Los Khari mantuvieron luchas con los Zapana. “De este encono, dice Molina
(2008,0b.Cit.), aprovecharon los gobernantes Incas en proceso de expansion y
consolidacion del tahuantinsuyo. Los incas lograron entrar en acuerdo con los
Lupaga a fin de anexarlos pacificamente, otorgandoles ciertas ventajas de
continuidad y concesiones. En cambio los Kollas se resistieron a ser sometidos
pues, al parecer confiaban en sus habilidades guerreras”.
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FIGURA 2: Mallco Castilla Pari, sefior de Qullasuyo, segin Nueva Crénica y Buen
Gobierno de Huaman Poma de Ayala. Gorro ahusado, tumi en barbilla, uncu a rayas
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Lo siguiente es la version, es la reconstruccion que Teresa Gisbert hizo sobre los
lideres aymaras que gobernaron desde la llegada del pueblo aymara al altiplano

collavino.

LA DINASTIA DE LOS QARI

MALLCUS EN EL GOBIERNO LUPACA

SUCESOS CONTEMPORANEQOS

CARI |

Invasor venido del sur: Coquimbo o Carangas
(Cieza)

Se establece en Chucuito.
Titicaca.

Invade la isla

CARI I
Pacta con el Inca Viracocha. Vence a Zapana
en Hatuncolla.

Los quillacas de Guarachi matan a los de
Hatuncolla que controlaban Machaca. Se
establece la dinastia Guarachi. Chuchi Capac
gobierna en Hatuncolla (Sarmiento de Gamboa)
desde Cuzco hasta Chichas. Es vencido por

Pachacuti.
CARI I Conquista incaica
Apo Cari, gobernador del Inca desde Cuzco
hasta Chile (Garci Diez). Gobierna con Tupac
Inca Yupanqui y Huayna Capac.

Conquista espafiola
CARI IV

Prudencio Cari, hijo de Apo Cari, tiene un
hermano llamado Pacasa, que es el primer
Cari que recibe el bautismo. Pedro Cutimbo
(1556-1565) gobierna a los lupacas (hanan y
urin) por minoria de edad de Bernardino, hijo
de Prudencio.

Anteriormente acompafié alfi Inca en sus
campafas.

Visita de Garci Diez de San Miguel

CARI V

Martin Cari (1567-1586), hijo de Pacasa,
cogobierna a los lupacas junto con Martin
Cusi.

CARI VI
Fernando Cari (1586-1626), hijo de Martin
Cari.

CARI VI

Bartolomé Cari (1619-1647?), ultimo cacique
de la familia Cari, gobierna con un interinato
de Chura. Después los caciques son

nombrados por los espafioles.
FUENTE: Gisbert, Teresa y otros. “Arte Textil y Mundo Andino” — 2006.

Actualmente se pueden ver debajo de Acora, dominando el majestuoso panorama
de la alta meseta y del lago sagrado, los chullpas preincas donde dormian las
momias de los grandes sefiores karis con sus tesoros desaparecidos. En cuanto a
los zapanas, los ultimos probablemente se refugiaron en un islote perdido en el
centro de la laguna de Unmayo. Tres murallas de tierra y un suelo lleno de restos de
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ceramica constituyen probablemente los vestigios de su Ultima residencia: un palacio
triangular, segun la historia de Cosme Bueno’(Waisbard,1975:61).

El estudio de Saignes y Loza sobre la dinastia Hatun Lupaca y sus sucesores llega
hasta la década de 1680. El cuadro tentativo que exponemos ha usado como fuente
el esquema dinastico que estos autores proponen, se afiaden, en base a Cieza y
Sarmiento, el primer Cari, aimara invasor y el Cari vencedor de Zapana, sefior de los
Collas. Es muy oscura la situacion de la dinastia durante el gobierno de Chuchi
Capac. Suponemos que este Chuchi Capac era lupaca o colla. De ser verdad esto
ultimo tendriamos que suponer que la conquista de Cari sobre los collas no se
consolidé y que reconstituido el poderio de Hatun Colla, tuvo que ser abatido
nuevamente por Pachacuti quien conquisté, sin hacer distingos, a collas y a lupacas,
junto con todos los demas pueblos aimaras de la regién. (Gisbert,Ob.Cit.:167).

¢,Como conciliar las dos noticias?, la de Cieza que nos dice que Cari vencid a
Zapana, sefior de Hatun Colla (en tiempo del Inca Viracocha) y la de Sarmiento que
afirma que Pachacuti vencio Chuchi Capac, sefior también de Hatun Colla, pero
posterior en el tiempo. Quiza tenemos que pensar que ambas versiones reflejan un
hecho: que Hatun Colla cayé por la presion de los incas del norte y los lupacas del
sur. Una vez realizada la conquista. Apo Cari fue entronizado como “gran sefior y
segunda persona del Inca que mandaba desde Cuzco hasta Chile”’(Thierry Saignes
Carmen Loza, Pleito entre Bartolomé Cari, mallku de los lupacas y los corregidores
de Chuchuito (1619-1633) en “Historia y Cultura” N 5, La Paz,1964).

Luis Capoche (Relacion de la Villa Imperial de Potosi. B.A.E. Madrid, 1959) dice: “y
la parte de Collasuyo... se divide en dos bancos, que llamaron Urcusuyo y
Umasuyo, que quiere decir gente que habita en los altos de los cerros, que tiene
este nombre urcu, y los umasuyo en lo bajo y llano, riberas de las aguas que en esta
lengua llaman uma, otros dicen que significan los urcusuyos gente varonil y
esforzada, porque por este nombre de urcu se entiende lo masculino, y por
umasuyos lo femenino y no para tanto. Siempre fueron los urcusuyos de mejor
presuncion y mayor calidad, y el Inca les daba la mano derecha en los lugares
publicos y eran preferidos a los umasuyos en reputacion”.

Aparentemente los urcosuyos son los aimaras conquistadores y los umasuyos, muy
ligados a los puquinas, son los antiguos pueblos conquistados. Lizagarra
(s./f.:540,542) dice: “Los llamados puquinas, que viven en la mayor parte del camino
de Omasuyos, que es la otra parte de la laguna... desde el pueblo de Ayaviri, que
dijimos ser el primero del Collao, tomando sobre la mano izquierda, comienza el
camino y sigue la provincia llamada Omasuyo, que corre por la otra parte de la
laguna de Chucuito, esta provincia estd muy poblada y por la mayor parte son
puquinas...”.

Este esquema dual sobre un eje acuético longitudinal, que divide dos a dos las
tierras alas y bajas respectivamente, después de la conquista incaica es insertado
en un espacio cuatripartito en torno a un punto central que es el Cuzco. Asi, tanto
uma como urcu forman el collasuyo, mientras que los dos sectores bajos alaa y
manca, forman parte, respectivamente del Contisuyo y el Antisuyo. De esta manera
el espacio aymara queda disgregado después de la invasion cuzquefa. Los aymaras
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tenian un concepto del tiempo muy diverso al nuestro, asi, segun ellos el pasado es
lo que vemos, por esta razén lo colocan delante y el futuro esta detras porque no se
ve.

El pasado histérico de los aimaras se divide en dos periodos: tiempo de la oscuridad
o purum (tiempo salvaje) y el tiempo de los aucas ( de aguerra y lucha). La época
oscura del purum esté representada por los choquelas, que son cazadores de las
alturas, y los urus, que son pescadores. En el tiempo de los auca hay una fuerte
oposicién entre los del urcusuyo, que simboliza lo masculino y el fuego, con el
umasuyo que significa, el agua y lo femenino; es la lucha entre contrarios: hombre-
mujer, hanan-hurin, urco-uma, que se unen accidentalmente en un Taypi: el lago, el
matrimonio, el tinku y el yanantin. (Gisbert,Ob.Cit.:173).

Asevera Juarez (Ob.Cit.) que “el territorio de los Lupaga est4 en Pilkuyu hacia el
lago Titicaca entre llave y juli, cuyo centro de culto es Kachi Pukara (que significa
lugar sagrado de los Lupagas) que también hay muchas chullpas muy bien labradas
de base cuadrangular decorado con lagartos serpientes y sapos (Katari simbolo
sagrado de los aymaras)”.

5 FILOSOFIA AYMARA

“Jaqiru uritaspunwa sarnaqafaxa” “No se puede vivir bien si los demas viven mal”

5.1 (EXISTE FILOSOFiA AYMARA?: DETRACTORES DE LA FILOSOFIiA
AYMARA-ANDINA

Desde luego que si, pero cuando se formula esta tesis, dice Pacheco (1994:20)
‘inmediatamente cuestionan y niegan dicha posibilidad. Especialmente, los
intelectuales y pensadores educados, formados dentro de los canones y modelos
occidental-hispanistas, acostumbrados a la tarea facil de copiar, calcar, repetir,
plagiar, transcribir las corrientes filosoficas estructuradas en el viejo mundo,
rechazan nuestra posicion con multiples argumentos metafisicos y filosofismos,
como el hecho de considerar a la filosofia como conocimiento universal, tiene una
proyeccién ecumeénica sobre problemas relacionados con la naturaleza, el mundo, el
hombre, el pensamiento, etc. Sin embargo, para estos mismos autores, defensores
del occidentalismo es posible hablar de una filosofia europea, oriental, alemana,
inglesa, espanola, etc.”

Los filésofos académicos contemporaneos ensefian y pregonan que el filosofar
auténtico consiste en adaptarse a la normatividad nor-occidental del quehacer
cientifico... Estos fildsofos de la dominacion tipifican a cualquier pensamiento no
europeizado como puras cosmovisiones, pensamientos miticos, pre-filoséficas y
etnofilosofias. (filosofos alienados y domados). (...) Esta actitud deleznable solo
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profundiza nuestro ‘complejo de inferioridad’ y el afan de pensar y actuar como
‘europeo’ 0 ‘norteamericano’; de esta manera el poblador tercermundista reafirma y
consolida el ‘complejo de superioridad occidental’(Grillo,2006:4).Para sostener estas
afirmaciones argumentan(Grillo,200615):

1. Que el mundo andino era prelégico, y que se trataba de un pensamiento
mitico (hasta ahora lo somos con el cristianismo), ya que los andinos creian
en los Apus, Inti, Wiracocha. Sin embargo, quienes asi sostienen se olvidan —
o se hacen los que se olvidan- que en la Grecia clasica, junto con
Anaximenes, Anaximandro, Heraclito, Thales, Socrates, Platon, convivian la
frondosa mitologia griega. Con Palas Atenea, Zeus, las musas, los centauros,
Hércules, el Minotauro, Apolo, Hera, etc.

2. Que la filosofia comienza con los griegos. Y que no solo comienza, sino que
también termina con los griegos. (...) El quehacer filoséfico es mucho mas
antiguo que la aparicion de la filosofia griega, y ha aparecido en forma
independiente, en varias culturas a través de la historia. El reconocimiento de
la razon, es decir, de la capacidad consciente de captar y reflexionar sobre el
conocimiento del hombre, de sus obras, y del mundo que lo rodea, es una
propiedad universal de las culturas, con mayor o menor intensidad e interés.
La filosofia en la India, es muy anterior a la filosofia griega, asi podemos
encontrar la disputa entre la escuela filosofica de loa Upanishad (de
orientacion materialista) con la escuela Vedanta. (...). Lo asombroso es que
esta afirmacién, que esta al alcance de cualquier interesado, es ignorada
olimpicamente por muchos intelectuales en el Perd, sobre todo por los
filosofos oficiales del sistema.

En fin, “lo que ocurre es que la mayor parte de los intelectuales burgueses en el
Perd, son de formacion extranjera, totalmente occidentalizados, desposeidos de
identidad nacional, con un fuerte complejo de inferioridad que los lleva a negar su
propio origen e historia. En el fondo se trata de un colonialismo mental, propio de los
paises atrasados y dependientes, y que es util a la colonizacion politica por los
imperialismos de diverso tipo, pelaje y color’(Grillo,2006:28).

El milenario proceso que se forjé en los Andes produjo una cosmovision propia, una
ética, una vision del mundo autbnoma y ajena a otras formas de pensar y obrar. Aln
mas: tuvo un modo singular y diferenciado de concebir el Estado y forj6 instituciones,
ciencia, técnica y arte sin conexién alguna con la llamada “Cultura occidental”.

Julio Roldan, citado por Pacheco Farfan (1994:13) sostiene que “el mundo que
florecié hasta antes de la llegada de los invasores fue una sociedad ... ‘justa,
equilibrada y racional’... hallaron enormes almacenes (colcas) repletos de vestidos,
utensilios y alimentos en reserva; todo era abundancia, riqueza y prosperidad. Pero
también encontraron una sociedad sin mendigos, ni vagos, ni desamparados, ni
0Ciosos, ni degenerados, ni humillados y vejados’, en otras palabras, casi el paraiso.
Mientras que la sociedad europea de la que ellos venian en que habia
discriminacion, racismo, mendicidad, pobreza, vagabundaje, bandismo, prostitucion
y nifos y viejos abandonados, en frente a la riqueza insolente de unos pocos... en
otras palabras el mismisimo infierno (Pacheco,1994:13).

55



Es cierto que, la filosofia Inka —y aymara-, ain no esta escrita como consecuencia
de la influencia perniciosa, negativa y actitud irresponsable de los invasores
espafoles que se dedicaron a destruir, arrasar con las colectividades
tawantinsuyanas y sus manifestaciones culturales. La Historia peruana, escrita por
los intelectuales e ided6logos de los invasores espafioles, posteriormente, por los
representantes de la clase dominante del pais, han querido ocultar, tergiversar y
falsear toda la verdad con relacién a las grandiosas manifestaciones culturales
nativas, originales. (...) decir la verdad, escribir la auténtica Historia del Peru, como
resultante de la heroica participacién de las masas y pueblos del mundo andino-inka,
del Peru profundo, es sumamente peligroso, riesgoso para la imagen y los intereses
economicos de los hispanos...(Pacheco,1994:9).

Igualmente, se habld de una superioridad racial, incluso, se intenté engatusar a los
habitantes de los pueblos invadidos, considerdndose como seres divinos o por lo
menos, irrogandose atributos celestiales y en ultimo caso, imputandose el titulo de
ser enviados por los dioses. Desde la llegada del semi-analfabeto navegante
Cristébal Colon, quien en su supina ignorancia penso haber llegado a las costas del
lejano oriente de la India, se apostrofé a los habitantes del Nuevo Mundo, con el
apelativo despectivo de ‘indios’. Vocativo que jamas utilizaron los gobernantes no
gobernados de las colectividades invadidas, mucho menos, en las colectividades
andino-inkas, donde el trato cotidiano y las relaciones familiares y sociales se
desarrollaban en el marco de mucho respeto, deferencia u afecto; al considerarse
todos los miembros del ayllu, de la comunidad, como integrantes de una familia
amplia, siendo términos de uso cotidiano. Waygey: hermano (entre varones); Panay:
hermana (de varones hacia mujeres); fafiay: hermana (entre mujeres); turay:
hermano (de mujeres hacia varones); taytay: padre (de jévenes de uno y otro sexo
hacia los mayores: adultos, viejos); mamay: madre (de jovenes de ambos sexos
hacia las mayores: adultas, viejas). La superioridad racial y cultural occidental,
europea, hispana con relacion a los tawantinsuyanos,... ha sido equivocada,
absurda, irreal, insubsistente hasta irracional. (Pacheco,1994:13).

Los idedlogos de la clase econdmica y politicamente dominante del pais, de
generacion en generacion, utilizando como eficaz instrumento la educacion, nos
enseflaron a despreciarlas manifestaciones culturales andinas con el siguiente
anatema: no se deben utilizar prendas de vestir del campesino (solo una mente
alienada y pobre de inteligencia, puede decir eso), porque son trajes de indios; no se
deben utilizar los productos alimenticios tradicionales, porque son alimentos de
indios; no se deben hablar los idiomas nativos; quechua o aymara, porque es
lenguaje de indios; no se deben tocar instrumentos musicales autdctonos: quena,
zampofas, porque pertenecen a indios; no se debe cantar ni bailar masica folklorica,
como: huayno y sus variedades, porque pertenecen al indio, y asi, seria materia de
otro trabajo de investigacion, la actitud enajenante y alienante del peruano,
americano, supuestamente modernizado. (Pacheco,1994:17). Resultado, los
peruanos nunca hemos tenido una identidad nacional, una conciencia nacional de
ser herederos de un glorioso pasado inkano y de sus manifestaciones culturales.
Nos han quitado el derecho de tener una identidad y una conciencia nacionales.
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5.2 CARACTERISTICAS DE LA FILOSOFIiA AYMARA

a. Filosofia de acuerdo al contexto, diversidad de filosofias

La concepcion filosofica aymara sobre el mundo, la vida, el hombre, el conocimiento,
etc., es autdctona, autbnoma y auténtica; y es que la filosofia surge y responde a un
determinado contexto; es decir, a diferentes contextos, diferentes filosofias, por lo
que, “la filosofia que se generd dentro de la cultura griega en un determinado
momento no puede convertirse en una filosofia universal y absoluta, en un fenédmeno
supra-cultural y a-histérica” (Grillo,2006:3).

La filosofia como elemento cultural del hombre, considerado como ser social y
racional, no es producto de mentes privilegiadas, predestinadas de sujetos aislados
de su grupo familiar, social, como de una realidad concreta y de ‘una circunstancia
determinada’, sino resultante de conciencias sociales, mentes colectivas. En efecto,
la filosofia no se puede hablar en abstracto, como algo nebuloso (hasta lo nebuloso
existe), independiente de los factores naturales y sociales de una realidad concreta,
de una sociedad. Si es asi, existe la necesidad de reconocer a la colectividad
andino-inka, como una realidad, como ‘una circunstancia determinada’, cuyas
condiciones naturales y totalidad de elementos culturales permitieron la
sistematizacién de una filosofia, refiere Pacheco (1994:8).

“La filosofia, al igual que todas las creaciones del hombre (arte, ciencia, religion,
etc.) es histérica. No puede comprenderse la filosofia si no se relaciona con el
hombre y con las situaciones concretas en que se da. De hecho, no puede hablarse
llanamente de ‘filosofia’, ya que esto seria demasiado abstracto. So6lo puede
hablarse de filosofia griega, Filosofia Cristiana, etc.; o sea, de la Filosofia dentro de
una circunstancia determinada. La Filosofia es creacion de hombres concretos e
histéricos”, asi reflexiona Escobar Valenzuela, en su Etica, introduccion a su
problematica y su historia, citado por Pacheco (1994:8). En esta corriente, lo
razonable es hablar de unan filosofia de la india o indd, de la China, Alemana,
Inglesa, Quechua, Aymara, Maya, etc.

b. Unafilosofia como praxis y no teoria por teoria

Es una filosofia, como reflexion para vivir en comunidad o colectividad; porque los
aymaras lograron conceptualizar que el conocimiento por puro conocimiento, la
teoria como mera teoria, carecia de importancia y de razon de ser. Simplemente,
con la sencillez de hombres maduros, equilibrados, capaces de captar y realizar
valores en su conducta personal, familiar y colectiva, no perdian tiempo —que
consideraban sumamente precioso, valioso-, en especulaciones metafisicas,
lucubraciones fantasiosas. Por consiguiente, los conocimientos filosoéficos,
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cientificos, tecnoldgicos, artisticos, incluso religiosos, debian estar al servicio del
hombre, de la sociedad y la materializacién del bien comun.

La concepcion filosofica del universo, del mundo, de la vida, del hombre, les impuso
un conjunto de normas ético-morales y principios axioldgicos para desarrollar,
practicar una mentalidad colectiva, una conciencia social y una actitud fraternal, de
hermandad. Como nos confirman las palabras de arrepentimiento de un béarbaro
conquistador Mancio Sierra de Leguizamo, cuando sostiene: que entienda su
majestad catolica —se refiere al rey de Espafia, Felipe Il-, que hallamos estos reinos
de tal manera que en todos ellos no habia ni un ladron, ni hombre viciosos, ni
holgazan, ni habia mujer adultera, ni mala, ni se permitia entre ellos, ni gente mala
vivia en lo moral, y que los hombres tenian sus ocupaciones honestas y provechoss.
Y las tierras y montes y minas y pastos y cza y mderas y todo género de
aprovechamientos estaba gobernado y repartido, de suerte que cada uno conocia y
tenia su hacienda, sin que otro ninguno se la ocupase ni tomase, ni sobre ello habia
pleitos.

c. Lafilosofia surge de la mente y conciencia colectiva

La filosofia, se debe considerar como resultante de mentes y conciencias colectivas.
La filosofia aimara es colectiva, no cabe mentes individuales brillantes o mentes
Unicas iluminadas, la sabiduria es producto de la colectividad y va hacia ella. El
hombre considerado como ser social, integrante de una clase social, de una
determinada sociedad, es capaz y puede hacer filosofia; caso contrario, simpe y
llanamente se convertiria en una conjetura personal, en posicion, opinion individual.

Para algunos autores y la mayoria de ellos, de mentalidad occidental europea,
hispana, la filosofia se origina en la Grecia antigua en el siglo VI; en cambio,
nosotros proponemos nueva tesis sobre el tema y formulamos que la filosofia, como
elemento cultural, se origina desde el momento en que el hombre alcanza dos
categorias universales: ser social y ser racional. (...) Respecto del primero.
“‘Nosotros formulamos la tesis de que la filosofia es producto y resultante de mentes
colectivas, conciencias sociales. Las clases sociales, las masas, las sociedades en
su conjunto hacen filosofia. (...) Las personas conocidas histéricamente como
filésofos’, uUnica y exclusivamente se han dedicado a sistematizar, exponer,
transcribir, materializar a través de sus obras, las experiencias, vivencias,
necesidades, aspiraciones, sentimientos, ideales de las masas, clases sociales,
colectividades y peublos. El mayor mérito de los filosofos, es haber materializado a
través de sus libros, las diferentes experiencias colectivas y desde luego, haber
opinado, comentado, fijado su posicion, en forma positiva o negativa, favorable o
desfavorable, aprobando 0 desaprobando, dichas experiencias
colectivas.(Pacheco,1994:29).

No son pocos los que consideran que para hacer filosofia, se debia hablar en lo
dificil, utilizar un lenguaje metafisico, abstracto, hacer el neologismo para provocar el
efectismo en las masas, colectividades. En conclusién, el filosofo para filosofar, era
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considerado como un superhombre, con facultades intelectuales excepcionales,
cualidades fisicas singulares, de una raza superior, de un lenguaje pulcro y como tal,
debia vivir en su castillo de naipes, al margen de su clase social, alejado de la
sociedad, sus contradicciones y problemas, dedicado a la permanente reflexion y
meditacién. Concepcidon completamente equivocada, puesto que no es posible por lo
menos imaginar, la existencia del hombre aislado de su familia, al margen de su
clase social y fuera de la sociedad. (Pacheco,1994:37).

5.3 TEMAS DE REFLEXION DE LA FILOSOFIA AYMARA

a. Concepcion de viday muerte: ¢de donde venimos y a donde vamos?

Dice el aymara Ayala (2002:431) que “la vida es una continuidad que no empieza ni
termina. Todo estd en perpetuo movimiento, venimos de los origenes del tiempo
circular y vamos hacia él. En realidad nadie nace ni muere sino que se transforma,
toma otro aspecto, se mezcla con otros elementos y resulta lo mismo y diferente a lo
anterior. La palabra creacion es solo una palabra y nada mas; todo estuvo como
ahora est4, nada se destruye, todo se transforma en otros elementos.

No hay paraiso, ni la espera para llegar a ella. Si hay otra vida, es como la que
vivimos, para el cual el ser que deja de vivir materialmente pasa a otra vida, que no
es ni el infierno ni el paraiso, sélo es otra vida para el cual necesita de provisiones,
por ellos es que se le entierra con muchas provisiones. En esta vida se debe vivir
bien y no esperar otra vida. Esta es la vida y no esperar otra vida, para ser feliz. Por
eso, esta vida, esta pacha se debe cuidar para las demas generaciones.

La gente de cualquier parte del universo ademas de tener ajayu y cuerpo pertenece
a un pueblo, tiene derecho a vivir sin ser amenazado después de su muerte. Nadie
tiene derecho a destruir su atmdésfera, el aire, de profanar el espacio y hacer de él
cementerios de sus propios fracasos o ambiciones. Por todo eso concebir “el
paraiso” como parte del ciclo de la vida, resulta negativo para la personalidad
aymara y de cualquier hombre, por lo menos por la manera como de viene
ensefiando la religion cristiana en las escuelas y en las parroquias.

¢,Cudl es el origen de la vida? El movimiento es el origen de todo cuanto existe, el
movimiento que a su vez se origina en sus propias leyes establecidas desde
siempre. Como todo esta en movimiento entonces no es posible la creacién a base
de una especie de magia o soplo sobrenatural. En la medida en que la gente fue
perdiendo temor a la muerte dejé de lado muchos seres diabdlicos que
atormentaban sus suefios (Ayala,2002:433).

¢, Qué hay mas alla de la muerte? Esta girando en sus propios ejes de movimiento.
Es decir, que empieza otro ciclo en el cual el hombre vuelve a nacer después de la
muerte y se transforma no acaba en el simple polvo. Llega a ser por el proceso
interminable, infinito y permanente, otra vez una astilla, una letra, un gramo de sal,
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para despuésde muchos ciclos ser una parte de una estrella, el universo, una piedra
pequefia de los millones caminos del cosmos (Ayala,2002:433).

El pueblo aimara es estoico frente al dolor y la muerte. No se atormenta, no sufre por
alcanzar un lugar, un hueco dentro del pantedn de la metafisica. Es imperturbable en
su recorrido hacia su destino cosmico, sabe que regresara al vientre de la
pachamama, que otra vuelta la humanidad hara que germinen sus 0jos y se
conviertan en hierba, rocio, granizo y ave silvestre (Ayala,2002:433).

El breve transito por la existencia corporal es, pues, un periodo de
perfeccionamiento para acceder, luego de la muerte, a formas superiores de la
existencia. No es una regresion al paraiso o al infierno como proponen las religiones
occidentales (incluido el Islam) sino un acceso a nuevas y superiores formas de
vida. Se diferencia del budismo y algunas corrientes (todo esto no tendra sentido
sino lo ponemos en practica, solo asi se dara a conocer al mundo) del espiritualismo
asiatico, en que la nueva oportunidad de vivir no debe considerarse una fatalidad
negativa sino un edificante reciclaje que no tiene por qué ser, necesariamente, una
expiacion. (Garcia y Roca,2004:58).

La muerte o Wariuy, es decir, ‘ir a los. desconocido’, es, pues, la energia opuesta a la
vida y forma parte indisoluble de ella. Es apenas el transito para que el Kamagen del
individuo se reintegre a la Pacha y vuelva a surgir en otra dimensién de la realidad.
La muerte no es, pues, mala ni aterradora, sin0 necesaria y germinal para el
equilibrio del Cosmos. De la muerte surgira la vida nuevamente en un perpetuo
movimiento que no concluye jamas.

b. Concepcion del ser humano

Para la concepcion capitalista el hombre es aquel que degrada la tierra “a la vulgar
condicion de mercancia, de un simple bien material que se compra y se vende, a la
gue habria que tratar de explotar indiscriminadamente, al concebirla en exclusivo
como fuente de distintos productos y materias primas, y como simple espacio
instrumental de la industria agricola o la agroindustria. Concepcidon mercantilizada,
degradada e instrumental de la tierra, ... , actitud prepotente que concibe la hombre
como “amo y sefior de la naturaleza”, y a ésta como simple reservorio o almacen
inagotable de recursos para el hombre, y almacén sometido a los caprichos y
deseos del supuesto “amo”, y simple espacio de afirmacion reiterada de la supuesta
dominacion humana de lo natural”’(Aguirre,2008:126).

Ante esta concepcion individualista y homocentrista del hombre esta la concepcion
del hombre como parte de una colectividad, donde la colectividad tiene supremacia
sobre el individualismo. “La estructura y el vinculo comunitarios es determinante en
el conjunto de la vida social. El “nosotros” predomina ampliamente sobre el Yo e
impregna las actividades cotidianas, el modo de ser aymara. “Individuos que miran el
mundo, no desde su ‘yo’ limitado y falsamente auténomo e independiente, como lo
demuestra claramente Norbert Elias, sino desde el complejo ‘nosotros’ que
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constituye el entramado de interdependencias multiples, que en el fondo y
permanentemente ha sido y es toda sociedad. Vision ‘néstrica’ del mundo que, sin
suprimir la condicion individual y la dimensién moderna de la individualizacién, la
trasciende y reintegra en una concepcién socializadora de la realidad”
(Aguirre,2008:142). Lejos de anular al individuo o su estatuto como entidad
individual, le devuelve inteligentemente su profunda condicién como individuo social.

Para la cultura andina el hombre es una forma mas, ni superior ni inferior, sino
exactamente igual a las infinitas formas que adopta la vida en el concierto de los
mundos. Vale tanto como un insecto, por insignificante que parezca, o la piedra que
cae de la montafia. (...) Para el hombre andino, el misti, es decir, el occidental, ha
olvidado, gracias a su continuo alejamiento del orden natural, el poder de
comunicacion que tenia en los tiempos antiguos para vincularse con los otros seres
vivos. Cada vez mas sordo y ciego, ocupado en satisfacer hasta sus menores
apetitos, aunque, para lograrlo, ponga en riesgo el equilibrio césmico y se haya
convertido en el mayor depredador de la naturaleza. EI hombre no puede, so pena
de aniquilarse, destruir la Pacha y erigirse en duefio absoluto del orden natural. Su
obligacion principal es vivir en armonia con el Cosmos.

El hombre andino parte de la conviccion absoluta de que es apenas una forma —tal
vez dotada de mayores atributos y, por consiguiente, de mayores responsabilidades-
en la infinita variedad de vida que se encuentra en el universo. No es, pues, superior
ni inferior al insecto ni a la ignota forma que alienta en algun lugar de la galaxia. Por
tanto esta obligado a cuidar la naturaleza y vivir de sus frutos sin mengua de su
entorno ni dafio que pueda producirse. No esta en su comprensién polucionar los
rios, secar las lagunas, extinguir las especies que comparten el Kay Pacha, o matar
los animales por el solo placer de matar. Es también de su incumbencia conocer las
grandes leyes que gobiernan la naturaleza y concurrir a restaurar el equilibrio
cuando se produce su pérdida.

“El incanato fue la unica cultura antigua que no conocié la esclavitud. EIl runa nunca
fue considerado cosa ni objeto capaz de compra o venta, ni propiedad privada de
nadie” mientras que en Europa cundia la esclavitud a grandes escalas, producto de
la filosofia de ese lugar, en el Ande, no existia precio ni mercado de esclavos. “El
modo de produccién andino es Unico en la historia y obedece reciasmente a la vision
cosmolégica de la cultura andina. EI hombre como parte integral de u todo
interrelacionado no podia ser enajenado de esa integracion. Asi como nadie podia
ser duefio del cerro, deel rio mitico Mayu, del agua, de la laguba, ni del arbol; de igul
forma nadie podia poseer propiedad sobre el Runa, sobre el hombre”
(Grillo,2006:24).

Sin embargo, la concepcién occidental era que el hombre y naturaleza estan a su
servicio. “Estos salvajes considraban al mundo natural, a la materia como obra y
manifestacion del diablo; la naturaleza no s protectora del hombre, sino su enemiga,
a la que hay que doblegar, dominar y destruir” (Grillo,2006:24).

En conclusién, la naturaleza, el ser humano son parte del cosmos, como producto de
las mdaltiples y mutuas relaciones que estdn claramente determinadas
(conocimiento). Por ello el hombre es también Chakana, ya que refleja el cosmos,
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no como individuo, sino como colectividad articulada. La construccion social de
estas relaciones es el Ayllu, que es la célula de la organizacion social. El ser
humano es uno mas de los elementos, establece una relacion de sujetos, es un
colaborador césmico, cuya misiébn es mantener el orden césmico, el equilibrio
cosmico. El ser humano no es un fin en si mismo por formar parte del orden
cosmico.

Esta forma de vida concibe al ser humano como un elemento mas de la naturaleza
no como la cuspide de la creacion, destinado a dominarla. Es el ser que debe buscar
el equilibrio y evitar el dominio sobre el otro y la apropiacién material, que son la
fuente de la explotacion y las enormes diferencias sociales. El ser humano debe
buscar el equilibrio, para evitar la destruccion, en los planos individual, social y en
relacion con la naturaleza. El ser humano alcanza equilibrio cuando: Cultiva
relaciones de reciprocidad con todos los seres vivos (seres: humanos, de la
naturaleza y la Pachamama), cultiva la complementaridad — vincularidad (diversidad
y comunidad), cultiva el equilibrio (social, econdmico, politico, ambiental, c6smico).

c. Concepcion del mundo, del cosmos

Javier Lajo: “En el fondo, no “hay” cuatro “estados”, ni dos, ni seis, ni ocho; lo
andino, es la légica de lo PAR (o0 Yanatin) en contraposicion a la l6gica de lo IMPAR
(lo ch’ulla). Tampoco nadie puede decir tramposamente que yo sostengo la “trinidad”
de los tres pachas, pues en mi libro reiteradamente digo que son DOS PACHAS y
que es su “cruce” o TINKUY lo que crea el tiempo y el espacio o KAY PACHA esto
es lo que se reflexiona profundamente en mi libro “Qhapaq Nan, la Ruta Inka de
Sabiduria”, es decir la imparidad mas simple que es “la unidad”, es lo que ha
imperado como “monomania” en occidente hasta la actualidad, la “dialéctica” vy
cualquier tipo de “léctica”, en realidad, hace eco de la “unidad” que (segun la filosofia
occidental) es “lo verdadero”, pues lo falso no existe, seria un malentender de la
conciencia humana. En resumen, la “unidad” para occidente es lo verdadero, el bien,
el origen, Dios, etc. En cambio, en la Paridad andina, esos términos se relativizan
pues en toda polaridad (en ambos) hay algo de verdadero y algo de falso, en una
dinamica natural que no excluye a ninguna de las partes, sino que las complementa
y las proporcionaliza. Toda paridad. Chacha-Warmi, hombre-mujer, calor-frio,
alcalino-acido, mayor-menor, luz-oscuridad, etc; es complemento y proporcion, no se
puede decir que uno es verdadero y el “otro falso”, y que ademas hay otros dos
“‘estados” donde uno es “posiblemente cierto” y el otro “posilemente falso”, con estos
quizas, ademas de que perpetian la plarizacion monomaniaca de occidente, los
autodenominados “tetralécticos”, caen en el mas claro diversionismo”

Desde una visibn mas inteligente, y por mas 500 afios, el pueblo aymara mantuvo
una concepcion de la tierra como la Madre Tierra, “a la que miran con profundo
respeto y carifio, a la que reconocen como origen primero y fuente general de la
vida, ademas de proveedora generosa y magnanima de los espacios para trabajar,
descansar y divertirse, y también de materiales para construir la casa propia y el
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mobiliario que la puebla, de plantas para curarse y materiales para crear su propio
arte, lo mismo que como fuente préctica de la inmensa mayoria de objetos
cotidianos. Pero también, y en su condicién basica como campesinos, como campo
nutricio, siempre presente e imprescindible de la alimentacion cotidiana y de los
materiales de sus habituales herramientas de trabajo” (Aguirre,2008:127). Véase la
siguiente cita:

“‘De la Madre Tierra nos nacimos, en ella estamos, en su seno nos guardamos;
sobre la Madre Tierra se han asentado desde su origen nuestros pueblos y
comunidades, en ella se guardan y se crecen nuestras vidas, culturas y simbolos. La
Madre Tierra, regada con la sangre de nuestros antepasados, cobija la palabra, la
memoria y la historia de nuestros pueblos, en ella vive nuestra cultura y descansan
nuestros muertos; por tanto no es una mercancia que se compra y que se vende”
(Aguirre,2008:130). Si alguien vende la Tierra, quiere decir que vendi6 a su madre.

Se le dice Madre, porque diariamente necesitamos de ella, diariamente necesitamos
comer y beber (...) y no s6lo nos alimentamos en ella sino que de ahi vivimos ahi
andamos, y ahi descansamos. Es decir, es el sustento de los seres humanos y de
los seres vivos, en tiempos anteriores y en el tiempo presente, y en el tiempo que
viene después, es decir, generacion tras generacion” (Aguirre,12008:128). Para
nuestros pueblos tampoco son mercancia los elementos que componen la Madre
Tierra, los montes, el viento, los bosques, los desiertos, las selvas, los animales, las
plantas, las piedras, los manantiales, los rios, las lagunas, las costas y los mares;
porque, como nuestra Madre, son ancestros y son sagrados. La Tierra hay que
respetarla, cuidarla y procurarla. A la madre no es posible cortarla en pedazos y
repartirla entre sus hijos, s6lo es posible compartirla unitariamente, por ende se
trabaja de modo colectivo, pues la tierra pertenece a la comunidad en su conjunto.

Dice el aymara Saul Bermejo (Los Andes:2011) que “para nosotros, la madre
naturaleza cobra vida: respira, cae enferma, se alegra, llora y como tal, también
puede “morir”. Es sagrada (el hombre le ofrece las mejores ofrendas y goza de un
profundo respeto), “cria” al hombre y le da el sustento necesario para garantizar la
especie”. “paradojicamente, de acuerdo a la concepcidn occidental la naturaleza es
inerte, le toca al hombre soélo transformarla para alcanzar el “desarrollo”. Y como
consecuencia de este pensamiento, uno de los grandes problemas que enfrenta el
mundo en general es, la contaminacién (provocada en gran medida por el desarrollo
industrial) y el calentamiento global. Es mas, el supuesto desarrollo ha configurado
la “civilizacién de la copa de champagne”, donde el 20% mas rico de la poblacion
mundial consume el 86% de todos los servicios y productos; en tanto que el 80%

mas pobre consume apenas el 11.3%”.

La organizaciéon del mundo: Las Pacha en el mundo aymara

Vicenta Mamani engloba en pocas palabras lo que es la pacha “En nuestra
cosmovision la Pacha (el cosmos) es nuestra casa grande, es nuestro nido de suma
Qamana Uta, los y las que habitamos en ella somos hijos e hijas de ella”’(2006:14).
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“El territorio donde vivimos es considerado por nosotros(as) los(as) aymaras como
nuestra Qaman Tayka (casa cosmoldgica 0 morada madre) en donde existen una
serie de préacticas comunitarias”(Ob.cit.16). De acuerdo a eso entendemos que la
vida esta en toda la pacha (mama). Para occidente “Dios esta en el cielo, en
especial para las iglesias conservadoras, mientras que para nosotros y nosotras la
sabiduria divina o el Apu Tata se manifiesta en todo el cosmos”(Ob.cit.17).

Version 1: Los tres mundos andinos

Alaya Pacha o Hanan Pacha (sabiduria).- El mundo de arriba.- Del cosmos viene y
proviene la sabiduria. En ella se ubica el Warawarani Jahuira o el rio de las estrellas
conocido por la ciencia contemporanea como la via lactea. Los antiguos andinos
observaban ese rio de estrellas y establecian con él un ritual de observacion para
estudiar el comportamiento de los astros mediante un continuado e ininterrumpido
didlogo que les anunciaba la presencia, ocasion y tiempo de accion de los agentes
fecundantes de la Pachamama.

En el Warawarani Jahuira encontraban la constelacion de La Lira, en ella ubicaban
la presencia de una llama con su cria, pastor, un zorro, una perdiz y otras figuras
zoomorficas, que por la intensidad de su brillo, posesion y forma de aparecer en
determindas fechas del calendario sideral, permitian leer el mensaje sobre el afio
venidero y si es que iba a ser bueno o malo. Ubicaban también la Chakana,
conocida por los occidentales como la Cruz del Sur, en la que descifraban, por el
brillo mas intenso de sus estrellas, el mensaje de los espiritus fecundantes que
infaliblemente y en el momento debido retornarian a la Pachamama. Dicen que
cuando la estrella superior aparecia con mayor brillo, anunciaba tiempo adelantado
para la siembra con riesgo de inundaciones. El brillo mas intenso de los costados
anunciaba el tiempo regular de las siembras con resultados de abundancia. El brillo
mas intenso de la estrella inferior inidcaba tiempo retrasado de siembra con riesgo
de sequia, dependiendo también la aparicon de esos fendmenos de la inclinacion
gue alcanzaban.(Morales,2010:30).

“‘En el Alaxpacha moran el Tata Inti o Wilka Tata (padre sol), Phaxsimama o
Mamaquilla (madre luna), warawaranaka (las estrellas), la Chakana (Cruz del Sur —
origen de la cruz andina), Qarwa Nayra (ojo de la llama), Qutu (muchas estrellas
juntas), Jawira (Via Lactea), Samana (el aire), urpu (la nube), es el lugar de donde
viene la lluvia...”(Vicenta Mamani,2006:14).

Aka Pacha o Kay Pacha (Trabajo).- “El mundo presente.- Es el tiempo y el espacio
donde se adquieren los conocimientos bdasicos para construir la vida terrenal,
buscando la perfeccién humana. Se tenia la conviccion plena que la Unica fuente
para lograr una buena produccién era el trabajo que los conceptuaban como una
ayuda a la Pachamama por lo que ofrecian y prodigaban su esfuerzo fisico, con la
premisa de: a mayor ayuda mas abundancia”’(Morales,2010:31).
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Mangha Pacha o Ukhu Pacha (armonia).- “El mundo Interior.- De donde venia la
vida porque observaban que del interior del vientre de la Pachamama surgia la vida
a la que se retornaba después de haber cumplido nuestro ciclo vital. Desde el
interior humano se engrendaba y concebia la vida. Eran concientes, también, y
admitian sin espanto ni falsedad que de Ila muerte renacia la vida”
(Morales,2010:31).

“En el manghapacha existen los minerales, el petroleo, el gas y otros elementos que
son fuente de nuestra vida” (Vicenta Mamani,2006:15).

Aunque, el PCR (2009:64), dice: “en el mundo andino el cosmos esta conformado
por cuatro mundos vinculados entre si: el Hawa pacha (mundo de afuera), el Hanan
pacha (mundo de arriba), el Kay pacha (este mundo) y el Ukhu pacha (mundo de
abajo)”

Version 2: la dualidad del mundo

Javier Lajo dice: En el cosmos el tiempo y el espacio tienen:
e Un ‘adentro-minimo o Uku Pacha, del antes-pasado.
e Un ‘afuera-maximo’ o Hanan Pacha del después-futuro y

e Un intermedio en donde la ciclicidad de las anteriores se cruzan dando origen
al mundo ‘de aqui y del ahora’ o Kay Pacha, del microcosmos humano.

Esta realidad compleja del cosmos, el hombre andino lo simbolizé mediante la CRUZ
CUADRADA CHAKANA (Cruz Tiwanaku o Tawapaqga), que representa la
vincularidad del circulo matricial (Pachamama) y el cuadrado (Pachatata) su pareja
infinita, mediante las dos diagonales (gh’atas)

e La primera diagonal con un angulo de 45 grados respecto al eje vertival
representa al Qhapaq Nan o “camino de los justos” o “Pachamama” que es un
alineamiento geodésico de ciudades y observatorios estelares “intiwatanas”
gue eran usados como un sistema para monitorear el angulo de incidencia del
sol sobre la tierra.

e La segunda diagonal con un angulo de 20 grados 43, es la “gran diagonal”,
Ch’ekalluwa o Ch’eka Nan o también “camino de la verdad’, que cruza los
“tres pachas”. Ch’ekalluwa es la Yakumama mitica, es la zona de contacto
entre los dos cosmos, es el “soporte” 0 “viga maestra de la existencia” o
PACHATUSSAN. Este angulo corresponderia originalmente al mismo angulo
del eje de rotacién de la tierra, que hoy en dia tiene una inclinaciéon de 23°50’
aproximadamente, por su inexorable inclinacion paulatina. Este seria el
angulo “6ptimo” u original del eje de rotacion terraqueo y esta inclinacion de
22°30°, mas o menos seria la inclinacion mas apropiada u ‘6ptima0 para el
desarrollo de la vida tierra. Ademas esta inclinacion éptima es también la
responsable de la ‘regulacién de la normalidad’ de los climas, corrientes
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marinas, de los solsticios, de las estaciones, enfriamiento y calentamiento
global, etc.

De esta manera quedaria sintetizada en que la verdad es la vida, hija del
Yanantinkuy de los dos cosmos, cuyo vinculo la produce y que nos permite la
conciencia del existir. El orden andino queda deteminado por la consecucién de la
proporcionalidad y equilibrio o justo medio de los pares complementarios.
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IMAGEN 3: Lamina de la cosmovision andina en Qurikancha — Cusco — Per0.

Los mismos aymaras expresan este concepto del universo con el siguiente
proverbio: ‘Taquipuniw aka pachanx mayaki. Todo en este mundo es una unica
relidad (Alb6 y Quispe,1987:15). Dentro de esta realidad concebida como totalidad,
todos los elementos o componentes estan en una relacion mutua: ‘Esta es la
grandeza de los aymaras: que consideran todas las cosas mutuamente
relacionadas, que todo tiene que ver con todo y no hay nada ni nadie aislado,
separado’(Paxi et. Al.1986:7). Ademas, esta relacion mutua se caracteriza por una
reciprocidad, un dar y recibir, que se extiende a todas las dimensiones del universo:
‘En nuestra cosmovisién englobamos al hombre, a la tierra, a los animales y a toda
la naturaleza. Hay reciprocidad a todos los niveles’, dice el aymara Calixto Quispe
(Albd y Quispe,1987b:13). (Van Den Berg,1990:158).

Sin embargo este equilibrio fundamental para la vida(buen vivir) en el universo ...
debe ser buscado y realizado continuamente. No es algo dado, el equilibrio se busca
constantemete, en este cosmos donde existe pugna constante de fuerzas negativas
y positivas. “Los aymaras no conciben el equilibrio como algo estatico, como una
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quietud o como una nivelacién de fuerzas, sino como un balance de fuerzas
contrarias y, al mismo tiempo, complementarias. Las fuerzas opuestas no se
excluyen, como el bien y el mal en la cosmovision cristiana.el equilibrio se establece
en un encuentro de esas fuerzas. Por un lado, esti, por decirlo asi, el
reconocimiento de la existencia de elementos opuestos pero, por otro, hay la
bdsqueda constante de equilibrio”.

El siguiente testimonio de un aymara ilustra muy bien este concepto: ‘Por 1948 los
aymaras tuvimos una reunién donde cada comunidad envié tres representantes y se
llegaron a reunir treinta y seis Jilagatas. Alli se tocaron muchas cosas importantes.
Recuerdo que cuando hablamos del problema econémico se decidié que aquel que
tenia cien llamas debia pasar preste y compartir sus excedentes con los demas
hasta que sus llamas se redujeran al nivel de los otros que apenas tenian cuarenta o
cincuenta llamas, para que haya igualdad en las posiciones econémicas. Este es un
punto muy importante de la vision aymara de la economia y que es opuesta a la de
ustedes que mas bien favorece la acumulacion en detrimento de los demas. A eso
nosotros llamamos Kusachafia y también Pampachafia. En castellano se puede
traducir literalmente por nivelar, aplanar. Es decir, se trata de restablecer el
equilibrio, ponernos todos a un mismo nivel. Y esto vale también para lo economico,
lo social e incluso en relacion con los elementos de la naturaleza”, dice Paxi,1986”
(Van Den Berg,1990:170).

d. Concepcion del trabajo

“Para el hombre andino, el trabajo es un acto sagrado que lo vincula con el cosmos.
Lejos de la maldicién biblica del génesis hebreo, que castigé al primer hombre por
ingerir el fruto del bien y del mal, con la expulsion del paraiso y la eterna condena de
‘Comeras el pan con el sudor de tu frente’, el hombre andino no concibe la existencia
sin el trabajo. Lo considera accion renovadora y fecunda que transforma la
naturaleza, sin alterar sus grandes manifestaciones, contribuyendo a su esplendor y
belleza. (...) No por gusto el hombre andino va al trabajo acompafado de danzas y
de céanticos, a fin de celebrar este antiguo y siempre renovado pacto con lo eterno,
respirando alegria y plenitud, para mejorar la calidad de la arcilla humana y la gleba
del mundo” (Garcia y Roca,2004:60).

Debido a esta idea-fuerza original, segun el cronista conocido como ‘El Jesuita
Anonimo’ que describid la vida en el Tahuantinsuyu, durante la corta etapa terminal
del esplendor quechua “...era imposible que hubiesen vagabundos y mucho menos
gente miserable que anduviesen desnudos o0 hambrientos, pues todo estaba provisto
y reglamentado de tal suerte que cada uno valiese por si, con la sola excepcion de
los enfermos e invalidos a quienes se atendia proveyéndolos de lo neceario de los
depdsitos del Inca.” “Una de las premisas fundamentales de la ética andina, se
resume en el principio juridico del Ama gella —o Jani jayra, en aymara-, es decir, ‘No
seas 0cios0’-0 sé laborioso-, sentencia que, por exclusion. Valora el trabajo como
uno de los pilares fundamentales de la sociedad. Segun el cronista Polo de
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Ondegardo “todo los trabajos lo hacia la comunidad junta, que procuraban fuese
moderado y con el menor riesgo posible. Era el trabajo lo Unico que se tributaba y se
exigia, no al individuo sino a la colectividad, la cual se encargaba de repartirlo”. Es
decir, el trabajo, para la ética andina, tiene un caracter sagrado que implica, por un
lado, la certidumbre de que el Estado esta en la obligacion de proporcionarlo, y por
otro, la obligacion del individuo de prestarlo para el bien comun. El producto del
trabajo soial acumulado es devuelto luego a la comunidad y al individuo, en bienes y
servicios, y en volumen suficiente para satisfacer sus necesidades” (Garcia y
Roca,2004:61).

La literatura es fiel guardian de la sabiduria aymara. Un cuento aymara nos muestra
con claridad meridiana que esta actividad no sélo deben realizarla los adultos, pues
los nifios deberan jugar utilitariamente. Leamos la version del “Zorro y el renacuajo’.
Los viejos se los cuentan a los pastorcillos que juguetean en las qutafias que se
forman en época de lluvia en esta region (plateria-Puno), a fin de conseguir que no
descuiden sus ovejas.

“Cierto dia el zorro andaba a orillas de una qutafia cuando vio a un renacuajo que
jugaba en el agua. Sentandose comenzo a observarlo. Al verlo retozar alegremente
guiso participar en el recreo y llamando al renacuajo le propuso jugar con €l como
buenos amigos. El renacuajo acepté y el zorro se desvistio. Dejé su ropa sobre una
chawa en la orilla. Se metio al agua, el zorro, y con su nuevo amigo se entretenia,
andaban y salpicaban el agua de la qutafa al chapotear en ella.

Asi estuvieron jugando toda la mafana, hasta que se olvidaron del almuerzo. Solo
por la tarde, cuando sintieron el viento cordillerano (suni thaya) que anunciaba la
llegada de la noche, se dieron cuenta de que ya era de recogerse.El zorro salio
apresuradamente del agua y busco su ropa en el lugar donde la habia puesto; pero
se dio con la desagradable sorpresa de encontrarla toda encogida y encarrujada por
el intenso sol del medio dia.

La desesperacion y el frio de la tarde hacian sentir su crudeza y so6lo pudo orinar y
orinar sobre el pellejo con la esperanza de remojarlo y asi estirarlo nuevamente.
Pese a sus esfuerzos no pudo vestirse y tuvo que pasar la noche a la intemperie y
desnudo. Se dice que la helada maté al pobre Antonio” (Original De Francisca
Mamani, en aymara, Citado por Caceres Monroy,1994:67).

Por esto, Antonio no puede perder el tiempo, como el zorro, jugando en otro
elemento que no sea el suyo: el agua, ni con especies ajenas a su mundo. El
trasfondo del relato es ver que la ensefianza conduce a presentarnos el trabajo
como una fuente de vida y de supervivencia, mientras que el ocio nos conduce al
hambre y a la desnudez. Se nota claramente la dureza del castigo que recibid
Antonio por su conducta: fue victima de las inclemencias del medio, pues murio
congelado. La humanizacion del zorro tiene clara intencion de diferenciarlo del
renacuajo que siempre tiene condiciéon de animal. Por ello Antonio tiene necesidad
de trabajar, es humano y se le castiga por no hacerlo. Se habla de humanizacién
porque los comportamientos del zorro son claramente humanos: se sienta, se
desviste, coloca su ropa, etc.
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6 RELIGIOSIDAD AYMARA

“Nos dijeron cierren los ojos y rezen; y cuando los abrimos, ellos tenian la tierra y nosotros la biblia”

Los lupacas compartian los dioses del gran panteén andino como la Pachamama e
lllapa. Habia un lugar especial para Tunupa, considerado tardiamente como
emisario de Viracocha, pero que en el Vocabulario de figura como dios principal.
Bertonio dice: “Dios fue tenido destos indios uno a quien llaman Tunupa de quién
cuentan infinitas cosas: de ellas muy indignas no solo de Dios, sino de cualquier
hombre de razén, otras tiran algo a los misterios de nuestra santa fe... En otras
tierras o provincias del Peru de llaman Ecaco”. Tunupa es un dios relacionado con el
fuego celeste. (Gisbert,2006:74).

Hay que considerar aquellos dioses panandinos que fueron reconocidos por varias
etnias y que con el tiempo pasaron a depender del pantedn mitico inca. Esta, ante
todo, Tunupa, de quien dice Bertonio que era considerado dios de estos indios,
circunstancia que confirma Calancha, quien supone que Tunupa® es un dios
creador. Tunupa es una deidad celeste y purificadora relacionada con el fuego y los
movimientos geotécnicos, pero sobre todo relacionada con el rayo. Sobre él se ha
escrito extensamente. Con el tiempo es desplazado por Viracocha, quien toma los
atributos positivos de Tunupa y se presenta como Creador; a su vez, lllapa adquiere
los caracteres negativos, y como dios del rayo es destructor y esta relacionado con
el fuego. Finalmente, Tunupa se convierte en un enviado de Viracocha(Gisbert,
Iconografia y Mitos, pag. 35)(Gisbert,Ob.Cit.:176).

La religiosidad aymara irradia una concepcion colectivista de la creacion de la vida
(hombre, naturaleza) y no individualista ni machista como el mito de Adan y Eva.
Esta afirmacion es una conclusion del mito de llla Ticsi Wiracocha. Veamos.

6.1 EL ORIGEN DE LA VIDA

ILLA TICSI WIRACOCHA (THUNUPA)

En esta version de Juan de Betanzos, “Suma y Narracion de los Incas”, se vera la
concepcion religiosa del mundo, de la creacion del hombre.

En los tiempos antiguos, dicen ser la tierra e provincia del Perl escura y que en ella
no habia hombre ni dia. (...)

Asi como sali6é y en aquella mesma hora, como ha hemos dicho, dicen que hizo el
sol y dia, y luna y estrellas y que esto hecho que en aquel asiento de Tiaguanaco,
hizo de piedra cierta gente y manera de dechado de la gente que después habia de
producir, haciéndolo en esta manera: Que hizo de piedra cierto nimero de gente y
un principal que la gobernaba y sefioreaba y muchas mujeres prefiadas y otras

* Tona Apac puede traducirse por ‘el que lleva el bastén’ (Waisbard,1975:87).
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paridas y que los nifios tenian en cunas, segun su uso; todo lo cual ansi hecho de
piedra, que los apartaba a cierta parte; y que él luego hizo otra provincia alli en
Tiaguanaco, formandolos de piedra en la manera ya dicha, y como los hobiese
acabado de hacer, mando6 a toda su gente que se partiesen todos los que él alli
consigo tenia, dejando solos dos en su companiia, a los cuales dejé que entrasen
aquellos bultos y los nombres que les habia dado a cada género de aquellos,
sefialandoles y diciéndoles: éstos se llamaréan los tales y saldran de tal fuente en tal
provincia, y poblaran en ella, y alli seran aumentados; y éstos saldran de tal cueva, y
se nombraran los fulanos y poblaran en tal parte; ansi como yo aqui los tengo
pintados y hechos de piedra, ansi han de salir de las fuentes y los rios, y cuevas y
cerros, en las provincias que ansi os he dicho y nombrado, e iréis luego todos
vosotros por esta parte (sefialandoles hacia donde el sol sale), dividiéndoles a cada
uno por si y sefialandoles el derecho que daba de levar’.

Juan Luis Céceres, hace una interpretacion del mito, del que extrae la concepcion
del hombre, vista desde occidente y desde lo andino, que tendria el aymara,
comparandolo con el mito de Adany Eva.

Concepcion andina del hombre (Hombre andino y occidental)

ILLA TICSI WIRACOCHA

1. El hombre fue hecho de piedra, como tal |1.
tiene mayor fortaleza y resistencia.

ADAN Y EVA

El hombre fue hecho de barro, material
menos consistente.

Primero hizo a adan y, luego de su costilla,
cre6 a Eva. Una sola pareja. Deviene en
CONCEPCION  INDIVIDUALISTA del
hombre.

2. los hizo de una sola vez, hombres, |2.
mujeres, mujeres prefladas y nifos.
Deviene en una CONCEPCION
COLECTIVISTA del hombre.

Los distribuy6é en DIVERSOS LUGARES,
DANDOLES UN ARELACION DIRECTA
CON LA TIERRA que habitarian.

Los puso en el Edén donde tenian de todo,
sin estar en contacto directo con la tierra en
que se desarrollarian, por su pecado fueron

o arrojados de ella.
4., Les puso sus principales para que los

gobernasen, estableciendo una | 4.
organizacion politica y social.

El hombre fue hecho primero y de su costilla
la mujer, estableciendo una organizacion de
familia nuclear.

La comparacion nos permite sefialar algunos rasgos que diferencian la concepcion
andino aymara del hombre con la concepcion occidental del mismo. En lo andino la
fortaleza debe sumarse a las otras caracteristicas del hombre, por ello fue hecho de
piedra y no de barro como en el caso de Adan, ni de maiz como en el mito de
Centroamérica. Esto es justificable, pues un hombre endeble no podria sobrevivir en
un medio tan diverso y hostil como el andino.

Otro rasgo de esta concepcion es el COLECTIVISMO, frente al individualismo
occidental, pues Wiracocha cre6 a los jefes, cuyo poder es de origen divino, y
también, hizo las diferencias entre los hombres, mujeres, mujeres en cinta y nifios.
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Esto repercute en la distribucion del trabajo que supervive hasta la actualidad, pues
hay tareas especificas para cada uno de ellos. Dentro de este colectivismo se
concibe al grupo organizado politica y socialmente, pues Wiracocha créo a los jefes,
cuyo poder es de origen divino, y también, hizo las diferencias entre los hombres,
mujeres, mujeres en cinta y nifios. Esto repercute en la distribucién del trabajo que
supervive hasta la actualidad, pues hay tareas especificas para cada uno de ellos.
La sociedad debe estar politica y juridicamente organizada pues esta organizacion
tiene origen divino. Los hombres deben tener un gobierno y una subdivision social,
gue en este caso se expresa por la condicion de sexo y de edad.(Céceres,1994:65).

Existe una estrecha relaciébn entre el hombre y su medio; pues Wiracocha los
distribuy6 en distintas regiones en las que aparecieron por las PAQARINAS,
ordenandoles vivir alli, multiplicarse y mejorar. De alli el panteismo congénito que
expresa en sus creaciones literarias. El hombre andino respeta y preserva su medio,
no lo destruye. Esto deviene, en parte, en la racionalidad y el control ecoldgico
vertical. (Caceres,1994:65).

6.2 LOS DIOSES DEL MUNDO AYMARA

Ademas de Tunupa, el Dios creador, los pueblos aymaras han tenido diferentes
dioses locales que estaba basada en la religiobn agricola y la adoraciéon a los
muertos. El antiguo dios aymara es Thunupa que es el icono central de la escultura
como la puerta de sol, viento, lluvia y granizo. La diosa pachamama era la
productora de los alimentos y pastizales... Los dioses locales son los cerros
protectores como Auki y Achachila. Los dioses del mal eran los subterraneos
conocidos como Anchanchu o Saxra. Los esparoles trataron de destruir la religion
aymara pero no lo lograron. Ellos destruyeron los ‘iconos’..., hubieron sectores
modernos en la iglesia que optaron por acomodar a los antiguos dioses aymaras, de
esta manera el dios Thunupa se transformo en Apu Qullana Awki o San Bartolome.
Otra acomodacion fue la de la Pachamama que fue cambiada por Virgen Maria.

El idolo de Maicu — Amaya: TUCUMU

A esta pareja, Javier Lajo, la llamé la “Pareja lllawi” o el idolo Puquina de llave, cuya
representacion corresponde a la version libre de Jaime Araoz (2002), segun la
descripcion de Aguilé6 (2000). Este idolo, segun las descripciones, se habria
econtrado cerca a llave, en el hoy distrito de Pilcuyo, en el cerro Wila Qullu (cerro
rojo). Estos idolos etaban en varios lugares del reino aymara lupaca: en Pilcuyo
(llave), Yunguyo, en la Isla del Sol, y también en el Qurikancha en Cusco.

“‘Cuando llegaron los Jesuitas a Chucuito alrededor de 1577, se redobld la
catequizacion. Con ese objeto el Padre Arriaga se constituyé al lugar denominado,
antiguamente, Mallku-Amaya, cerca al pueblo de Hilave. El padre Pablo José de
Arriaga, Jesuita ha recogido las acciones de esta camparfia iconoclasta en el Per( en

71



su libro “Extirpacién de la Idolatria del Perd” que publicé en Lima en 1621. El referido
misionero transcribe en su libro un informe escrito que fue presentado al Obispo de
Chuquiabo (La Paz — Bolivia) Don Pedro de Valencia, por el visitador de la Idolatria
en esta parte de la diécesis de La Paz (Bolivia) el presbitero Alonso Garcia
Cuadrado. Y lo que escribe Garcia Cuadrado del Santuario ilavefio es como sigue:

“Avisado tengo a Vuestra Sefioria la diligencia que quedd que quedd haciendo
contra indios hechiceros( a todos la iglesia cristina les decia hechiceros brujos ereje
en la misma europa, casi queman a cientificos, eso no debe olvidarse, a la ciencia
también le costo vidas posicionarse),y principalmente en razén de un idolo de piedra
de tres estados en alto, muy abominable, que descubri (existe) a dos leguas de este
pueblo de Hilave, estaba en un cerro mas alto que hay en toda esta comarca, en un
repecho que mira hacia donde sale el Sol. Al pie del cerro hay mucha arboleda y en
ella hay algunas chozas de indios que la guardan, hay también muchas sepulturas
antiguas y grandes de entierro de indios, muy suntuosamente labradas en piedra de
envaxe que dicen ser de las cabezas principales de los indios del pueblo de Hilave.
Estaba una plazuela hecha a mano, y en ella una estatua de piedra labrada con dos
figuras monstruosas: la una de varon que miraba al nacimiento del sol, y la otra con
otro rostro de mujer a las espaldas, que miraba al poniente, con figura de mujer en la
misma piedra. Las cuales figuras tienen unas culebras gruesas que suben del pie a
la cabeza a la mano derecha e izquierda, y asimismo tienen otras figuras como de
sapos. Estaba esta huaca del pecho a la cabeza descubierta y todo lo demas debajo
de la tierra. Tres dias tardaron mas de treinta personas en descubrir todo el sitio
alrededor de este idolo, y se hallaron de la una parte y otra delante de los rostros, a
cada parte una piedra cuadrada delante de la estatua, de palmo y medio de alto,
gue al parecer servian de aras o0 altares muy bien puestas; y arrancadas de su
asiento con mucha dificultad, se hallé6 donde estaba asentada la ara de la estatua,
con unas hojillas de oro muy delicadas, esparcidas unas de otras, que relucian con
el sol. Mucho trabajo he pasado en arrancar este idolo y deshacelle, y mas en
desengafiar a los indios (De Arriaga,1968:227,228).

Pero, lo que mas me duele, Sefior llustrisimo, es que las diligencias vy
amonestaciones y predicaciones que hago en este pueblo en razéon de que haya
doctrina y de se desengafien en los indios y se escusen amancebamientos, incestos,
y otros vicios, no tengan efectos que deseo; y el que sustenta el desorden es un
malvado de un cacique principal y es publico que manda a los indios no oigan misa
ni acudan a la doctrina cristina”.

Ese lugar, hoy, en Hilave, se conoce con el nombre de nombre de Aleluyani. Este
idolo que describe Arriaga no representaré la Trinidad Ando-peruana, cuyo simbolo
exacto es Wuiracocha. Pues, en la mano derecha tiene un cetro especie de
mechero, que seria la presentacion del fuego, el sapo y su lagunita, representarian
el agua; y la serpiente que corona la cabeza del idolo, seria la tierra. En Aleluyani
esta viviendo el culto al Fetiche, al Mallku, al Jefe Totémico por la horda barbara que
no ha pensado aln en construir un santuario que revela el paso del individualismo
débil al colectivismo; y es el lindero entre la vida incierta de la horda y la existencia
de la nacién. Revela, pues, un proceso aun primitivo en la Trinidad mitica de los
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aymaras. El auqui Aymara Mallku tiene, pues, su adoracion en Aleluyani. Asi
Thunupa, el Pachaachachi, el Dios Viejo, seria el Thunu, la raiz de las creencias
religiosas del aborigen altiplanico, Thunupa, era el vencedor de los Thaliris de la
antigua religiosidad. Aparece como el Mesias, entre las hordas primitivas de la
ciudad de Wifiaimarka, la ciudad Eterna del Tiwanaku.(Cuentas,1953:22).

Existian dos idolos iguales en la provincia de Chucuito: Uno en Tucumo, tras el cerro
del Bebedero del Inka, del que se ocupan los cronistas; y, otro Bifronte como él en
Phajama entre Yunguyo y Copacabana como simbolos de la fecundidad y lo
invocaban en las épocas de sequia para que hayan lluvias. La versién del idolo de
llave, segun el autor, en base a la descripcion de Arriaga, quien destruyera éste
idolo es el siguiente:

Dibujo 8

sinadr

La pareja «illa wi» o «idolo» Puquina de Ilave

IMAGEN 4: Perja lllawi segin Javier Lajo. idolo de Tucumu (Thunupa) segun el autor del presente.
Nota: El disefio en una version libre de Jaime Araoz — 2002, segun la descripcion de Aguild,2000:69;
asi lo refiere Javier Lajo en Qhapaq Nan.

Como prueba de veracidad citamos la versién del padre Domingo Llanque:
“efectivamente el autor... ha visitado este Santuario llavefo en junio de 1971 y ha
encontrado en la ladera noreste del cerro Wilagollo o Calvario de Santa Cruz en el
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sitio llamado Aleluyani dos fragmentos de piedra labrada. La primera pieza contiene
pies humanos tallados y dos culebras que suben hacia las rodillas, uno a cada lado.
La otra pieza tiene tallado la cabeza y hombros humanos. Ambas piezas indican que
forman parte de un monolito o estela destruida faltandole la parte ventral, con lo que
formaria un monolito completo. La otra cara del monolito muestra vestigios de
figuras talladas que han sido borradas al parecer por la acciéon de la erosién. Sin
embargo pudiera haber sido borrada por accion humana(1979:22).

Yo digo que, Arriaga en compafiia de Garcia Cuadrado destruyo el idolo, haciéndolo
pedazos con martillo, y destruyendo las imagenes, con cincel. Que esos idolos
fueron dos: uno en las alturas del cerro, efectivamente, en un repecho, que es una
cuesta bastante pendiente y no larga, donde yo vi su altar o ara y pro ahi pedazos
del idolo. Y otro que, yo lo encontré enterrado a cinco metros de profundidad del
cerro que esta intacto, y cuyos dibujos los hizo el pintor hilavefio Marén, para
decorar la portada del Municipio de Hilave, donde existe en la actualidad. Que,
Garcia Cuadrado no fue Alonso como dice Torres Luna, sino Diego, cura de Hilave,
el mismo que dond varias fincas para la fundacion de un colegio en Juli. Y, digo que
fue Arriaga, porque el texto mismo, dirigido al Obispo de Chuquisaka, Pedro de
Valencia, en 1631, se desprende que fue él, porque Garcia Cuadrado nada tenia
gue hacer sobre ese informe, que habria sido usurpar funciones al encargado del
Virrey. (Cuentas,1969:81:en: Aloum de oro, tomol).

IMAGEN 5: idolo descrito por Alberto Cuentas, dibujada por el ilavefio Marén en uno de los muros de
la Municipalidad de llave, que actualmente permanece en el hoy convertido en Hospital de Essalud
(2011). Recreacion de Henry Mark Mamani.
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Ideologia del idolo de mayku amaya

Dice Alberto Cuentas que “en el idolo de Maicu — Amaya yo veo mas: dios de trueno,
dios del fuego, dios del agua, dios del viento, diosa de la tierra”. Tales de Mileto,
como los peruanos, sostenia que en las plantas, los minerales, los animales y en el
hombre existe una ‘alma inmortal’. Anaximenes: todo es aire; el alma, el aire o
pneuma del mundo es su espiritu. Todo lo penetra. Su hélito es Dios. Heréclito: la
vida es fuego. Se identifican: Dios, el alma y el fuego. Empédocles: todo se compone
de cuatro elementos: aire, fuego, agua y tierra. Servet decia: que en los pulmones se
forma el espiritu vital con aire, agua y fuego. (Cuentas,1969:82;en: Album de oro,
tomo 1).

Esperquio en Grecia, era dios de los vientos y los huracanes. El fuego y el calor todo
lo vivifica. El agua, sustancia y fundamento de lo creado. La tierra, representa la
abundancia, la fecundidad. Por eso yo veo que el idolo de Maicu — Amaya
representa el fuego en su cetro; el agua en el circulo sobre su cabeza donde vive el
sapo; la serpiente, la fecundidad de la tierra.

El Maicu — Amaya, hoy Aleluyani, porgue Arriaga cantd aleluyas con la destruccion
del idolo. Ese lugar significa la tumba, el cadaver del Mallku, el jefe de esa
comunidad. Este culto al Jefe hizo nacer el adoratorio al dios del viento, ya que éste
revela el paso del individualismo débil al colectivismo fuerte. Y, es el lindero entre la
vida incierta de la horda y la existencia de la Nacién. Revela, pues, un proceso
primitivo. Se veneraban a los dioses secundarios, pues hay dioses celestes y
subterraneos; buenos y malos. (Cuentas,1969:82;:en: Album de oro, tomol).

Para Brinton: Kon es el viento, la lluvia, la sequedad, la esterilidad. Wira es dios
supremo. Pacha, modalidad de Wira, diosa suprema.

Ese idolo es la representacion del dios de los vientos y los huracanes. La
Pachamama es la representacion de la hembra del viento, a la que, la fecunda,
agitando las aguas del lago Titikaka. Muy celoso, castiga a la Pachamama, y ésta en
respuesta hace estéril la tierra, y levanta remolinos de viento: tutucas, para castigar
a los mortales con la sequia. El idolo que representa a ambos era una estatua con
dos caras como Jano, una de mujer mirando al poniente y la otra de var6n mirando
al oriente. De los pies a la cabeza enroscada de culebras que significan los
remolinos, los polvos del diablo. Decian que este dios era mas poderoso que el Sol.

Los —aymaras- creen, actualmente, que el viento estaba lleno de espiritus, genios o
demonios que causaban todas las enfermedades. El mal de ‘aire’ es una de ellas.
Entre los Chimus, el aire, era el trueno en una lanza simbolo tipico del relampago.
En las minas antiguas, para fundir los metales, en los Huairas, era preciso un viento
fuerte llamado Tomtsiavi. Se hacian “procesiones para que no falte ese viento; y, a
su dios o Huaira Tata se le ofrecian doncellas virgenes.

Huaira Tata, es pues, dios del viento. En la India, Vayu era el viento. Rudra, madre
de los Marutes, dioses del huracan y de los relampagos, dispensadores de la lluvia.
Los Marutes eran los servidores, los mensajeros del viento.
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Las culebras enroscadas en el idolo Hermafrodita de Maicu Amaya, significan la
abundancia de las cosechas y los remolinos del viento, tutucas, polvos del diablo.
Hay sapos que simbolizan la abundancia de lluvias. Los aymaras tenian el concepto
de los contrastes: hombre y mujer; amor y odio; lluvia y viento; cumbre y planicie.
Por esos tuvieron dos idolos: uno en la cumbre y otro en la llanura. Cuando hubo
diluvio en la meseta, todo sucumbid; se salvdé una sola pareja en la caja de un
tambor. Cuando las aguas del lago se recogieron, y surgié Tiawanacu, el viento
Huairatata echd a la pareja en Tiawanacu, donde hacedor Supremo, Wiracocha,
hace a los hombres y las desparrama por el mundo Kolla. Habia pues que, aplacar
al dios de las revueltas, de los remolinos, donde el diablo enredado da vueltas por la
tierra portando desgracias y enfermedades. Yo he visto a muchos indigenas
actuales, a la presencia de esos remolinos, echar cruces a las voces de pasa, pasa,
tutuca... En el folklore escandinavo encontramos el Elfo, genio maligno del aire,
duende enano y perverso, pequefio como el pulgar de una virgen, pero dotado de
una fuerza herculea. En Méjico el dios del viento era Ehecaltlos, labios en las
mascaras que lo representan, tiene sus labios gran abertura correspondiente a la
actitud de soplar. Y el dios del fuego en Méjico es Hucueteitl. (Cuentas,1969:82;en:
Album de oro, tomo ).

“‘En la India, Agni personifica el fuego. La vida es una llama — Soma el licor
fermentado que sirve para avivarlo. Yo veo en el idolo de Maicu Amaya, otra cosa
mas importante:

El culto al elemento positivo, al Falo del hombre; al elemento pasivo, la matriz, el
Cchenque en aymara. Yo he encontrado el Falo de mas de dos metros entre las
chullpas de Chejjota, de color blanco, en una piedra circular que no existe en la
region y que parece traido de lejos. Y, la matriz labrada en una columna de un metro
de altura en piedra granitica, ahi cerca, también, de las Chullpas de Chejjota, a 300
metros de distancia donde hallé el idolo Bifronte.

En la India, se llamaba Falo al elemento activo. Y, Yoni al elemento pasivo. El falo o
Lingam ha sido adoptado por los budistas como el simbolo del poder creador varonil
de Siva. Esta es el simbolo de Lingam o Falo. Existian en la India doce santuarios
dedicados al Falo. Se form6 una secta, la de los lingayets, que adoraban a Siva bajo
la forma de un Falo. No tard6 en aparecer el emblema femenino, en los templos, y
atraer las plegarias de los Sivaitas. En la misma India se llamé, Parrati o Kali la
esposa de Siva, la gran matriz de donde habia salido el universo. Su culto era
monstruoso. La obscenidad y la crueldad se mezclaban para rendirle homejane. Los
templos indles (indios) estan lenos de emblemas, de los que principales son el
Lingam o Falo y la Yoni o Matriz. Figuran asi el principio masculino y el femenino”
(Cuentas,1969:83;en: Album de oro, tomol). “Y, todos los pueblos antiguos adoran a
es0s principios vitales del mundo. Asi como de Hermes (Mercurio) con Afrodita nacio
el Hermafrodita, asi de Huaira Tata (viento) y Pachamama (tierra) nacié el
Hermafrodita de Maicu —Amaya.

Estos idolos de Maicu — Amaya, Phajamma y Tucumu, con figuras de hombre y de
mujer, son el simbolo de la fecundidad. Era pues, el culto a la bondad de la tierra,
fecunda. Luego es en honor de esos idolos desparecidos que se realizan las
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famosas batallas del 20 de enero en San Sebastian y del Jueves del Carnaval en
Mortini, donde la sangre de las victimas fecunda la tierra.

¢Y qué era el dios Jano de los romanos sino una cabeza con dos caras, igual a los
idolos de Maicu — amaya, Mortini y Phajama? Ademas, Jano era dios de las fuentes.
Entonces, los idolos descritos son dioses de la fecundidad y de las lluvias. Dios de
las batallas en honor de la tierra.

“‘Ademas el falo, representaba la fecundidad en una divinidad antropomorfa; una
diosa madre con generosos pechos, amplias caderas, con reptiles que trepaban por
sus brazos y su busto. Se arrollaban en su cabello irguiendo, arrogantemente, la
cabeza. Esta figura no era sino la representacién femenina en el idolo de Maicu —
amaya. La comunidad humana indigena era el ayllu, una célula agnatica. La hatha
aymara es el origen social primitivo. Aylly quetchu, hatha aymara, ambas derivan de
la voz aria, Cun gan que quiere decir engendrar. Por eso la hatha aymara significa
semilla, resultado de engendrar. Allu, es falo, Cchenque es matriz. Ayllu es
comunidad de hombres sembrando especies humanas. Por eso los o6rganos
sexuales contituian una dividad para los antiguos peruanos. Eran su origen. De ahi
habian salido”. (Cuentas,Ob.Cit.:83).

Antiguamente se invocaba a los dioses para aplacarlos de sus iras; para
agradecerles de sus beneficios o para solicitarles favores. Se dividen los dioses en
buenos y malos; en principales a los que adoraban, en secundarios a los que se
veneraban; en celestes y subterraneos; se ponian al idolo flores de misicu, porque
se creia que el viento era el aliento de los antepasados, lejano y misterioso. Y
cuando las mariposas revoloteaban en compaiiia de los moscardones o chichirancas
se decia que el alma de los antepasados estaban vigilantes. Un culto tal se impone
al alma sencilla, crédula y temerosa de un pueblo... El politeismo de los aborigenes
reposa en la adoracion a los fenédmenos naturales y en la adoracion a los
muertos(Cuentas,1969:84;en: Album de oro, tomol).

El Sol, los vientos, los rios, las montafias son dioses. Nosotros segun la
interpretacion del Manu no seriamos sino chispas de fuego del alma suprema.
Nosotros somos la interseccion de lo divino y lo material. Si de la luz estd hecho
Dios; chispas de esa luz somos nosotros. Viracocha es la luz del mundo Kolla. Si el
alma es la unién de los dioses; y si el alma produce la serie de actos de los seres
animados seria, entonces cierto que, las piedras caminan, porgque tiene alma. Tal
consideran los antiguos peruanos. Unicamente, volviendo a la tierra se puede
extinguir el sufrimiento y gozar de la dulce paz. Polvo eres; y en polvo te convertiras.
Este retorno a la tierra es el origen de las religiones pre-incas. Esto lo expresan en
su palabra ‘Samana’ descanso. La fuente del sufrimiento es el deseo de adquirir
tierras. Estas de desean porque nos dan la vida y nos dan el descanso eterno. Sélo
por la obra de la naturaleza se puede creer en Dios. jHay tanta belleza! La
contemplacién de la belleza nos lleva, derecho a la divinidad” (Cuentas,Ob.Cit.:84).
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El santuario de Willka Uta

Mas alla del Caballo Cansado se ve una gran puerta labrada en piedra de una roca
arenisca. Los indios la llaman la Iglesia del Sol. Dicen, también, que esta puerta en
ciertas noches cuando le llega la Hora se abre y se ve iluminada la habitacion como
si fuera una iglesia. Es un adoratorio. Willca, lo llevan ese nombre muchos sitios que
fueron adoratorios, servidos por sacerdotes. El Sol se representaba por la cabeza de
un gavilan, de un Milano (Circus Maculocus — Pontoetus Melanoleucus). El Gavilan
era el isiolo personal de manko Kapak. Willka, Sol en el culto — Inti, la representacion
del Sol en los altares — Punchau, la luz del dia — Lipi, lo que nos hace ver.

FOTO 1: Willka Uta o La Casa del Sol. Imagen frontal. Foto: Henry Mark Mamani

El adoratorio de Willka Uta, muchos afios antes fue saqueada por evangelistas de
Pillcuyo, que extrajeron el idolo y muchos otros objetos de oro. Los aborigenes de
Mulla Contihueco se consideraban descendientes de un Milano, caracteristico de la
region en sus numerosas formaciones rocosas de arenisca. En sus cerros aledafios
abundan los Milanos, los gavilanes, los cernicales, los murciélagos, la lechuza y
otras aves carniceras. Sin duda en el hueco de esa portada que esta patente,
colocaban sobre una pefia la imagen del Sol o del Milano que la simbolizaba. Ese
idolo Willka estuvo también en la portada del palacio del gran Kolla situado entre
Hatunkolla y Paukarkolla. El sagrado Willka Milano fue el Totem de los aborigenes
de Mulla Contihueco en Hilave. Ya hemos dicho que el Milano era simbolo del Sol y
Willka era el sol en los altares.
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7 ORGANIZACION SOCIAL Y POLITICA

“No se busca instaurar una cultura sobre las otras culturas, sino, por el contario, establecer “un mundo en el que
quepan muchos mundos y en el cual florezcan cien flores diversas a la vez”

Cuando irrumpieron los espafioles, (...), encontraron en el Peru antiguo, enormes
almacenes repletos de alimentos, vestidos, utensilios y otros enseres. “... una
sociedad sin mendigos, ni vagos, ni desamparados, ni ociosos, ni degenerados, ni
humillados, ni vejados. Era lo inverso del espectaculo que ofrecia la sociedad
europea de la que ellos venian, en que habia discriminacién, racismo, mendicidad,
pobreza, vagabundeo, bandidismo, prostitucion, y nifios y viejos abandonados, en
frente de la riqgueza insolente de unos pocos. Eran las dos caras de la medalla
humana: aqui una sociedad justa, racional y equilibrada, alla la miseria, brutalidad e
incoherencia (Roel,1998:48).

Ante el escenario descrito arriba, cabe preguntarse ¢como lograron esa maravilla de
vida? La respuesta es sencilla: con una organizacion social y politica muy peculiar,
gue es el tema del que nos abocaremos ahora. Claro que, los espafioles no pudieron
asimilar mucho menos entender en qué consistia ni cual era el objetivo de este tipo
de organizacion.

“‘Mucho antes de la llegada de los espanoles, los Lupagas estaban divididos en
principales y plebeyos. Los primeros, especialmente los jefes, eran respetados y
obedecidos y se los llevaba en sillas. La compensacion que recibian por conducir y
servir al pueblo consistia en tributos de éste, percibidos bajo formas de bienes y
trabajo, practica que les permitia acumular riquezas (claro no para ellos sino para
atender a sus necesidades y a las necesidades del pueblo, porque, por el servicio
gue el pueblo le prestaba, el Cari también correspondia con chicha, comida y ropa,
por principio de reciprocidad), especialmente en piezas tejidas y animales”
(Meiklejohn,1988:25). De acuerdo a la visita de 1572-73, habia un millar de hombres
en la provincia de Chucuito a quienes el visitador consideraba ricos a causa de sus
rebafios. No mucho después, algunos jefes llegaron a ser propietarios de tierras
antes cultivadas por colonos en Larecaxa.

Efectivamente, “hacia el siglo XllII, dice Choque (1992:61), los aymaras aparecen ya
organizados en diferentes estados regionales o sefiorios, los mismos que algunos
investigadores rotulan como ‘reinos’. Evidentemente, los aymaras habian llegado a
una evolucion politica con la organizacion de estados regionales. Para comprender
esa evolucion politica aymara, se pueden establecer cuatro categorias de
autoridades politicas, que son:

1. Qhapaq (Jefe politico de un Estado).

2. Apu Mallku (Jefe politico de una provincia o Estado regional).

3. Mallku (Jefe politico de una marka), esto respaldada por el boliviano Laguna
Meave (2002:43), la autoridad de las Marcas eran los Mallkus.

4. Jilagata (Jefe de un ayllu-jatha).
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5. En la regién del Qollasuyo, es decir, en el altiplano andino circundante al lago
Titiqaqa, los jefes equivalentes a los Incas, se denominaban Mallqu.

Los referidos jefes politicos aymaras, a excepcion del Qhapag, poco antes de la
conquista inkaika, estuvieron en su plena accién. Los principales estados regionales
existentes antes de la expansion inkaika a la zona aymara fueron los siguientes:
Lupaga, Pakasa, Karanka, Conferderacién Charka y otros menores dependientes de
los grandes. Desde luego, la organizacién social aymara estaba asentada en base al
ayllu y a la marka (Choque,1992:61). Dentro de esta organizacion social es
necesario anotar que “al igual que en otros pueblos de la antigledad existian grupos
de hombres cultos y sabios (iniciados) que se consagraban al estudio del cielo y la
tierra, de la vida y de la muerte, del alma inmortal y sobre todo del ser supremo o
absoluto. Esos hombres, segun los estudios del sociélogo Manuel Rigoberto
Paredes, se llamaban Amautas a los pensadores, filésofos o sabios. Aravicus a los
literatos o poetas. Los willkas eran sacerdotes o astronomos, los Yatiris o adivinos,
Kolliris o meédicos o Kallaguayas o portadores de medicinas y otros
grupos”(Laguna,2002:44). Todos ellos se asemejaban a los brahamanes indues
(indios), a los magos persas, a los profetas hebreos, a los fildsofos griegos y a los
sacerdotes egipcios, quienes eran los grandes conductores espirituales del gran
Imperio del Kallasuyo.

7.1 SISTEMA DUAL DE GOBIERNO

Los Lupaqga, enemigos tradicionales de los Colla, conformaron un reino poderoso y
rico (Estado regional), basado en la economia agropecuaria y dirigida politicamente,
al igual que en otras sociedades andinas, por el sistema de gobierno dual o de
mitades. Este sistema consistia en que cada uno de los siete pueblos que integraba
el reino estaba gobernado por dos Mallkus: un sefior Hanansaya (Chigasaya) y otro
sefior Urinsaya (Cupisaya). A su vez el gobierno central establecido en la capital de
Chucuito, estaba dirigido por los reyes o caciques principales (Apu Mallkunaka)
herederos de dos dinastias coetaneas llamadas Cari para la mitad de Hanansaya y
Cusi para la otra correspondiente Urinsaya; éste ultimo obedecia al primero por ser
el rey hanansaya un personaje de estatus mas alto, pues tenia mayor acceso a la
energia humana, a los recursos de la tierra y a los rebafios de camélidos. Este
sistema administrativo de patrén dual o de dos parcialidades incluia no solo a los
Lupaga de habla jaqi aru, comiunmente llamado aimara, sino a otro grupo étnico: los
urus... (Ayala,2002:409).

Al tiempo de la invasion de espafioles, los Lupaga estuvieron gobernados por
Cutimbo y el abuelo de Martin Cari llamado Apu Cari que durante el periodo imperial
era el regente o Inca Ranti que gobernaba como segunda persona del Inca y
mandaba desde el Cuzco hasta Chile (Ayala,2002:410).

Es mediante el sistema dual que el resto de cabeceras se gobernaba, es decir, cada
pueblo era gobernada por dos mallkus (jefe politico de una marka). Esta poblacion
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aymara estaba repartida en confederaciones étnicas formadas por sefiorios, los
cuales comprendian varias comunidades (jatha en aimara o ayllu en quechua)
agrupadas alrededor de una marka o pueblo. Por su parte, los ayllus o jatha estaban
subdivididos en churi ayllus o ayllus hijo.(Bermejo,2004:72). Un Estado, en este caso
la region del Collasuyo , estuvo dividida en provincias o Estados regionales.

La dualidad en la politica.- Fue una de las instituciones mas significativas y propias
de la sociedad andina. Dentro de su cosmovision existian dos principios energéticos
en el Cosmos: uno positivo, el kausya, y el otro negativo, el Supay, de cuya
interaccion resultaba el desarrollo y la existencia, segun su concepcion. El Estado
incorporaba estos principios a su organizacién administrativa. Toda unidad terriorial
estaba dividido, pues, en dos mitades: el Hanan o parte superior, y el Urin o parte
inferior (Garcia y Roca,2004:102).

A cada una de estas categorias correspondia un gobernante o kamayoq, en
cualquiera de sus niveles jerarquicos. Uno de ellos el Hanankamayoq asumia
generalmente las funciones de conduccion y mando politico, correspondiendo al
Urinkamayoq las de orden fiscalizador y religioso. Lo que uno afirmaba era negado o
cuestionado por el otro, a fin de que la decision final fuera adoptada por el Consejo
de Estado, en el caso del Tawantinsuyu, o por asamblea de ayllurunas en la
poblacion de base. Esta costumbre todavia prevalece en las comunidades andinas
gue resuelven sus problemas de vida y trabajo durante reuniones periddicas de los
comuneros. Nada ajeno a esta decision colectiva se puede realizar, ni mandato
extrafo a esta instancia superior de gobierno se debe acatar” (Garcia y
Roca,2004:102).

Reciprocidad en la politica.- Es muy importante sefialar la relacion armoniosa que
existi entre el pueblo y sus caciques. El nexo que les unia era la reciprocidad por la
cual el pueblo realizaba los trabajos necesarios para sus autoridades y estos
contribuian con la hospitalidad, creando un ambiente festivo, dandoles “Coca, y
papas y quinoa y cafiagua y chicha y carne... les daba de comer porque cuando no
se lo dan se enojan” (Diez,82-86).

La unidad en la asuncién: la condicién jaqgi.- “En nuestras comunidades —ayllus,
los varones y las mujeres al contraer matrimonio recién son considerados
comuneros, ayllu runa o sencillamente runa, porque en el proceso de buscar el
equilibrio y armonia entre todos, quien esta solo(a) aun esta incompleto y no esta
equilibrado, por tanto no puede ocupar un cargo de autoridad por ejemplo dentro de
la comunidad” (Nufez,2009:13;en:Los Andes). “Jaqi en aymara significa gente, pero
sb6lo se es jagi o gente cuando se ha logrado preservar la uniéon varon-mujer
(chacha-warmi); cuando eres jaqi recién puedes ser autoridad y tener alguna
responsabilidad en la comunidad. Cuantas veces el abuelo nos dice: ‘cémo
pretendes cohesionar de manera arménica una comunidad si ni siquiera tu vida en
pareja has logrado concretar” asi lo dice Fernando Huanacuni en Los Pueblos
Indigenas y la Integracion Andina, citado por Nufez (Ob.Cit).
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7.2 LA WIPHALA: SIMBOLOS DE LA ORGANIZACION SOCIAL Y
POLITICA AYMARA

La utilizacion de las Wiphalas o banderas, como simbolo de la organizacién social y
politica de una nacién, era ya propia del Tawantinsuyo antes de la intervencion
espafola, incluso se estima su uso por el pueblo tiwanaku. En la época hispana, en
las batallas liberadas por Atahuallpa, estas banderas de guerra fueron vistas al tope
en las rebeliones iniciadas por Manco Inca en 1536. Ademas, Diego de Silva y
Guzman, el “anénimo pazarrista”, anotd el uso de las wiphalas en el ataque a Lima
gue hicieran las huestes cuzquefias de Quisu Yupanqui: “movieron todo el ejército
con grandisimo numero de banderas”.

En lengua aymara, ademas de lo expuesto lineas arriba, existe el término Wiphala,
indicio de que nuestros antepasados conocieron y usaron este simbolo o emblema
de identificacion nacional de la civilizacion andino-aymara, antes y durante el periodo
de los inkas.

Debemos destacar que la patria ancestral de los aymaras-quechuas y otros pueblos
hermanos que habitan en el pais cuentan entre sus emblemas mas importantes a la
Wiphala, compuesto de siete colores del Kurmi y el blanco del Kutukutu. Desde la
vision andina este simbolo tiene definido y designado los colores para los cuatro
suyus que corresponden a los cuatro regiones del Tawantinsuyu, entonces los
aymaras conocemos histéricamente a la Wiphala, como el Chimpusaya (emblema)
nacional del Qullanasuyu, Qhunti-suy, Chinchaya-suyu, Qhanti-suyu, del
Tawantinsuyu. En consecuencia la Wiphala es el reflejo que identifica y manifiesta la
esencia cultural de nuestro pueblo, porque en su contenido expresa la concepcion
filosofica cosmica de los Qullana-aymara; lo cual define una posicion ideoldgica que
sustenta una organizacion social de hermandad y una estructura politica binaria de
armonia comunitaria. (LOpez Mamani,2009:50). Es importante mencionar sobre el
estudio de los simbolos, hecho por los mismos aymaras; conforme a los datos
historicos, la confeccion de las primeras Wiphalas eran de los tejidos de algodon
(ghiya) y también de la fibra de alpaca (allpaga) (L6pez Mamani,2009:50).

Etimologiay clases de Wiphala (emblema andino)

El emblema continental del Awya Yala.- “La continental es de color blanco entero,
-contiene- al medio la figura de la Chagana, -y en el centro de ésta- un circulo
llamado P’uytu-muyu, dividido en dos partes iguales, la parte superior representa el
dia y la inferior la noche; es la representacion del sistema comunitario de unidad y
hermandad de los pueblos que habitan el continente de Awyayala, hoy denominado
América Latina”.(Ob.Cit.,71).
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El emblema nacional del Pusisuyu o Tawantinsuyu.- Conforme a la logica
andina, en el Tawantinsuyu o Pusisuyu, todo objeto simbdlico y ceremonial siempre

esta conformado en pareja, dos. En el caso particular de los emblemas nacionales
también estan conformados en pareja (macho y hembra).

K’acha kisa Taru

La primera es la wiphala multicolor del arco iris, ...compuesta de siete colores de
franjas horizontales y ...cuadrado con lados iguales; los colores estan en orden
armoénico y se denomina kK'acha kisa, es el reflejo arménico del cosmos, que
representa a la estructura de organizacion social y al sistema politico administrativo
de la sociedad comunitaria de los aymara-ghiswa del Tawantinsuyo
(L6pez,2009:72). “La segunda wiphala estda compuesta de cuatro cuadros iguales y
cuatro colores diferentes que fueron asignados para cada uno de los cuatro suyus; el
blanco,... a este emblema se denomina Taru, simboliza la unidad o hermandad
comunitaria de la sociedad, compartido el area de alaxasaya y maxasaya de la
cuatriposicion territorial del Pusisuyu” (Lépez Mamani,2009:72).

La wiphala regional.- Las Wiphalas, considerados como emblemas regionales
estdn compuestas de siete colores y de 49 cuadros iguales. Todos tienen la forma
de ajedrez, denominado Achank’ara, las cuales se diferencian -el uno del otro- por el
color de la linea diagonal: el blanco corresponde al Qullanasuyu (Collasuyo); el rojo,
al Chinchayasuyu (Chinchasuyo); el amarillo, al Qhuntitisuyu (cuntisuyo)-y-; el verde,
al Qhantisuyu (antisuyo). Entonces la linea diagonal esta compartida en dos
espacios iguales, su composicion es simétrica y armonica. Es la representacion de la
estructura organica del Estado de las naciones menores o Suyu, que corresponden
a los cuatro territorios organizados y muestra una imagen de unidad o hermandad
comunitaria de los pueblos que habitan en el Tawantinsuyo(Ob.cit.72).
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Emblema nacional del Qullanasuyu

Emblema nacional del Qhuntitisuyu

Emblema nacional del chinchayasuyu

Emblema nacional del Qhantitisuyu

El emblema local.- La wiphala o emblema local es de un color especifico y es la
representacion de los Wamanis o territorios que abarcan su jurisdiccion y sus
markas, puede ser con una imagen o signo de identificacién propio, conforme al
medio habitad del contexto; estas caracteristicas diferencian el uno al otro, conforme
al mito de la region, disefiado por sus habitantes.(Ob.Cit.,72).
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Origen y significado de los colores de la wiphala

El historiador German Choquehuanca, en su comentario menciona que la
composicion de los colores y la formacion de cuadros no —fue- una simple creacion
del ser humano; sino, es un fendmeno natural proyectado en la union de dos arco
iris; es decir, cuando el Arco Iris se encuentra en posicidén entrecruzado, al medio se
proyecta la imagen de la wiphala de 49 cuadrados. Cuenta la leyenda, que cada 100
afios se proyecta en el horizonte el Arco iris entre cruzado, dando la imagen de la
Wiphala césmica del Qullasuyu(Lépez Mamani,2009:56). De acuerdo a Félix Lépez
Mamani (2009:76) los colores de la Wiphala tendrian el significado siguiente:

Rojo (Chupika).- Representa al género humano, expresa la preservacion y la
reproduccion del ser humano, simbolizado en las wak’as (fuente de energia
césmica), considerado como la riqueza y capital mas preciado de la nacion, quienes
habitan en el seno del planeta tierra (aka pacha).

Naranja (Arumi).- Representa a la salud y la vitalidad del género humano; expresa
el desarrollo de la energia (gamasa) fisico-intelectual del ser humano, en el proceso
de aprendizaje, educacion, formacion y conocimiento de la cosmogonia, basado en
la concepcion filosofica del cosmos, tiempo-espacio, materia-energia.

Amarillo (Q’illu).- Representa la concepcion de energia binaria en el cosmos
(positivo-negativo) expresado en el Tata Inti y Phaxsi Mama, reflejado en la pareja
(chacha-warmi) y asimismo, la concepcion del mundo de alaxpacha y akapacha,
determinado por Pachamama y Pachagama o los Wiragucha Qhuntiti.

Blanco (Janq’u).- Representa el camino de los Wiraqucha Qhuntiti y el sistema
politico Suma Qamana, K'umara jakafa, en el tiempo — espacio; expresa la accion
fisico intelectual que da origen a la transformacion permanente en el planeta
(akapacha); representa la abundancia y armonia de la sociedad Suma Qamafa.

Verde (Chuxfia).- Representa a los recursos naturales del suelo y subsuelo, como la
flora, la fauna, los yacimientos hidrolégicos, mineraldgicos, gasiferos y otros;
expresa el desarrollo de la economia y la produccion, a través del avance
tecnoldgico y cientifico generado en el planeta (akapacha).

Azul (Larama).- Representa al cosmos (pacha); expresa los conocimientos
astronémicos, la fisica y los fendmenos naturales del planeta tierra; simboliza la
organizacion y estructura del gobierno, como modelo del Estado comunitario,
establecido por Pachakama y Pachagama.

Violeta (Siljiruna).- Representa el pensamiento filosofico del cosmos; es la
expresion ideoldgica de unidad y hermandad, basado en los principios de
recirpocidad, complementariedd, equilibrio, consenso y rotacion, manifiesta el poder
politico del Estado comunitario, como instrumento juridico y normativo en el territorio
de alaxasaya y maxasaya.
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7.3 USO DE DISTINTIVOS E INSIGNIAS

En la punta o la parte superior del mastil de las wiphalas grandes, -usan- la cabeza
del condor o puma, considerados como animales simbdlicos de la mitologia andina,
asi mismo en el mastil de las wiphalas pequefias llevan en la punta una flor de
colores vistosos, particularmente en los emblemas de color entero (LOpez
Mamani,73). Aparte de estos emblemas generales (arco iris y las dos boas labradas
en diminuta escala) cada Inca ponia “sus armas”, esto es el simbolo de su propia
estirpe, el puma o el huaman o mamani (halcén), o el anca (aguila) u otros animales
sagrados y quizas algun simbolo semejante al que se mostraba en los tocapus o en
la orfebreria incaica destruida masivamente por los conquistadores.

IMAGEN 6: Izquierda: Escudo o insignia kolla graficada por Huaman Poma. Centro: recreacion libre del escudo colla, Derecha:
imagen de un halcon.

IMAGEN 7: Mallco Castilla Pari, sefior de Qullasuyo, segin Nueva Crénica y Buen Gobierno de Huaman Poma
de Ayala. Gorro ahusado, tumi en barbilla, uncu a rayas
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En el grafico precedente, de Huaman Poma de Ayala, se aprecia a un capitan del
Collasuyo, posiblemente aimara (Mallco: Castilla Pari). En la parte inferior, se
avizora el Escudo de los Collas, y en ella un halcon (Mamani), como simbolo de
identidad y distincion.

8 LITERATURA AYMARA

Si bien se ha subordinado a la literatura occidental, es una literatura que ha
pervivido, y lo que es mas se ha recreado y se va recreando en funcion de la pacha,
tiempo y espacio. La misma debe ser ensefiada en la escuela, pues ‘El Zorro y el
Céndor’, ‘El Zorro y la Perdiz’, ‘La Huallata y el Zorro’ ensefian mas que ‘Blanca
Nieves y los Siete enanitos’ o ‘Alicia en el Pais de las Maravillas’ que llevan una
carga cultural alienante. “La Caperucita Roja, Blanca Nieves y los Siete Enanitos’ y
otras narraciones que se utiliza como medios didacticos en la escuela peruana
actual, internalizan las ideas de individualismo y egoismo frente al colectivismo y la
reciprocidad que son propios de la cultura andina” (Caceres,1994:63). Ademas “la
literatura oral tradicional andina es un medio didactico muy eficiente para la
preservacion de nuestras raices culturales, su empleo como medio para el desarrollo
del lenguaje y el pensamiento del nifio contribuiria a la formacién de una auténtica
cultura nacional’(Caceres,1994:73)

Los personajes de estas narraciones, son una verdadera galeria de valores
culturales, cada uno encarna un valor o, por el contrario, su contra valor.
(Céaceres,1994:62).

8.1 CUENTOS AYMARAS

En esta parte se imprimen aquellos cuentos aymaras con profunda significancia para
el pueblo aimara que busca su eivindicacion.

El zorro y la perdiz (Qamaqimpi P’isagampi)
Diego Irarrazaval, tomado de Cuentos aymaras. Material del Proyecto de Educacion Bilingiie de Puno.

Amanece y es cortante el frio del altiplano. En torno al fogdbn muchos oidos estan
atentos al anciano que cuenta cémo un ‘tiwula’ (zorro) alaba a una ‘p’isaga’ (perdiz):

“... mama p’isaqa, pero qué lindo que cantas! ;Podrias ensefiarme a cantar asi? La
perdiz burlona le contesto: ‘Pero si tu boca es demasiado grande! Con un hocico tan
grande no se puede cantar. Lo unico que puedes decir es ‘wak’ ‘wak’. Si tu boca
fuera chiquita como la mia entonces si podrias cantar como yo. El zorro sorprendido

le preguntd: ;Qué puedo hacer yo para cantar como tu? ‘Para cantar como yo
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tendrias que coserte el hocico’, le dijo la perdiz... (Ella le cose su hocico, y sigue el
cuento)... Mientras la perdiz orgullosa entonaba melodiosas tonadas, al zorro
hociconcito sélo le salian unos secos ‘chus’ ‘chus’, hasta que de tanto ‘chuschear’
quedo tremendamente cansado y casi sin aire... El zorro lleno de furia y en su
desesperacién por comerse a la perdiz abrié el hocico con tanta fuerza que se le
rasgoé todo. Dicen que por eso la boca del zorro es tan grande”

Preparemos con astucia a nuestros hijos, para que tengan un futuro méas digno, pero
con identidad. No cabe duda que en pocos afios hemos sido tan habiles en
articularnos a la sociedad dominante que ya venimos conquistando espacios
importantisimos en lo politico, econdémico, cultural, pero podemos muchisimo mas.

Dice lrarrdzaval (1992:17) en este cuento como en otros cuentos andinos, el
pequefio habil triunfa sobre el abusivo poderoso; ademas, la mujer se muestra mas
capacitada que el varon. Por eso, este cuento es un modo de protesta; es un anhelo
gue el mundo no sea como es. Si me permiten interpretar en cuento, pregunto:
¢,como puede la perdiz (poblacion indigena) vencer al zorro (tanto opresor) y hacerle
cantar como ella? Me refiero a los millones de aymaras-andinos que han resistido
varias invasiones; ayer como hoy los poderosos de fuera y también de adentro no
permiten que ese canto andino se plasme en un orden social justo y bello.

Somos pocos pero somos. La perdiz parece fragil pero ha gestado una variedad de
fuerzas (contrapuestas a las del zorro agresor). Son las fuerzas, las raices, en esta
region andina. En la situacion peruana, lamentablemente la escuela y los medios de
comunicacion sélo exaltan una ‘historia’ del inkanato de siglos atras. La verdad es
gue hay recias raices, que a la vez son promesas. Anotaré, pues, tradiciones
generadoras de una nueva convivencia humana; raices en pugna con parametros
del ‘progreso occidental’.

El poderoso quiere lo nuestro y lo esta tomando, sin embargo el pueblo aymara
también va abriendo los ojos. Este cuento nos ayuda a reflexionar y pensar en como
podemos enfrentar esa ambicion.

El Pleito entre el Puku Puku y el Gallo

Julian Palacios Rios, aymara de Chucuito, naci6é en 1887. Maestro y autor de numerosas obras.

Pucus, pucus, pucus... cantaba el Pucupucu todas las madrugadas. Tenia la mision
de dar la bienvenida al nuevo dia. Rendir culto al padre universal, el Sol, a su salida
era su deber.

Durante siglos, sus antepasados habian hecho lo mimo. Su vida sencilla y sobria
transcurria en el campo. Buscaba sus alimentos entre los granos de la pradera.
Nadie habia perturbado su tranquilidad e independencia campesina.

Una mafiana le sorprendié escuchar una voz estridente. jCocorocé! jCocoroco!
iCocorocd!... iEra el extranjero, Werajocha, que le disputaba su derecho de anunciar
la llegada del nuevo dia.
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La mafiana siguiente se repitio0 el canto de Qoqoruchi. Ya era intolerable esta
situacion.

Pucupucu estaba en la obligacion moral de hacer respetar la tradicion de sus
antepasados. No podia permanecer indiferente por mas tiempo. Se decidié a buscar
al usurpador de sus derechos. Se encamin6é enseguida en busca del gallo. Lo
encontro le expuso el objeto de su visita:

- Mi misién es la de anunciar el amanecer de cada dia. Nadie tiene derecho a
hacer lo que me toca. Esa ha sido la costumbre de mis antepasados.

- Ud. Sefior Qogoruchi, no debe cantar en las mafianas.

El gallo, como Unica respuesta sacudié sus alas, alargd el cuello y lanzd un grito
enérgico: jCocoroco!...

La disputa fue acalorada. Ninguno cedia su derecho al canto mafianero. Al fin
acordaron llevar su queja a conocimiento de las autoridades del pueblo mas
proximo.

Pucupucu enton6 la mafiana siguiente su acostumbrado canto. Pucus, pucus,
pucus... Era el anuncio de que emprendia el viaje a la ciudad. Iba a exponer su
gueja ante el Juez. Estaba seguro de obtener la justicia.

El Gallo, por su parte emprendié también el viaje, pero tuvo que hacerlo por tierra,
caminando. Llevaba provisiones para algunos dias. Confiaba ganar el pleito con su
arrogancia y buen tono de caballero.

A la vera del camino le salié al encuentro un ratén. — Werajocha , -le interrumpié-
permitame pedirle un favor.

- Diga su demanda — repuso el gallo.

- Tenga la bondad de favorecerme con un poco de alimento para mis hijos que
sufren hambre...

- Siento mucho. No puedo acceder a su demanda. Voy a la ciudad a sostener
un pleito y no sé si mis provisiones me alcanzaran.

Insistio suplicante el raton:

- Si Ud, tiene asuntos judiciales —le dijo- yo puedo ayudarle eficazmente. Tengo
experiencia y estudios especiales al respecto.

Con su insistencia y salameria, convencio al gallo y obtuvo un poco de cancha; pero
tuvo que acompariar al nuevo amigo que consiguid. Se presentd un dificultad en el
camino. Habia un rio dificil de atravesar. El gallo se quejo perplejo ante este
inconveniente. Pero el raton le ensefd la manera de pasar el rio. Tomo unas pajas y
yerbas, formé un bulto, lo empujé al rio y se prendié. Pataleando consiguioé ganar la
orilla del frente, aunque tuvo que dejarse llevar un buen trecho.

El gallo hizo lo mismo y paso el rio. Con esta accion gand la confianza del gallo.

El gallo y el raton llegaron al pueblo cuando el Pucupucu ya descansaba y distraia el
tiempo con un amigo que le daba consejos.
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Media hora después, los recién legados: Pucupucu y el Gallo, acompafiado del
raton, estaban ante el sefior juez.

- Sefior Juez —expuso Pucupucu- yo tengo el derecho de anunciar la llegada
de cada nuevo dia con mi canto. Mis antepasados hicieron lo mismo desde
tiempos inmemorables. Ahora este sefior gallo, un extranjero recién llegado,
trata de usurparme mi derecho.

- Bien. —Presente su demanda por escrito- dijo el Juez.
El gallo por su parte expuso:

- Sefior Juez: Yo he adquirido el derecho de cantar al amanecer del nuevo dia
por los esfuerzos personales de mis padres en la conquista de este pais.

- ... presente su alegato por escrito... Volvié a decir el Juez.
Asintieron ambos y fueron a buscar quién les haga el recurso en el respectivo papel.

Una hora mas tarde, los quejosos de ambas partes volvieron al Juzgado levando sus
recursos escritos. Pucupucu entregé su papel.

- Esta bien — aduvirtio el Juez.
El gallo por su parte, entregd también su recurso.

- Bien, dijo el Sefor Juez- Debo anunciarles que mafiana a la hora de
despacho se vera y resolvera vuestra demanda. Pero es necesario que
ustedes no molesten al vecindario con jaranas ni escandalos, como
acostumbran hacer los que vienen del campo. Yo observaré si efectivamente
son exactos en anunciar el amanecer del nuevo dia. Espero que todas las
sefales las den a la hora exacta.

Al decir esto hizo ver su reloj.
Al retirarse, dijo el ratén al Gallo.

- El Juez tiene reloj. Es necesario que consigamos un reloj, para que cantes a
las horas exactas, como ha advertido la autoridad. Si no hacemos eso, el
pleito sera en peligro de perderse.

En seguida buscaron el reloj y lo consiguieron después de vencer algunas
dificultades. En el alojamiento; cuando ya era de noche, el ratén volvié a tomar la
iniciativa, diciendo:

- Que te parece, Gallo, si voy a sustraer el recurso del indio y lo hago
desaparecer

- iMagnifico! —repuso el Gallo.

El tinterillo fue al juzgado, entré por un hueco, subié a la mesa, arrastré el papel
hasta llevarlo detras de unos cajones y lo ratoned hasta hacerlo afiicos. Pronto
regreso y dio cuenta de lo que habia realizado. Luego volvi6 a proponer:

- ¢ Qué te perece si ahora voy y le robo la copia que Pucupucu debe tener en
Su equipaje?
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- iEspléndido! Dijo el caballero.

Y el Raton fue al alojamiento de Pucupucu. Lo encontré durmiendo tranquilamente.
Entonces le buscé el atado y consiguié sacra la copia y llevarla para destruirla a la
vista del gallo.

Pucus! Pucus! Pucus!... Cantaba el ave del campo cada vez que despertaba y creia
gue era oportuno. Mientras tanto el gallo y el Ratén consultando el reloj. Alas cuatro
de la mafana en punto, el espafiol comenzé a cantar:

jCocorocé! jCocorocoé! jCocorocd!...
A las cinco y a las seis hizo lo mismo.

A la hora de despacho, como habia ordenado el Juez, comparecieron los litigantes
sobre el derecho de hacer amanecer. Sentado ante una mesa antigua llena de
papeles, un tintero y u crucifijo encima, estaba le Juez. Solemnemente, con voz
firme y afectada, la autoridad requirio:

- ¢Quién es el demandante?
- Yo, seior Juez —dijo el Pucupucu.
- ¢ Donde esta su escrito? —pregunto.
- Le entregué ayer a Ud. Lo puso sobre su mesa.
El juez buscé y no lo encontré.
- No esta aqui — le dijo- ¢No tiene Ud. la copia?
- Si debo tenerla —repuso con alguna esperanza Pucupucu.

Busco su atado y no hallé la copia... Se desespero el indio, pero no habia el papel.
Entonces el Juez, volvié al Gallo y le dijo:

- ¢ Dobnde esta su recurso?
- Debe estar en su mesa sefor Juez.
El Juez encontré inmediatamente el papel y lo leyé.

- iMuy bien! —dijo y prosigui6- Ud. ha dado las horas con exactitud y su recurso
esta forma.

Y refiriéndose al Pucupucu le dijo:

- Ud., ha molestado con sus cantos a toda hora, a pesar de mi advertencia. Asi
siempre son los indios que vienen del campo. Se emborrachan vy fastidian.
Ademas no tienen sus papeles en su lugar. Luego, declard, a nombre de la
Ley, que el sefior Gallo es el que tiene el derecho de dar las horas, con su
canto sonoro, todas las mafianas.

Asi perdid el Pucupucu su derecho legal a saludar a la llegada del nuevo dia.
(somos de tantos valores que pasamos de ingenuos, ignorantes, descuidados, etc).
Desde entonces, el Gallo es muy cuidadoso y engreido en la casa de los caballeros:
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come buenos granos de arroz, maiz, trigo, etc., mientras el pobre Pucupucu, vive en
el campo, abandonado a la intemperie, sin casa, abrigo ni alimento seguro...

jPucus! jPucus! jPucus! Siguen cantando ahora muchos Pucupucus en el campo.
Esperan el amanecer de un nuevo dia muy alegre. Acarician la esperanza de ver
alumbrar el Sol de la justicia para todos.

Ese dia ha de llegar. No lo duden los Pucupucus del mundo.

En este cuento se “refleja la esperanza de un pueblo oprimido, de un pueblo que fue
sumido a la oscuridad a causa de artimafias en el poder estatal, pero también a
causa de su ingenuidad que en el futuro deberd superar, se mas cauteloso.
Debemos estar al cuidado de los actos, inescrupulosos de occidente, que la historia
no se repita”.

El pleito entre el Pukupuku y el Gallo, recogida por Julian Palacios (1955) , simboliza
los personajes y conceptos de la resistencia pasiva de los campesinos; asi como
también los enfrentamientos desiguales ante conceptos también distintos (entre lo
andino y lo moderno).

La Perdiz y la Sapa

Esta narracion nos puede mostrar las caracteristicas ideales de toda mujer, segun la
concepcion aimara, dice Caceres Monroy (1994:70)

En el principio de los tiempos, el hombre se habia casado con una mujer delgadita,
pecosita, bastante trabajadora. Vestia con tejidos de adornos y grecas muy
especiales y muy delicados. Con la mitad de quinua necesarios, hacia el doble de
chicha riguisima, con la mita de lana tejia el doble de prendas de vestir que eran su
orgullo y distincion.

Pero, esta mujer no era la perfeccion, pues su defecto era dormirse por las tardes en
el sol y tener panico al zorro. La suegra, un dia, se propuso curarla de esto. Una
tarde, mientras la joven dormia en el patio, tomando sol, la despertdé bruscamente,
imitando el grito del zorro -jWag!

Al escucharlo, la joven vold, despavorida, convertida en perdiz gritando -jPisq pisq
pisq!

El hombre quedd muy triste por la pérdida de su mujer, pero debia seguir viviendo y
trabajando. Un dia, mientras concurria al trabajo de papas, conocié a una mujer
gorda y fiera, que pesadamente trabajaba en la chacra. Se enamor6 de ella y se
casO. Esta mujer, aparte de ser gorda y pesada, no era como la primera, pues
utilizaba el doble de quinua para preparar la chicha y el doble de lana para tejer sus
vestidos, que no eran de la calidad de la anterior. El hombre se dio cuenta que se
habia casado con una sapa.

Desde ese entonces, el hombre perdié la mejor mujer del mundo y por eso nuestras
mujeres son gordas y gastadoras (Miranda, S/f).
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Caceres interpreta de esta manera: Las caracteristicas fisicas de la perdiz,
constituyen el modelo estético femenino —muy discutido por cierto- y, ademas, sus
caracteristicas morales nos presentan el tipo de la mujer ideal que busca el aimara.
Esta debe ser delgada, vestir con elegancia con toques distintivos especiales,
igualmente debe ser no dispendiosa. Ademas, debe estar en condiciones de trabajar
todo el dia y no temer a los animales nocivos para la agricultura y ganaderia.
Podemos deducir esto de la descripcion que nos da el narrador: la pimera mujer (la
perdiz) era delgadita, pecosita, vestia con tejidos d adornos especiales y muy
delicados; con la mitad de la quinua necesaria hacia el doble de riquisima cchicha;
con la mitad de lana tejia las mejores prendas de vestir, aunque dormia por las
tardes al sol (no trabajaba) y temia desmedidamente al zorro. Esto le causa la
transformacion en animal, pues su suegra, e n su afan de curarla, la espanta y la
joven vuela despavorida convertida en perdiz.

Contrata con ella, la descripcion de la sapa, que es gorda y pesada, gasta
demasiadas provisiones en la preparacion de alimentos y utiliza muchos insumos en
el tejido de la ropa. Es dispenciosa. Este recurso narrativo sirve para valorar por
contraste las virtudes de la perdiz.

El cuento, trata de resaltar las virtudes de la perdiz, frente a os defectos de la sapa.
La ensefianza es profunda, la mujer en el hogar no debe dispendiar, debe procurar
prevenir las desgracias futuras y procurar evitar el dispendio. Este valor que no es el
ahorro ni el atesoramiento, que nosotros llamaremos aqui no dispendio es parte de
la racionalidad andina y, responde en gran medida a las caracteristicas de nuestro
medio, en el que por busqueda d seguridad, hay que guardar parte de la produccion
de las épocas de bonanza para las épocas de desgracia (como es el caso del
siguiente cuento de Henry Mark Mamani). Creemos que el andino, gracias a ello, en
parte ha podido sobrevivir en un medio tan dificil como es el altiplano, y, en la
actualidad supervive y progresa. Al educacion, debe procurar no destruir este tipo de
comportamiento, tan claramente expresado en este cuento y otros similares.
Actualmente se trata d destruir u olvidarlo.

Esta narracion, utilizada en educacion inicial o en otros niveles tendria una gran
incidencia, no soélo en a preservacion del no dispendio, sino en la formaciéon de una
cultura nueva y auténtica, cuyos comportamientos sean diferentes y nos sirvan de
medio de progreso y orgullo nacional, segun Caceres Monroy, docente de la
Universidad Nacional del Altiplano.

El Ingenio de la Perdiz

Un zorro encuentra una perdiz al borde un pozo de agua. “Graciosa joven, le dice el
zorro —si alcanzas a beber agua del pozo directamente desde tu sitio, te perdono la
vida.

La treta del ave es que el ave caiga al fondo del pozo al menor empujon para
comérsela con facilidad.
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La perdiz analiza la malvada intencion del zorro. “Solamente el ingenio la librara de
la muerte” — “Bien, tata zorro”, dice la perdiz-, gracias por el perdon. “Ahora dame la
gracia del tiempo y cumpliré con la condicion impuesta para sobrevivir”

La perdiz se ingenia llenar el fondo del pozo con piedrecitas, hasta que la poca agua
alcance el borde, y asi poder beber desde donde estd y no ser empujada por el
zorro. Con las patitas laboriosas echa piedrecitas con tal maestria, constancia, que
en poco tiempo el agua queda a su alcance, sin introducirse al pozo y se capturada
por el zorro.

La moraleja que se indica en la fabula, enfatiza la idea de que: si eres débil para
defenderte de tu enemigo, acepta sus condiciones, con laboriosidad e ingenio
cumple con lo pactado, pero a la vez, crea tu propia alternativa de liberacion dentro
de aquella accion. Esa literatura popular, nos trae al recuerdo aquella luchas entre
los ‘socios’ de las empresas agrarias andinas, donde por mas de quince afos (desde
1970, con la aplicacion de la Reforma Agraria) se resistieron a cumplir con las
disposiciones de las empresas pr la eliminaciéon del ganado ‘huaccho’ (ganado de los
campesinos ‘socios’). (Claverias,1990:100).

La laboriosidad y el saber son categorias del pensamiento andino que son
expuestas sistematicamente en las fabulas; por ejemplo, la Perdiz, vendria a ser un
simbolo de aquellas cualidades; en tanto que el zorro (astuto para otras culturas),
representa al malo y fuerte, pero sin ingenio. En las fabulas aymaras (ver: Franco,
Mario, 1975), las luchas entre la Perdiz y el Zorro sirven para ensefiar a los nifios
gue se puede triunfar apoyados en las cualidades del ingenio, al saber utilizar la
gracias del tiempo (o la paciencia), la laboriosidad, la maestria (saber) para hacer
algo y la constancia.(Claverias,1990:99).

8.2 LEYENDAS AYMARAS

La mujer de latinajay el lago
De: Roger Jahuira Cruz (El titulo corresponde al autor de la obra)

En las pampas del antiguo pueblo de Chucuito (puno), hoy cubierto de agua, dicen
gue antiguamente habia un pueblo, alli una tarde llegd una mujer adulta cargada de
una tinaja de barro, con una tapa bien ajustada, ella queria alojarse pero nadie le
recibié, pero con suplicas se aloj6. Esa noche en la casa donde se hospedd ni
siquiera le habian convidado comida.

Al dia siguiente se levantd muy temprano, suplicando al duefio de la casa que
dejaria su tinaja y que a la vuelta se lo levaria y le encarg6 diciendo: que por ningun
motivo deben de destapar, asi se fue por el otro camino. Quienes vivian en la casa
tenian tanta curiosidad por saber qué habia en la tinaja, por ese motivo decidieron
destaparla, en cuanto quitaron la tapa salié agua que no se podia contener, salieron
peces, pajaros y todo lo que existe en el lago actualmente. Asi el agua se empoz6
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hasta inundar todo el pueblo, murieron la gente, entonces ya no bajé el nivel del
agua tal como esté el lago.

Laleyenda del viento, el granizo y la helada
Domingo Sayritupa Asqui, recopilado por José Luis Ayala.

Hace muchos afios vivia en un pueblo una mujer viuda con sus tres hijos. Aquellos
eran malos tiempos y la familia pasaba hambre. Cuando ya se acercaba la época de
la siembra la madre ordend a sus hijos que fueran a la chacra a barbechar la tierra
para sembrar. Estos, en vez de cumplir su cometido, se la pasaron jugando y
comiendo el fiambre de quinua que su madre les habia preparado. Al regresar,
dijeron a la viuda que habian barbechado la tierra, que ésta estaba lista para la
siembra y se fueron a su cuarto a descansar convencidos de haber engafiado a su
madre.

...llegb la época de la siembra y la madre les entregd uno sacos llenos de semilla
para que sembraran la chacra. Los jovencitos tampoco esta vez cumplieron su
trabajo y se dedicaron a divertirse ademas de comerse tanto la cafihua tostada que
la mdre les habia preparado para el trabajo, cuanto las semillas de papa. Al regresar
volvieron a mentir a su madre diciéndole que habian sembrado una gran extension
de terreno y que no les quedaba ninguna semilla. La pobre viuda estaba muy
contenta porque sus hijos ya la estaban reemplazando en la chacra, pues los afos
anteriores ella habia realizado sola y con grandes esfuerzos esas tareas.

En la época del aporque la viuda volvié a reunir a sus muchachos diciéndoles para ir
todos juntos a realizar el aporque. Los jévenes ociosos se miraban uno a otro
asustados, pues no querian que su madre partiera con ellos ya que se enteraria de
sus mentiras, entonces la convencieron para que se quedara en la casa. Partieron
sélo los tres hijos y fueron de una chacra a otra jugando y cantando. No tenian una
sola plantita que aporcar porque nada habia sembrado. Pero al regresar a su casa
mintieron por tercera vez a su madre:

- Querida vieja, nuestra chacra de papas es la mejor de estas tierras. Nuestras
plantas son las primeras que estan floreciendo —y la misma mentira contaron
cuando les tocé hacer el segundo aporque.

Pasado el tiempo y no teniendo ya nada mas qué alimentarse, la madre pensé en
sacar un poco de la papa sembrada y les pregunté a sus hijos cémo podria distinguir
su chacra. Los jévenes se asustaron, pero no dudaron en mentir otra vez.

- Querida madre, nuestra chacra esta al costado del bofedal y es la mejor que
hay en la comarca.

Partio la madre y buscando encontrd una que ciertamente era la mejor de todas las
chacras y enseguida se puso a sacar unas matas de papa. En eso estaba cuando de
pronto se aparecio el verdadero duefio de esta tierra diciendo:

- jOye vieja acabada, ¢,con qué derecho arrancas mis papas?- a la vez que la
golpeaba sin piedad.
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La pobre viuda se defendia diciéndole que esa era la chacra que habian sembrado
sus tres hijos. El hombre los recordé y le aclaro:

- Esos jovenes ociosos y ladrones no respetan el ayllu. Tus hijos ni tienen
chacra ni han sembrado nada en ninguna parte. Siempre que han venido no
ha sido para otra cosa que jugar, asi que aqui tu no tienes nada — mientras
tenia a la mujer cogida por los cabellos y la jaloneaba de un ado para otro.

La viuda regresé llorando desconsoladamente a su casa y en cuanto llegé castigé a
sus hijos, uno a uno, por las mentiras que le habian dicho. De tanto castigar al hijo
mayor le arranco los cabellos, al segundo le rompié una pierna dejandolo cojo y la
menor lo dejé tuerto. Ademas los puso en ayuno durante varios dias.

Cuando le hubo pasado la célera, la madre sinti6 compasién de sus hijos que ya
morian de hambre, pero no tenia nada para alimentarlos asi que decidié darles de
comer pedazos de su propia carne. La madre murié desangrada en unos cuantos
dias. Después de un tiempo los jovenes resolvieron castigar a la persona que habia
golpeado in justamente a su anciana madre.

Llego el dia en que los hermanos encontraron la forma de tomar venganza vy el
primogénito, dirigiendose a los otros, les dijo:

- Yo, el mayor, seré el viento. Td, porque me sigues, seras el granizo — le dijo al
segundo- y td, el menor, seras la helada.

Dicho esto, partieron los tres en distintas direcciones y desde el mediodia hasta la
puesta del sol empezd a correr un fuerte viento, desde la puesta del sol hasta la
media noche cayO la granizada y, finalmente, desde la media noche hasta el
amanecer bajo la helada, desgracias nunca conocidas hasta ese dia.

Por eso dicen que el viento es el hijo mayor que con sus cabellos agita el aire. La
granizada es el hijo cojo que al tropezar cae destrozando todo y la helada es el hijo
gue sin ver bien pisa por todas partes.

Cuentan los abuelos que desde ese dia se originaron el viento, el granizo y la
helada, desastres que antiguamente no existian.

La leyenda del valle de Wifiay Marka (Hoy Lago Titikaka).

Recopilado por: Victor Ochoa.(recogida de la isla de Jisk’ata, Puno)

Por las orillas del lago Titicaca, existe una leyenda que dice que la creacion del
mundo duré muchos siglos, y durante este tiempo, Apu Qullana Awki cred el
universo: la tierra, el cielo, los mares, rios, lagos, animales, las plantas, la gente, las
estrellas, etc. Cuando termind de crear el mundo Qullana Awki se fue a vivir a una
de las montafias mas grandes del altiplano, que se ubica cerca del lago; pero dejé
mandamiento para la gente.

En aquellos tiempos, todo lo que hoy ocupa el lago Titicaca era un paraiso llamado
Wifilay Marka (Ciudad Eterna), donde no habia odio, envidia, ni riflas entre los
hombres. Era un valle hermoso. Lo Unico que tenia que cumplir la gente era el
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mandamiento del Apu, que era no subir ni escalar la montafia sagrada, donde
moraba el Apu, y que se identificaba por las llamas que ardian en la cima de aquella
montafa.

Sin embargo, un dia la gente, instados por el Awqga (ser maléfico) escalaron la
montafia que protegia a todo el valle sagrado. EI Awa hizo creer a la gente que,
llegando a la cima de aquella montafia, iban a convertirse en seres superiores, tan
igual y aun mas que el Apu Qullana Awki. Entonces por esta desobediencia, Apu
hizo salir de las cuevas muchos pumas que devoraron a la gente. Todo fue una
carniceria que hizo correr lagunas de sangre.

Ante esta situacion, el padre Sol llor6 inconsolablemnte durante cuarenta dias y
cuanrenta noches, las lagrimas del Sol habian formado una inmensa laguna, que
ahogo a todos los pumas que han matado a la gente. De esta destruccion se salvo
poca gente, que dijeron: Qaqa Titinakawa (son pumas grises). Asi nacié el lago y su
nombre.

8.3 MITOS DEL MUNDO AYMARA

Caballo Cansado

Pasando con direccioén sur, las gradas del Inka en Bebedero, se divisa en las alturas
de sus cerros una roca que tiene la forma exacta de un caballo cansado, con una
carga ajustada con reatas y la cola deprimida. Se conoce esa roca con el nombre de
Caballo Cansado.

FOTO 2: Vista del “Caballo cansado”, ubicado en la carretera panamericana sur, entre llave y Juli en
la region Puno, Perl. Formacién rocosa que se asemeja a la imagen de un caballo petrificado.
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Los aymaras explican la leyenda en esta forma: Hubo una época oscura en que los
hombres viajaban a tientas, sin saber si andaban por llanuras o riscos. Esa época se
la lam6 Purumpacha. De pronto un dia de esos salié el Sol de las Islas del Titikaka,
esplendoroso; y que esos animales y esos hombres por ser de otra época o
castigados por Viracocha dios de la indianidad, quedaron convertidos en piedra. Esa
misma tradicion explica las fantasticas formaciones rocosas de Tisnachuro Chilligua,
donde creemos ver: palacios, templos, parejas de novios saliendo de los templos,
arcos triunfales, pajaros y animales (Cuentas,1969:91;en: Album de oro, tomo I).

Cieza dice corroborando la leyenda: “Antes que los Inkas reinasen, ni ellos fuesen
conocidos, que estuvieron mucho tiempo sin ver el sol y que padeciendo mucho por
esta falta hacian grandes plegarias a los que ellos tenian por dioses, pidiéndoles la
lumbre de que carecian; y que estando de esta suerte salié de la isla del lago
Titikaka, el Sol, muy resplandeciente y que todos se alegraron”.

En una colina proxima a la carretera se ve con claridad su silueta, que es
monumental. Ha caido el caballo sobre el vientre, y pugna por levantarse; apoya
fuertemente el hocico sobre las rocas que tiene delante, y es visible el esfuerzo en
las patas traseras. La carga que descansa sobre sus lomos es pequefia y las sogas
gue las aseguran, se destacan sobre los ijares. Se sabe que los primeros caballos
de la Tierra estuvieron en América, y este debe ser uno de ellos; s6lo que se
convirtid en piedra, en gigantesca roca. Le pregunté a un llataca y me respondio: ‘Al
principio era la noche junto al Lago. Los seres vivos andaban a tientas. Salio
resplandeciente el Sol, por primera vez, y muchos se petrificaron de espanto. Ese
caballo, entre ellos. Y asi permanecera hasta que sea tiempo de que el sol, vuelva a
esconderse en las eternas sombras del universo. Dios Santo! Es preferible que ese
pétreo bruto, no se levante nunca, y que sus esfuerzos se mantengan siempre en
ese instante que parece inmortal; antes que el abuelo, resplandeciente y bueno,
pueda abandonarnos alguna vez! (Oros,1981:162;en:Album de Oro, tomo IX).

La leyenda explica que esa figura, denominada como “Caballo Cansado”, representa
a los primeros conquistadores que llegaron a la meseta del Collao. “Estos habian
logrado profanar las tierras de nuestros ancestros, después de transmontar las
heladas cumbres de la cordillera occidental”.

Al advertir estos hechos, el celo y el furor de los dioses tutelares se pusieron de
franco manifiesto para evitar la invasion de los intrusos blancos, repelerlos y asi
castigarlos. Desataron fuertes tormentas, en plena noche lébrega... asemejaba a un
diluvio terrorifico.

Uno de los equinos, cargado de provisiones, se enfangé repentinamente, en el lado
de tierras rojizas... El caballo en vano hacia esfuerzos para salvarse. El cansancio y
el crudo frio reinante lo dominaba... Se dice, que ademas de las provisiones
transportaba joyas de oro y plata que en el trayecto habian conseguido los osados
aventureros... circunstancias en que una fuerte descarga eléctrica del rayo lo
paralizd, convirtiéndolo en piedra y petrificando sus alrededores, como testimonio de
castigo a la osadia de los intrusos.
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9 SALUD Y MEDICINA AYMARA

“Que tu medicina sea tu alimento, y tu alimento sea tu medicina”

Aun en pleno siglo XXI, el aymara es considerado ‘raza de bronce’, por ser sana,
fuerte y resistente. “Su vida al aire libre, en contacto con la naturaleza, con el sol,
con el aire puro, endurecimiento frente a las inclemencias del clima y a la falta de
minimas comodidades; su indiferencia al frio, a la lluvia, al granizo, a las fatigas, al
hambre, etc., su vida sencilla, sin premura por el tiempo, parecen haber concedido a
los —aymaras- la salud natural” (Frisancho,D.,1988:16) por estas condiciones que
moldean su personalidad fisica, fisioloégica y psiquica, soporta el mal con gran
estoicismo y conformidad. La tradicibn médica aymara milenaria, fue totalmente
autondmo a diferencia de Grecia, Egipto, China, y otros pueblos de Europa, que si
recibieron influencia de otras pueblos, adelantandose siglos en técnicas y practicas
meédicas. Asi que no hay que juzgarla segun los parametros de la cultura occidental.

En el curso de un par de decenas de milenios con experiencias infaustas y gratas,
se fue forjando el conocimiento de las propiedades de la flora peruana. —Por su lado-
los incas dieron gran importancia al conocimiento que heredaron, de ello atestigua
Cabello cuando refiere que los Oquellupac o médicos, prescribian hierbas u dietas,
siendo castigados con la pena capital si es que descuidaban al enfermo. Varela nos
refiere lo exigente que eran las disposiciones para...”el médico o herbolario que
ignora las virtudes de las hierbas o que sabiendo las de algunas, no procura saber
las de todas, sabe poco o nada, conviene trabajar hasta conocerlas todas asi
provechosas como las dafiosas para merecer el nombre que pretende”.

En la medicina aymara no existié la dicotomia entre alimentacion y medicina que se
observa en la medicina tecnocrata occidental, por ello en la antigiedad y aun en
nuestros dias, se ingiere con los alimentos las plantas que estan destinadas a evitar
estados carenciales que puedan conducir a estados morbidos por lo que en
prevision se trata de activar el funcionamiento de los 6rganos, y cuando es necesario
curar no atacan a la dolencia que se manifiesta sino al érgano que es su causante.
(Antanez, 1981;63).

9.1 CONCEPCION LA SALUD

En esta ciencia, la civilizacién andina alcanzé notable desarrollo. Su peculiar modo
de entender el fendbmeno de la vida y la muerte, determind su concepto de
enfermedad y la medicina, en términos compatibles con su filosofia, ética y religién.
Asi, para entender qué significa salud en el mundo aymara veamos lo que dice
Irrarrazaval, citado por Vicenta Mamani(2006:24) “la medicina occidental busca ser
eficaz (y suele lograrlo) con respeto a los trastornos organicos de los individuos que
tienen acceso a ella. La medicina —andina- , ademas del objetivo de curar
malestares fisicos, busca la salud sico-somatica, la armonia familiar, comunal,
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espiritual. Es decir, sus metas y la gama de recursos para alcanzarlos son mas
amplias, y también diria que son mas eficaces”.

Para el hombre andino —aymara- la enfermedad es producto de una fractura, o
inadecuacion del organismo, con la Pacha, debido a causas naturales o factores
externos. Las labores del médico y la medicina, en consecuencia, no son otra que
procedimientos para ubicar estas causas y restablecer el equilibrio roto. El gran
objetivo de la medicina es restaurar la sintonia cabal del organismo dafado, con la
Pacha, es decir, con el Cosmos. No hay érgano alguno en el ser vivo que no tenga
su propia denominacién en —aymara-. Existen palabras para designar los sistemas
organicos y sus funciones, lo que demuestra el profundo conocimiento que
alcanzaron en anatomia y fisiologia.

Por lo expuesto, “la enfermedad, Usu en aymara (Oncoy en quechua) era
considerada como una alteracion de las relaciones y estructuras normales de la
cosmovision aymara. “Como existia una comunidad e identidad con la naturaleza,
una enfermedad significaba una ruptura de esa armonia, la cual era producida por
alguna falta cometida por el individuo o colectividad, falta ésta relacionada con el
incumplimiento de las obligaciones para con la comunidad... Esta concepcion,
ademas de ser la logica consecuencia de la cosmovision, también encerraba una
clara intencion de parte de los legisladores morales del Incanato. Una de estas
consecuencias de esto, era que el enfermo debia confesar publicamente su falta,
incluso el Inka debia de hacerlo con la diferencia que su confesion no era en publico
y a grandes voces ante el publico, como era el caso de los demas, sino que la
confesion del inca era en silencio y se confesaba al Dios Sol (Inti). A toda confesion
le corresponde una penitencia, la cual consistia en ayunos, frotarse la cara y la
cabeza con maiz en polvo, y luego bafiarse con agua fria para limpiarse las
impurezas fisicas y morales, causantes de la enfermedad debido al incumplimiento
de las obligaciones comunitarias, ya sea de trabajo, culto, o proteccién de la
naturaleza. (Grillo,2001:50).

J. B. Lastres, citado por David Frisancho (1998:17) contesta que “es el resultado de
la armonia entre él y su dios; de la observancia de los ritos de su religién; de haber
ayunado en las grandes fiestas, de ofrecer periédicamente sacrificios”. Sin embargo
la salud es mas que eso. Es una curacion desde una vision integral y holistica que
recurre a la medicina herbolaria, las que curan a los hombres sin producir los
absurdos e indeseables afectos secundarios. Medicina que cura con las propias
hierbas que gratuita y generosamente provee la naturaleza.

9.2 FARMACOPEA AYMARA

La farmacopea andina de origen vegetal, animal y mineral, es vasta y esta
clasificada por herbolarios y chamanes que aun la utilizan. Muchas plantas curativas
han sido incorporadas a la medicina occidental como base para la elaboracién de
drogas, y muchas estan en estudio por sus pregonadas virtudes para curar
enfermedades de la modernidad como el estrés, el cancer y aun el Sida. Botanicos y
estudiosos como Fortunato Herrera y Angel Avendafio, han clasificado especies
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medicinales y sus libros sirven de textos de consulta para especialistas y
curanderos. (Garcia y Roca,2004:130).

Los productos son tan variados que el médico David Frisancho (1987) los ha
agrupado en cinco grupos:

Productos biolégicos humanos
Productos biolégicos animales
Productos vegetales
Productos minerales
Productos elaborados

®ao o

a.Productos biol6gicos humanos

Es indudable que desde épocas muy remotas y en muchos paises se han utilizado
como medicinas 0 como sustancias magicas o para maleficios muchos de los
productos biologicos producidos por el cuerpo humano. Valdizan ha dicho que el
cuerpo humano es un manantial terapéutico” (Frisancho, D.;1987:32). Estos
productos del organismo humano que se utilizaron y se utilizan en el mundo aymara,
segun Frisancho, son:

Barniz caseoso del feto.- Util para hacer desaparecer cicatrices, borrar machas de
la cara.

Leche de mujer.- Sobre la piel inflamada, como refrescante. En forma de fomentos,
como desinflamante. En los ojos de los nifios, para combatir la conjuntivitis y evitar
las ‘nubes’.

Orina.- En fricciones, en los enfermos febriles. Como colutorio, sola o con sal de
cocina, en los casos de dolor de muelas. En forma de fomentaciones al vientre.
Mezclado con yerbas medicinales, en forma de emplasto sobre heridas y
contusiones. En cocimiento con cebolla, por copitas, en la tos persistente.
Fermentada (p’okoy hispay) para lavar el cabello y combatir la caspa y la tendencia
a la calvicie.

Saliva.- Se usa comunmente para aplicarla sobre las regiones contundidas. La
saliva hedionda (fétida), o sea cuando se despierta en la madrugada, para friccionar
los ‘incordios’ (adenitis) y otras tumoraciones a fin de disolverlas. Para friccionar y
para masajear el cuerpo, especialmente la saliva mezclad a con la coca que se
mastica, tal como se acostumbra en la k’akhontana. Sobre la frente de los nifios para
‘descalzarla, es decir hacerla mas amplia.

Sangre.- Se utiliza particularmente la sangre menstrual para dar a beber mezclada
con chocolate o café con leche, o con vino a los novios, a fin de mantener su
fidelidad. Se recoge el flujo menstrual en una olla de barro limpia, se hace secar al
sol y luego se la pulveriza y en esa forma se le usa.

101



b. Productos biolégicos animales

Desde muy antiguo los peruanos han sido grandes herbolarios y han aplicado
muchas de las plantas nativas en su terapéutica. Las siguientes propiedades de las
plantashan sido investigadas por el médico David Frisancho P. (1988:72):

Ayrampo (Opuntia haenquiamus) .-Para favorecer el brote del sarampion y
escarlatina, se toma en infusién.

Berro.- Enfermedades del higado.
Boldo.- En infusién para las enfermedades hepéticas y biliares.
Cabello de choclo.- Como diurético y para las enfermedades urinarias.

Cardo Santo.- Planta herbacea, sus semillas tienen accion purgantes y sus flores
empleadas como narcotico y anestésico para el dolor de muelas.

Chiri Chiri.- En los traumatismos osteo-articulares: emplasto con chancaca y
culebras.

Espina de perro.- En cocimiento contra enfermedades hepéaticas y del estbmago: en
la retencion de orina.

Huira Huira.- Sus hojas en infusion, como sudorificas y pectorales.
Jinchu Jinchu.- En las heridas, para hacerlas madurar y cicatrizar.

Llaque Llague.- Zarzaparrilla o romaza de hojas anchas y ondeadas: sus raices en
infusion se usan como depurativo de la sangre, por ejemplo en los casos en que se
presentan ‘ganos’; machacada sobre las heridas.

Nufiumaya.- Se aplica a los pezones para destetar a los nifios.

Papa (Solanum Toberosum) y papalisa y olluco.- Se utilizan en rodajas, que se
colocan sobre la frente y las sienes para refrescar y calmar los dolores de cabeza.

Retama.- Las flores en cocimiento o soasadas contra reumatismo.

Ruda.- Para el ‘aire’ (paralisis faciales), para las enfermedades del oido.
Tilo.- Infusiones para la tos.

Turpa o raiz de altea.- En las enfermedades gastro intestinales, disenteria.
Verbena.- Cocimiento en la colerina.

Yerba Buena.- Infusién; carminativo y antiespasmadico.

Zapatilla.- Enfermedades genitales de la mujer.

La segunda relaciéon nos la ofrece Jorge A. Lira, sacerdote e intelectual cusquefio,
en su obra “Medicina Andina” editado en 1995:

Agua de choclo y de mote.- Es excelente depurador de los rifiones el agua de
mote o maiz hervido. También el agua del choclo verde. Es preferible el agua del
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maiz amarillo o del colorado. Asimismo, es buen ténico para aumentar de peso y
mejorar de color. Puede usarse interdiario, endulzando con azUcar.

Bocio o k’oto.- Se coge una lagartija (kkaraywa). Se la agarra de las patitas y con
eso se le pasa sobre el k'oto a la persona que lo tiene. Después de pasar, en la
boquita de la kkaraywa la persona tratada debe escupir tres veces. Entonces se
suelta vivo al animalito. Con eso no mas se sana.

Célculos hepaticos y renales.- Lavar bien, en agua fresca y limpia, una docena de
papas. Pelarlas en seguida, cuidando que las cascaras no se ensucien. Se pelan,
pues, a un depodsito limpio y seco. Terminado esto, se echa agua limpia en una
cacerola y ahi se ponen las cascaras de papas. Se hace hervir bien. El agua
resultante se toma en ayunas, antes del almuerzo y antes de dormir. Estas tomas se
repiten segun la antigledad del mal, por una semana, por 15, 20 6 30 dias. Con
estito nomas se evitaran los enfermos gastar miles en operaciones y otras molestias.
Quedaran como nuevos, sanos y salvos.

Contra la tos.- Contra la tos, y cuando hay principios de costado, la receta es: unos
cuantos ajos aados, un pedazo de cebolla y astillas de canela, todo hervido, dar un
jarro, 3 6 4 veces al dia, segun la gravedad.

Debilidad del cerebro.- Se muelen bien unas cuantas ranas en un batan limpio, con
Su cuero, sus huesos, cabeza Yy tripas. Ese molido se hace hervir en una olla de
arcilla, en agua muy limpia. Con el caldo que se ha asentado y esta tibiecito,
escurriendo solo la parte clara en una porofia (fuente), con eso se lava la cabezay la
cara. Después, inmediatamente se envuelve con una franela toda la cabeza y la
cara, dejando evaporar. Este lavado se repite una vez por semana, el dia viernes,
hasta 4 lavadas en total.

Hayrampu.- El hayranpu, que otros dicen ayrampo, es el fruto cactaneo en forma de
tuna, dentro del cual se encuentran las semillas de color carmesi. Este pequefio
cacto crece en los cercos. Tiene espinas menudas y delgadas, que son peligrosas.
Es de temperamento fresco. Sirve para dar color a dulces, mazamorras, refrescos y
demas postres. También en la medicina casera es de mucha utilidad. Sirve para
prepara tisanas y para los siguientes males: escorbuto, aftas, pecas de la cara,
reumatismo e inflamacion de la sangre.

Huesos rotos y rajados.- Para curar roturas y rajaduras de huesos, también
torceduras, es bueno coger una culebra. Se le corta la cabeza y la cola. Se le abre
en cruz, y luego se le espolvorea rapido con incienso, y todavia caliente, con su
calor natural, se aplica a la parte rota o torcida, fajando fuertemente. Se repite la
curacion hasta que sane bien.

Orina de sangre.- Tostar el estiércol del conejo o kkowe. Esto se da a tomar en
mate de pinku pinku. Con eso se corta.

Para curar la piojera del ganado.- Hacer hervir tarwi. Alli se echa regular cantidad
de ceniza de bosta. Con eso bafar a las cabras, ovejas y vacunos con piojera. Asi
los bichos mueren y caen poco a poco.
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Para hacer crecer la cabellera.- No hay nada mas hermoso que las trenzas como
las usan las bonitas cholas campesinas: abundantes, lustrosas, largas, bien negras.
Para que sea asi, coger un manojo de kkoysuchupa, que es una planta rastrera de
color plomizo. Se martaja y se deja macerar en agua muy limpia y pura por unos
dias. Con esa agua lavarse la cabellera, lo que la pone lozana. Para eso mismo
también es bueno hervir waylla ischu, con raiz y todo, en agua de arroz. Con eso
lavar la cabellera. Asi mismo es bueno empapar el cabello con jugo de limén con
trago. Por 3 6 4 veces es suficiente y crece lozano. Se recomienda no lavar la
cabellera Is dias martes, viernes ni sabado. No sirve.

Para tener leche.- Las mujeres que estdn amamantando y no tiene leche, deben
lavar quinua para quitarle el amargor, luego hervirla en agua y tomar ese caldo en
ayunas. También hay otra receta: comprar un bofe y hacerlo hervir bien, después
tomar ese caldo hasta que comience a aumentar leche.

Pepas de naranja.- Se les da a los que tiene inflamado el estomgo y el higado por
el trago. Se les da bien molido y hervido en el mismo liquido para que les quite los
vomitos, que también son parecidos a la colerina. Para el mismo mal, y de la misma
manera, dar también pepas de limon o de cidra.(111).

Pepas de zapallo.- Sirven para la debilidad de los pulmones. El modo de su
preparacion es: tostarlas primero y luego molerlas con cascaras y todo, porque ahi
esta la sustancia mas fuerte. Este preparado se hara a base de agua hervida con
canela. Una vez hecho esto, se cuela en un jarro, separando todo lo turbio, y se
agrega leche hervida, una copa de balsamo de buda, polvos de la hierba
thijllaywarmi. Para acostarse se toma casi caliente, tres veces de la misma manera.
Es un tonico excelente y vigorizante. Si fuera la curacion algo mas constante, visible
seria el alivio. Quita las machas, blanquea el cutis, engorda. También a las mujeres
con wawa les aumenta la leche, les fortifica bastante.

Picaduras de abejas.- Para esto nada mejor que sacarse el aguijon. Luego tomar
cualquier palito seco y quebrarlo. Puede repetirse, volver a romper el palito. De esta
forma la picazén no produce la hinchazén que suele ocasionar el aguijonazo. Es un
secreto increible.(113)

Picazén de zancudo.- Primeramente se exprime la parte picada y se aplica en
seguida una masita mascada de llipht'a; hacerlo unas tres veces o soélo cuando
escuece.(114).

Secreto para suspender la leche.- Cuando un madre esta lactando y le sobreviene
alguna afecién a los pezones, para curarse no puede seguir dandole los pechos a la
criatura, entonces es neceario suspenderle la leche. Para eso hacerle exprimir sobre
un poco de algodén un poco de leche de su pecho, lo cual se pone a secar al sol. Al
mismo tiempo se le frota la espalda a la madre con otro poco de su misma leche.
Con esto nomas se suspende la leche materna.(130)

Tihti.- Son unos mogotitos duros que suelen salir en las manos y también algunas
veces en los pies, tobillos, etc., propagandose rapidamente. Para esto es una
maravilla el kkhana kkhanachu.la leche de esta hierba se utiliza con gran efecto,
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aplicandola a esos quistecillos o tihti por una sola vez. Téngase empero cuidado de
no hurgar el tihti.

Atapallo o itapallo (Ortiga).- Para el tratamiento de las fiebres. Esta planta se
utiliza en mates, como frotaciones y en fomentos para lo cual machucar formando
una masa (Pomay Cuba,2005:187).

Ajincu (ajenjo).- Se usa para combatir la fiebre del ganado y para el tratamiento de
las inflamaciones del estbmago, para limpiar los intestinos y para eliminar parasitos
intestinales (Poma y Cuba,2005:187).

Thujsa thujsa.- Se utiliza tostado o quemado para algunos catarros y para evitar el
contagio del cancer, para éste Ultimo se aplica con porcion de agua friccionando la
garganta y la espalda (Poma y Cuba,2005:187).

Junchu jinchu.- Se utiliza como emplasto para hacer madurar la llaga haciéndola
cicatrizar en forma rapida (Poma y Cuba,2005:186).

Llantén.- Las hojas de esta valiosa planta medicinal se utiliza frecuentemente para
el tratamiento de la fiebre reumatica tomandola enmates calientes. También se
utiliza para tratar heridas internas o de la piel producidos por el golpe (Poma y
Cuba,2005:186).

Retama.- Tomada en mates reposados limpia ciertas lagas (Ulceras) que pudiera
encontrarse en el interior del organimso (Poma y Cuba,2005:186).

Hierba luisa.- Es utilizada como digestivo y se toma con frecuencia como mates
después de las comidas(Poma y Cuba,2005:186).

d. Productos minerales

Es indudable que se dieron cuenta del valor terapéutico de algunas aguas minero-
medicinales, que emplearon en el tratamiento de varias enfermedades.

Azufre.- El azufre esta relacionado con el demonio y con e infierno; de ahi que se le
considera dotado de poderes maléficos. Como medicamento se usa en forma de
unglentos o pomadas para las enfermedades de la piel, especialmente para la
sarna. Junto con miel, para depurar la sangre. (Frisancho,1988:74).

Ch’aqu.- Es una arcilla que se vende en forma de panes elipticos de seis
centimetros de largo por dos cent'metros de ancho en su parte media. Para las
hemorragias genitales. En la alimentacion, para ingerir con las papas sancochadas.
Se le humedece con agua y agrega sal formando una masa diluida, con la cual se
untan las papas. (Frisancho,1988:74)

Qullpa (sulfato ferroso de aluminio).- Citado por primera vez por el Padre Bernabé
Cobo en su Historia General de las Indias (1653) con el nombre de millu, se le
atribuia propiedades purgativas; disuelto en agua se usaba para curar toda clase de
llagas. (Frisancho,1988:74).
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9.3 EL DIAGNOSTICO Y EL PRONOSTICO DE LAS ENFERMEDADES

Los medios para ellos son multiples y variados: la coca, los suefios, las visceras de
los animales, el vuelo de las aves, la forma y direccién del humo, la manera de arder
de las velas.

a. La suerte: el diagnéstico por adivinaciéon

Para sacar la suerte se usan diferentes medios. Los encargados de leer estos
vaticinios son particularmente los ‘Yatiris’, pero en general cualquier persona puede
interpretar alguno augurios 0 presagios, que se presentan ordinariamente porque
para ellos cualquier acto de la vida, particularmente los de trascendencia como el
nacimiento de un hijo, el matrimonio, un viaje, una enfermedad, un pleito, etc., van
precedidos de algun augurio, o se le busca intencionalmente mediante artificios. El
medio mas usual es el de la coca; sea por el sabor de ella durante la masticacion o
por la forma y disposicidén de las hojas, se puede ‘leer’ el pasado, el presente y el
futuro.

Plomo o estafio.- se funden al calor, en vasijas especiales, barras de plomo o
estafio, de e sas que usan los plomeros, y luego se vacia en agua fria. El metal
derretido. Al solidificarse por el frio, toma forma caprichosas que son leidas por
personas entendidas que ‘ven’ caminso, tumbas, iglesias, dinero, etc., y alli deducen
viajes, muerte, matrimonio, buen negocio, etc.

Huevos.- Se utiliza la clara de huevo y se la vierte lentamente sobre un vaso de
agua; a medida que se coagula la clara va tomando formas de figuras blanquesinas,
gue son leidas por el entendido.

Velas.- Se funden igual que el plomo, en una vasija mediana, y se vuelca sobre un
depdsito con agua fria, donde se solidifica tomando formas variadas semejantes a
monticulos, capillas, caminos, mortajas, etc.

Es interesante saber que en Nigeria los curanderos utilizan nueces de la India para
diagnosticar y pronosticar las enfermedades, las arrojan al aire y recitan versos
segun la forma como caen las nueces e indican el tratamiento
(Frisancho,D.,1988:50).

b. Wank’u yati: los rayos equis de los aymaras, la lectura del conejo

Entre los pobladores de la provincia de Chucuito existe un singular procedimiento de
diagndstico, muy utilizado por curanderos; y que por comparacién algo grosera,
algunos han llegado a llamar los ‘rayos X de los aymaras’. El verdadero nombre en
lengua aymara es ‘jank’u yati’, que literalmente significa ‘lo que sabe el conejo’, y
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que en términos meédicos podriamos llamar ‘Conejografia’ o algo por el estilo, refiere
Frisancho Pineda (1988:59).

Cuando una persona sufre una caida u otro traumatismo o cuando es presa de un
malestar dificil de localizar, el curandero indigena recurre a un medio auxiliar de
diagnéstico, en forma similar al médico que recurre a la radiografia: se provee de u
conejo silvestre, ‘thara jankd’, o de un conejo doméstico, cuy o cobayo, unas veces
lo mete en una bolsa, frota con ella todo el cuerpo, simplemente realiza el
frotamiento con el conejo suelto. Luego lo retira, sacrifica al animal y lo diseca
cuidadosamente, observando escrupulosamente todos sus irganos, y cuando
encuentra una lesién en uno de ellos, la estudia con detenimiento. Esta lesion
encontrada en un 6rgano del conejo, segun criterio del curandero, corresponde a
una lesiéon similar en el paciente objeto de esta practica. Es decir que el cuerpo del
conejo es como la placa radiogréfica que copia la imagen y situacion de la lesién del
enfermo. Por esta comparacién es que llamamos a este procedimiento, propio de la
region, los ‘rayos X de los aymaras’. Luego de diagnosticada la lesién, el curandero
aplica sus artes y procedimientos terapéuticos (Frisancho,D.,1988:59).

10 MUSICA Y DANZA AYMARA

La muasica y la literatura fueron géneros muy
difundidos en el mundo andino. Instrumentos
musicales de viento, percusion y cuerda se han
encontrado en los restos arqueoldgicos de casi
todas las culturas. Asi mismo han sobrevivido
hasta el presente géneros musicales que forman
un rico y variado floklore en todo el horizonte
andino (Garcia y Roca,2004:168).

IMAGEN 8: Fiesta del Collasuyo. Grafico de Huaman Poma de Ayala, Nueva Cronica y Buen
Gobierno.
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10.1LA MUSICA AYMARA

La muasica era de acuerdo a la actividades, ceremonias 0 acontecimientos
especiales, sean estas alegres o tristes etc. Aln en la actualidad, “la musica es un
elemento importante, por no decir indispensable, en los ritos agricolas. Segun
hemos visto al hablar de los ritos de los difuntos y de la lluvia, los tonos que
producen los instrumentos musicales influyen sobre los fendmenos naturales y
contribuyen asi a que el crecimiento de las plantas pueda realizarse en forma
regular. Mientras que antes de la época de las lluvias y en caso de sequia
prolongada, son los pinkillus los instrumentos mas apropiados para ser tocados,
porque atraen la lluvia, al final de la estacion lluviosa y en especial en la fiesta de
Anata, se toca con preferencia la targa, un aeréfano cuyo sonido alegre causa la
cesacion de las lluvias y anima a los cultivos a seguir desarrollandose hasta el
momento en que pueda empezar la cosecha’(Van Den Berg,1990:130). Todo esto
hace pensar que no hay musica por musica, sino de interaccion e interaccion mutua
con la naturaleza.

Tocar musica dentro del contexto de las actividades y ritos agricolas no es
simplemente un acto de divertimento; no se trata de dar realce a estas actividades o
ritos. Mas bien, es otro esfuerzo mas para garantizar una buena cosecha y para que
la vida continue. Y, para que este esfuerzo sea eficaz, hay que prepararse, hay que
ensayar para lograr la combinacion mas perfecta. (Van Den Berg,1990:130). Aqui
hay que destacar dos aspectos: por un lado, dentro de una orquesta autéctona los
instrumentos nunca se mezclan; por ejemplo, consta o de sikus o de pinkillus
(Harcourt,1959) y son acompafados frecuentemente por uno o varios tambores; por
otro lado, tocar los instrumentos es una tarea colectiva, que prohibe el individualismo
(excluyendo aqui los wayfius y yarawis de los pastores). De esta manera, el sonido
de los instrumentos remite también a la ideologia comunitarias de este
pueblo”(Schramm,1992:310).

Los Sikuris: simbolo del Collao

Garcilaso de la Vega (1609,cap XXVI) refiere que “de musica alcanzaron algunas
consonancias, las cuales tafilan los indios Collas, o de su distrito, en unos
instrumentos hechos de cafiutos de cafia, de cuatro cinco cafiutos atados a la par;
cada cafiuto tenia un punto mas alto que el otro, a manera de o6rganos. Estos
cafiutos atados eran cuatro, diferentes unos de otros. Uno dellas andava en puntos
baxos y otro en mas altos y otro en mas y mas, como as cuatro vozes naturales:
triple, tenor, contralto y contrabaxo. Cuando un indio tocaba un cafiuto, respondia el
otro en consonancia... No supieron echar glosa con puntos diminuidos; todos eran
enteros de un compas”).
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IMAGEN 9: Izquierda: Sikuri del siglo XX. Derecha: Sikuris enel afio 2011, Puno.

“El siku es un instrumento que ha evolucionado con la cultura andina, desde hace
7,000 afos, por eso es Patrimonio Cultural de la Nacién” (Bueno,2009:33).

IMAGEN 10: Las phusas de los Sikuris, zampofias de los auténticos orfednidas del titikaka

Actualmente la zampofa, sikhu o phusa, es el simbolo musical mas representativo
del Kollao, region conformada por todos los pueblos que rodean al Titikaka. Los
conjuntos de zampofistas o sikhuris en el Altiplano son magistrales, tal vez
inigualables; son los mas sonoros, armonizados y grandiosos orfeénidas; tocan las
zampofias con habilidad admirable, ya sean grandes, medianas o pequefias. En
cuanto a dimension del instrumento, en los grandes grupos musicales predomina el
namero de zampofias medianas, que vibran maravillosamente.

El arte de la confeccién de las phusas o shikus, es a simple vista sorprendente, pues
los artifices deben poseer una alta precisién en su hechura. Es siempre motivo de
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admiracion la manera de cortar las cafias de diferentes longitudes para darles las
correspondientes notas musicales; se torna artesania y arte al mismo tiempo, tan
dificii como fabulosamente simple. Todo ello, indudablemente, hace de las
zampofias un imponente simbolo del Kollao, ya sea como objeto precioso o como
arte musical, mensajero alado de la mulsica mas remota, si tenemos en cuenta que
se practico desde la época preincaica (Flores,1987:47).

La bella armonia y orquestacion de las zampofias es motivo de estudio aparte, pero
debemos sefialar que son de dos filas, de seis o siete cafias cada una; la primera fila
se llama ‘ira’ y la segunda ‘arka’. El tocador sikhuri o phusiri debe conocer a la
perfeccién el secreto de la armonia musical y fundamentalmente de la combinacion
de notas, pues cada musico sélo toca una fila, de tal suerte que se tiene mayor
oportunidad de aspirar aire, y por tanto, darle fuerza al golpe respiratorio. Por ello
resulta una musica vigorosa, fuerte y tenaz, como la Cordillera de los Andes”.

El siku bipolar de sikuri

El Siku bipolar de sikuri esta conformado por dos zampofas: la zampofia ira y la
zampofia arca, cuyos tubos producen sonidos de alturas que guardan entre si
determinadas distancias intervalicas de acuerdo a una distribucion establecida.

Esta distribucion intervalica de los sonidos en el siku bipolar de sikuri es Gnica en
casi todos los grupos del conjunto, excepto los grupos ‘duo’ que tienen distinta
configuracion. La Unica particularidad es que los sonidos respectivos de los
diferentes grupos de sikus se producen en distintas alturas. De modo que, un tubo
de determinada ubicacion dentro del siku bipolar, teéricamente emitira un sonido de
frecuencia supongamos F (altura F), si el siku pertenece al grupo A; de frecuencia
3/2F (una quinta alta), si el siku pertenece al grupo B2; de frecuencia 2F (una octava
alta), si es del grupo C; 3F, si es del grupo D2; 4F, si es del grupo E; 6F, si es del
grupo F2. De modo que la unica distribucidon del siku bipolar de sikuri (excepto los
grupos ‘duo’) es la siguiente:

Configuracion de la zampofa ira de sikuri, parte del siku bipolar heptafénico
diaténico.- “El diagrama siguiente muestra la distribucion intervalica de la zampofia
ira diatonica de seis tubos, vélida para todos los grupos de sikus excepto para los
grupos ‘duo’. Como se parecia, los tubos principales y secundarios estan afinados
en sucesion de terceras mayores y menores. Ademas, los tubos secundarios estan
afinados en la cotava inferior de los sonidos emitidos por los tubos principales. Note
gue no colocamos clave alguna en el pentagrama del diagrama, so6lo o usamos para
ilustrar con mayor claridad el concepto en cuanto a las alturas relativas de los
sonidos. Los intervalos musicales anotados (terceras mayores y menores, octavas)
no coinciden necesariamente con los intervalos occidentales”(Valencia,1987:119).
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8=0CTAVA
ZTM = TRRCERA MAYDR
ImM =TERCERA MENOR

Todo aymara debe tocar sikhu, como simbolo y estrategia de perennizacion de la
identidad, pues solo el aymara toca sikhu, y tocar el sikhu es un arte. El siku debe
estar en la escuela, pues ayuda al cultivo de la personalidad, a la consolidacion de la
personalidad, cultiva la identidad y la autoestima de manera espontanea. Implica que
el profesor deberia aprender sikhu para ensefar a todos. Por razén de colectividad
todos tocan siku no importa su condicion.

Configuracion de la zampofa arca de sikuri, parte del siku bipolar heptafonico
diaténico.- “El diagrama siguiente muestra la distribucion intervalica de la zampofia
arca diatonica de siete tubos que actuia mancomunadamente con la zampofa ira. La
distribucion es valida para todos los grupos, excepto para los rupos ‘duo’. Los tubos
colocados en escalera estan afinados también por terceras mayores y menores;
opcionalmente existen tubos secundarios afinados a la octava alta de los
correspondientes tubos principales.

De modo que la configuracion del siku bipolar de sikuri, compuesto por las
zamponfas iray arca, es la siguiente:
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La distribucion intervalica de los sikus pertenecientes a los grupos ‘duo’: B1, D1y
F1, es la siguiente:

“Como se aprecia en el diagrama, las zamponas de los grupos ‘duo’ B1, D1y F1
tienen un tubo mas que los grupos B2, D2 y F2. Es decir ocho tubos en la zampofa
arca y siete en la zampofa ira. En realidad, los sikus pertenecientes a los grupos
‘duo’ son instrumentos similares a los de los grupos principales del segundo
subconjunto: B2, D2 y F2; a los cuales se les ha afiadido u tubo afinado a una
terecera menor baja tratdndose de la zampofia arca, o afinado a una tercera mayor
baja en el caso de la zampofia ira; intervalos éstos, necesarios para conseguir el
orden intervalico de la escala diatonica correspondiente a los grupos del segundo
subconjunto”(Valencia,1987:121).

Escala.- Como se aprecia en el diagrama anterior la escala que de manera
complementaria conforman las zampofias arca e ira componentes del siku bipolar,
es una escala diatonica, juzgando por su configuracion
intervalica”(Valencia,1987:121). “Utilizando la notacién cifrada tenemos la siguiente
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configuracion numeérica dispuesta en la siku bipolar de sikuri, donde el nimero 1
representa el primer grado de la escala diatonica mayor”

UBICACION 12 GRADO Escaiq Mayog

(1)
oo

-

Ubicacion de la escala diatonica en el siku bipolar de sikuri

“‘Aunque es evidente que habria muchas maneras de ubicar los sonidos de una
escala diatonica en correspondencia con los tubos que posee el siku bipolar de
sikuri. Sin embargo, los sikus bipolares de sikuri han adoptado una uUnica
disposicion, la cual determina que el segundo tubo de la zampofia ira y el sexto tubo
de la zampoiia arca, enumerados del tubo mayor al menor, sean los emisores del
primer grado de la escala mayor, tal como se indica en el diagrama anterior. Esta
ubicacion unica de los sonidos en los sikus biplares debe ser considerado como uno
de los elementos que caracterizan al conjunto arquestal sikuriano; y, desde luego,
determina también la distribucion de intervalos entre los sonidos emitidos por los
tubos de cada zampofia ya indicados en los diagramas anteriores de la
configuracion del siku biplar de sikuri. Distribucion que para la zampofia ira de sikuri
es: 3m-3M-3m-3M-3m, y para la zampofa arca: 3M-3m-3m-3M-3m-3M. desde luego
los grupos ‘duo’ B1, D1 y F1 con la adicion de un tubo de sonido mas grave tendran
la siguiente distribucion; para la zampofa ira ‘duo’: 3M-3m-3M-3m-3M-3m; y para la
zampona arca ‘duo’: 3m-3M-3m-3m-3M-3m-3M” (Valecia,1987:122).

Afinacion

Los sikuris identifican la escala y el registro en la que estan afinados los sikus
mediante un ‘numero’ que corresponde a la longitud externa aproximadamente en
centimetros del tubo mayor de la zampofia arca de los sikus del grupo C. como el
‘numero’ se refiere a la longitud externa del tubo y debido a que existen variaciones
del grosor del nudo natural de las cafas de los sikus, este ‘numero’ presentara
variaciones. Por otro lado, debido a que no existe una relacion lineal entre las
longitudes de los tubos y los sonidos que emiten, no hay tampoco una
correspondencia biunivoca entre el ‘nimero’ y la escala en que estan afinados los
sikus. Debido a esto, existen variaciones en la determinacion del ‘numero’ de
algunos sikus, y los sikus por este motivo, nombran indistintamente y de manera
confusa a sikus de la misma escala con ‘numero’ diversos” (Valencia,1987:123).
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‘Para resolver esta ambigliedad, utilizaremos ‘numeros’ normalizados,
correspondientes a la longitud del tubo mayor de la zampofia arca del grupo C,
onsiderando el grosor del nudo natural promedio (0.5 cm), y redondeando las
medidas a centimetros. De este modo existiran en algunos casos, dos ‘numeros’
para identificar una sola escala debido a la no linealidad longitud — sonido,
anotada”(Valencia,1987:123). Valencia (Ob.Cit) Con la aclaracién anterior, los sikuris
utilizan generalmente sikus numeros 26, 27-28, 29, 30-31, 32-33. El siguiente cuadro
proporciona la longitud del tubo mayor de la zampofia arca de los sikus del grupo C
en centimetros y las escalas correspondientes a los ‘numeros’ normalizados de los
grupos del primer y segundo sub-conjunto que conforman el conjunto orquestal
sikuriano:

‘Numero’ | Long. Del tubo |Escala del ler Sub|Escala del 2do sub
mayor zamp. Arca C | cjto (grupos A, C, E) | cjto (grupos B, D, F)
(cm.)

32-33 32.26 Fam DoM

30-31 30.42 SolbM RebM

29 28.68 SolM ReM

27 - 28 27.05 LabM MibM

26 25.50 LaM MiM

“‘Desde luego, las escalas mayores anotadas en el cuadro anterior: FaM y DoM,
SolbM y RebM, SolM, ReM, LabM y MibM, y MiM, son escalas sustentatorias de las
escalas diatonicas estocasticas de sikuri”(Valencia,1987:124).

Tesituras

“El diagrama A indica los rangos de tesituras (registros) del espectro musical de
frecuencias de los conjuntos de sikus Nos 26, 27-28, 29, 30-31, 32-33. Los sikus No
32-33 abarcan desde el Do, al Mig; los sikus N° 30-31 del Reb, al Fag; los sikus N°
29 del Re; al Fa#s, los sikus N° 27-28 del Mib, al Solg; los sikus N° 26 del Mi, al
Sol#s. De modo que el registro de los sikus de los sikuris abarca un rango desde el
Do, hasta el Sol#s”(Valencia,1987:124).

“El diagrama B indica los registros de los diferentes grupos xonstituyentes del
conjunto de sikus N° 29. El grupo A abarca desde el Re; al Sis; el grupo C, desde el
Rej al Sig; el grupo E, del Re, al Sis; el grupo B1, desde el Fa#, al Fa#,; el grupo B2,
desde el La, al Fa#s; el grupo D1 del Fa#; al Fa#s; el grupo De;, de Laz al Fa#s; el
grupo F1, del Fa#, al Fa#s; y el grupo F2, de Las al Fa#6” (Valencia,1987:125). Los
sub indices acusticos anotados corresponden al sistema francés.

“Las longitudes internas de cada uno de los tubos conformantes de los sikus
bipolares de sikuri perteneciente a los diferentes grupos del conjutno, se pueden
obtener facilmente mediante tablas de longitudes tedricas para los tubos resonantes
cerrados en su extremo distal determinado previamente los sonidos y los sun indices
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acusticos correspondientes a la escala y tesitura del siku biplar considerado”
(Valencia,1987:125).

“A manera de referencia el diagrama siguiente proporciona las longitudes externas
de centimetros aproximadas del mayor de los tubos (tubo mayor de la zampofia arca
de los sikus de cada grupo del conjunto de sikus N°30-31). El cual ademas facilita el
recuerdo de las relaciones proporcionales de las longitudes de los diferentes grupos
constituyentes de un conjunto orquestal de sikus” (Valencia,1987:125).

Los aymaras no soOlo tocabamos siku, sino varios tipos de flautas. “En cuanto a los
aerdfonos, Bertonio no solamente menciona el siku (1612,11:315), sino el pincollo
(pinkillu)(11:266), el que quena pincollo (gena); con respecto a la flautas, véase
también 1:243 y la gheppa, una trompeta (fabricada de arcilla quemada o de concha)
(11:294), diferente de otras de caracol, llamado chulu phusfia, y de calabaza, matti
phusafia (I:459). Finalmente, hay que mencionar un membrafono, huancara (11:146)
y un ideofono, saccapa (con respecto de este término, Bertonio escribe: “Vna frutilla
prolongada, amodo de auellena de corteza muy dura, y suelen los indios seruirse
della para cascaueles por el sonido que haze no con lo que tiene dentro sino
encontrandose, o golpeando y no con otro”). El autor explica que este cascabel fue
amarrado en los pies en ocasién de bailes (11:305...”(Schramm,1992:310).

‘Desde la época pre-colonial, las orquestas de viento frecuentemente son
acompafadas por un membrafono aymara, el wankara y sus variantes. (...) Este
tambor consta de una caja muy liviana, fabricada de la cascara del sauce (wira puku,
Salix sp), y de dos membranas de cuero (lip’ichi). Los cueros son siempre tomados
de animales opuestos (por ejemplo de la llama y del zorro). Ademas tienen otros
detalles significativos, como cordones resonadores (wiska) de cuero, en los que son
atadas pequefas tablitas o espinas grandes de cacto. A veces, los musicos tocan
los tambores al mismo tiempo que los sikus, con una banqueta que se llama
wajtana. Antes de terminar la fabricacion se mete un aji seco (wayk’a) y un cuerpito
de colibri (chiru chiru) o depichitanka en el interior del tambor (Giarault,1973).

10.2 DANZAS DE LOS AYMARAS

Dice Calsin (2005:40), “asi como los puquinas nos legaron numerosas danzas,
también los aymaras hicieron lo propio. Danzas de origen aymara son
fundamentalmente aquellas que encarnan el espiritu guerrero de los kollas, como la
Wifala, la Qashwa, el Saraquena y los Unucaja, entre otras”.

‘Las danzas —aymaras- no tenian solamente un fin eventual, grotesco y falto de
decoro. El origen de ellas esta en las intimas convicciones y en los sentimientos
religiosos de los —originarios- antes de la conquista del Collao por el imperialismo
tahuantinsuyano. Prueba de ello es el caracter social que las caracteriza. En ellas,
mimicas o gimnasticas, no intervienen las mujeres, son danzas bailadas por los
hombres. Si la cultura incaica, -incluida la aimara-, no hubiera sido detenida en su
desenvolvimiento propio por la ‘conquista’, seguramente hubiéramos visto el
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nacimiento de la danzarina individual, la mujer, pues la musica se hubiera hecho
profana, se hubiera diversificado de la religiosa, como ha ocurrido en otras
sociedades humanas’(Romero,1928:206), pero también hubiese mantenido sus
principios tan latentes, no hubiera llegado a lo impudico.

a. El tinku

En los extremos del espacio geografico ocupado por los aymaras, o0 sea la provincia
de Huancané del departamento de Puno y en el norte del departamento de Potosi,
se realiza durante la fiesta de los difuntos, el dos de noviembre, un encuentro
armado entre grupos antagénicos. Este encuentro es conocido comiunmente como el
tinku. Bertonio anota: “Tincutha. Encontrarse con exercitos, o bandos contrarios en
la guerra, o en los juegos venir a la batalla, comenzar la pelea, y cosas
semejantes”(1612,11:350). ElI mismo significado encontramos en un moderno
diccionario del quechua de Cochabamba: “Tinkuy. Combatir o guerrear dos 0 mas
grupos entre si’(Herrero y Sanchez,1983:447). Este encuentro armado, que parece
ser de origen aymara pero que se conoce también en las zonas quechuas, no
solamente es realizado en la fiesta de los difuntos sino también en otras
celebraciones, como San Sebastian (20 de enero), Candelaria (2 de febrero),
Carnaval, Santa Cruz (3 de Mayo) y en fiestas patronales. En la actualidad, la
mayoria de los aymaras rechaza esta costumbre del uso de violencia, como
rechaza, cada vez mas, el sacrifico de animales.

El tinku se realiza siempre entre grupos antagonicos o entre individuos que
presentan a estos grupos. (...) El tinku se desarrolla normalmente de la siguiente
manera. Los dos grupos toman posicion en una especie de planicie manteniendo
una distancia de aproximadamente treinta metros entre si. Todos los participantes
estan armados con sencillas armas tradicionales: la q’'urawa, una honda para lanzar
piedras; el liwi, una boleadora formada por tres bolas unidas con una cuerda; y el
wichi wichi, otra arma arrojadiza con una sola piedra. El enfrentamiento puede durar
bastante tiempo: consiste en lanzar piedras al grupo opositor. Después de un primer
tiempo de combate, se concede un descanso para atender a los heridos y para
recobrar fuerzas bebiendo alcohol y mascando coca. El segundo tiempo termina,
generalmente, con un acercamiento de los dos grupos para entrar en un combate
cuerpo a cuerpo. Para esta pelea, los participantes llevan guantes reforzados con
fierro. El encuentro termina cuando uno de los grupos se rinde, declarandose
vencedor al otro.

Ya hemos indicado que el tinku puede realizarse entre individuos que representan al
ayllu o a una mitad del ayllu a que pertenecen. (...) La realizacion del tinku, que no
tiene solamente por objetivo que uno de los grupos en combate resulte vencedor en
el campo de batalla sino también que haya muertos, esta directamente relacionada,
segun la conviccion de los mismos campesinos, con la y, mas especificamente, con
la obtencion de una buena cosecha y, asi, de la prosperidad. Citemos algunos
testimonios: “Cuando un partido avanza, significa esto para ellos que han ganado la
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cosecha, que las papas que han sembrado estan vencidas”. “Tal vez esta sangre
derramada constituye una ofrenda, para que las cosechas sean abundantes y haya
harto maiz”. “Cuando hay muertos va a ser buen afio para los dos bandos; va a ser
un ano regular si no hay muertos”.

ARade ademas Van Den Berg (1990:104) que “en el tinku, el medir fuerzas adquiere
una forma méas marcada: aqui el hombre utiliza tanta energia como posible
justamente porque se encuentra frente a un verdadero enemigo. Esta demostracion
de valor es la culmnacién de todos sus esfuerzos por garantizar su subsistencia.
Desde su profunda conviccion, basada en su experiencia diaria, de que la tierra no
da asi ni méas, es capaz y esta dispuesto hasta derramar su sangre para favorecer el
crecimiento y la maduracion de las plantas. Este derramamiento desangre es un
verdadero sacrifico en le doble sentido del término: acto de abnegacién por
excelencia y ofrenda —como otra wilancha- a las fuerzas de la naturaleza que
pueden ayudarle a encontrar lo que necesita y anhela.

10.2.1 DANZAS DE CAZADORES

Chhugqila (Danza de la caza de la vicufia)
Felix Paniagua Loza

Danza ritual de la zona aymara de las provincias: Puno, Chucuito y Huancané de
origen pre-inca, que culmina con el ‘chaco’(caza) de la vicufa. Esta danza en su
primera fase, conduce a la invocacion a los ‘Achachilas’ y Apus, para que la caza
sea sencilla y abundante. En la segunda fase, las caracteristicas de caserio son
draméticas. En su tercera fase la vicuia acorralada con llipis (trampas) que portan
las mujeres, los cazadores enervan gradualmente la vicufia que buscaba evadirse
hasta que es herido con q’orahuas (Hondas tejidas de hilos de lana de alpaca) y
palos, culmina la danza con la muerte de la vicufia siendo el trofeo el corazén
sangrante que exhiben los cazadores.

Los personajes son: el chog’ela (anciano), la choqgela — ahuila (anciana), los
danzarines de uno y de otro sexo el Yokalla (adolescente), que lleva la vicuia
disecada y completan los kusillos (bufones).

La vestimenta del chog’ela o anciano con careta de pergamino y barbas, sobrero
grande de lana de oveja adornado con velloncitos de lana, poncho negro pequefio
finamente tejido, porta un lazo generalmente una honda que blanden al aire y polco
(mocasines de cuero de auquénidos) lleva una bolsa con comestibles simbolo del
resultado del chaco. La choq’ela — ahuila, caracterizada con montera, vestido de
negro, atado de una huahua, porta una honda.

El atuendo de los danzarines varones o cazadores, llevan el sombrero adornado con
plumas multicolores, con ponchos rosados adheridos en la espalda con cueritos de
vicufia y pantalon negro. Las mujeres ataviadas con phullus (mantas pequefias
graciosamente tejidas de lana de oveja o alpaca) y polleras de colores vivos y chuco
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(velo de castilla de colores variados) y sombrero. Cada danzarin lleva un palo de 2m
de altura, unidos por su parte superior con cintas de colores de donde cuelgan
vellones de lana de auquénidos, se llama ‘llipi’ o trampas para cerrar el cerco.
Mediante movimientos que realizan al compéas de la muasica. (es el que la agricultura
como la ganaderia caza o las actividades de tejer edificar se realizan al son de la
musica, llevar esto al parte que le corresponde).

Los kusillos o bufones , son los hijos que pastan y visten un abrigo de jerga (telas
tejidas de hilos de lana de alpaca y oveja) adornado en la espalda y una mascara de
tela con varios cuernos cubre el rostro y porta un lazo.

La danza preside los achachis (viejos) y realizan en dos columnas al compas de la
musica de quenas que ejecutan mas de 40 parejas de danzarines, con el
acompafiamiento de un bombo y las mujeres cantando la alegria y la pena de la
caza de la vicuia. (Paniagua,1981:4).

Por su parte Alberto Cuentas, dice de la danza: Es otra de las danzas que
representa una actividad econdémica: se trata en este caso de la caza o ‘chaco’ de la
vicuila. En su ejecucion intervienen hombres y mujeres. Los primeros tocan una
musica caracteristica en quenas y las mujeres bailan llevando palos largos y
delgados, unidos en su parte superior por cintas de colores, de donde cuelgan
vellones de lana de auquénidos. Ademas integra el conjunto un danzarin disfrazado
de anciano con barbas de vicufia, poncho pequefio con flecos, sombrero grande
adornado de velloncitos de lana y un latigo, 0 a veces una honda que llama ‘quejo’
por el chasquido que produce al ser habilmente blandido en el aire. El anciano se
denomina precisamente ‘Choquela’ y ademas de su atuendo, lleva una bolsa con
comestibles, que obsequia a los espectadores en acto simbdlico de los resultados
del Chaco. Completa el conjunto un muchachuelo o ‘yocalla’ también disfrazado que
porta una vicuila disecada. Esta danza era muy propia de las tribus de los
‘chuquilas’, dedicada exclusivamente a actividades de la caza de la vicufa o del
zorro. Originariamente los danzarines llevaban en realidad una vicufia que era
sacrificada en el acto culminante. Los palos que llevaban las mujeres servian
interceptar el paso del animal y cerrarle el cerco hasta reducirlo a la impotencia,
mediante una serie de movimientos que iban realizando al compas de la musica.
Posteriormente, como va sucediendo con la mayoria de las danzas, los actos
resultan meramente simbolicos y la vicuiia es reemplazada por un hombre que
ejecuta una serie de movimientos que requieren gran agilidad y coordinacion. Como
podemos apreciar, se trata de una danza muy interesante (Cuentas,1981:31;en:
Album de Oro, tomo IX).

Llipi — Puli (Danza que realizan la trampa con rudeza y groseria)
Por: Félix Paniagua Loza

Danza ritual del altiplano peruano, que representa el chaco de la vicuia para la
trasquila. En el cuerpo de danzarines se caracterizan 3 personajes. Los llipis, las
mujeres de los llipis y el choqg’ela con sus atavios caracteristicos.
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Los llipis tienen sombreros adornados con plumajes de parihuanas, un chaleco,
capita corta orillada con flecos dorados y sobre los pantalones llevan una pollera de
género blanco plisado.

Las mujeres ataviadas con monteras, rebozo de color negro, aseguradocon tupus
(prendedores gigantes de plata) gigantes de plata y portan carrizos unidos en su
parte superior con cintas de colores y adornados con lanas multicolores.

El choqg'ela, que representa el achachila, tiene careta de pergamino con barbas,
sobrero alén, poncho corto, pantalébn negro adornado con pedazos de pieles de
vicuiia y alpaca. Lleva un ahonda especial de tamafio singular.

Al compas de la muasica melancélica ejecutada por los pulis (ejecutantes de
g’enachos con movimientos rudos y groseros) en gq’enachos complementado por un
tambor, danzan 40 parejas en columna de 2 realizando movimientos ritmicos que
contrastan la naturaleza. (Paniagua,1981:4).

10.2.2 DANZA DE PASTORES

Los llameritos

Es probablemente una de las danzas mas antiguas. Se ejecuta por parejas de
hombres y mujeres ataviados con atuendos de colores, actualmente de terciopelo y
sedas, adornados con cascabeles que tintinean al ritmo de la musica; los hombres
llevan sombrero en forma de montura y careta, chaquetilla con adornos de cuentas
de colores y pantalon también de colores, cefido al cuerpo hasta la rodilla y
mocacines de cuero de llama. Las mujeres llevan la mima montera, cubriéndose la
cara con un velo de tul, jubén de colores con adornos de cuentas de diferentes
colores, pullo negro pequefio de lana, sujetado con un pendantifs o prendedor en
forma de paco real con una cadena que remata en un pez, siendo todo este adorno
de plata; pollera amplia de bayeta de colores y mocasines. EI hombre lleva en |
mano derecha una honda o ‘corawa’ con la que se supone arrea las llamas y la
mujer una rueca para el torcido del hilado. La musica se ejecuta por una banda
aparte, con pinquillos y tambores; es cadenciosa y si se quiere, trata de imitar el
paso prosaico de la gracil figura de la llama. Esta danza sin lugar a dudas, se ha
originado como resultado de la actividad de apacentar los rebafios de auquénidos.
En efecto, se supone que el llamero solitario de las punas tendia su mirada
escrutadora hasta tocar los picachos andinos de perderse en la soledad de los
silbantes pajonales, formandose un cerco delimitado por su mirada errante, en
donde apacentaba su rebafio; luego de esa extrafia combinacion de movimientos y
sonidos, entre el hombre, el animal y la naturaleza, surgié precisamente la danza
gue analizamos. El llamero de las punas, pasta el ganado, no sélo auxiliado por el
latigo y la honda, sino que también se vale de silbidos cadenciosos y muy peculiares
gue el animal parece que entendiera, de alli que su atuendo de danzarin se
completa con una careta en actitud silbante; cuyo gesto parece expresar toda la
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filosofia de su vida y que determina en forma precisa la estructura socioldgica de la
danza. Hemos obtenido la informacion de que antiguamente, los danzarines tejian
con cintas la figura de una llama conforme iban bailando y que luego deshacian
siempre al compas de la musica. ... esta danza es completamente distinta de la
Llamerada Punefia cuya interpretacion ha merecido diferentes conceptos...
(Cuentas,1981:30;en: Album de Oro, tomo [X).

La kullawada

Esta es derivada de los Llameritos, por ser caracteristica de los habitantes de las
alturas, cuya ejecucién se manifiesta en los actos de escarmenar la lana, hilar, juntar
los hilos y torcerlos para manufacturar sogas. Estd conformada por hombres y
mujeres y su atuendo consiste en trajes de colores; actualmente de seda y
terciopelo, adornados con lentejuelas y cuentas de colores; las mujeres llevaban un
sombrero plano con colgandijos de vidrio y una rueca y los hombres el mismo
sombrero y un escarmenador. Completa el conjunto un bastonero. La musica es
cadenciosa y ejecutada por un grupo distinto de musicos que utilizan el pinquillo y el
tambor (Cuentas,1981:30;en: Alboum de Oro, tomo IX).

10.2.3 DANZAS AGRICOLAS

Satiri o Tarpu (Sembradores)
Por: Félix Paniagua Loza

Danza ritual del altiplano de origen preinca para tributar a la pacha mama, la danza
comprende varias fases: el reparto de la tierra, el recogimiento de piedras y malezas,
barbecho, el poner los abonos, la siembra, el deshierbe, el aporque y la cosecha.
Esta ultima fase caracterizada con las huatias (papas cocidas en hornos de terrones)
y el g’atati (arrastrar sobre la cosecha), que consiste en que los varones toman a las
mujeres y viceversa por os brazos o piernas y arrastran sobre la cosecha, como acto
simbolico de gratiud a la tierra, que les brinde sus frutos. La ejecucion de una de las
fases de esta danza son de coreografia complicada que ejecutan al compas de la
melodia alegre de charangos, pinquillos y g’enachos y zampofas. Los atuendos son
rigurosamente de chacareros, orando instrumentos de labranza y es una fiesta
anual. (Paniagua,1981:6).

Chuspi — Chuspi (Danza de los sembradores)
Por: Félix Paniagua Loza (1981)

Danza que representa la simbiosis del agro, auténticamente aymara, que ejecutan 4
varones y 4 mujeres; 2 hombres representan los 2 toros y buyes de labranza, ‘la
ch’ama’ (fuerza para roturar el sembrio de la tierra); los otros dos son los gafianes
los que roturan la tierra, después de haber sido enyugados los toros con su arma y
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la reja del arado estos aborigenes llevan su rebozo de color rojo en forma de banda
presidencial y un chicote para arrear los bueyes. Las mujeres son jovenes ataviados
con K'epis (atados) multicolores, donde llevan la semilla, el alcohol y la coca, para
brindar a los toros y a los ; una de las jovenes irpiris (guia de la yunta), que dirige el
trazo del surco.

Antes de trazar el surco hacen libaciones con alcohol, mascan coca, arrojandola al
cielo, debe ser dulce, para no simbolizar pesares, la desparraman sobre la cabeza
de los toros disfrazados, y ponen atado o pichu (pequefio atado de coca) de coca en
la boca de los toros. Las mujeres danzan cantando, arrojando la coca en
direcciones de las cumbres de las montafas, sus achachilas y aukis. El violin se
deshace en notas y amansa los dos buyes, bailan cantando las imillas (mujeres
adolescentes), con giros alegres, santificados por la bondad de sus toros y el aliento
de sus Apus.

10.2.4 DANZAS COSTUMBRISTAS

Cintak’ana (Danza de trenzadores de cintas multicolores)
Por: Félix Paniagua Loza(1981)

Danza que simboliza el arte de tejer, baile de origen colonial de la zona aimara de
las provincias de Chucuito y Puno. Danzan hombres y mujeres ataviados
severamente, con sombreros adornados de plumajes de color, ponchos multicolores
y llevan en la espalda un cuerito de vicufia, alpaquita y llamita y tiene asegurado una
cinta de color en la parte posterior del instrumento que ejecuta, con la que realiza el
tejido.

Las mujeres llevan phullos asegurados con tupus de plata y polleras multicolores
portando cada danzarina una cinta de color. Esta danza ejecutan en niumero de 20 y
40 parejas, intercalados varones y mujeres; al centro de la ronda un danzarin que
lleva un palo de 8 metros de altura, que remata en un penacho de cintas de colores,
de donde se desprenden las cintas de colores que agarra cada danzarina. La
coreografia ejecutan al compas de la musica de los g’enachos y un tamborcito,
tejiendo y destejiendo diestramente en el palo, en el proceso de la danza,
expresando color, alegria, arte y remembranzas del pasado con prospeccion al
futuro.

De la misma manera, Alberto Cuentas se refiere a esta danza: Esta danza en
realidad es derivada de la danza de los kullawas que ya hemos descrito y consiste
en gue tanto varones como mujeres portan cintas de colores que se desprenden de
la punta de un palo largo que lleva uno de los bailarines al centro del circulo que
forman los danzarines en forma intercalada, y con cuyas cintas hacen un tejido
sobre el palo, sincronizando los movimientos de la danza, para luego deshacer el
tejido en la misma forma; de alli que la traduccion del nombre de la danza, signifique
‘Trenzado de Cintas’. Esta por demas decir que los bailarines necesitan de técnicas
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y entrenamiento especiales para su ejecucion. La musica la ejejcutan con pinquillos
y bombos, en un conjunto aparte de los danzarines. La vestimenta es la misma que
la de los Kullawa con la diferencia del palo y las cintas. Los musicos llevan traje de
calle (Cuentas,1981:33;en: Album de Oro, tomo IX).

10.2.5 DANZAS MATRIMONIALES

Casarasiri (matrimonio aimara)

Es una fiesta costumbrista del sector aymara del Altiplano peruano, donde se
destaca el sentimiento comunal, que al son del K'apu (musica marcial) danzan
mozos y mozas euféricamente a viva fuerza, expresando su amor furtivo, llegando a
concretar el noviazgo con el matrimonio.

Con la anuncia de los padres acuerdan el dia, lugar y nombran los padrinos del
matrimonio; estas son personas connotadas del pueblo. Se realiza el matrimonio civil
y religioso, en esta fase el cura es el personaje principal del jolgorio comunal.

Terminada la ceremonia matrimonial son felicitados por sus familiares y comuneros,
guienes llevan sus apjatas (pesentes), consistentes en dinero, viveres, animales
vivos y otras especies que entregan al recién casado al son de una musica
cordillerana. Luego las parejas ejecutan una danza propiciatoria que culmina en el
surge (velas encendidas en sefial de alegria), que consiste de que los mozos y
mozas concurren al jolgorio con velas encendidas que a la voz de surge, se alnan a
la alegria y felicidad de los novios; y al son de la musica nupcial, danzan
frenéticamente con sus mejores atuendos.

Finalmente viene el desenlace de este rito costumbrista con la danza casarasiri,
donde participan las autoridades del pueblo, entregandose a una alegria general que
dura hasta ocho dias. (Paniagua,1981:21).

K’usillos
Por: Hernan Bizarro y Leoncio Sejje Mamani, profesores de Huancané, 2005.

Es una danza costumbrista del distrito de Rosaspata, que se practicaba en la feria
de Pentecostés, era muy divertido y gracioso, para ello se agrupaban entre 50 o 60
k'usillos que venian desde Huaraya Moho y de otros lugares para deleitar en esta
feria. Su vestimenta era todo de wayita de dos colores blanco y negro, mascaras
tejidas de lana (de ahi el origen del apodo de K'usillus a los rosaspatefos).
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FOTO 3: Danza de Kusillos, Foto: Henry Mark Mamani

11 JUSTICIA Y ARMONIZACION AYMARA

“Educad a los hombres y no sera necesario castigarlos. Frase puesta en practica por el mundo
aimara mediante las maximas morales: Jani jayramti (no seas ocioso), Jani k’arimti (no seas
mentoriso), Jani lunthatamti (no seas ladrén) y Jani amtamayumti (no seas libertino).

11.1CONCEPTO DE JUSTICIA AYMARA: BUSQUEDA DE EQUILIBRIO

Debido a la estructura conceptual del universo andino, lo justo es aquello que guarda
armonia con la Pacha; es decir, con el orden natural, con el Cosmos. Lo injusto, por
oposicion, es aquello que se aleja o contradice dicho orden, propiciando el caos y la
anarquia. EI mismo concepto que, en el orden corporal —reflejo del macrocosmos-,
conduce al ser vivo a la enfermedad; en el orden social lo conduce al territorio de lo
reprobable e injusto. Los castigos son, en consecuencia, acciones encaminadas a
restablecer la armonia quebrantada y volver a incorporar al infractor, es decir, al
propiciador del Caos, al necesario equilibrio del Cosmos. Asi, un ladron que habia
quebrantado el principio universal del ama sua, es decir, del ‘no seas ladrén’, era
sancionado con la devolucion del bien sustraido, y mediante prestaciones de
servicios a favor de la victima, como compensacion del dafio ocasionado.

El restablecimiento del equilibrio perdido se hace por medio de la confesion de los
pecados y el reconocimiento de alguna culpa, por la solicitud y la obtencién del
perdon y por la reconciliacion. Ya a los primeros investigadores de la religion andina
les llamé la atencion la existencia o la practica de la confesién, particularmente entre
los aymaras. Polo de Ondegardo ha sido el primero en informar sobre esta practica:
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Tenian por opinién que todas las enfermedades venian por pecados que vuiessen
hecho. Y para el remedio vsauan de sacrificios; y vitra desso también se confesauan
vocalmente quasi en todas las prouincias, y tenian confessores diputados para esto:
mayores, y menores, y pecados reseruados al mayor, y recibian penitencias y
algunas veces asperas, especialmente si era hombre pobre el que hazia el pecado,
y no tenia que dar al confessor. Y este oficio de confessar también lo tenian las
mugeres. En las prouincias de Collasuyo fue y es mas uniuersal este vso de
confessores hechizeros que llamam ellos Ychuri, vel ichuiri. Tiene por opinidon que es
pecado notable encubrir algiin pecado en la confession. Y los Ychuris, 6 confessores
aueriguan 6 por suertes, 6 irando la assadura de algun animal, si les encubre algun
pecado, y castiganlo con darles en las espaldas csntidad de golpes con cierta
piedra, hasta que lo dize todo y le dan la penitencia y hacen el sacrificio. Esta
confessidn vsan también quando estan enfermos sus hijos, 6 mugeres, 6 marido 6
su cacique, 6 quando estan en algunos grandes trabajos. Y quando el Ynga estaua
enfermo se confessauan todas las prouincias, especialmente los Collas” (Van Den
Berg,1990:185).

Calixto Quispe, referido por Van Den Berg (1990:188), “cuenta de su padre, es algo
muy comun entre los aymaras: ‘Mi padre a diario vivia pidiendo perdén a la Tierra:
‘Tal vez he cometido alguna maldad contra mi esposa o hijos. Tal vez de palabra te
ofendi. Me vas a perdonar. Siempre salia a trabajar con estas frases y las repetia
antes de descansar, pidiendo proteccion al Kuntur Mamani contra dafios y
embrujos que entran a los animales, a la tierra, a la gente.

11.2JUSTICIA O ARMONIZACION AYMARA PREHISPANICA

11.2.1 CODIGO AYMARA

Los principios aymaras que fueron trasmitidos oralmente son: jani jayra (sé
laborioso), jani jawqg’a (sé honesto), jani K’'ari (sé veraz) y —ademas en quechua- ama
hap’a (sé fiel y leal). Estas expresiones también se utilizaron en el saludo andino de
segundo nivel.

Jani Jairamti (No seas flojo).- Tal vez la mas importante premisa moral del
Twantinsuyu esté sintetizada en esta admonicion. Es una frase imperativa, que no
admite dudas ni vacilaciones. Significa ‘No seas ocioso’, vale decir, no te excluyas
del orden natural por pereza o costumbre. La Unica forma de establecer relacién con
la Pacha, de particpar del gran tejido de la existencia, es cumplir con la elemental
obligacion de trabajar. No hacerlo significa ser un marginal, pero no de la sociedad y
el trato con los hombres solamente, sino del Cosmos, de la armonia suprema sin
cuyo concierto la vida carece de sentido y se transforma en mero transcurso. Un
0Ci0SO N0 merece reconocimiento como ser vivo, menos como hombre, y por
consiguiente debe ser excluido de la Pacha en proporcion directa a su omision.
Qellaknapa mana nunayoq purin (El ocioso camina sin alma). (Garcia y
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Roca,2004:82). El hombre andino, por el contrario, considera la tabajo como un
ejercicio gratificante que lo vincula con la Pacha y contribuye a su plena realizacion.
Por ello cumple sus ‘faenas’ con alegria y celebra los distintos estadios del trabajo
con musica y danzas, debido a su caracter sagrado y ritual.

Jani Lunthatamti (No seas ladrén).- Este segundo mandato imperativo en su
formula de salutacion que recordaban los —aymaras- diariamente, expresa el
profundo rechazo que la sociedad andina siente por el ladrén. En un mundo
armonioso, donde la participacion en el excedente se da, no por razén de la
ubicacién social de las personas, ni por detentar la propiedad de los medios de
produccién, sino por las necesidades a satisfacer, no cabe la apropiacion de los
bienes ajenos, por ser todos de caracter colectivo. Al despojar a un comunero de sus
bienes se esta perjudicando a la sociedad en su conjunto, pues el bien sustraido
pertenece a todos, aunque su uso esté restringido a uno solo. El hecho de que la
historia de la comunidad, bajo el imperio de los principios y valores de la civilizacion
occidental, no sea otra cosa que un intento de imponer el contrato social bajo la
filosofia del despojo, es otra inquietante premisa que mueve a reflexion. Las guerras
gue promueven los paises ricos para despojar de sus recursos naturales a los
paises pobres, no son otra cosa que la aplicacion de esta idea fuerza a niveles
planetarios. La invasion a Irak (ahora a Libia,2001), ultimo eslabén de la siniestra
cadena que intenta imponer la potencia dominante de la civilizacion occidental al
resto del planeta, ilustra como el mas representativo de los eventos, la esencia,
profundamente inmoral , de esta concepcion ética.

Jani K’arimti (No seas mentiroso).- El mentiroso es considerado una lacra social
debido a la alteracion que puede ocasionar en el normal desenvolvimiento de los
sucesos. Pasa de infraccion moral a delito, cuando sus efectos causan dafio a la
sociedad, y el mentirosos precisa de una correccion ejemplarizadora. La lietaratura
guechua es significativa en la exégesis de este principio. EI mentiroso —casi siempre
personificado por un animal astuto y habiloso como el ratén (huk'ucha), o la
comadreja (q’arachupa)-, termina siempre sus trapacerias sufriendo algun tipo de
castigo o punicion por sus malas costumbres. En la vida comunera, el mentiroso es
sefialado por el comun de las personas que tienden una suerte de manto ominoso
sobre el infractor, y sus acciones son genralmente sancionadas por la comunidad
durante las asambleas semanales, celebradas generalmente los dias domingos
(Garcia 'y Roca,2004:84)

Jumas Ukhamaraki.- No te limites a recordar mi obligacion, sino cumplir con la
tuya’. Actualmente esta férmula ha devenido en desuso, posiblemente por la
prohibicién que pesé sobre el mundo andino, luego de la gran revolucion social e
independentista que protagonizé el Inca Tupac Amaru, a fines del siglo XVIII,
durante el reinado de Carlos Ill, principe de Borbon. Como se sabe, durante el
tiempo que siguid al intento insurgente, fueron prohibidos por el poder colonial “...los
retratos y memoria de sus Incas, sus vestidos y costumbres paganas, su lengua y su
religion...”, entre otras manifestaciones de la intolerancia politica y religiosa de los
europeos (Garcia y Roca,2004:84).
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Esas fuerzas negativas deben ser contrladas en la medida de lo posible. El aymara
no percibe que el universo sea estatico, tien mas un pensamiento dual, donde las
fuerzas negativas y psoitivas estan en constante pugna, por lo que al estar ambos
latentes, el hombre tiene que estar alerta para controlar las energias o fuerzas
malignas, qyue estan prentes en el mismo hombre, vale decir en el interior
(pensamiento, obra) del hombre.

11.3 JUSTICIA O ARMONIZACION AYMARA EN EL PERIODO INKA: LAS
LEYES Y CASTIGOS INCAS

Otra fuente que nos ofrece cdmo funcionaba el sistema judicial —o sistema de
equilibrio- de los aymaras durante el incanato es Primer Nueva Crénica y Buen
Gobierno de Felipe Huaman Poma de Ayala. Huaman Poma nos habla de Leyes y
Ordenanzas que habrian sido dictadas por el Inca en sus diferentes etapas. Algunas
de estas se transcriben seguidamente:

1. “Yten: Mandamos en este nuestro rreyno que nenguna persona blasfemie al
sol mi padre y a la luna mi madre y a las estrellas y al luzero Chasca Cuyllor
(Venus)... y que no me blasfemie a mi mismo, Yenga, y a la coya (reina).

2. “Yten: Mandamos que no blasfemie a nenguna persona y al consejo y
prencipales ni a yndios pobres’.

3. Yten: “Mandamos que la muger estando con su rregla no entre en el templo ni
al sacrificio de los dioses uaca bilca (divinidades locales) y se entrare, sean
castigados”’.

4. Yten: “Mandamos que cualquier persona que matare, que muera como lo
mato, ci fuere con piedra o con palos, lleue la pena y se execute y sentencie”.

5. Yten: ‘Mandamos que la muger que mouiese (abortase) a su hijo, muriese, y
ci es hija, que le castigasen dozientos asotes y desterrasen a ellas”’.

6. Yten: “Mandamos que la muger corrompida o consentia que la corrompiesen
o fuese puta, que fuese colgada de los cauellos o de las manos en una pefia
biua en Anta Caca y que le dexen alli murir; el desuirgador, quinientos asotes
y que pase por el tormento de hiuaya (piedra muy pesada) que le suelte de
alto de una uara al lomo del dicho hombre” Con esta pena se muere, algunos
guedan bibos. Y al forzador le senyencie la muerte de la muger. Y se se
consentieron las dos, mueran colgados, yguales penas.

7. Yten: “Mandamos que la muger viuda que no se casasen ofra ues ni que
fuesen amancebados después de auer muerto su marido. Teniendo hijo, sea
eredero de toda su hazienda y casas y chacras (sementera), y ci tuviere hija,
sea eredera de la mitad de la hazienda y de la mitad sea eredero su padre o
Su madre o sus ermanos”

8. Yten: “Mandamos que a los peresosos y sucios puercos les penaua que la
suciadad de la chacara (sementera) o de la casa o de los platos con que
comen o de la cauesa y de las manos o pies les lauauan y se las dauan a
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ueuer de fuerza en un mate, por la pena y castigo en todo el rreyno”. Estaua
executado esta pena.

9. Yten: “Mandamos que sean desterrados todos los que enterraren sus
defuntos en sus casas con ellos” (desde este manadato se habria cambiado
la pracica de enterra a los muertos cerca a la casa y se buscaron o
instaruraron otros lespacios apropiados.

10.Yten: “Mandamos que nenguno se casazen con ermana ni con su madre ni
con su prima ermana ni tia ni sobrina ni parienta ni con su comadre, so pena
gue seran castigados y les sacaran los dos ojos y le haran quartos y le
pondran en los serros para memoria y castigo, porque solo el Ynga a de ser
cazado son su ermana carnal por la ley”.

11.Yten: “Mandamos que ninguna persona que no derrame el mays ni otras
comidas ni papas ni lo monden la céscara, porque ci tuviese entendimiento
llorarian quando le monda y aci no lo moden, so pena que sera castigado”.

12.Yten: “Mandamos que todas las casas y vestidos y ollas y lo que an trauajado
y criado conejos y cada chacara (sementera) se les uecite dos ueses en el
afo. Y no lo haciendo, de cada cosa le castigue cien asotes. Y pida cuenta de
estiercol de las dichas sementeras y chacaras, y tengan en sus casas
abundancia de lefia, paxa y (...) patos y tengan batrriles, cullona, (...) y (...) de
papas para ellos y para seruir al Ynga y a los capac apoconas (sefores
poderosos) y capitanes y para tener en los tanbos (mesoén) y chasques
(postillon) en los aminos rreales, linpiallos, aderesar puentes y para fiestas.
Dexamos y mandamos esta ley y hordenanzas en estos rreynos”.

Castigo especifcicos alos decuriones o gobernantes

Garcilaso en el capitulo Xl de ‘Dos oficios que los decuriones tenian’ en su
Comentarios Reales de los Incas, escribio que: “Los decuriones de a diez tenian
obligacion de hacer dos oficios con los de su decuria o escuadra: el uno era ser
procurador para socorrerles con su diligencia y solicitud en las necesidades que se
les ofreciesen,...; el otro oficio era ser fiscal y acusador de cualquier delicto que
cualquiera de los de su escuadra hiciese, por pequefio que fuese, que estaba
obligado a dar cuenta al decurién superior, a quien tocaba el castigo de tal delicto, o
a otro mas superior, porque conforme a la gravedad del pecado asi eran los jueces
unos superiores a otros y otros a otros...”.(...) “Y el que dejaba de acusar el delito
del subdito, aunque fuese olgar un dia solo sin bastante causa, hacia suyo el delito
ajeno, y se castigaban por dos culpas, una por no haber hecho bien su oficio y otra
por el pecado ajeno, que por haberlo callado lo habia hecho suyo. Y como cada uno,
hecho caporal como subdito, tenia fiscal que velaba sobre él, procuraba con todo
cuidado y diligencia hacer bien su oficio y cumplir con su obligacion. Y de aqui nacia
gue no habia vagamundos ni holgazanes, ni nadie osaba hacer cosa que no
debiese, porque tenia el acusador cerca y el castigo era riguroso, que por la mayor
parte era la muerte, por liviano que fuese el delicto, porque decian que no los
castigaban por el delicto que habian hecho ni por la ofensa ajena, sino por haber
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guebrantado el mandamiento y rompido la palabra del Inca, que lo respetaban como
a Dios. Y aunque el ofendido se apartase de la querella o no la hubiese dado, sino
gue procediese la justicia de oficio o por la via ordinaria de los fiscales o caporales,
le daban la pena entera que la ley mandaba dar a cada delicto, conforme a su
calidad, o de muerte o de azotes o destierro o otros semejantes”.

Castigos especificos para el pueblo

Y el castigo a los jagis o runas o habitantes del pueblo era de la siguiente manera:

“Al hijo de familias castigaban por el delicto que cometia, como a todos los demas,
conforme a la gravedad de su culpa, aunque no fuese sino la que llaman travesuras
de muchachos. Respetaban la edad que tenia para quitar o afadir de la pena,
conforme a su inocencia; y al padre castigaban asperamente por no haber
doctrinado y corregido su hijo desde la nifiez para que no saliera travieso y de malas
costumbres. Estaba a cargo del decurion acusar al hijo de cualquier delicto, también
como el padre, por lo cual criaban los hijos con tanto cuidado de que no anduviesen
haciendo travesuras ni desverglenzas por las calles ni por los campos, que, demas
de la natural condicion blanda que los indios tienen, salian los muchachos, por la
doctrina de los padres, tan domésticos, que de ellos a unos corderos mansos no
habia diferencia”.(Garcilaso de la Vega).

Garcilaso de la Vega, en Comentarios Reales de los Incas, nos legd normas que
regian el comportamiento de todo el Tahuantinsuyo, incluido el gobierno del
Qullasuyo. La transcripcion es la siguiente: “Nunca tuvieron pena pecuniaria ni
confiscacion de bienes, porque decian que castigar en la hacienda y dejar vivos a
los delincuentes no era desear quitar los malos de la republica, sino la hacienda a
los malhechores y dejarlos con mas libertad para que hiciesen mayores males. Si
algun curaca se rebelaba (que era lo que mas rigurosamente castigaban los incas) o
hacia otro delicto que mereciese pena de muerte, aunque se la diesen no quitaban
el estado al sucesor, sino que se lo daban representandole la culpa y la pena de su
padre, para que se de otro tanto.

De manera correlativa, en la Nueva Crénica y Buen Gobierno de Huaman Poma, en
el Primer Capitulo de la Justicia, se precisan los castigos que correspondian a los
delitos, es decir a aquel que habia usado romper las leyes y ordenanzas del Inca:

Primer castigo de este reino: Zancay o Carcel Perpetua.

“Carzeles de los traydores y de grandes delitos como de la ynquicicion. Zancay
deuajo de la tierra hecho bdéveda muy escura, dentro criado serpientes, colebras
ponsofiosas, animales de leones y ticre, 0so, sorra, perros, gatos de monte, buitre,
aguila, lichusas, zapo, lagartos.

Destos animales tenia muy mucho para castigar a los uellacos y malhechores
dilenquentes auca (enemigo), yscay songo (traidor) suua (ladrén), uachoc (adultero),

128



hanpioc (brujo), ynca cipcicac (murmuradores del inka), apuscachac (soberbio). A
estos dichos le metian hatun huchayoc (grandes delincuentes) para que la comiesen
bibo y algunos no las comian por milagro de Dios y lo tenia dos dias enserrado.
Dizen que sustentaua con tierra y se saluaua destos animales. Luego mandaua
sacar el Ynga y le daua por libre cin culpa y aci lo perdonaua y lo volvia la honrra. Y
anci dizen quescapaua desta carzel llamado zancay.

Estos dichos cérzeles auia en las ciudades y no podia auer en otra parte, porque no
se podia sostentarse, cino que solo el Ynga lo podia sustentallo. Ni lo podia tener
otros sefores deste rreyno. Por lo primero, que sélo las grandes ciudades rrequeria
tenella y lo segundo, la magestad del Ynga era justicia mayor. Lo tercer, con este
miedo no se alsaua la tierra, pues que abia sefiores desendientes de los rreys
antgos que eran mas que el Ynga. Con este miedo callauan’.

Segundo castigo: Pinas o céarcel secundaria

Pinas, el segundo carzel que a los principales y a los demas indios se castiguana en
estas céarzeles: Y mandaba que no durasen tanto tiempo, cino que luego les
sentenciaaua a la muerte o a afrentar y castigos o tormento que ellos les llaman
chacnay thocllauan, chipanay uillaconanpac (dar tormentos de cuerda, con el lazo y
con la loza para que se confiesen). Y se le hallaua, le sentenciaua como dicho es a
muerte o asotes, destierro a las minas o a las ocupaciones y trauajo de luccre (¢) del
Ynga. No sentenciaua a las galeras porque no las auia. La comida daua su rracion y
servicio pero que no le daua lugar que hablase con nadie.

También auia protector los questauan cerca del Ynga le ayudaua. A éste les llamaua
runa yanapac, uaccha yanapac (que ayuda generosamente a la gente, a los
necesitados). Como dicho es, que tenia otro aposento y corral y patio y casa adonde
le tenia preso a los prinsipes, auquiconas, y a los sefiores grandes como capa capo
(sefior poderoso), huno apo (sefior de 10 000 unidades domeésticas en el estado
Inka), guamanin apo (capitan) uaranca curaca (sefior de 1 000 unidades
domésticas). Sélo estos dichos tenia en esta casa preso y con alemento y mucho
rrecaudo Y seruicios y apararto.

Se deuia tenella porque fuesen seruido los grandes sefiores destos rreynos que el
propio Ynga les yua a uecitar y las sefioras coyas (reina) y los prinsepes y
auquiconas y fAustas (princesas) le becitauan a esta casa grande y a los demas
céarzeles de los pobres. No les uia cino que tenia mandado para que den rrecaudo,
alemento a los pobres. Y aci tenia estas dichas hordenes y presiones en todo su
rreyno y en las ciudades’.

Tercer castigo: castigo de adulteras

Preguntaba ci se consentian los dos y para auello de castigar igualmente fue
sentenciado a muerte, tirandole con piedras en el citio que le llaman uinpillay (en que
daban trato de cuerda por un dia). Y ci le fuerza el hombre a la muger sentencia al
hombre a la muerte; a la muger le sentencia ducientos asotes con soga de toclla
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(lazo) y destierro al deposito de las monjas acllaconas (las escogidas) para que sirua
toda su vida en aquella casa. Ya no haze uida con su marido porque fue afrentada
uachoc, adultera.

Y ci lo forsé la muger al hombre, le sentencia a la muger a muerte y al hombre a los
asotes y destierro a la montafia a los indios Chunchos para nunca mas parecer. Y
sese conscienten los dos, mueren juntamente y no le an de enterrar que alli le an de
comelle los buytris y soras y los guesos a de estar por los suelos tendido.

Questa justicia y ley tenian en todo el rreyno puesta y los castigaua los corregidores
tocricoc y los jueces michoc y juez de comiciones, Quiles cachi cimi apac. Y anci
andaua la tierra muy justa con temoridad de justicia y castigos y buenos egenplos.
Con esto parece que eran ubidente a la justicia y al Ynga y no auia matadores ni
pleito ni mentira ni peticiones ni proculadrones ni protector ni curador interesado ni
ladrén, cino todo uerdad y buena justicia y ley”.(Huaman Poma, 1980:281).

IMAGEN 11. Castigo a adulteras, segin Huaman Poma

Cuarto castigo: castigo a doncellas

“Castigo de donzellas y de donzelles, los castigos que hazia para que se guardasen
el bien y onrra de la doncel y doncella deste rreyno y pulicia y buena justicia y
gouierno: Y anci los dichos forzadores de las mugeres doncellas o forzadores de las
mugeres a los donzeles y anci en aquel tiempo se castigaua ci se consentieron los
dos, el hombre y la muger. Sentenciaban a muerte, colgado de los cauellos de una
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pefa llamado araway (horca) o de Antaca Caca o de Yauar Caca. Alli penan hasta
murir. (...).

Y mueren colgado. Ci le fors6 el hombre, muere solo. Y se le forsé la muger, muere
la muger solo. El acometedor y el que se dexé acometerse lleua castigo, asotes con
chocclo copa, un asote de cabuya, en la punta hecho pelota, de dentro tiene piedra
gue le muele las entrafias. Con ella le da cinquienta asotes y le saca media muerta
al yndio o a la yndia. Curanle y le sana dello. Y ésta nunca mas se a de casar ni a de
ser manseba en su uida, porque le matara por la ley que tienen y porque en su uida
ya fue adultera de la uirginidad, puta publica cin onrra y le desonré a toda su casta,
muera”. (Huaman Poma, 1980:283).

IMAGEN 12: Castigo por fornicacion entre jévenes, segin Huaméan Poma

Huaman también registro aquello que él denomind Del Inka y su Justicia. Los
castigos que el Inka imponia a los transgresores son:

Quinto castigo: Castigo para borrachos

“Castigo de borrachos que a éstos les llamauan haplla (violento), machasca
(emborrachado), zuua (ladrén), uachoc (adultero), pallco (mentiroso), yscay songo
(traidor):

Todo este vocablo y pecado entraua al borracho y anci luego le mandaua matar. Y ci
el borracho volvia el rrostro a la muger o rreuesaua o hablaua necedades, luego fue
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muerto y executado la sentencia y la pena y muerte. Fue mandado que todos los
indios le pizasen en la barriga para que la hiel y la chicha del borracho rreuentase.
Sentenciaua al borracho el Ynga. Dice aci: En hora mala, arrastrenlos
violentamente, pisoteénlos a los violentos del Tawantin Suyu, a los mentirosos y
borrachos). Y aci muere.(Huaméan,286).

Sexto: Castigo de mentirosos:

“Castigo de mentirosos y perjuros que dezian llulla rimac, (los que hablan mentiras,
confunden al mundo, levantan falso testimonio contra el sol, los waqas y willkas y la
madre tierra).

Castigauan a éstos con unos asotes que llamauan uauquin songo que era texido
xomo cordoén y era de cabuya. A la punta del asote estaua pegado cuero souado dos
dobleses tamafio como sapato de nifio. Con ello de dauan ueynte asotes que les
acaua las entrafas. Esto fue castigo de los perjuros, cacimanta nacacuc.(287)

Séptimo castigo:. Castigo de ociosos
“Castigo de peresosos y sucios y puercos que no tienen cosa limpia:

De ellos sucios de cauesa y de la cara, de la boca hidiondo y de los pies y manos y
de la rropa que trayan sus vestidos, les castigaua cien asotes con una uaraca
(honda), y toda la suciedad del cuerpo y de la cara y cauesa, pies y manos, esta
cucidad les daua a ueuer a €l mismo o a ella por castigo. Y ci no lo limpiaua ni
estiecolaua su chacra (sementera) toga la yerua amarga o no amarga hazia moles y
rrebuelta con orines. Porgue no le hiciera dafio le dauan a ueuer dos queros (vaso
de madera) o mates grandes en publico plasa por su peresa y culpa. Estos castigos
estaua executado en los sucios y peresosos”.(Huaman,287).

La ociosidad era considerada el mayor pecado en el Imperio Incaico. De acuerdo
con Cieza de Ledn: Y decia muchas veces Huayna Cépac que las gentes destos
reinos, para tenellos sojuzgados, convenia, cuando no tuviesen qué hacer ni qué
entender, hacerles pasar un monte de un lugar a otro.

Segun Garcilzazo de la Vega: Al que se descuidaba de regar su tierra en el eapcio
de tiempo que le tocaba, lo castigaban afrentosamente: dabanle en publico tres o
cuatro golpes en las espaldas con una piedra, o le azotaban los brazos y piernas con
varas de mimbre por holgazan y flojo.

Octavo castigo: Castigo de jugadores

“Castigo de jugadores: Es que les manda asotar en los brasos y en las manos
cinguenta asotes con la guaraca, que en el tiempo del Ynga nadie no jugaua ni
principal ni yndio pobre, cino a de jugar por mandado del Ynga. Todo el reyno an de
trauajar; ya que no tenia qué hazer hacia soga y trayya lefia 0 paxa para su casa o
texia cunpana (tejido) o hazia soga y hacia ojotas (sandalias) o sobaua pellexo. En
esto se ocupauan los indios”. (Huaman,287).
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Noveno castigo: Castigo al desobediente

“Castigo del que fue desubedente y mal criado que no obedece a su padre y madre
y a los hombres mayores y justicias y a las mugeres viejas y a todo lo mandado:

Fue sentenciado a los nifios y niflas y muchachos rinrita tipci (horadar las orejas)
gue los uiejos que tenian muy grandes ufias traspasaua las orexas de uanda a
uanda que les hacia saltar los ojos afuera y las lagrimas y da critos el nifio. Y a los
mayores le dan cincuenta asotes con rricuc uaraca (honda) de los viejos y se
executa esto”.(Huaméan,287).

Décimo castigo: Castigo a los asesinos

“Castigo de matadores de qualquier suerte que matd al yndio o a la yndia: Alli le
castigan y le matan con piedras al que le hiri6 0 que le saco los ojos o dientes o le
guebro un braso o piernas. Manda que pague la misma pena del herido y no pase a
més. Esta es la sentencia executada en estos delitos”.(Huaméan,288).

Solo en casos extremos y cuando el infractor demostraba ser contumaz y un riesgo
para la seguridad colectica, los castigos derivaban en prision preventiva o
aislamiento total, en establecimientos carcelarios llamados Sankay wasi para los
grandes infractores —hatun huchayoqg-; y los Phifia Watay wasi o ‘Casas donde se
amarra la colera’ para lo pequefios infractores. La pena de muerte era el ultimo
remedio —Huchanan hampi- y era administrada en medio de un ceremonial luctuoso
presidido generalmente por el mandatario de mayor jerarquia y en presencia de la
comunidad (Garcia y Roca,2004:75).

La informacion hecha por mandato del virrey don Cristobal de Miranda, en 1580,
acerca del sistema judicial de los incas, permite conocer algunos aspectos
singulares de su administracion. La extension del castigo, por ejemplo, a la
comunidad de la que era oriundo el transgresor cuando la falta era grande y
concernia a la seguridad del estado. Esta punicion colectiva demuestra el caracter
social del universo andino. Se consideraba que el delito sélo era posible si el marco
social lo permitia. En una comunidad ordenada y armonica no debian existir
condiciones para la existencia de infractores ni delincuentes. Si la comunidad, es
decir la matriz social, fallaba, las condiciones aparecian, y por consiguiente, el propio
colectivo era pasible también de sancién’(Garcia y Roca,2004:75) eso es lo que
viene ocurriendo con el sistema de justicia actual.

11.4 RASTREO DE LA JUSTICIA O ARMONIZACION AYMARA EN LA
ACTUALIDAD

En la actualidad prevalecen, en algunas comunidades andinas, las formas
ancestrales de la administracion de justicia, con pequefias variantes en relacion al
remoto pasado. Los jueces comuneros o ‘Campos de vara’, en los Andes centrales,
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son los encargados de administrar justicia a nombre de la comunidad. Por otro lado,
el gobierno central nombra a los tenientes gobernadores y jueces de paz, pero su
autoridad deriva generalmente en arbitrario ejercicio por su total dependencia del
aparato judicial del Estado. En los pequefios pueblos y caserios, el tema de la
justicia esta ligado a la estructura del poder local, sujeto al interés de los taytallagtas
0 modernos caciques. Los castigos que imponen los jueces comuneros van desde la
simple amonestacion para los pequefios infractores, hasta el destierro y el Huchanan
hampi, o pena de muerte, para los contumaces”(Garcia y Roca,2004:76).

Otra modalidad de administrar justicia en muchas comunidades de la sierra, es el
conocimiento de las faltas y delitos menores por la asamblea comunal. En estas
reuniones, que se efectlan con frecuencia y generalmente los dias domingos, se
denuncian las infracciones al cédigo ancestral por boca de los propios perjudicados.
La asamblea, en conocimiento directo de los hechos por la convivencia con
agresores y victimas, impone sanciones y enmienda conductas que son acatadas
sin reserva alguna por los comuneros. Tanto acusadores como acusados tiene la
oportunidad de sostener sus puntos de vista y hacer sus descargos en la asamblea.
La sentencia se dirime por votacion”(Garcia y Roca,2004:76). La justicia aymara se
enmarca dentro de una concepcion del mundo, del hombre que se desa o se tiene 0
se desea alcanzar. No es inspiracion pueril o esteril, responde a los principios de la
filosofia aymara andina. No hay pena ni castigo, fuego eterno y represalia, por eso
es que la gente en vida tiene que poseer una moral y ética para vivir, interpreta
Ayala.

Los testimonios que se presentan a continuacion ilustran mejor al respecto, el
primero corresponde a Don Juan Saravia Callo (Comunidad Campesina de
Ch’Aajari, distrito de Conima) quien nos relata lo siguiente:

Yo, dentro de mi comunidad he tenido problemas con mis vecinos y amigos y eso
cuando estamos brindando una bebida por algin motivo en una tienda o en una
fiesta, a veces pues cuando ya estamos mareaditos nos acordamos de otras cosas y
nos ofendemos, y cuando las ofensas y resentimientos son mayores llegamos a
pelearnos. Después, al dia siguiente nos acordamos de las peleas y tenemos que
disculparnos ambos. Asi, ua ves yo habia ofendido a mi vecino, a mi me tocaba
disculparme de él, porque al dia siguiente mi sefiora me refiia y me dijo que tenia
gue disculparme. Por eso con mi sefiora fuimos a la del sefior a quien le habia
ofendido, cuando llegamoa a su casa le llamamos y él mandé a su sefiora, y ela nos
dijo que no estaba su esposo, entoncs le teniamos que rogar a su sefiora para que
llamara a su esposo para arreglar los problemas que hemos ocasionado, y ella dijo
gue Su esposo ho queria conversar con nostros y no queria disculparnos y tenia
razon porgue el problema era muy serio, lo habia insultado que era ratero. Entonces
me queria castigar con no disculparme, bueno después de tanta insistencia la
sefiora, llamé a su esposo y efectivamente no quiso pedonarme. Me dijo que
teniamos que arreglar los problemas donde una autoridad., y yo le dije, seguramente
de boRracho te he ofendido y hemos peleado. Pero ¢acso ta también no me has
ofendido? Tu también me ofendiste es por eso que hemos peleado, y de igual
manera la autoridad nos va a decir arreglen entre ustedes conversando. Pues asi,
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esa mafiana me hizo esperar bastante tiempo con la coca en la mano, no queria
recibirme y esperé hasta que me disculpara, pues asi al final me disculp6 y de igual
manera €l me ha pedido disculpas por tanto tiempo que me hizo esperar. Pero si yo
no hubiera ido a su casa a pedir disculpas capaz me hubiese demandado donde el
Teniente Gobernador de la comunidad, a mi me parece que este tipo de arreglos es
mucho mejor que los que estan yendo donde los Tenientes, Jueces hasta llegan a la
Corte y todo eso para agravar pero los problemas, y todavia ya cuesta bastante
plata. Aqui nomas el teniente ya se cobra de sus derechos unos diez, veinte soles,
pero cuando los problemas llegan a la ciudad es peor, nos dicen regrésate mafiana,
ven otra vez pasado mafiana y en cada ida nos cobra y es costoso, por eso digo
sélo los ignorantes caprichosos y los platudos van al juicio. (Ascociacion Chuyma de
Apoyo Rural,2003:96).

| : .\f‘\\&“ ‘i\ 7

IMAGEN 13: La Mesa de Perdén, ubicad al extremo superior de la casa segun el gréfico.

Veamos también lo que nos dice Don Dionicio Ccama Vilca (Comunidad Campesina
de Tikaparki, distrito de Moho):

En la comunidad donde vivimos, siempre entre los amigos hablamos de nuestra
realidad, nos contamos de nuestros problemas y asi pasamos el tiempo
entretenidos. Si no, como también viviriamos, en la junta o reunion de igual manera.
Pero a veces en las comunidades ocurren muchos problemas como robos, dafios a
nuestras chacras, o acerca de nuestros terrenos nomas sobre las colindas. A mi me
ha ocurrido también, yo con mi sefiora solucionamos siempre tal como nuestros
padres solucionaban, es decir, de buena manera, conversando nomas a veces se
soluciona. Una vez los chanchitos que tenia hicieron dafio a la chacra de mi vecino,
se lo malogr6 casi la mitad de su chacra de papa y era un problema solucionar,
porque ya las papas habian crecido como para el aporque. Entonces con mi sefiora
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hemos ido temprano a la casa de los duefios a pedirles disculpas por este incidente,
llevamos nuestra coquita, alcohol, pisco, y cigarro para conversar y hasta ese
momento no se habian enterado los duefios del hecho, y explicAndole el dafio que
hizo nuestro ganado se molestaron. S6lo nos quedaba suplicarnos de ese hecho y
esa vez nos disculpé por nuestra honradez, pero tuvimos un compromiso en el
sentido de darles para luego de la cosecha. Asi nhomas conversando sabemos
solucionar nuestros problemas con los demas, sin llegar a la autoridades, porque a
veces, eso de ir donde la autoridad se necesita hacer gasto y a veces se pierde
nuestro honor. Este sistema de hcer justicia es simbolo de madurez filoséfica de
pensamiento y obra, pues para que las persona ssolucionen sus problemas
conversando se necesita un alto grado de tolerancia y comprension, soélo los
salvajes no harian eso primero y se irian a las fuerzas, fisicas o monetarias.

12 DEPORTES Y RECREACION DE LOS AYMARAS

Las propias maneras de divertirse del pueblo aymara, al igual que otros otros
culturales, forman parte de la identidad. A veces se piensa que los aymaras no
tenian la cultura o el espacio para la diversion, falso. Hoy mas que nunca es
evidente que el deporte y la recreacion formaron y forman parte de la civilizacion
aymara. La distraccion, el relajo, el ocio son actividades de relajacion necesarios
para la formacion integral del ser humano.

En los juegos los nifios utilizan los recursos naturales de su entorno para explorar,
desarrolla diferentes habilidades y competir. Asi, los nifios se deslizan por
pendientes naturales, hacen carreras, saltan escollos, suben arboles, mueven las
ramas de los mismos. También arrojan piedritas, tierra, pasto para probar quien
alcanza mayor distancia. Un elemento muy claro es la competencia y el reto que el
nifio andino establece, tanto con sus compafieros como con los elementos naturales,
lo que va a determinar que este rasgo se vaya configurando en su personalidad
basica. Los nifios insumen de ‘animus’ a los elementos naturales, les hablan y
disfrutan con el dominio sobre los mismos. (Huallpa,2007:126). Los aymaras crean
sus propios juguetes utilizando los recursos como las piedras, el barro, los palos,
hojas de los arboles, o las nifias se elaboran mufiecas de trapos, etc.

12.1 JUEGOS AYMARAS PRECOLONIALES

a. T’inka

Uno de los juegos mas importantes en la época de Todos los Santos, que no solo lo
hacen los nifios, sino los jovencitos se refiere a la T'inka, éste consiste en matar
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llamas, “...hasta terminar las llamas juegan, cuando matan las llamas, termina el
juego y el que gana el juego tiene a la llama. La llama se cocina con quinua’,
“...juegan con pilchas con bola, matan a las llamitas, ...entre 4 juegan con 4 llamas,
el que mata con bola se la recoge”. En este juego cada participante lleva una llama,
y se van turnando para lanzar la bola a la llama, tal como refiere Don Max, la llama
gue ha muerto se queda en poder del ganador, la misma que es cocinada con
guinua y consumida por las personas que participaron en el juego’(Rivero, Virna; y
otros,2003:31).

b. Juego de los ayllos

Tupac Yupanqui tuvo una mujer hermosa no legitima de la nacién Guairo, a quien
amaba mas, lo mismo que al hijo suyo de ésta, a quien, para dejar mejor colocado
cuando ‘el mozo ya era de edad introdujo entre los sefiores de su corte el juego de
los ayllos, que antes era solo de las naciones del Collao (Cobo). Este vocablo
aymara escrito exactamente como el que significa ‘linaje, parcialidad, familia,
genealogia, etc.”, designa también un arma compuesta de bolas mas o menos
grandes, esféricas u ovaladas, asidas de dos 0 mas cuerdas o ramales para atar y
trabar los pies en la guerra o para cazar las fieras oaves, tirando a enredarselas en
las piernas o en las alas. Hoy las usan todavia los araucanos y patagones para
cazar guanacos o choiques (avestruces). Llamabanse vulgarmente voleadoras
(Torres,1968:78).

c. Juego de bolos con palos

Segun el arquedlogo Francisco Vallejo, los juegos con pelotas fueron de varios tipos,
algunos muy parecidos al hockey moderno o la tradicional chueca chilena, a las
bochas y al juego de la pelota de México. "Segun el caso se utilizaron bolas de
piedra, madera o de nervios de animales, pero lo mas sorprendente era que también
tenian pelotas de caucho o jebe, es decir, con capacidad de rebotar”, afirma Vallejo.
El cronista Gutiérrez de Santa Clara escribia al respecto: "... los pasatiempos que
tienen estos indios para holgarze es ir a jugar el berloto o la chueca o la pelota con
las nalgas, que se hace la pelota de ciertos nervios y de la leche de ciertos arboles y
es tan grande como una bola con que se juegan los bolos...". Este juego era
acompafado con palomitas de maiz (pop corn), canguil en Ecuador, cancha en Peru
y tostado en Bolivia. La cancha ya se consumia en tiempos pre-incas. El Padre
Bernabé Cobo describe la “pisancalla” (p’asanqalla) que vié comer en el
Tahuantinsuyo de la siguiente manera: Tuestan cierta especie de maiz hasta que
revienta y se abre, al cual llaman pisancalla y tiene por colacion y confitura.
(Universidad San Martin de Porres.2003).

El padre Velasco, al enumerar los juegos que realizaban los indios en la gran fiesta
del Capac Raymi, sefiala: "... el alsincuchuncay o juego de bolos con palos, y la
huayrachina o pelota soélida o hueca de resina elastica..". Vallejo expresa que en el
alsincuchuncay (del quechua cuchu: bolo) se utilizaba una pelota de madera y un
palo curvado, y con el cual el jugador tenia que llevar la bola al campo contrario. Los
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indios mapuches gustaban realizar encuentros de un juego similar. Segun el
investigador Vallejo, este juego fue prohibido por los doctrineros espafioles, pues lo
asociaban con practicas idolatricas y porque, frecuentemente, terminaban en
grandes grescas, pues se mezclaba el ardor del juego con la chicha. Antecesores
verdaderos de las recientes "barras bravas". Si los incas aprendieron este juego de
sus vecinos mapuches, o fue a la inversa, es dificil de precisar, lo cierto es que el
famoso alsincuchuncay se jugaba de Quito a Tucuman mucho antes de la llegada de
Francisco Pizarro.

Gutiérrez Santa Clara describe la huayrachina como parecido al juego mexicano, en
el que la pelota rebotaba en las nalgas de los jugadores. Finalmente, el cuchu era
realizado con bolas de piedra, con reglas bastante parecidas al actual juego de
bochas. Parte de las reglas del juego consistian en arrojar la bola de piedra y
golpear las bolas de los otros contrincantes. Asi, pues, no hay muchas cosas nuevas
bajo el sol, y como que no seria raro ver en alguna olimpiada futura al cuchu o la
huayrachina. ¢ Por qué no? (Universidad San Martin de de Porres.2003).

IMAGEN 14: Juego de bolos con palos

d. El juego con trompos

Segun Luis E. Valcarcel, al juego del trompo en el Tahuantinsuyo se le conocia
como "piscoynu" o, "pisqoyfiu”, y existian denominaciones regionales como la
"tanca" en que un jugador colocaba su trompo en el suelo y los otros jugadores les
lanzan los suyos sobre él; el "arriachi”, en el que habia que empujar el trompo rival
hasta un circulo. (Universidad San Martin de Porres.2003).

e. El yas

Pulgar Vidal refiere un juego prehispanico para nifias llamado "aptache" similar al
actual juego de yas en el que se empleaban semillas. En este juego se lanzaba al
aire una de estas semillas, y mientras permanecia en el aire se recogia con la otra
mano los objetos pequefios que se colocaban en el suelo. Perdia aquella que
dejaba caer la semilla o cuando no podia recoger los objetivos sefialados.
(Universidad San Martin de de Porres.2003).
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f. La p’iyana

Este juego se reconstruyo gracias al apoyo de la version del Profesor Alberto Inquilla
Santos, quien manifiesta que es una practica ludica heredado de su abuelo Paulino
Monroy Maron (1914-1983). P’iyana, en lengua aimara, significa “en el hueco”, de
p’iya = hueco y —na = “en” (sufijo locativo). Es un juego que necesita de grafica en el
suelo, con las siguientes caracteristicas: Cuatro espacios o areas (pachas) y un
hueco (P’iya), como el que se aprecia en el grafico. Cada espacio, asi como el
hueco, tiene un valor numérico. La base representa a la chacra y equivale a dos (2)
(es la aka pacha); el espacio que sigue a la base — chacra es nuestro patio y
equivale a tres (3). Por encima del patio, esta nuestra casa (también aka pacha), en
medio de la cual estd una ventana o hueco (t'uqu o P’IYA, el mundo de adentro o
mangha pacha). La casa vale cuatro (4) y su ventana equivale a cinco (5).
Protegiendo o cubriendo a la casa y a su “P’iya” esta el espacio mas grande
llamado “cielo” o mundo de arriba (alaxa pacha), cuyo valor es uno (1).

IMAGEN 15: P’iyana

Empieza quien hizo caer su ficha sobre la raya o la mas cercana al tope. Las fichas
(piedrecillas planas o canicas) se arrojan desde el tope, tratando de embocar o
hacer el mejor puntaje. Cada jugador porta diez fichas, hasta en tres turnos
intercalados. En observancia de los demas, se hacen las sumas respectivas.

g. Los artesanos: niq’i q’apina

Los juguetes elaborados por artesanos, como expresion creativa, se mantienen de
generacion en generacion. Actualmente tienen poca demanda en el mercado,
manteniendo en algunos casos su caracter de arte popular. Han tenido desarrollo
por los alfareros de la zona andina sur, central y de la selva, siendo los mas
preciados tanto los silbatos, las ollitas y cocinitas, como juegos de tacitas y platitos,
gue se comercializan en las fiestas y ferias tradicionales, donde los padres las
adquieren para sus nifios; tal es el caso, de la fiesta de Santuranticuy en el Cusco
para la Navidad.
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IMAGEN 14: Los artesanos
FUENTE: http://www.educared.org.ar

En las comunidades aimaras precolombinas, el jugar a elaborar artesanias (carritos,
personajes, animales, acciones) que reflejen el quehacer del hombre, fue y es un
pasatiempo divertido para los nifios, sobre todo en horas de pastoreo.

Las artesanias se elaboran con arcilla (nig'i) que es extraida del subsuelo y
moldeadas cual plastilina. Esta actividad Iludica desarrolla la psicomotricidad fina y
las habilidades sociales.

h. La taptana ladica: el zorro y las ovejas o ajedrez incaico
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IMAGEN 15: Grafico de Huaman Poma
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Variedad quechua del Peru: Puno y Cusco

Esta variedad consta de un tablero formado por cuadrados con diagonales Unicas,
como se observa en la figura siguiente. Incluye 12 fichas que representan a las
ovejas y 1 ficha de color diferente que representa al zorro.

En Cusco y Puno (ubicacion quechua), la taptana se juega en las aulas tal como lo
describe Guido Pilares, utilizandose piedras o semillas para representar al zorro y a
las ovejas. El juego se adapta facilmente a los grupos y por parejas en todos los
grados de primaria. Los educadores trabajan pedagdgicamente este juego para
desarrollar habilidades de desplazamientos en el espacio, asi como para reconocer
rutas, grafos, paridad, combinaciones, etc. pero sobretodo para que las nifias y nifios
aprendan a desarrollar sus propias estrategias.

Se juega de a dos. Se define por acuerdo quién hara de zorro y quién de ovejas. El
nifo o nifla que representa a las 12 ovejas (piedras pequefias) se ubica en el
extremo base de la figura o cancha. A su turno avanzara hacia delante por las
lineas: horizontal, vertical o diagonal. El avance es de un punto a otro sin retroceder.

El (la) nifio(a) que represente al zorro, se identifica con la piedra mas grande. Debe
salir de una de las esquinas del triangulo, que es su casa. Este puede avanzar o
retroceder segun convenga, pero siguiendo las lineas. Su objetivo es comer a las
ovejas, y la manera de hacer esto es comiéndolas cuando las ovejas se encuentran
desprotegidas; es decir, que el siguiente punto, detras de la oveja, debe encontrarse
vacia, para ser ocupada por el zorro, lo que significa comer. Para entender,
recuérdese el mecanismo de juego de “Las Damas chinas”. Si las ovejas logran
acorralar al zorro, quien las representa, habra ganado el juego; pero, si el zorro logra
comer todas las ovejas, éste sera declarado ganador.

Cuando las nifias y los nifios interactdan con este material desarrollan las siguientes
capacidades:

e Describen la posicion de los objetos con relacibn a puntos o ejes de
referencia.

¢ |dentifican direcciones y distancias de los objetos en relacién a un punto o eje
de referencia.

e Realizan desplazamientos estratégicos en un plano cuadriculado.

e Predicen los movimientos a realizar para ganar el juego.

Variedad local Lupaka aimara

En el distrito de Pilcuyo, provincia de El Collao, region Puno, El zorro y las ovejas
para el pueblo aimara y El Tigre y Los Perros para el pueblo Chané, se juega en
base a las siguientes reglas y estrategias
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Posicion inicial del juego.- Al iniciar el juego, ambos jugadores deben colocar sus
“fichas” en la posicidn que se observa en la figura siguiente.

Posicion inicial
Movimiento inicial del zorro.- Para salir de su guarida, al iniciarse el juego, el zorro
debe recorrer su cubil (como todo poderoso debe cuidar sus propiedades), mientras
tanto las ovejas van avanzando, ya que rigurosamente los movimientos de ambos
jugadores son 1 a 1 del inicio hasta el final. Nunca pueden dejar de moverse,
aungue no les convenga hacerlo.

Tanto el zorro como las ovejas pueden desplazarse en cualquier sentido a través de
los caminos trazados y hasta un cruce contiguo. El zorro puede comer sélo una
oveja por vez. Para comerla debe estar en linea recta, en un cruce contiguo, y saltar
sobre ella (como en las damas); por lo tanto debe haber un lugar vacio. Las ovejas
no pueden comer al zorro, pero si acorralarlo e inmovilizarlo, o desalojarlo de su
cueva.

Veamos los graficos que demuestran como se puede vencer al zorro, sea por
inmovilizacion o desalojo.

a. Inmovilizacion b. Desalojo

La informacién anterior es aportada por Magrassi, Beron y Radovich en “Los juegos
indigenas” y Gottret Requena en “Juegos y estrategias cognitivas en ninos
aymaras”, y confirmada en encuentros con comunidades de distintos pueblos.
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13 AGRICULTURA Y TECNOLOGIAS AGRICOLAS

La agricultura andina es sindnimo de rentabilidad social antes que el de rentabilidad econémica.

La tecnologia andina ofrece una mayor seguridad econdémica, aunque no
precisamente una mayor rentabilidad. La ecologia de la sierra exige esa légica de la
seguridad ante el enorme margen de riesgo en los cultivos (heladas, granizadas,
inundaciones y sequias frecuentes), lo cual reafirma el concepto de rentabilidad
social antes que el de rentabilidad econémica. (Claverias. En: CORPUNO,1987:13)

La ciencia agrondmica habia alcanzado —pues- el mas alto nivel, no sélo por la
seleccion de semillas, al abono de tierras, el riego artificial, la proteccién contra la
helada, el aprovechamiento del talud de las montafias, etc., sino principalmente por
la constante actitud de vigilia en el proceso entero de la economia agricola, lo cual
permitid progresos asombrosos en la domesticacion de casi cien especies utiles, con
innumerables variedades para el maiz y la papa, en la defensa contra los insectos
destructores, en el reacondicionamiento del terreno por la alternabilidad de cultivos,
en la no utilizacion de tierras proximas si no se comprobaba ser agricolamente
aptas, lo que explica que no irrigase extensas zonas que, en nuestros dias, se
intentd aprovechar con tremendo fracaso. En fin, solo la ciencia y la técnica de los
antiguos pudo convertir al Perd en pais agricola, venciendo los casi insuperables
obstaculos que ofrece la naturaleza (Pacheco,1994:85).

Pero, esta perfeccion técnica fue alcanzada con un minimo de herramental,
precisamente. El hombre no alcanzé a inventar la maquina, y asi vemos al tejedor,
con su primitivo e incipientisimo telar, fabricando las mas bellas obras, y al agricultor
con su tirapié labrando la tierra con un resultado 6ptimo. La habilidad del trabajador,
su inteligencia, su destreza manual, su larga paciencia, la minuciosidad y amor
puestos en la tarea pudieron vencer la pobreza instrumental.

Como si trataran de vencer el fatalismo de la ley de Malthus, los Incas —incluido los
aymaras-, con la aplicacion de su técnica a la economia, multiplicaron los productos
en forma sorprendente, como jamas se hiciera desde que el hombre es hombre.
Gracias a ello no solo que no falté el alimento sino que pudieron darse el lujo de
almacenarlo como reserva para largos afos. Dentro de los limites del Imperio
Incaico, con una poblacion no menor de 15 millones de habitantes, teniendo que
atender no solo a las necesidades de los vivos sino a las imperiosas de los dioses y
los muertos, cultivando no todas las tierras disponibles, puesto que muchas de ellas
descansaban por afos, logrése el milagro de una economia de la abundancia
(Pacheco,1994:91). Mas la técnica agricola o industrial no habria sido bastante sin
otra técnica; la del gobierno.
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13.1 ECONOMIA COMUNITARIA AYMARA

La agricultura aymara tiene como esencia a la economia comunitaria aimara,
contraria a la de occidente. Para el capitalismo el paradigma econémico es el
individuo, la persona egoista; en cambio, para la economia andino-aymara, la fuerza
de produccion no proviene del sujeto individual, persona egoista, sino del sujeto
colectivo, es decir la comunidad que es la fuente de la fuerza de produccién. La
comunidad es la entidad econdémica por esencia y excelencia, donde el hombre es
uno de los miembros de esa institucion. En ese sentido, el ayllu es la célula de la
vida celebrativa y ritual, la base econdémica de la subsistencia. Es la colectividad la
que establece el orden en el cosmos, los individuos, en si y solos, no producen, por
el contario generan desorden o desequilibrio.

13.2 CONTROL VERTICAL

En la actividad agricola lograron el dominio de distintos pisos ecologicos, 1o que se
conoce como Control Vertical, introduciendo el cultivo de productos en la costa y
selva alta, como la coca, el aji, el algodén. Utilizaron el guano como abono de las
plantas. Sus alimentos se condimentaron con sal y aji. “La zona andina que presenta
un relieve muy quebrado en distancias relativamente cortas, tiene diferentes pisos
ecoldgicos; esta caracteristica solamente permite el cultivo de determinados
productos en cada piso. Esto determiné que el hombre andino buscara la forma de
aprovechar los recursos de los distintos niveles. El resultado de eta busqueda fue el
sistema denominado Control Vertical’(J.Murra) y la ‘simbiosis interzonal’ estudiada
simultdneamente por Ramiro Condarco.

El sistema econdmico generado dependio del control de varias ‘islas’ territoriales en
diversos ambientes geograficos, las que formaban un archipiélago de territorios
discontinuos que aseguraban la obtencion de productos de puna, valle y tierras
célidas. (Gisbert,2006:175).

El modelo de ‘control vertical’ vado en el estudio de esta etnia puede ser aplicado a
otros sefiorios aimaras. Los sefiorios con centros politicos en las tierras altas tenian
‘islas’ pobladas por mitmas permanentes, que estaban alejadas del centro (no existe
un territorio continuo). Los nucleos contaban con mayor niamero de poblacién que
las f‘islas’ y sus autoridades tenian control sobre la produccién. Los colonos
asentados en los distintos pisos ecolégicos mantenian su identidad étnica con el
nacleo y conservaban su derecho a tierras en el altiplano. Las relaciones, en cuanto
a los productos, eran de reciprocidad y redistribucion. Estas islas estaban situadas a
distancias variables del ndcleo, por ejemplo, las tierras de Inquisivi y Luribay
dependientes de Calamarca, Ayo Ayo y Sica Sica de los pacajes, estaban situadas
apenas a un dia de camino de sus centros (Rossana Barragan, etnicidad y
verticalidad ecoldgica de Sica-Sica, Ayo-Ayo y Calamarca, siglos XVI-XVII. Avances
de investigacién N 1, Museo de Etnografia y Folklore, la paz, 1981); otras , como las
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tierras del valle de Lluta, dependiente de los Carangas, quedaban a cuatro o cinco
dias del nucleo(Barragan) mientras que otras colonias quedaban adin mucho mas
lejos, tal es el caso de las ‘islas’ lupacas de Larecaja(Murra).

El control de la zona de los valles y tierras bajas (Yungas) permitia a las etnias del
altiplano el acceso a productos vitales dentro de la estructura andina, como el maiz y
la coca. En muchos casos, estos pisos tenian asentamientos multiétnicos, como por
ejemplo el valle de Lluta, que tenia mitmas lupacas y carangas, o Capifiata que era
tierra compartida por pacajes y lupacas (Gisbert,Ob.Cit.: 175).

13.3 TECNOLOGIAS DE PRODUCCION AGRICOLA

a. Suka qullus o waru waru o camellones

IMAGEN 16: Superior: Vista de un sistema de Waru Waru en el altiplano. Inferior: Estructura vertical
de un Waru Waru, mostrandose sus niveles: A .- Piedra, B .- Arcilla impermeable, C .- Cascajo, D .-
Grava fina, E .- Manto de tierra cultivable, F .- Canal de irrigacion (Foto imagen de Hugo Boero Rojo).
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Estos “jardines flotantes”, como algunos lo llaman, son pues una antigua técnica,
iniciada en el periodo formativo (800 afios a.C.), elevando el suelo sobre la superficie
natural del terreno y asi mejorar las condiciones de cultivo y contrarrestar las
inundaciones periddicas de los llanos, asi como la helada.

“Los suka qullus, son plataformas rectangulares paralelas y separadas entre si, por
vanales de agua con un ancho de aproximadamente 6 metros regadas por canales
de agua, canales que pueden tener diversa forma y variaciones”(Laguna,2002.25).
Esta técnica agricola de los camellones o waru-warus consiste en la elevacion del
suelo sobre la superficie natural del terreno, logrando de este modo campos o
plataformas elevadas de cultivo intercaladas por canales llenas de agua. Constituye
otra técnica tradicional de gran utilidad para la regiéon del altiplano. “En una region
inhGspita, situada a 4000 metros de altura como promedio y barrida de vientos y
condiciones extremas del clima cordillerano, los waru waru constituyen un alarde
tecnolégico de adaptacion al medio. ... los Tiwanaku y sus descendientes del Qollau:
Lupagas, Qollas y Urus, supieron dearrollar esta técnica de camellones y pequefios
islotes para crear microclimas y obtener rendidoras cosechas de tubérculos, granos
y herbaceas comestibles, en condiciones extremas de clima y seguridad. (Garcia y
Roca,2004:152).

El sistema de camellones o waru-waru que se construyen en tierras planas (no
necesariamente en tierras bajas e inundables, como algunos equivocadamente
sostienen) que son especie de campos elevados o grandes surcos elevados,
construidos en forma permanente (en eso se diferencia de los surcos corrientes),
permite que en las pampas altiplanicas heladas se cultiven plantas débiles, como
son los casos de la quinua y cafihua. (Claverias.En: CORPUNO,1987:14)

Este sistema facilita una produccion segura, por la humedad constante que posee,
aparte de servir “...para rescatar las tierras pantanosas y hacerlas labrantias o para
defender las tierras de cultivo de los aniegos eventuales ocasionados ya sea por las
lluvias o por los desbordes de los rios y lagos. No es tan claro en cambio si fueron
construidos con mira a lograr el drenaje, la conservacion del agua o la irrigacion”
(Letchaman y Soldi. En: Cortazar.S/F:151).

Smith et. Al. (1968) sostiene que la construccion de camellones obedece no
solamente para recuperar una tierra deficientemente drenada y para neutralizar los
cambios climaticos desfavorables, sino también para traer a la superficie suelos
menos alcalinos. ...consistian en agentes esenciales para reducir los riesgos de las
heladas, pues el alto calor del agua de contencién formaba defensas naturales
contra las heladas nocturnas, esta agua almacenada actiia como un amortiguador
térmico, que son el resultado de excesivas radiaciones en atmdsferas despejadas.
(Amat.En:CORPUNO.1987:62) y que mediante la evaporacién nocturna permite
crear un micro clima que contrarresta las heladas que acechan los cultivos.

Hay evidencia testimonial que los waru waru constituian verdaderos huertos de
altura en el mundo prehispanico, donde las etnias Qollas, Lupakas y, posiblemente,
ocupantes anteriores de la meseta, como Urus y Tiwanakus, producian especies
alimenticias suficientes para su nutricion. Pachakuti Sallgamaywa afirma que eran
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verdaderos jardines, libres de heladas y accidentes naturales, como ocurria en otros
lugares del altiplano, trabajados con técnicas de cultivo adaptadas al medio.

b. Qutafa (estanques artificiales)

Las qutafias, quchas en quechua, fueron un sistema de aprovisionamiento de agua,
para bebederos y de riego en épocas de estiaje, empledndose las caracteristicas
impermeables de tierra arcillosa y que los originarios, supieron aprovechar para la
conformacién de depdsitos de agua de formas circular —y rectangular-, y de
diferentes tamafios., para satisfacer las necesidades de agua durante las épocas no
lluviosas y que hoy aun subsisten en regiones altiplanicas peruano-bolivianas como
por ejemplo en la regiébn de Tanca Tanca (Desaguadero — Perl) Colquecancha y
Kollana provincia de Aroma del departamento de La Paz, provenientes desde la
época Tiwanacota”(Laguna,2002:27). Sin embargo, cabe aclarar que estas
tecnologias vienen de culturas mucho mas anteriores a Tiwanaku, por ejemplo
Pukara, Qaluyo.

Se han utilizado estas —qutafias- o pequefnas lagunas, basicamente en el altiplano
andino, por encima de los 3000 metros de altura, en el paramo azotado por la
inclemencia del frio, el enrarecimiento del aire y la aparicion temporal del agua de
lluvia. Son... “la creacion de microclimas aptos para la agricultura. Son pozos
naturales formados por la acumulacion del agua de lluvia en las hondonadas del
terreno. Por un sistema de canales aferentes, los campesinos graduan el nivel de
agua almacenada, derivandola luego a otras —qutafias- sembradas, o directamente
al rio que absorbe el excedente. En algunos casos, son utilizados como simple
reserva de agua, a la manera de estanques, aunque, al desecarse, sirvan como
lecho hiumedo para el cultivo de especies adaptadas al clima extremo del altiplano.
La retencion de agua en las —qutafias-, crea una vegetacion estacional que, en los
tiempos de sequia, sirve de abono natural para enriquecer el suelo. El agua
empozada genera un microclima que, al decir de los lugarefios, aleja el peligro del
granizo y la helada que son los mayores enemigos de sus sementeras (Garcia y
Roca,2004:153).

Los —aymaras- afirman que las aguas almacenadas protegen a los cultivos de las
heladas. Por eso los pastos crecen en las qucha durante el invierno. En el verano,
época en que también pueden producirse heladas, el agua “gana” a la helada
permitiendo el crecimiento de las plantas.(...) Sea una u otra la razén, las —qutafas-
contribuyen a disminuir algunos de los riesgos de la agricultura en la puna. (Jorge A.
Flores Ochoa y Percy Paz Flores. En: CORPUNO.1987:74-75)

‘La formacion de lagunas artificiales o estanques, llamados —qutafias- que se
intercomunican entre si, mediante canales subterraneos y se alimentan de agua a la
vez, de wuna fuente principal que puede ser un rio o0 un nevado
constante.(Enriquez,1983:132). El agua es utilizada para trabajos de campo y sirve
también a los animales’(Van Den Berg,1990:55). Las —qutafias- son pequefias
lagunas artificiales de porte regular, que se intercomunican entre si, mediante ca-
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nales subterrdneos y se alimentan de agua a la vez, de una fuente principal que
puede ser un rio o un nevado constante. El objetivo principal de las —qutafias-, es
atemperar el ambiente para contrarrestar las heladas; de ahi que su ubicacion sea
en lugares estratégicos de la pampa. Es una tecnologia andina poco conocida,
estudiada e investigada, es expresamente tecnologia para el cultivo de pampas
donde las tierras son fértiles, pero el problema de las bajas temperaturas (heladas),
en la mayoria de las veces logra arrasar con todos los cultivos. (Cortazar,S/F:151).

IMAGEN 17. Izquierda: Imagengrafica de lo que es una Qutafia. Derecha: Vista donde se observa un
conjunto de qutafas.

Con estos sistemas y otros que aun se desconocen, no cabe duda que antes de la
intervencion europea, el Peru tenia mayor capacidad alimentaria que Europa, con
mas altos indices de calorias y también de proteinas, tanto por la calidad como por
la cantidad de productos alimenticios. Estuvimos mejor alimentados que Europa
Medieval, donde reynaba el hambre y las enfermedades.

Dentro de las formas de las quchas, segun Flores y Paz (En: CORPUNO.1987: 77-
78), se tiene:

b.1 Muyu qutafa.- Son de forma circular. En aymara, muyu es circulo, redondo. Por
la simetria de su trazo, algunos parecen haber sido hechas a compas.

b.2 Sayt’u qutana.- En aymara sayt'u significa alargado. Tienen forma oblonga a
modo de rectangulo. Los extremos toman forma de semicirculos.

b.3 Chunta qutafia.- Son también rectangulares, con los bordes de los extremos de
forma irregular. Hay también quchas de otras formas irregulares, las cuales no se
pueden agrupar bajo una misma denominacién como las anteriores.
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c. Tacana o pata pata (andenes)

La construccion de andenes, o0 pata pata, tiene, entre otras, las siguientes
funciones: ampliar “la superficie agricola aprovechando pendientes de otro modo
incultivables”; “evitar la erosion causada por el viento y la lluvia, impidiendo también
los deslizamientos de tierras”; regular “el drenaje neceario, sin que por ello se pierda
el agua de las lluvias”(Diestschy,1984:258). Ademas, los andenes minimizan los
riesgos de heladas . (Van Den Berg,1990:55). El sistema de andenes, muros de
piedra o terrazas, permite crear microclimas apropiados para el cultivo de especies
agricolas débiles, tales como los tubérculos andinos menores (ocas, izafio, etc.), al
tener la cualidad de almacenar el calor e irradiarla durante la noche, atenuando asi
los efectos de las heladas, menguando los efectos de la sequia al retener la
humedad. (Claverias.En: CORPUNO,1987:13).

Actualmente se encuentra vestigios de lo que fue la tecnologia de andenes a lo largo
del ande peruano y con mas incidencia en el anillo circunlacustre del Titicaca. Las
andenerias muestran su eficacia, porque es la Unica tecnologia que se ha
sistematizado para el cultivo de laderas y contrafuertes de la cordillera de los andes.
“Con este tipo de construcciones los Incas se adelantaron en siglos a la moderna
técnico agricola de la terraza a curvas de nivel, utilizadas, en el pais, sélo a partir de
la cuarta década de este siglo en el sembrio del arroz.
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FOTO 4. Andenes aymaras en estado de abandono en la zona del lago Titicaca.

14 NUTRICION Y ALIMENTOS AYMARA

Moctezuma cuando invit6 a comer a Cortéz, le puso servilletas y cubiertos en la mesa, en momentos
que los europeos en general (a excepcion de los italianos), y los espafioles en particular comian con
las manos...”(Grillo,2001:28).

IMAGEN 18. Centros Vavilov de Origen de Plantas Cultivadas en el Mundo: (1)Centro Sudamericano,
(2) Centro América central, (3) Centro Indo Malasio, (4) Centro Chino, (5) Centro Sur Oeste Asiatico
(6) Centro Mediterraneo, (7) Centro Absinio.

FUENTE: Proyecto Andino de Tecnhologias Campesinas
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El antiguo Peru ofrecié a la humanidad la mas impresionante cantidad de alimentos
utiles. En esto no hay pais que se nos pueda comparar; pero tampoco se pueden
comparar ventajosamente con nuestros antepasados, ni siquiera continentes
enteros, en cuanto a aportes para la nutricion. En realidad, las expediciones
europeas del siglo XVI tenian como propésito llevar especias que hicieran algo
agradables la pobrisima dieta de ese continente; y sin ni siquiera sospecharlo, Colén
abri6 el camino para que se diversificaran los productos alimenticios que en Europa
eran un numero ridiculamente pobre.(Roel,1998:44).

A la llegada de los espafioles, “habia depdsitos de sal, de carnes secas y curada al
sol, sin sal; carne también salda, pescado sin sal, curado al sol y otras cecinas y
finalmente grandisima provisién de comida, cuanto podia haber y habia por todo el
reino...”(Bartolomé de las Casas, Historia de las Indias. Madrid. 1927).

Algunos de los alimentos aportados por el antiguo Peru son: la papa, que es ahora
un alimento de empleo universal, que sent6 las bases para la hegemonia prusiana
en la unificacion alemana y es el producto preferido por los paises nérdicos y de
muchos otros pueblos del mundo; la paprika, que es hoy el producto nacional de
Hungria (y que no es sino una variedad de pimenton prehispanico del Peru); el maiz,
también de difusion mundial y sin el cual gran parte de la poblacién europea de la
ost-guerra mundial habria perecido; los frejoles (o porotos) que son un alimento
difundido a través del mundo, lo mismo que los pallares, camote, la yuca, el mani, el
aji, la palta, el tomate, la chirimoya, etc., etc. Pero hay una lista igualmente grande
de productos de difusion menor y cuya relacion nos puede dar una idea aproximada
de la enorme gama de vegetales y animales con que los antiguos peruanos
contaban para mantener su impresionante dieta. Una restringida enumeracion de los
mismos es la que sigue: quinua, oca, olluco, zapallo, mashua, el pato peruano, la
iguana, el cuy, el venado, la llama, la alpaca y vicuia, la chonta, el aguaje, la
chambira, la licuma, la papaya, el tumbo, el capuli, la cafihua, la castafa, la
anchoveta, el jurel, la lorna, la coca, la cocona, el mango, la quinua, etc.,
etc.(Roel,1998:44).

“El estudio de la alimentacion peruana antigua nos revela hasta qué punto eran
conocidas las verdades bromatolégicas, como era de acertada su dieta y con qué
extraordinario criterio supieron seleccionar las plantas realmente nutritivas,
transformandolas, mejorandolas, mediante la domesticacion. Mas, todavia con
mayor sorpresa se descubre como muchas de ellas debian ser, antes de ser
ingeridas, objeto de cuidadosa manipulacion para extraerles ciertos elementos
toxicos o simplemente desagradables al paladar. La yuca, el tarwi, la kinua, entre
otras variedades, necesitan de procedimientos especiales antes de ser colocadas en
la mesa como ricos potajes (Pacheco,1994:95).

Por su lado, los Aztecas ensefaron a los espafioles la técnica de hibridacion de las
plantas mediante la polinizacion artificial mezclando las diversas especies vegetales,
técnica totalmente desconocida por los europeos; precisamente por utilizar estas
técnicas los Aztecas fueron acusados por los espafioles de ser agentes del diablo
por alterar el orden natural establecido por Dios en la biblia. El propio Moctezuma
fue juzgado oficialmente a causa de ello (Grillo,2001:28).
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Los aymaras, a pesar de habitar una zona frigida de aparente infertilidad para el
cultivo de productos alimenticios, hicimos florecer plantas como en cuél primavera,
valiéndose para ello de tecnologias muy avanzadas, abono ecolégico, pero, sobre
todo, con bastante amor a la tierra. Van Den Berg(1990:35) nos ofrece una relacion
de productos tanto en aymara como en castellano y su denominacion cientifica:

14.1 PRODUCTOS DOMESTICADOS Y CONSUMIDOS POR EL AYMARA
a. Ch’uqi (papa o patata)

La economia de los aymaras se basaba en la ganaderia y la agricultura. Dentro de
los productos agricolas, el alimento mas consumido era la papa, en sus 200
variedades domesticadas. Fue uno de los primeros alimentos en ser domesticado lo
gue hizo posible lo mismo con las otras plantas tuberificas andinas, como la oca
(Oxalistuberosa), al afiu (tropaeolum tuberosum) y el olluco (Ollucus tuberosus). La
domesticacion de la papa no fue cosa de un dia, tuvo que costarle muchos procesos
de experimentacion (ensayo-error) para descubrir sus propiedades y su uso, la que
fue obra de los aymaras.

Cuidadosa y sofisticada labor genética aplicaron a la papa “para extraerle el acido
prasico que es un veneno que se encuentra en las papas silvestres; y en materia de
variedades de papa, los estudios demuestran que las culturas antiguas del Perd
lograron contar con millares de variedades con una cantidad muy grande de
propiedades agronomicas distintas (como es el caso de las papas fijadoras de
nutrientes) y alimenticias. La papa peruana se cultivan hoy en Siberia y el Maiz es
comida esencial de los negros del centro de Africa, y esto porque la papa ofrece
variedad de usos en la gastronomia.

El Chuno

En el Vocabulario de la Lengua Aymara de Ludovico Bertonio, chufio es “papas
pissadas con el yelo”. El chufio, papa deshidratada, es producto de un largo proceso
de domesticacién, aprovechandose la helada de fines de mayo a mediados de julio,
tiempo en que decrece la temperatura. Se consume en todo el area del Altiplano y
en los diferentes estratos sociales. Se trata de un producto de origen pre-hispanico,
cuya técnica de preparacion era conocida por los —antepasados- desde antes de la
Colonia. La materia prima es la papa, preferentemente la amarga (luk’i; ruke en
quechua) o en su defecto la “negra” o la “blanca”. Existe el chufio negro o chufio
simplemente y, el chuiio blanco o tunta. A diferencia de la papa, que conserva su
sabor, frescura y calidad por corto tiempo (hasta agosto o setiembre), el chufio
conserva sus propiedades por muchos afos. La proporcién de chufio que se obtiene
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del proceso es la mitad de la papa utilizada; en la tunta un poco mas de la tercera
parte (Galdo,1981:94), pero recupera su volumen al ser renojada y coccionada.

El valor nutritivo del chufio, ha sido establecida por el Instituo de Nutricion del
Ministerio de Salud Publica del Perq, y es la siguiente:

CUADRO 2 N
COMPOSICION NUTRICIONAL DEL CHUNO

CONTENIDO DE 100 GR. DE PARTE COMESTIBLE
Agua,gr. 19.6 Fosforo, mar. 57
Calorias 321 Hierro, mgr. 3.5
Proteinas,grs. 1.8 Caroteno, mgr. 0
Grasa, gr. 0.2 Tiamina, mgr. 0.05
Hidratos de carbono, gr. 77.6 Riblofavina, mgr. 0.14
Fibra, gr. 2.0 Niacina, mgr. 0
Ceniza, gr. 0.4 Vitamina C, mg. 0
Calcio, mgr. 80

FUENTE: Collazos, Whitw y otros. “La composicion de los alimentos peruanos”. 1953.

b. Isafiu ( mashua)

Dentro de las plantas alimenticias tenemos el maiz, el tarwi o chochos, la quinua, la
cafiihua, la papa, el olluco o papalisa, la oca o pailla y también el isafio, afiu o
mashua, concido cientificamente como Tropae Lum Tuberosum R. Es una planta
alimenticia autéctona del Awya Yala, augnue no se conoce con toda seguridad su
lugar de origen dentro de este vasto territorio.

IMAGEN 19: Mashwa en sus diversas variedades

Bernabé Cobo (1639), en su Historia del Nuevo Mundo publicada en 1839, lo
describe asi: “son amarillos exterior € interiormente, y otros colorados. Mascada
cruda la —isafia- que es la raiz de esta planta, es algin tanto amarga, tiene mucha
agudeza pica tanto la lengua, que no se puede comer cruda, pero cocida queda

dulce. Tiene la virtud esta ra’z de reprimir el apetito sexual, segun dicen los indios; y
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as’, afirman que mandaban los reyes incas del Peru llevar copia de este alimento en
sus ejércitos, para que comiendo de él los soldados, se olvidasen de sus mujeres”.

Se la consume sancochado junto con otros tubérculos como la papa, oca. Otra
forma de emplearlo es preparando la Thayacha, especie de golosina helada a base
de tubérculos de isafio —también de oca y papa-, bastante consumido en la zona del
altiplano durante los meses de junio y agosto. La manera de prepararlo es como
sigue:

1. Solear el tubérculo dos a tres dias consecutivos para favorecer la
sacarificacion.

2. Sancochar los tubérculos soleados.
Los tubérculos hervidos, someter a la accién de la helada por una noche.

4. Una vez helada la Thayacha esta lista para comer con miel o chancaca con
las que queda muy agradable.

También se utiliza el follaje del isafio como forraje para ganado vacuno y ovino. Otro
uso muy antiguo es el medicinal, especialmente para quitar manchas del rostro
como nos indica F. L. Herrera.

c. Apilla (oca)

Este tubérculo fue domesticado al menos hace 8,000 afios en la region andina, pues
se han encontrado restos en tumbas muy antiguas de la costa,lejos de sus lugares
de cultivo. Dentro de los usos de este alimento de los aymaras se tiene: Thayacha
(oca congelada), Oca phuti (oca sancochada),

IMAGEN 20: Oca (apilla) en sus variedades.
d. Tunqu (maiz)

El maiz que era conservada por largos afios en las Pirwas o graneros incaicos
necesitaba de desinfectantes eficaces, para destruir o alejar insectos. Muchos
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emplearon la Mufia, un poderoso insecticida (ecoldgico) que fue también utilizado en
la momificacion. Lo mismo en cuanto a la papa”(Pacheco,1994:96).

Descubrieron que el maiz tenia propiedades para fabricar una bebida que en aymara
llamaron Cusa, que aun es popular en la actualidad. Los antiguos peruanos se
dieron, pues, perfectamente cuenta de la accién de la temperatura sobre el almidon
del maiz para transformarlo en dextrinas; de que el proceso de germinacion
transforma el almidon en azucares fermentescibles; y que la ptialina salival convierte
el almidon en dextrinas y glucosa. Descubrieron que estos productos naturales
podian proporcionar bebidas alcoholizadas por contener azucares fermenrtescibles
como: algarrobo, quinua, yuca, oca. Aunque no supieron destilar las bebidas
alcohdlicas. Del médiz, no sélo se consumia el grano, sino que se elaboraba la
bebida nacional la agha (en quechua) o la Kusa (en aymara).

e. El Tarwi

El tarwi es otro alimento que fue muy empleada para garantizar la salud del pueblo,
por sus cualidades nutricionales. Veamos el siguiente estudio sobre las cualidades
nutricionales de este producto.

Lupaca.
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CUADRO 3
PROPIEDADES DEL TARWI

EN 100 GRAMOS DE TARWI

Energia 151 calorias
Agua 69.7 gr.
Proteinas 11.6 gr.
Grasa 8.6 gr.
Carbohidratos 9.6 gr.
Fibra 5.3 gr.
Ceniza 0.6 gr.
Calcio 30 mg.
Fosforo 123 mg.
Hierro 1.4 mg.
Tiamina 0.01 mg.
Riboflavina 0.34 mg.
Niacina 0.95 mg.
Acido ascoérbico 0.000

Fuente: Diario Los Andes. Editorial del 15 de abril del 2007.

f. Jiwra o Jupha (Quinua)

IMAGEN 22: Quinua en estado de maduracion en diferentes colores. Foto: Henry Mark Mamani.

Somos un pais “pobre econémicamente”, pero contamos con un grano de oro, la
guinua. En la cuenca lacustre del Titicaca, en las zonas altoandinas, territorios
crecen los granos mas alimenticios del planeta. Gracias a
los investigadores, la quinua ha sido posicionada en el extranjero como producto
del cual existen mas de 100 variedades de este grano.
Conocida por los ancestros como “fuente de vida o semilla madre”, su consumo data

domados por los aymaras,

bandera de los aymaras,
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de hace méas de 5000 afios. La quinua (chenopodium quinoa) es considerada un
‘pseudo cereal’. Si bien su grano se parece a otros cereales, en realidad pertenece a
la familia de las quenopodiaceas, junto con la acelga, la remolacha o la espinaca.
Cuenta con méas de tres mil variedades y crece fundamentalemnte en el altiplano
andino. Su principal productor es Bolivia, seguido de Peru y Estados Unidos”
(Karpovich,2009;e: Los Andes).

La quinua tiene mdultiples usos en la alimentacién, en la agroindustria. Se obtiene
mas de 35 productos transformados, siendo el producto estrella que tiene nuestro
pais.

La planta es sumamente resistente y se cultiva hasta 3500 metros de altura sobre el
nivel del mar. Su tallo es generalmente de dos a seis pies de altura, aunque se ha
visto de tres metros de altura, que se cultiva para forraje. Cuando estan tiernas sus
hojas son muy parecidas a las de la espinaca y se usan en la preparacién de sopas
y potajes. Con los tallos y hojas secas de la planta se obtiene una ceniza que sirve
para darle cierto sabor picante a las hojas de coca, las cuales se mascan por sus
propiedades estimulantes. El principal empleo a que los —aymaras- destinan la
harina que sacan del grano es a la preparacion de una galleta especial llamada
‘kispifio’. La elaboracion de dicha galleta es muy sencilla, consistiendo en lavar la
quinua, frotarla bien hasta que se desprenda el pericarpio, en secarla bien,
separandola de la semilla y en pulverizar ésta por frotamiento, para lo cual se hace
deslizar sobre una piedra plana, que se coloca en plano inclinado, otra piedra
semicircular que hace las veces de mojadero entre las que se coloca la quinua. La
harina obtenida de este modo se amasa enseguida con agua de cal ligeramente
alcalina para neutralizar el amargo que pueda quedarle, tras de lo cual se cuece la
papilla, obteniendo asi la galleta. La masa puede mezclarse también con manteca,
yema de huevo y leche, con lo cual se consigue un alimento muy agradable y de
gran fuerza nutritiva. La galeta que hacen los —aymaras- resiste durante dos afios
sin sufrir alteracion, reemplazando la galleta de campafa. El grano también se usa
entero tal como el arroz, para hacer potajes, sopas, etc. Asimismo, después de
cocida, la masa puede tenderse en una sartén dandole una pulgada de espesor, y
meterse en horno. En esta forma es un buen sustituto del pan.

La quinua se va a COMFLEX para alimentar a nifios” gringos”, y a cambio ellos nos
mandan comida chatarra. Los paises nos regalan sus excedentes inservibles. EEUU
tiene maiz almacenado para cinco afios, y cada cinco afios la cambian y nos la
envian a nosotros. Lo venden a cambio de otros productos, asi renuevan sus
reservas por otros mejores. En fin, utilizaron la quinua en diversas formas, las hojas
tiernas en guisos, los granos en potajes y brebajes variados, los tallos, hojas y frutos
son excelentes forrajes para el ganado y aves, y otros usos que se anotan a
continuacion:

Api mazamorra de quinua

Q’atawi api mazamorra de quinua molida con cal
P’isqi mazamorra de quinua sin moler

Phiri gallets de quinua

Phisara quinua frita como el arroz
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K’ispifio bollos de quinua molida
Taxta galletas de quinua
Lijcha hojas de quinua en ensalada

“Desde el punto de vista del consumo humano es un cultivo rico en proteinas, fibras
y minerales y aminoacidos, no contiene colesterol y es de facil digestion. Otra de sus
magnificas propiedades es que, al no contener gluten, su ingesta es muy
recomendable para los enfermos celiacos y por supuesto para los que siguen una
dieta vegetariana por su gran aporte de proteinas. ... es una planta de la que se
aprovecha todo: los tallos (se hace akulla), el grano y las hojas, y a la que se le
adjudican propiedades cicatrizantes, analgésicas y desinfectantes. Nétese que no es
necesario farmacos, sino que la alimentacion es la medicina). Hoy “la ciencia ha
descubierto su poder alimenticio, curativo, terapeuico y cosmético. (...) La quinua es
uno de los granos de oro, porque constituye el alimento basico de la poblacion, y
esto debido a que este grano andino es uno de los alimentos mas completos del
reino vegetal” (Karpovich,Ob.Cit.).

La quinua tiene un balance de aminoacidos, propiedades nutritivas y curativas, como
se esta exponiendo. Mujica, citado por Supo (2009;en: Los Andes) precisa que “se le
ha encontrado que tiene alta licina, es un aminoacido que permite el desarrollo de
las células cerebrales. Mientras que la quinua negra (que hoy tiene mucha
demanda), han encontrado litio que combate el estrés, si seguimos viendo con mas
cuidado las variedades que tiene la quinua, como los estrégenos que evitan
problemas de la menopausia y del cancer. Por eso nuestras mujeres campesinas no
tienen cancer al seno, igualmente no hay personas con estrés (a pesar de ser
pampas desoladas) en el campo, todo es porgque a través de su alimentacion
realmente se estan medicando. Ahora el mundo moderno le ha llamado a eso,
productos nutraceuticos”

Existen multiples estudios sobre las propiedades de la quinua. El analisis quimico
del grano de quinua es, segun Voelker, el siguiente (Albes,1983:86;en: Album de
Oro, tomo X):

Por ciento
Fécula 38.72
Azucar 5.12
Goma 3.94
Materias grasas 4.81
Caseina o albumina 7.47
Gluten 11.71
Fibra lefiosa 7.90
Compuestos minerales  4.32
Agua 16.01

100.00
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g. Qafawa (Cafnihua)

La cafihua, ‘el trigo de los andes, Chenopodium pallidicaule, al igual que la quinua
tiene su origen en la meseta del Collao a orillas del Titicaca, al sur del Peru vy
Bolivia... crece a altitudes superiores a 4000 m.s.n.m.

IMAGEN 23: Sembrios de cafiihua en sus diferentes variedades. Distingase los colores. Foto: Henry
Mark Mamani

Los granos de esta planta se emplean en diferentes formas ya sea como
Cafihuaco: grano tostado y molido, en mazamorras, galletas, tortas, pasteles,
keques, etc., también se elabora de sus tallos la llipta, que es mas agradable y
apetecida que la llipta de quinua; el tallo y las hojas constituyen un gran alimento
para el ganado. Este seudocereal es superior en proteinas, grasas y calcio, el maiz,
guinua, cebada, trigo, avena, arroz, siendo superado solamente en el contenido de
fésforo por la quinua.

h. La Kiwicha

Por increible que parezca, esta planta que supera a la quinua y al tarwi
abismalmente por su alto valor alimenticio, fue declarada por los espafioles durante
el virreinato, como la ‘Planta maldita’, la ‘planta subersiva’ y se prohibié su uso
expresamente por una Bula Papal. El ingeniero Jaime Pacheco Navarro, catedratico
UNSAA del Cusco, investigador de la trayectoria histérica de la magica planta,...
Indica que contra esta ‘amaranthacea’ (Kiwicha) se tomaron providencias
especiales. Y esto porque durante los primeros 100 afios de la conquista, los
esparfioles no hallron explicacién posible, al hecho de que los hijos de los mitayos y
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los yanacunas de las encomiendas, ‘se mantuvieron robustos e inteligentes pese a
la miseria dentro de la que estaban confinados y al trabajo brutal que recibian’. En
alguna oportunidad el Virrey Marqués de Cafiete lleg6é a preguntar a su corte: ¢ por
gué estas indias mugrosas siguen pariendo hijos sanos y robustos si las estamos
golpeando en la matriz y la cabeza?” (Cortazar,s/f.:154).

IMAGEN 24: Kiwicha en una de sus variedades

La respuesta la darian los fanaticos sacerdotes de la Santa Inquisiciébn muchos afios
después, cuando otro Virrey recibié informe ‘sorprendente’ sobre las ‘probadas y
experimentadas cualidades de la kiwicha, la planta subersiva’ consumida por los
indios secretamente. Seguramente habia encontrado, alguna extrafa relacion entre
las comunidades o poblaciones que consumian tal alimento y las constantes
rebeliones quechuas o aymaras. El consumo secreto de la planta subersiva era lo
gue seguia manteniendo la inteligencia despierta de los indios ‘adictos’ y su fuerza y
capacidad de reproduccion incélumes. El informe afiadia, una recomendacion
expresa: ‘La dominacion de estos indios rebeldes, jamas sera completa mientras
sigan consumiendo cierta planta cuyo fruto no es mas grande que la cabeza de un
alfiler’. Aparejado a este informe iba la descricpion detallada de la Kiwicha, dibujos y
otras especificaciones. (Cortazar,s/f.:155).

Lo increible, vino después, cuando a solicitud de las autoridades eclesiasticas, se
prohibié bajo pena de muerte el consumo de la Kiwicha y los cultivos existentes
fueron arrasados al amparo de una ‘Bula Papal’ que excomulgaba a todo aquel que
se atreviera a consumir el fruto de la ‘planta maldita’.

El redescubrimiento de la planta maldita.- “Transcurrieron los afios, y la planta pasé
al anonimato, empero su consumo no desaparecidé, aunque se redujo muy
sensiblemente. Los espafioles prohibieron ademas 260 plantas nativas, entre ellas el
tarwi, por las ‘razones’ expuestas. Repasando la historia sobre esta planta vemos
gue su centro de origen esta en los Andes comprendidos entre el Sur del Ecuador y
el Norte de la Argentina, con énfasis en el Cusco, donde existen muchas variedades
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. se tiene noticias que la cultivaron también las culturas Maya y Azteca y que los
tibetanos la consumen a efectos de una ‘eterna juventud’. Se afirma que el cultivo de
la Kiwicha no es apto para los terrenos frigidos de la puna. (Cortazar,s/f.:155).

I. Kuka (Coca)

La hoja de coca es un valioso alimento, que tiene cualidades medicinales, como
fuente de calcio, para combatir la osteoporosis y la pérdida de calcio, es un potente
regenerador de las funciones de nuestro organismo.

“La hoja de coca contiene 14 alcaloides, todos ellos tienen usos benéficos como
alimento, energizante, analgésico, medicinal, etc.”. “De los 14 alcaloides, s6lo uno de
ellos, la cocaina, que ademas de ser utilizado como analgésico, energizante, puede
ser utilizado como un estupefaciente” “Por experiencia directa, puedo decir que es
un energizante, que fortalece el sistema inmunoldgico, que ayuda a la calcificcion de
los musculos y huesos” “La utilizacién del alcaloide cocaina, como estupefaciente,
como droga, es una utilizacion nociva que ha sido desarrollada por los paises del
llamado mundo ‘occidental y cristiano™(Quintanilla,2009:01;en:Los Andes). Por lo
gue, “la utilizacién de la hoja de coca, ya sea como chacchado o como harina de
hoja de coca, es un alimento de muy buena calidad, que ademas tiene efectos
medicinales que ayudan a la regularizacion del funcionamiento de una serie de
organos y glandulas del ser humano” (Quintanilla,Ob.Cit.).

“‘En efecto, la coca tiene grandes propiedades por los diferentes componentes
nutricionales de la planta, citamos algunos: En cada 100 gramos, Calcio 997.62 mg.;
fosfato,412.67mm(mg).;magnesio, 299.30mg.; hierro, 136.64 mg., segun datos
publicados en la Revista Agronoticias, edicion No 281, pag. 40 del 2003. AUn mas,
un trabajo de investigacion titulado ‘Valor Nutricional de la Coca?, hecho en la
Universidad de Harward, Estados Unidos (1995), indica que el alto contenido de
vitaminas y oligoelementos, como el Calcio, hacen que el mate de coca sea un
completo nutritivo de la dieta diaria, como alimento y medicina a la
vez’(Loza,2005:27;en:Al Dia).

Los especialistas precisan que la hoja de coca posee mas proteinas que la quinua o
la kiwicha y casi tantas calorias como el maiz, el trigo o el arroz. Contiene 14
alcaloides naturales, que actuan sobre el sistema nervioso central. En el caso de
esta planta, éstas sustancias se hidrolizan y pueden servir para metabolizar
azucares, equilibrar la presion arterial y proteger contra las caries. Por ejemlo, la
cocaina sirve como analgésico, anestésico y, al transformarse en hecgomina
moviliza los carbohidratos almacenados en grasa para ser utilizado como energia, y
a la vez funciona como adelgazante natural. (...) ¢Si la coca fue consumida
contribuyendo a su excelente nutriciébn y ésta permitié fortalecer sus capacidades
fisicas, productivas, intelectuales y culturales, acaso no puede constituirlo ahora y en
el futuro? Si lo puede (Grillo,2006:30).
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Veamos la siguiente tabla comparativa y sus propiedades de los diversos alimentos
vegetales consumidos en el altiplano por quechuas y aymaras:

CUADRO 4

PROPIEDADES COMPARATIVAS DE LA COCA CON OTROS PRODUCTOS
Producto Calorias Proteina Calcio Hierro Fosf Vit. A Vit. E Vit. Vit. B2 | Vit. Miacin
agricola (gramos) S (mg) (mg) oro (mg) (mg) B1 (mg) C a (mg)
(100 (gramos) (mg) (mg)
gramos)
Coca 304 19,9 2097 9,8 363 | 8,15 44,10 | 0,30 | 1,72 10,5 | 6,30
Maiz 325 8,4 6 1,7 267 | 0,02 0,30 | 0,16 0,7 3,25
Trigo 338 6,6 38 4,6 224 | ... 0,30 | 0,08 4,8 2,85
Arroz 359 6,1 8 1,6 130 | ... 0,71 | 0,07 2,90
Cebada 344 6,9 61 5,1 394 | 0,01 0,33 | 0,21 7,40
Kiwicha 365 12,9 179 5,3 254 | ... 0,20 | 0,57 3,2 0,95
Quinua 367 14,0 114 7,0 450 | ... 0,35 | 0,32 6,8 1,43
Papa 97 2,1 9 0,5 47 0,02 0,09 | 0,09 14,0 | 1,67
Yuca 162 0,8 25 0,5 52 0,01 0,04 | 0,04 3,7 0,76
Hoja de | 50 4,7 377 1,5 63 1,72 0,06 | 0,95 11,1 | 1,20
quinua
Hoja de | 35 2,9 367 2,8 95 2,12 0,12 | 0,38 40,2 | 2,40
nabo

Fuente: “La Hoja Increible”. Mantega 339, Mariani, Morales. La Paz, Bolivia, 1992. En: Gillo,2006:31).

Satanizacion de la coca

“La uva no es vino, la cebada no es cerveza, el tabaco no es cigarro, la oca no es
clorhidrato de cocaina”, y esta frase va en razén de que se ha aprovechado mal este
producto que tiene un enorme potencial terapeutico y un valor nutricional.

Grillo (2006:29) tiene ideas alternativas, y dice: Planteamos la necesidad de
industrializar la hoja de coca convirtiéndola en harina “para el consumo humano
directo como un objetivo para acabar con el narcotrafico y la desnutricion en el
mundo. El alto valor nutricional de la hoja de coca y su facilidad de almacenamiento
en forma de harina son la base para la elaboracién de tortas, galletas, fideos, manjar
verde, mazamorra, puré, mermelada, yogurt, salsa picante, dentifricos, jaboncillos,
champus, jarabes, pastillas antigripales, pomadas de frotacion y otros.

j- El ch’aqu

Los aymaras conocieron muchas variedades de tierra, desde las tierras de cultivo en
las que se sabian distinguir entre aquellos terrenos que eran fértiles o estériles. De
este conocimiento resulta el descubrimiento de las propiedades del ch’aqu, una
arcilla plastica comestible, que se acompafa con papas y sal hasta la actualidad. En
aymara se llama phasa, aunque en otras zonas chaqu, respecto deléste Cobo
(Ob.Cit:243 dice: “tanto en la alimentacion desleido en agua y sazonado con sal en

el que sopaban las papas, como si fuera mostaza”. “Sus polvos, que son blandos y
amorosos, echados sobre las almorranas, son Gtiles para desecarlas y consumirlas,
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y mezclados con vinagre o zumo de membrillo, valen contra los corrimientos de
gota”. “Sirven de quitar machas, y suelen suplir |la falta de jabon, porque, levantando
espuma, limpian la ropa, por lo cual se lavan los indios la cabeza con esta greda; y
notan de ella que mata los piojos”

Citando a Raimundi, Emilio Romero (1928:201) refiere que “hay personas que son
tan apasionadas por este extrafio alimento, que no pueden ser una figurita de chako
sin ceder a la tentacion de comer un bocado. He tenido la ocasion de presenciar lo
gue dicen aqui en Lima, en circunstancias de mostrar a un sefior mi coleccion de
minerales, sucediendo que al ver una figurita de un animal hecha de chako, por un
movimiento involuntario le quito la cabeza con los dientes”. “En la actualidad...
consumen mucha de esta arcilla plastica, que es de color amarillo, se disuelve en
agua y tiene apariencia de tiza”.

15 TEXTILERIA Y VESTIMENTA AYMARA

“Tengo en mi poder una camiseta (uncu) del propio Inga, que la hube en el dicho pueblo (Capachica),
que cabe en un pufio... porque es muy finisima y no hay quien la vea que no se quede espantado y
admirado de ver cosa tan grande”. Martin Mur(a.

IMAGEN 26: Mujeres en acllahuasi, tejiendo. Segun graficos de Huaméan Poma de Ayala

Si bien en todo el Tawantinsuyo se cultivaba la textileria, es en el Collasuyo donde
se tejian las mejores ropas para abastecer al imperio. De la misma manera, a nivel
global, no hay duda que el arte textil peruano alcanzo niveles superiores a los de
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europa. Virgilio Roel (1998:46) afirma que “Los peruanos del pasado estuvieron
mejor abrigados (y vestidos) que los agresores peninsulares, ... en textileria la
tecnologia del tawantinsuyo era relevantemente superior a la de europa del siglo
XVI7.

El padre aymara Llanque Chana (1979:12) “también los aymaras de esta provincia
de Chucuito habian perfeccionado la técnica y el arte de la textileria habiendo
alcanzado una calidad superior. Al respecto el Visitador Fray Pedro Guetierrez
Flores en 1574 observd que:“Se tejia desde Chucuito y hasta el Desaguadero ropa
elegante, de colores con lana de vicufia, alpaca, oveja de castilla y pelo de chinchilla
gues como de vizcacha lo cual dieron indios”(Murra,1970:59).

“La tradicion textil fue muy antigua en el Peru prehispanico y se remonta a mas de
ocho mil anos a.C. la materia prima usada en los textiles fue la “cobuya”, el algodén
y la lana. Los primeros balbuceos textiles se dieron antes de los conocimientos
alfareros. En ese entonces, las fibras usadas fueron llamada “cabuya” por los
espafoles, es decir diferentes eneas (scirpus sp: Fourcroya andin; Thyphya
angusfolia, etc). Esta fueron empleadas en forma de sogas, bolsas de red, trenzas y
burda mantas. A la cabuya le sigue en el tiempo el algodon (Gossypium barbadense)
en sus dos variedades, blanco y pais, este ultimo de ricos tonos marron. Una fibra
de gran importancia fue la lana de camélidos, la burda provenia de las llamas y la
fina de alpaca y vicuias. Hacia los afios 500 a.C. el tejido habia alcanzado su pleno
desarrollo y las prendas de aquel entonces se aprecian hoy en los museos. El
desenvolvimiento alcanzado en el arte textil y su gran demanda debid exigir una
serie de tecnologias apropiadas. Destaca asi el rol del hilado clasico, no sélo para
cubrir la necesidad de los tejidos, sino para conseguir la perfeccion que observamos
en las piezas y mantos funerarios... igualmente importante eran los conocimientos
sobre tintes cuyos coloridos conservan aun toda su frescura. En un listado que
sefala en 1571 los diversos tipos de artesanos andinos especializados hallamos el
tanti camayoc es

En cuanto a la calidad de los tejidos, los cronistas insisten en la clasificacion de los
tejidos andinos en tejidos finos y tejidos toscos: cumbi y ahuasca. Posiblemente, la
ahuasca era el tejido comun, el que se hacia en las unidades domésticas para el uso
cotidiano (frazadas, costales, etc.) en telares horizontales y con urdimbre vista.
Estos tejidos ahuasca eran “bastante toscos y gruesos”. El cumbi era de tela mas
fina, de lana de mejor calidad que a veces se tejia en telar verticla, lo que
relacionaria al cumbi con la técnica del tapiz.(Gisbert,2006:20). Agrega la autora que
de estos, los cumbicamayos eran tejedores varones. Los términos ahuasca y cumbi
nombran dos grupos distintos de textiles: en lo que respecta a diferencia entre
ambos grupos se puede decir lo siguiente: (Gisbert,21). De estos el Ahuasca es de
calidad: tejido burdo, tosca; funcion: doméstico, de uso cotidiano; y su técnica: telat
horizontal; en cambio, la calidad del cumbi es tejido fino, ‘de labores muy perfectas y
acabadas’; funcion: ritual y real; y su técnica: telar vertical y telar horizontal.

Las momias de los antepasados, que eran objeto de un culto especial, estaban
siempre vestidas con finos textiles, asi como algunas imagenes sagradas que en
muchos casos eran “como estatuas hechas de tejidos”.
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15.1 DISTINCION Y SIGNIFICADO DE LA VESTIMENTA

La interpretacién de los textiles como simbolo de identidad, origen y linaje, deviene
no sélo de la practica sino también de mitos. Veamos lo que relata Bernabé Cobo.

El texto de Cobo,s.f.:151) es el siguiente: “Otros dicen que después que ceso el
diluvio, en que perecieron todos, el Criador formé de barro en Tiaguanaco las
naciones todas que hay en esta tierra, pintando a cada una el traje y vestido que
habia de tener; y asi mismo dio a cada nacion la lengua que habia de hablar... y las
comidas, semillas... y que, hecho esto, les mandd se sumiesen debajo de la tierra,
cada nacion por si, para que de alli fuesen a salir a las partes y lugares que él
mandase; y que unos salieron de suelos, otros de cerros, otros de fuentes, de
troncos de arboles y otros de diferentes lugares, a los cuales comenzaron a venerar,
cada provincia el suyo como guacas principales, por haber salido y empezado alli su
estirpe y linaje, y a tener por dioses aguellos sus primeros progenitores, poniendo
sus imagenes y estatuas en los dichos lugares; y asi cada nacion vestia con el traje
gue a su guaca pintaba”.

Por el texto subsiguiente se colige que estas guacas tenian formas de “halcones
(mamani), condores y otras aves y animales’. Es importante puntualizar que
Viracocha “pint¢” a cada nacién con el traje y vestido que habia de tener y que este
traje era imagen de su huaca, de donde habia salido y empezado su estirpe. Por ello
no es aventurado suponer que en la parte figurativa (los pallai) de los diferentes
textiles esta impresa tanto la sefial del linaje como de dios pertinente a éste.
(Gisbert,2006:180).

Los espafioles se percataron de esto, sobre todo Toledo, quien estaba muy bien
asesorado por gente como Acosta, Ondegardo, Matienzo y Sarmiento. Por ello sus
ordenanzas” especificamente prohiben la representacion de animales en los tejidos.
El texto dice “y por cuanto dichos naturales también adoran algun género de avesy
animales, y para el dicho efecto... los tejen en los frontales, doseles de los altares...
ordeno y mando que los hallareis, los hagais raer y quitar... y prohibiréis que
tampoco los tejan en la ropa que visten, poniendo también sobre esto especial
cuidado...”. Por ello una parte de los pallais han sido alterados incluyendo en ellos
motivos hispanicos como el caballo o la simple decoracion floral (caso de Tarabuco),
s6lo unos pocos mantienen su antigua iconografia, como ocurre con los tejidos curti
y los de Leque, Potolo y Macha (Gisbert,0Ob.Cit.:180). Esta practica sagrada de
diferenciarse por medio de la iconografia textil fue mutilada en la época del virrey
Toledo.

Por testimonio de Cobo y por las Ordenanzas de Toledo..., sabemos que en la ropa
se representaban a los dioses y, en concomitancia con éstos, el signo de origen y
linaje. Al parecer, una parte de estos dioses eran seres miticos zoomorfos. El texto
dice: “adoran algun género de aves y animales... prohibiréis que tampoco los tejan

Las Ordenanzas del virrey Toledo, emitidas en Chuquisaca, se encuentran manuscritas en el Archivo Nacional
de Bolivia
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en la ropa”. Elementos de este tipo: aves y seres mitologicos en forma de
cuadripedos alados, consituyen la tematica de Potolo de la nacién Caracara. Su
caracteristica es mostrar un animal dentro del otro, en una vision radiografica propia
de culturas preincas como la de Paracas. (Gisbert,2006:10).

IMAGEN 27: Tejido Leque (Cochabamba). Detlle de una faja que muestra en vision radiografica de la
realidad un animal dentro de otro.
Fuente: Arte Textil y Mundo Andino, Teresa Gisbert, 99.

Casos similares presentan Leque (comunidad aimara entre La Paz y Cochabamba,
Llalagua en territorio Charca, con aguilas bicéfalas hispanas y Macha si ausencia
hispana.

IMAGEN 28: Composicion simbdlica abstracta, de ascendencia prehispénica, en un textil actual de
Macha (Potosi, Bolivia), segun Gisbert.
Fuente: Arte Textil y Mundo Andino, Teresa Gisbert,98.

¢ Quiénes tejian?: Los cumbicamayos de Chucuito

Ademas de toda la informacién acerca del tejido de ropa de abasca y de piezas
como frazadas (chuses) y costales que evidenciaban la existencia de un importante
nucleo textil con una gran produccion, el informe (de Flores Guetierrez en 1572 -
1574) toca un rubro que merece ser resaltado y es el concerniente a los tejidos de
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cumbi, que aun se hacian en la zona. Los tejedores de cumbi pertenecian tanto a la
parcialiadad de hanansaya como a la de urinsaya.

Entre los tejedores de cumbi se cita a don Diego Carita, “principal de los indios
cumbicamayos”, lo que nos permite pensar en la existencia de un grupo de
cumbicamayos bien establecido dentro de la comunidad lupaca, a Don Pedro
Ticona, principal del ayllu Collana, y a indios hechiceros que estaban presos. Este
ultimo dato nos confirma que el tejido de cumbi estaba estrechamente ligado a la
religibn andina y es posible que antes de las ordenanzas de Toledo se hayan
labrado en los cumbis lupacas imagenes o simbolos de los dioses indigenas. Las
piezas que tejian estos cumbicamayos por orden de los religiosos de Santo
Domingo consistian principalmente en tapices de pared, aunque también se
producian sobrecamas, sobremesas y mantas. (...... ). Las fibras usadas para los
tejidos cumbi eran de vicufia o de alpaca, en algunos casos se usaba pelo de
chinchilla (Gisbert,2006:181).

N

IMAGEN 29: Izquierda, Iglesia dominica de Santo Tomés, en Chucuito, regién Puno, Peru.
Derecha: Fraile dominico obliga a tejer a mujer inka, Poma de Ayala.

Los cumbicamayos de Millerea

En el Archivo Nacional de Bolivia existe un documento de 1583 que da cuenta de la
existencia de mitimaes llevados por Huayna Capac a la zona umasuyo del lago. Este
documento ha sido estudiado por John Murra (Documentos de Chucuito...) )y es de
gran importancia, ya que trata de grandes grupos multiétnicos implantados por el
Inca que se dedican, unos a la alfareria, y otros al tejido de cumbi. En el documento,
los sefiores de Huancané —zona en que se habia establecido estos mitmas- dicen,
que contra la voluntad de sus antepasados, “Guayna Capac Ynga puso en nuestras
tierras por mitimaes mil indios cumbicamayos en el asiento de Millerea y cien
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mitimaes olleros en el asiento de ccupi que es cerca del dicho asiento de
Millerea”.(Murra,1978:415-423).

Murla explica que a Capachica los incas enviaban ropa cumbi para los sacrificios y
gue en su tiempo esta rpa se exhibia en el dia de Corpus. Existia en la zona
guarnicion incaica de gente de Cuzco y Huaro por temor a un levantamiento.
Capachica, segun Murla, era famosa por los tejidos finos que alli se hacian.
Debemos considerarlo otro centro textil importante, junto a
Millerea.(Gisbert,2006:184).

Poma de Ayala, refiriéendose a la actividad del fraile mercedario en Yanaoca, dice
que hacia: “hilar, texer y hacer cumbi, y de avasca pabelldn y sobrecama y frezadas
y costales y tedir lana”. Los tejidos, ademas de responder a la necesidad vital de
cobijarse del clima inclemente, estuvieron siempre vinculados estrechamente con la
vida religiosa del hombre andino.

En cuanto a la prenda habitual, es posible que, tanto por el uso cotidiano, como por
la representatividad étnica que tenia, la ropa se convertiera en una especie de nexo
entre la persona y el mundo exterior, fisico y metafisico. Asi, en el diccionario de
Bertonio encontramos que la palabra tapitha isi significa ‘ropa de apestado’, y
tapinitha: ‘dejar en el camino ropa o lana, etc., para que el que la hallase se lleve la
enfermedad de aquella persona cuya era la ropa”.

Los Kollas vestian tunicas de lana revestidas totalmente con placas delgadas de oro
(como se puede apreciar en el Museo Dreyer y el Museo de Oro de La Paz) y
armaban al guerrear tal griteria con los metales que portaban que asustaban a sus
enemigos” (Molina,2008; en: Los Andes).

IMAGEN 30: Estas piezas laminadas en oro fueron encontradas en la Chullpa Lagarto de Sillustani en
Puno, en 1971. Fueron usadas como parte de la indumentaria de los lideres aymaras.

Dice Pedro Delgado (1998:351) “como se sabe, la ropa fue en los Andes
prehispanicos indicador social: los colores y las diversas labores, en combinaciones
muy bien establecidas en cada, poca y region, tuviereon significado por si y
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sefialaban desde lejos la calidad y las intenciones de quien las vestia. En los
testamentos que conocemos, las prendas indigenas se nombran: anaco, lliclla,
chumpi, etc., en tanto que a las espafolas se las llama en castellano. Lo mismo
sucede con las calidades de las telas, sobre todo cuando el testador es un sastre”.

Anualmente, después de la cosecha de papas, se efectuaba lo que posiblemente era
el primer ritual de la vida de un nifio aymara. Para esta ceremonia se reunian en la
plaza a todos los nifios y nifias que habian nacido ese afo. Los nifios eran llevados
en brazos por la tia paterna, el hermano de la madre procedia a untar la cara del
nifio consangre de vicufia. Para esta ceremonia colectiva llamada sucullu, los nifios
eran vestidos con “una camiseta negra que tenia entretejidos tres hilos colorados,
uno en el medio, y dos a los lados de alto a bajo, y por delante y detras. Lo mismo
hacian con las niflas de aquel afio, solamente se diferenciaban en el nhombre, por
gue se llamaban huanapafio; y en los hilos colorados que eran muchos y eran
entretejidos no de alto a bajo, sino alrededor, y caian en medio ...”. La ropa vestida
en esta ceremonia por los nifios era la succullu cahua y la de las nifias sucullu urco,
“todo lo cual hacian con sacrificios a sus guacas o demonios que los tenian
embaucados y engafiados con esto”.

Las variaciones en la manera habitual de vestir la ropa indicaban también
situaciones especiales, asi, hacchittasitha significa “andar vestido de luto, y las
viudas se ponen el manto como si fuera llacota de varén, y en la cabea una toca
negra a su modo; y los viudos no hacen mas que cubrirse la cabeza con su manto
por muerte de sus mujeres y de otros parientes, las mujeres por muerte de sus
padres se ponen el manto al revés como se ha dicho...”(Gibert,2006:80).

La manera de hacer los tejidos y el uso de éstos podian indicar no solo la etnia y el
ayllu a los que pertenecia la persona que los llevaba, sino que todo una “vision del
mundo” esta expresada a través de los disefos, colores, distribucion y conformacion
interna del tejido. Pensamos que el diccionario extraido del Vocabulario... de
Bertonio es un instrumento para una aproximacion a este tema(Gisbert,80).

15.2 VESTIMENTA AYMARA PRECOLONIAL

PARA EL VARON

a. Uncu o cahua

En la zona aymara el nombre de esta prenda era ccahua; el vocablo quechua uncu
se generaliza posteriormente. Esta prenda estd formada por una sola pieza
rectangular que tiene un gran ojal para el paso de la cabeza, el cual se teje en el
mismo telar. La pieza se dobla sobre si misma cosiéndose las partes encontradas a
fin de formar la tanica, dejando sélo la abertura que permite el paso de los brazos.
Se diferencia del poncho en que este Ultimo esta constituido por dos piezas cosidas
en el centro, dejando sin coser la parte correspondiente al cuello; los lados no se
unen como ocurre en el uncu.
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Bertonio seiala varios tipos de uncu (o cahua) que conviene consignar, como el
denominado Ppita o Apitha Ccahua, de él dice Bertonio: “es propiamente camiseta
de los mallcos”, se tejia con varias listas que la surcaban de arriba abajo, de varios
colores y labores, listas que por lo general no pasaban del nimero de cinco. Eran de
cumbi. Al parecer se trata de una prenda usada por aimaras. Una variante para el
comun era la kolini ccahua, uncu listado en las costuras, que es la forma de uncu
gue se ha conservado hasta el dia de hoy. El uncu incaico es descrito por Bertonio
asi: “camiseta azul hasta las rodillas, y de alli abajo colorado: es traje de los Incas”.
El nombre de esta prenda era harputha ccahua.(Gisbert,2006:62).

Bertonio nos dice que harputha ccahua significé camiseta azul hasta las rodillas y de
ahi abajo colorado. Anota que esta cagua o uncu era traje propio de los incas: este
dato es invalorable ya que no solo confirma el uso de uncu por los incas, sino que
los colores rojo y azul podrian considerarse, en cierta manera, como colores reales.
El rojo se obtenia por medio de la cochinilla, denominada ‘magno’ por los aimaras, y
el azul probablemente provenia de la afiil que es una planta indigéfera, y en algun
caso puede obtenerse de minerales. (Gisbert 63). Por Bertonio sabemos que los
malkus aimaras usaban un tipo de uncu, a rayas verticales de acuerdo a la urdimbre.
(Gisbert,63). El uncu ajedrezado se llama en aimara ayquipa.

La camiseta listada es corriente y se denomina kolini ccahua que es la camiseta que
era de diversos colores. Cuando la lana no era tefiida y los colores eran naturales se
denominaba kora kolini ccahua. Este uncu listado seria el origen de los ponchos
aimaras. Respecto a los malkus y a los uncus que éstos usaban, Bertonio dice que
la cochusu ccahua es propiamente camiseta de los mallkus, por no ser tejida sino
de cumbi. Al parecer se trata de un uncu listado de alto a bajo con rayas que no
suelen pasar de cinco, en las cuales hay varios colores y labores diversas. La
referencia al uncu de los mallkus se halla junto al vocablo ppita y appitha. Bertonio
indica (con entrada en castellano) que apitaccahua es la “camiseta tejida de varios
colores de pajaros, flores, etc.”. Los uncus pequefios con destino a los nifios se
llamaban succulluccahua. Los caciques durante todo el periodo virreinal usaron
uncus sobre la vestimenta espafiola.

IMAGEN 31: Uncu proﬁiente de la zona de Pacajes en el departamento de La Paz. Col. Part. La
Paz, seglin Teresa Gisbert, Ob.Cit.
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Los uncus mas elegantes tenian p4jaros, flores, estrellas de ocho puntas, etc.; en
este caso los uncus se denominaban apita ccahua. Las figuras iban en recuadros en
los uncus incaicos en la forma de ocapus.(Gisbert,2006:63). Este tipo de tunica o
uncus con muy pocas variantes, se han conservado en Bolivia hasta el dia de hoy,
aunque con el listado vertical a la manera aimara y sin tocapus. Hemos podido
constatar que por lo menos hay cuatro sitios donde se mantiene el uso del uncu:
Yura, Chipaya, Amarete y Colguencha. En esta ultima localidad se producian, hasta
hace poco, uncus de color azul y rojo, que como hemos visto, eran colores reales
(Gisbert,Ob.Cit.:63).

IMAGEN 31: Uncu proveniente de Colquencha cerca de Calamarca (departamento de La Paz)
conocido como “ponchillo” por carecer de costuras laterales. Col. Part. La Paz. Teresa Gisbert.

El tejido de estos uncus es tan fino que tiene una calidad préxima a la seda. Este
tipo de tejido lo encontraron los espafioles y Bertonio nos dice que se llama cuncani.
Asi nos dice que cuncani e isayo es “ropa o vestido delgado... (que) suena como la
seda”. Asi mismo nos dice que lliphilliphi isi y chlluncaa es ropa de

IMAGEN 32: Derecho: EL Uncu fue usado aun por José Gabriel Condorcanqui en 1871. Izquierda:
Pedro Vilcapaza usando la llacota, en el levantamiento de 1781.
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b. Llacota (capa)

Complementa el atuendo masculino. Se trata de una prenda cuadrangular que se
usa a la manera de capa, anudada sobre el pecho. Las llacotas modernas estan
formadas por dos piezas y en su mayoria son cuadradas con una dimensién
promedio de 1,20 x 1,20. (...) Bertonio indica que las listas a los lados de la manta
se denominan hattu, y la manta de listas, de alto a bajo en los dos lados, hattuni
mapacani llacota. Indica ademas con listas a veces coloradas a veces azules o de
otro color. La llakota llamada killiki era la mitad colorada y la mitad azul. Aqui nos
encontramos nuevamente ante los dos colores preferidos de los aimaras que
merecen una nominacion especifica y que, como vimos en el caso de los “uncus’,
estan relacionados con la ropa de la realeza. Cuando toda la manta estaba tefiida de
colorado o de azul, recibe el nombre de compita llacota, que probablemente deriva
de compi o cumbi, lo cual sefiala que se trata de ropa especial (Gisbert,2006:66). La
llacota se llamaba kili cuando tenia tres listas de varios colores, kili en nominacion
Lupaca, ya que a lo mismo denominaban los Pacajes kechu (Gisbert, 67).

c. Poncho (varon)

“El poncho masculino-como se le conoce hoy- y el medio acsu femenino, fueron
creados en la Colonia, dice Gisbert(Ob.Cit.:62). El poncho es una creacion criolla
nacida en tiempos virreinales. Es opinion generalizada que su origen viene de los
araucanos, basados en un dibujo de McGraw del siglo XVII. Las noticias
documentales mas antiguos conocidas, en Bolivia, sobre la existencia del poncho
son 1745 en La Paz. En 1792 se habla de 11 ponchos tucumanes en el almacen de
un comerciante, lo que indica la produccion masiva y la importancia de esta prenda
gue lleg6 a ser muy apreciada en todo el siglo XIX. Los habia de vicuia, algodén y
lana’(Gisbert,2006:67).

d. Lachuspay otros tipos de bolsa

En la vestimenta de hombres y mujeres, Bertonio proporciona nombres diferentes
para las bolsas de los hombres y las mujeres, hoy parece no haber gran diferencia
entre las bolsas tejidas a telar para ambos sexos... El mismo Bertonio sefiala dos
tipos de bolsa de hombre: la huallaque servia para diversos usos; y la sonco, que
estaba destinada exclusivamente a la coca. Hoy la chuspa (palabra quechua)
designa una bolsa cuyo uso mas generalizado es la de portar coca; algunas de estas
bolsas tienen apéndices del tamafio de una moneda, lo que parece indicar que
también sirvieron de monederos. (...) ... las de la zona aimara son relativamente
pequefas, siendo medianas las de Calcha y Caiza. Todas sin excepcion mantienen
un decorado similar al pallai de las llicllas de la region correspondientes. Se forman
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por una pieza rectangular doblada sobre si misma y tienen una faja delgada que
permite colgarlas de los hombres. Se adornan con flecos y borlas. Es pieza
precolombina. La bolsa de las mujeres se llamaba histalla (Gisbert,2006:67).

IMAGEN 33: Chuspa destinada a llevar coca. Formaba parte del ajuar masculino. El ejemplo
corresponde a una chuspa de la zona de Chuquisaca, realizada en el subestilo denominado Vila Vila.
Col. Part. La Paz.

e. Tocados cefalicos en ambos sexos

Los hombres ya no llevan —hoy- ningun tipo de vincha en la cabeza en su vestimenta
cotidiana, sino un gorro puntiagudo prolongado sobre las orejas a manera de “gorro
frigio”, el cual llevan debajo el sombrero. Se llaman chullu o lluchu y esta tejido a
palillo. Pedro Pizarro en 1571 describe el tocado de los collas de la siguiente
manera: “estos indios destas provincias del Collao... visten ropa de lana basta, traen
los cabellos largos y encuznejados los varones y mujeres: los de una parte de la
laguna traen unos bonetones en las cabezas del altor de mas de un palmo, tan
anchos de arriba como morteretes, de lana negra. Otros que confinan con estos que
se llaman carnigas (carangas) y aullagas y quillacas, traen estos morteretes de
labores de lana de colores: los charcas que estan mas adelante traen los cabellos
hechos triznejas y unas redecillas alrededor de las cabezas de unos cordones de
lana colorada, con un cordon que les baja de lo mismo por debajo de la barba asido
a la redecilla”. Los bonetones de la gente de la laguna (Titicaca) son los collas que
dibuja Guaman Poma; los bonetones de los quillacas podrian derivar de la Chucus
tipo Huari, de los que se han encontrado algunos en enterramientos de Puqui
justamente en territorio Quillaca, hoy departamento de Oruro. Los bonetones, negros
en la gente del lago, eran amarillos en los Pacajes. Cobo dice: “Los Collas traian
unos bonetes (gorros) de lana justos, pero ahusados (adelgazados), porque asi se
amoldaban a las cabezas; y sus mujeres unos capillos puntiagudos al talle de
capillas (capuchas) de frailes’(Cobo Bernabé, tomo Il, pag 113). Este tocado
llamabase phanta, las lupacas lo llevaban con los faldones vueltos hacia arriba, cosa
gue no usaban las Collas (Bertonio). Las mujeres incas llevaban una wincha tejida
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alrededor de la cabeza, que hoy aun usan las mujeres de Charazani y
Amarete.(Gisbert,2006:67).

PARA LA MUJER

a. Acsu (mujer)

IMAGEN 34: Acsu. Pieza que envolvia el cuerpo de la mujer sujeta por una faja en la cintura 'y un
tupu (prendedor) en los hombros. Esta formado por dos piezas, tiene decoracion asimétrica en la
parte superior e inferior de la prenda. Este Acsu corresponde al estilo denominado Potolo de la
comunidad Jalq’a de Chuquisaca. Col. Part. La Paz. Teresa Gisbert.

Con el nombre de Acsu (quechua) o urcu (aymara) se designa la vestimenta con que
la mujer cubre su cuerpo, a diferencia del término genérico de ropa o vestido que en
aimara se dice isi. El acsu consiste en un cuadrilatero formado por dos piezas, con el
cual se envuelven de los hombros a los tobillos; quedan los brazos fuera y se prende
en los hombros con tupus, nombre con el que se designhan diversos alfileres de
metal. La cintura se ajusta con una faja. La carectristica de esta prenda, en lo
decorativo, es que el pallai es asimétrico, colocandose en la orilla superior e inferior,
siendo este Ultimo mas ancho y decorado (Gisbert,Ob.Cit.: 68).
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IMAGEN 35: Derecha: Retrato de una fiusta (siglo XVIII). Museo arqueoldgico de Cusco. Tanto lliclia
como acsu se decoran con tocapus, segun Teresa Gisbert. Izquierda version en graficos de Huaman
Poma de Ayala. Ver similitudes.

El acsu, al igual que el uncu, casi ha desaparecido para ser sustituido por el medio
acsu, que es una especie de pollera la cual como es obvio, s6lo mantiene un pallai.
En el altiplano esta prenda tiene hasta tres metros de longitud para formar una
amplia saya barroca; en Chuquisaca (Tarabuco), donde es extremadamente
decorado, el medio acsu mantiene su estrechez original. Respecto al Urcu (0 acsu),
Cobo dice: “El vestido de las mujeres que le sirve de saya... se la ponen como
sotana sin mangas, tan ancha de arriba como de abajo, y les cubre desde el cuello
hasta los pies;... y el modo en que se la ponen es que la revuelven al cuerpo por
debajo de los brazos, y tirando de los cantos, por encima de los hombros, los viene a
juntar y prender con alfileres. Desde la cintura para abajo se atan y aprietan al
vientre con muchas vueltas que se dan con una faja ancha, gruesa y galana lamada
chumpi. Esta saya o sotana se llama Anacu déjales los brazos de fuera y desnudos,
y queda abierta por un lado...cuando andan se desvian y abren las orillas desde el
chumbi o fajadura para abajo, descubriendo parte de la pierna y muslo”(Cobo
Bernabé, tomo I, pag 113).
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El anaku en Candarave - Tacna, enclave Lupaca

El anaku (antiguamente también llamado urko), era el traje tipico de ciertas partes de
las provincias de Candarave y Tarata hasta el siglo XX, cuando fue masivamente
reemplazado por la pollera (de origen espaiiol) y la blusa, como influencia moderna y
reciente de otras regiones. Los ancianos recuerdan aun, que en la provincia de
Tarata, el anaku era usado por las mujeres sin distincion de edad y que este traje se
usaba tanto en el valle como en la puna, siendo el rio Mauri, la frontera cultural. Del
Mauri hacia el Este, se usaba la pollera en el territorio que pertenecia tanto entonces
como ahora, al departamento de Puno; mientras que del Mauri hacia el Oeste se
usaba el anaku.

El origen de este traje se pierde en el tiempo; es en realidad el traje nacional
femenino prehispanico y colonial peruano. Consiste en una tunica, con dos aberturas
a los costados para los brazos y una en la parte alta para que pase el cuello.
Actualmente se usa aun, en ciertas fiestas del distrito de Kamilaka, en la provincia
de Candarave. Fuera de ello, su uso estéa restringido a ciertos lugares en la sierra de
Moquegua y de la provincia de Yauyos, en la sierra sur del departamento de Lima.

OGD TUR TACNA

Foto de Bollaert, de mediados del siglo XIX de Anaku moderno vestido por una modelo.
mujeres taratefias vistiendo anakus.

IMAGEN 36: Vestimenta originaria de los aymaras, usada ain en pleno siglo XIX.

b. Faja o wak’a (mujer)

Al parecer, en tiempos prehispanicos era prenda exclusiva de las mujeres, lo que se
infiere del Vocabulario de Bertonio. Hoy la usan los hombres y mujeres, aunque
ambas tienen contextura algo diferente. Posiblemente la faja fue usada por los
hombres tan sélo desde el siglo XVIII, por influencia de la vestimenta espafiola y a
raiz de la prohibicion de usar trajes indigenas emitida después del levantamiento de
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1781. EI nombre aymara de faja es huaca (wak’a) y el quechua chumpi
(Gisbert,2006:68).

IMAGEN 37: Faja o chumpi de la region de Achiri, zona aymara en el departamento de La Paz.
Teresa Gisbert.

c. Lliclla o Isallu (manto)

Dice Cobo que usan: “ ponensela encima de los hombros , y juntando los cantos
sobre el pecho, los prenden con alfiler. Estos son sus mantos... los cuales les llegan
hasta media pierna, y se los quitan para trabajar y mientras estan en casa”(88). El
nombre aimara es isallo para las lupacas e iscayo para las Pacajes. Esta es una
prenda rectangular formada por dos piezas, adornada con pallai en los extremos
externos y en los bordes proximos a la costura en direcciéon paralela a la urdimbre,
en la zona Charca, las llicllas s6lo tienen dos pallai al centro, los extremos se
decoran con listas de colores (Gisbert,2006:68).

d. Uncufa

Llamada tari por las pacajes, es una pequefia manta que usaban las mujeres
indistintamente para cubrirse la cabeza o llevar coca en ella, recogiéndola a manera
de pequefio atado. Es prenda que aun se utiliza, restringiendo su uso como atado, a
diferencia de la lliclla se forma de una sola pieza sin costura alguna, se decora con
listas de colores y generalmente tiene un pallai central. (...). (Gisbert,Ob.Cit,:68).
Sobre la uncufiadice Bertonio: Huncufia “el pafo donde llevan algo, o la mantellina
que traen las indias en la cabeza que también suelen servir para llevar’. Cuan do
esta pieza se adornaba con ayas de colores se denominaba ccatita uncufia.

e. Awayu (manta)

Bertonio considera el ahuayo como pafal, es decir una manta que sirve para
envolver al nifio. Actualmente se conoce como ahuayo la manta que sirve para
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cargar al nifio en las espaldas, tiene dimensiones algo mayores a la lliclla y también
esta formada por dos piezas. Muchas veces son prendas tejidas por la mujer para el
matrimonio y llevan los nombres de los contrayentes. Su uso es reciente, ya que
hasta fines del siglo XVIII los nifios se levaban en una cesta a manera de cuna. Esta
prenda es usada hoy para cargar los nifios a la espalda y mantiene su textura —
ancestral-, aunque la persona que lo usa sea una chola, es decir una mestiza cuya
ropa no esta tejida en telar y que responde a otros moldes. La pervivencia del
ahuayo ha hecho que este nombre se use genéricamente para dominar cualquier
tejido indigena hecho en telar.

f. Phanta (capirote)

Este gorro se llamaba phanta. Bertonio aflade phanta llintta “aquella parte del
capirote que levantan o redoblan hacia arriba las lupacas, lo cual no usan las collas”
Esto indicaria una diferencia de tocado entre lupacas y collas. Como complemento
estaba la histalla que era bolsa para las indias. El isallo era manto con que se
cubrian la manera de la llacota masculina, equivalente a la palabra quechua lliclla.
Cuando estaba listada, de alto a bajo en los dos lados, se llamaba hattuni manacani
manta. Cuando el listado era azul se llamaba larama isallo. La manta de fiestas que
tenian listas a cada lado se llamaba cuncani isallo y si no estaba tafiida y era de
colores naturales se le decia kora isallo (Gisbert,2006:68).

IMAGEN 38: Izquierda: Sefiora (tallamama) del Collasuyo vestida con acsu (urco o anaco), lliclla
prendida con un tupu y capirote (phanta), fimagen de Poma de Ayala. Derecha:India Colla con una
phanta en la cabeza, segin Diego de Ocafa (1610). Segun: Teresa Gisbert, Ob.Cit.
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16 ARQUITECTURA Y VIVIENDA AYMARA: TECNOLOGIA DE PIEDRA Y
BARRO

iOh! Que grandeza se puede decir de Alexandre, ni de ninguno de los poderosos reyes que el mundo
mandaron que tal camino hiciesen, ni inventasen el proveimiento que en el habia? No fue nada la

calzada que los romanos hicieron, que pasa por Espafia, ni los otros que leemos, para que con este
se comparen. Y hizose hasta en mas poco tiempo de lo que se puede imaginar; porque los Incas
mas tardaban ellos en mandarlo que sus gentes en ponerlo por obra” Pedro Cieza de Ledn.

Hace mas de 8000 afios (a.C.) que las cuevas y abrigos rocosos de Pizacoma,
Quelcatafi; Mazocruz e Ichuiia se hallaban habitadas por grupos de cazadores de
cérvidos y camelidos (Amat Olazabal, citado por Ayala,2002:405). Inicialmente, y por
miles de afos, la naturaleza fue su casa y hogar de los antepasados de los aymaras.
Empero, para pasar de ndmade a sedentario tuvieron que descubrir la agricultura, y
con ello vino la construccion de rusticas viviendas, en sus inicios, pero que con el
devenir los afios la arquitectura aymara, tanto doméstica como religiosa, ha sufrido
un proceso de perfeccionamiento, la misma que la veremos seguidamente.

16.1 EVOLUCION DE LA ARQUITECTURA

a. Casas cueva

Esos hombres que habitaron hace 10 000 afios en las planicies circunlacustres de la
meseta del collao “pernoctaron en cuevas, grutas y campamentos al aire libre... Se
conoce algunas cuevas empleadas por los primigenios pobladores (azangarinos),
como Vilcantira, Sunka Katana, Hatun Lorato, Uchuy Lorato, Puka Pukara Orko y
Cruz Kunka. El abundante material litico (puntas de proyectil, raspadores, cuchillos,
raederas, etc.) hallado en varios lugares de la provincia de Azangaro nos hace
colegir que pampas y cerros utilizados por los primigenios azangarinos, hacian las
veces de recintos de recolecta y caza”(Calsin,2005:21).

Los primeros pobladores del departamento debieron vivir en las cueva (eh ahi las
pinturas rupestres en la cuevas como muestra) naturales, en los huecos de los
arboles o en los resquicios de las pefias. Asi lo consignan en sus cronicas Cieza de
Ledn y Guaman Poma. Las cuevas en Puno tienen una trascendental significacion
mitica. Los fundadores del imperio. En las cuevas se refugiaban también los
espiritus malignos, los ‘anchanchos’, los ‘japinufios’, incubos y sucubos andinos, de
cuerpos deformes diminutos, viscosa pelambre y que eran el sobresalto de hombres
y mujeres, antes de que apareciera el Dios Wirakhocha.(Loayza,1972:107).

Las cuevas de Qillgatani son la prueba fehaciente de que hace 10 mil afos el
hombre habitd en el altiplano collavino.
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IMAGEN 39: Pintura rupestre de Qillgatani: Escena ritual de danza cinegética triunfal del santuario
rupestre de Mazo-Cruz, Pertd (PH - Lima caretas)
Fuente: http://ww fileane.com/espagnol/dibujos_rupestres.htm

b. Casas subterraneas

Ya dijimos que los arahuaques son los primeros que habitaron el altiplano, -y que-
de ellas surgio los uro o puquina... entonces rastrear como eran las construcciones
de estos nuestros primeros ancestros nos ayudara a entender el proceso de
evolucion de las viviendas en el altiplano, y en particular de los aymaras.

‘Las moradas o mansiones de los uros (Kjotsuii) han sufrido una evolucion bien
marcada en el decurso de los siglos. Las primitivas habitaciones que construyeron
los arahuaques amazonicos fueron subterrdneas, y ellos mismos las excavaron en
el suelo para ponerse a salvo del frio glacial de la puna; después se levantaron en
forma de circulo, como se admira actualmente en los kullpis y chulpas del Altiplano,
de Churajon y Polobaya. (Laminas XI, XII, XlIlI, XIV, XV y XVI en pagina web). Las
viviendas de los actuales uros de Iru-Itu son hechas en forma rectangular, sin calles
delineadas, todas las casas agrupadas en un solo lugar, con pequefias avenidas
hacia la ribera del rio, donde se levantan sus astilleros” (Bernedo,1949:21;en: Los
Andes).

Otro grupo altiplanico que nos ofrece pruebas de este tipo de vivienda es Tiwanaku.
Laguna Meave al referirse a las habitaciones tiwanaku, en su periodo primitivo, dice:
“Sus habitaciones eran construidas bajo tierra, (a nivel raso) de formas
cuadrangulares, cuyas paredes se sostenian por muros de contencién, con un
sistema de pilares cuyos espacios se rellenaban con piedras canteadas. Esculpian

180



cabezas rudimentarias en las paredes de sus construcciones”’(2002:30). Creemos
gue la de los aymaras fue semejante como dicen otros autores.

LAMINA XII
A.- Chulpa de arcilla mezclada con paja
LAMINA XI B.- Interior de piedra de la misma

Vivienda primitiva de los Puquina.

Ruinas de Huactalacta (Pocsi) (Rinconada de Uzuna)

LAMINA X111 LAMINA XIV
Necrdpolis de Tutalén Viviendo cuadrangular primitiva

Tutalén (Pocsi)
Vivienda primitiva de piedra pircada B S e tile S R A btanaa

(Pocsi) 8.~ Plano

IMAGEN 40: Tomados de: “La cultura Puquina” 1949, www.casadelcorregidor.pe/d-
interes/_biblio_Bernedo.php

Ponansky (Ob.Cit.,43) dice que el sistema arcaico de las casas de los aborigenes ha
sido el de construirlas cavando en el suelo fosos de un ancho suficiente para
meterse en cuclillas y dormir en esa posicién. De esos huecos no queda sefial
alguna, ni tampoco tradicion entre los actuales descendientes de los que usaban tal

manera de hacer su vivienda.
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IMAGEN 41: Izquierda: Viviendas subterraneas descubiertas el afio 1903 en Tiwanaku (Mision Crequi
de Montford). Derecha: Tipica habitacién subterranea Tiwanaku. Transicion entre la vivienda humana
primitiva de subsuelo y la vivienda con estructura sobre superficie, de periodos méas avanzados.
Fuente: Laguna Meave, “Tiwanaku”.

c. Casas putuko

La humanidad aymara, en aquella etapa de su vida, cuando se convertia en
sedentario, su estilo de vida cambié drasticamente, empezaron a construir otra
arquitectura doméstica: Putuku. Dice Huaman Poma “Y no tenian casas, cono
edeficaron unas cacitas que parece horno que ellos le llaman pucullo”.

Putuco: Tipo de vivienda que construyen los pueblos proximos al lago Titicaca. Al
efecto preparan champa, y sobre una base semicircular la van apilando hasta
terminar en punta. No le hacen ventanas; y, aparte de la puerta, solo tienen un
respiradero en el vértice. Su costo se reduce a la mano de obra, aportada por todos
los miembros de la familia, o por los vecinos mediante el sistema del ayni”
(Enciclopedia llustrada en el Peru, Lima, 1987, tomo V, citado por Marussi.

La palabra “Putu aparece a principios del Siglo XVII en el Vocabulario de la Lengua
aymara de Ludovico Bertonio, con el significado de edificio de boveda, lo mismo que
en el Diccionario geografico estadistico del Perd de Mariano Felipe Paz Soldan,
publicado en 1877(Marussi,1999:52).

“El empleo temprano del vocablo Putu, permite suponer que los Putucos tienen un
evidente origen pre-hispanico. Se refuerza este supuesto cuando se aprecian las
caracteristicas interiores de los Putucos actuales, en los cuales no aparecen los
muebles, al estilo europeo, pues todos los elementos (sillas, camas, etc.) aparecen
como partes no movibles realizados con la misma tierra (Adobres o champa),
conformando: poyos como lugares para sentarse, ornacinas como elementos para
guardar o apoyar objetos, plataformas elevadas ( a unos 30 cms. Aproximadamente
del suelo) como sitios para dormir, etc.(Marussi,1999:54).
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IMAGEN 42: Viviendas con techo de adobe formando bévedas de avance o falsas bévedas.
Fuente: Ferrucio Marussi. Los Putucos de Puno.

[ SEGV1IDAEDADDEIVAS

IMAGEN 43: Hombre habitando en Putuku de piedra de cacaracteristicas cercanas a las chullpas..
Gréfico de Huaman Poma de Ayala

Vale aclarar que estos pukullos también se confeccionaban para los santos muertos.
“De como esta gente comenzaron a enterrarse muy onrradamente en sus bovedas
gue llaman pucullo. Questa gente comensaron a edeficar estos enterramientos de
los principales aparte y lo blanquearon y pintaron y se enterrauan cin serimonia ni
auia ydulatra en aquel tiempo” (Huaman Poma). En las cronicas del autor citado, en
esa descripcion no hacen referencia alguna a los putucos ni tampoco a la
arquitectura de los gobernantes, que sabemos eran de mejor trabajo.
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Esta maravilla de arquitectura, llamado, Putuku, se ubican exclusivamente al norte
del lago Titikaka, en los lugares llamados Saméan, Taraco y Arapa. Sus
antecedentes, quizas se encuentre al lado sur del Titicaca.

TIPOLOGIA

POSIBLE DE LA VIVIENDA WANKARANI

R Ak Al RO et G P |
IMAGEN 44: Posible vivienda Wankarani con techo de paja.
Fuente: Ferrucio Marussi. Los Putucos de Puno.

“Las evidencias arqueoldégicas mas antiguas de edificaciones semejantes a los
actuales Putucos, corresponden a la denominada cultura Wankarani (1000-1500
a.c. hasta los 100-200 d.c.). Su ubicacion geografica se extiende al norte y noreste
del lago Pop6 (Bolivia). Esta es una region muy seca y con escasa vegetacion, en la
cual las precipitaciones pluviales apenas alcanzan de 200 a 500 mm por afio. (...) A
esta cultura también se le denomina “de los tumulos”, porque sus aldeas eran
emplazadas sobre monticulos de tierra con alturas de 5 a 25 m. en relacion al nivel
del suelo”. “Para la construccién de los cimientos, se utilizaron piedras alargadas
gue eran clavadas verticalmente sobre el piso, y los muros eran realizados utilizando
adobes delgados con abundante paja o ichu... de los techos no existen ni
vestigios”(Marussi,1999:32).

Putuku: complejo habitacional

Para Marussi (1999:85) quien la estudiado profundamente la arquitectura aimara, “El
putuco como unidad constructiva y espacial no representa necesariamente lo que es
la casa de una unidad familiar campesina. El putuco, por lo general, es sélo parte de
un complejo habitacional rural mayor, conformado por otros putucos y en algunos
casos también por edificaciones distintas a ellos. A estas diversas edificaciones se le
adiciona un elemento envolvente (el cerco) y otras construcciones menores”. Este
complejo fue la morada de la familia aimara en la época prehistorica y en los inicios
de la conquista”.
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Los putucos de conformidad a sus funciones pueden dividirse en tres grandes
grupos, segun Marussi (1999:85):

1.

N

Para actividades domésticas cotidianas, que a su vez puede ser para:
- Cocina.

- Cocina - dormitorio.

- Cocina-depésito.

- Dormitorio.

- Dormitorio — depésito.

“El putuco cocina constituye el espacio que sirve para la preparacion de los
alimentos, funcionando en algunos casos también como cocina-dormitorio y
como cocina-depdésito. (...). Las reuniones de la familia también suelen ocurrir
en la cocina, especialmente en los periodos de extrema rudeza climatica, en
caso contrario las reuniones y gran parte de las actividades diarias se realizan
al aire libre, en el patio de la casa...Para sentarse en la cocina se utiliza
poyos construidos con champa o con adobe. Algunos de estos poyos, llegan a
tener un ancho y un largo tal, que permiten habitarlos como camas, para lo
cual se coloca sobre laplataforma esteras de totora, pieles y mantas”

Como depdsitos de objetos y productos.
Como cobijo para animales.

“Estos se construyen proporcionandolos al tamafio y a las dimensiones de los
animales que se desea guarecer”’, para protegerlos del clima.

IMAGEN 45: Complejo habitacional familiar: Putuco del perro, corral de ovejas, mesa de perdon,

batan, depdsito dormitorio, piedras estacas que sirven para amarrar ganado.
Fuente: Ferrucio Marussi. Los Putucos de Puno.

“Tanto los putucos como otras edificaciones diferentes que conforman la vivienda...,
se construyen sin divisiones interiores, y todas se articulan y organizan
funcionalmente a través de un patio o cancha. Esta es indudablemente una
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concepcién de origen pre-hispanica. Es hacia este espacio descubierto de la casa
gue abren todas las puertas y las pocas ventanas de las edificaciones. Gran parte de
la actividad diurna de tipo social y productivo ocurre en este espacio integrador... La
cancha también sirve a modo de corral para reunir y cuidar a los animales mayores
(vacas, alpacas, llamas y ovejas) que durante el dia estan pastando en los
alrededores de la vivienda” (Marussi,1999:91).

Algo que llama la atencidn es que, en el patio se ubicaba, casi indispensablemente,
una mesa destinada para actividades de gran importancia de tipo ceremonial. “Es la
denominada mesa de perddn. Todas las canchas de las viviendas campesinas de la
zona tienen mesa de perdén. Esta consiste en un paralelepipedo construido con
champa, que va apoyado en el suelo por uno de sus lados de mayor superficie,
resultando el lado opuesto la plataforma superior de esta mesa ceremonial.
Flangueando a esta mesa siempre se construye un poyo construido de champa que
sirve de asiento. Los pobladores relataron que cuando ocurren disputas o diferencias
graves entre personas, vecinos o parientes, y entre ellos no pueden llegar a un buen
entendimiento, los litigantes deciden y nombran a una autoridad (puede ser el
teniente gobernador u otra persona) que actuando a modo de arbitro les pueda
ayudar a dirimir sus diferencias. La persona nombrada junto con los litigantes se
retnen alrededor de la mesa del perdén, para lo cual se inicia una ceremonia que
incluye el consume de hojas de coca’(Marussi,1999:92), pero este tema es motivo
del capitulo sobre justicia aymara.

—SECTORES DONDE SE
\\/'/ PRODUCL LA (ONTINUIDAD
N ENTRE LOS MUROS ‘7

ELTECHO =~—_ R

IMAGEN 46: Formas esenciales de los putucos.
Fuente: Ferrucio Marussi. Los Putucos de Puno.

Un putuco de gran importancia “esta constituido por un marco saliente ubicado al
lado de las puertas, el cual tiene forma de ‘U’ invertida y esta construido con el
mismo material con el cual se construyen los muros y el techo del putuco. Este
elemento forma un peugefio espacio techado previo a la siempre Unica puerta, que
realza el acceso y permite que una persona se pueda asomar al exterior en caso de
lluvia, nieve o granizo...”(Marussi,1999:94).

Cada putuco tiene un ducto que sirve como mecanismo de ventilacion o ingreso de
la luz.”Son pequenas, en algunos casos llegan a tener solo diametros de 10 cms.
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Aproximadamente. Estos ductos solo sirven, ... para ventilar los interiores, y el
control del frio que puede entrar en exceso en un momento dado a través de ellos,
se produce colocando una piedra 0 un trozo de champa o de tela en dicha abertura,
qgue aun en la actualidad perviven.

d. Las casas media agua o gallu

Légicamente que los aymaras no solo tuvieron un solo tipo de edificaciones
domésticas, por el mismo proceso evolutivo que el tiempo provoca, o las
circunstancias del contexto ambiental, la disposicion de materiales, la creatividad,
etc., se diseflaron otro tipo da habitaciones: en este caso las casas hechas con
muros de piedra o adobe y techo de paja, que es la que subsiste hasta nuestros
dias, claro, con algunas modificaciones. Recordemos que eran pintas de rojo y
blanco, como se vio en el capitulo de Historia.

En la informacion recolectada por Garci Diez de San Miguel, en su Visita hecha a la
provincia de Chucuito en el afio de 1567, se advierte la siguiente cita: “asimismo los
naturales de esta dicha provincia son muy ocupados en hacer sus casas y en traer
como traen la madera para ellas de mas de cuarenta leguas de aqui porque en esta
dicha provincia no hay la dicha madera ni en su redondez”. Por lo que se deduce
gue los aimaras, en el aflo 1567 y anteriores utilizabamos madera para hacer las
casas con techo de paja, que posiblemente sea ichu o chilliwa. La madera se usaba
para estructurar el techo (soportes pilar o el esqueleto del techo que servia de
soporte) y finalmente cubrirlo con paja.

La madera, segun el documento citado, la traian de Larecaja y Moquegua. “Con
relacion a Larecaja, Fray Reginaldo de Lizarraga en su Descripcion breve del Peru
(72) nos precisa lo siguiente: “esta provincia es montuosa, llena de sabandijas
ponzofosas, de tigres y osos y leoncillos; de aqui se proveen de madera para las
iglessias”, pues en 1567 habia demanda de madera para la construccién de las
iglesias. Esta madera, sin embargo, no era exclusivo para las casas de techo de
paja sino también para reforzar el techo de los putucos en algunos casos.

e. Casas de piedray paja

Cuando el habitante del altiplano empez6 a dar saltos en su ciencia y tecnologia,
cambid sus habitos de vida. Asi dice Huaman Poma(Marti Soler, 1980:48) “Estos
dichos indios comenzaron a hazer rropa texido y hilado, awasca (tejdio corriente) y
de cumbe (fino) y otras pulicias y galanterias y plomages. Ydeficaron casas y
paredes de piedra cubierto de paxa. Y alsaron rreys y sefiores capitanes;...”

Los pueblos andinos construyeron, desde las primeras culturas, casas habitacion
con planta circular en sus primeros momentos (suntur wasi), y luego, de trazo
rectangular. En general constaban de una sola habitacién (pero bien pintadas de
color rojo y blanco) con una puerta orientada al este, y cuando se trataba de varios
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edificios, al patio comun. Las paredes de estos edificios eran de barro, con
techumbres de paja de dos aguas, adosadas a vias de madera, ligadas con soguillas
de esparto o nervaduras de auquénidos. Esta simplicidad en la casa habitacion se
explica por la concepcion del mundo vigente para el hombre andino que considera la
propia naturaleza como su habitat ordinario, siendo la casa Unicamente sitio para
dormir y abrigarse de las inclemencias del tiempo. El hombre andino no tuvo, pues,
casas-habitacién confortables, ni construyé residencias o palacios con este objeto.
Los grandes edificios eran mas bien sitios con destino publico y servian de
albergues para los gobernantes y personas destinadas al culto y a la administracion.
En tal sentido existian en las ciudades mas importantes, agllwasis para albergar a
las sacerdotisas del sol, intikanchas para los sacerdotes, y grandes palacios para los
Incas y personajes importantes de la administracion. Destacaban igualmente los
edificios destinados expresamente al culto, las universidades o yachaywasis, y las
kallankas, construcciones destinadas al descanso temporal de mitayos y ejércitos.

IMAGEN 47: 1zquierda: Casa con techo de paja en los graficos de Huaman Poma. Derecha: El
Shuntur Huasi que se encuentra en Azangaro, Puno.

f. Las chulpas o arquitectura chullparia

El siglo XVI, puede ser considerado como el siglo de la arquitectura aymara de
mayor consideracion, por la arquitectura chullparia impresionante. Al respecto, dice
Roberto Choque Canqui (1992:61), que “de esta época existen algunas
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construcciones atribuidas a los aymaras, conocidas como casas-chullpas. Algunas
de ellas son mausoleos y otras se presentan como fortalezas y mausoleos (tumbas).

Lo anterior se basa en la versién de Pedro Cieza de Ledn (1553:1973.P.1.): “la cosa
mas notable y de ver en este Collao; a mi parecer es las sepulturas de los muertos...
como los vivos de daban por tener casas tan grandes y galanas, y con cuanto
cuidado adornaban las sepulturas donde se habian de enterrar como si toda su
felicidad no consistiera en otra cosa; y asi por las vegas y llanos cerca de los
pueblos estaban las sepulturas destos indios, hachos como pequefias torres de
cuatros esquinas, unas de piedra sola y otras de piedra y tierra, algunas anchas y
otras angostas; en fin como tenian la posibilidad o como eran las personas que
edificaban. La chapiteles, algunos estaban cubiertos con paja; otros como unas
losas grandes; y pareciome que tenian las puertas de estas sepulturas hacia la parte
del levante...”.

Todavia hoy, algunos siguen discutiendo su relacién directa con el ‘estilo cusquefio’,
aunque el labrado de la piedra en la region circunlacustre ya habia alcanzado cotas
de perfeccion semejantes en época Tiwanaku (siglos VI — Xl). Asi, Graciano
Gasparini y Luise Margolies (1977:157) hablarian de la posibilidad de canteros
aymaras trabajando en la ciudad del Cusco como consecuencia de las prestaciones
a que obligara la mita, mientras que el consenso actual apunta a que las estructuras
chullparias empezarian a erigirse de manera generalizada en momentos post-
Tiwanaku, el de desarrollos regionales Qollas, y continuarian construyéndose
durante el periodo inca e incluso durante los primeros afios de la Colonia. A este
respecto (y la arqueologia parece confirmarlo), son cada vez mas los autores que
reinvidican para la ingenieria aimara los logros arquitectonicos que, como la falsa
boveda por aproximacion de hiladas, resultan tradicionalmente asociadas a los
incas, cuando éstos tan solo los habrian copiado y/o adaptado a sus necesidades
constructivas y su particular estilo arquitectonico. (Bolivar.2008:05. En: Los Andes).

La chulpa Chambilla es una de las mas imponentes construida con elementos liticos
labrados primorosamente. Las chullpas de Cutimbo, y otros, ofrecen gran belleza
gue para su construccidn tuvieron que emplearse técnicas e instrumentos
sofisticados.

Las torres de Sillustani fueron construidas usando la técnica del sillar, la que es
analoga a la del Coricancha y Ollaytaytambo (cusco).

Esta arquitectura se hizo a base de piedra, a base de su dominio, del conocimiento
de variedad de piedras y de sus propiedades. Este conocimiento no soélo se alic6 en
las construcciones, sino en la construccién de vasijas, armas e implementps.
“Conocieron diversidad de piedras, desde las piedras mas blandas, traquiticas, hasta
las méas duras, porfido o granito. Y en cuanto a técnica, un corte perfecto. Hay cortes
admirables en ciertas piedras de la region del Cusco” (Historia del Peru. Luis. E.
Valcércel). Se elegia rocas de grano fino, resistentes y pulimentables; las aserraba
con hilo de plata y las martillaba con un silex; las pulia frotAndolas con una piedra y
agua mezclada de esmeril; las perforaba haciendo girar rapidamente un pedazo de
junco o de hueso cubierto de arena fina y dura humedecida. Para hacer un mortero,
practicaba una serie de agujeros unos junto a otros, luego rompia las paredes que
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separaban los agujeros e igualaba el fondo de la cubeta frotAndola con un guijarro
duro. Hacian también estallar las piedras calentandolas y vertiendo enseguida sobre
ellas agua fria. (Historia de la Quimica:34). Las piedras finas utlizadas son:
turquesa, sadalita, coral, lapiz lazuli y cristal de roca, para hacer figurillas, cuentas
de collar, adornos.

Las caracteristicas de los pueblos aimaras en cuanto a arquitectura es la
construccién de necropolis formadas por chullpas, las cuales son torres funerarias
de planta cuadrada o circular cubiertas con falsa boveda (fig 223). La mayoria de
ellas tiene una pequefia puerta orientada al este. El material utilizado es piedra en
algunos sectores, sobre todo entre los collas y lupacas, y adobe en la region sur,
entre los pacajes. Estas ultimas son de planta cuadrada y a veces tienen sus muros
pintados. Este sistema se hace extensivo a los carangas, en cuyo territorio hay
extensos chullpares (Gisbert,2006:176).

IMAGEN 48: Chullpas de Wila Qullu, cuyo disefio responde a los uncus incaicos, Oruro.
Foto de Teresa Gisbert, Arte Textil y Mundo Andino.

“Tchopick (Marion, some notes,:5) ha estudiado las chullpas del Peru describiendo
los sitios principales. Sin duda, la necrépolis mas importante es la Sillustani, ubicada
en el lago Umayo cerca de Hatun Colla. Las chullpas son de diferentes tipos y
épocas, aungue las primeras son preincas, algunas de ellas, como la llamada del
lagarto, esta finamente pulimentada en sus paradmetros liticos exteriores. Otros sitios
de importancia son Kacha Kacha, entre Acora e llave, también son de piedra con
planta cuadrada, falsa boveda en la cubierta y nichos interiores. Por ultimo esta
Cutimbo, cerca de Chucuito. Todas estas chulpas tienen u recinto interior para
acomodar las momias de los difuntos, las que se colocan en posicion fetal sujetas
con cesteria, junto a ellas se colocaban las ofrendas. En Bolivia estan las tumbas de
Escoma, descritas por Squier, las de Sica Sica y Caracollo, y las de Carangas, que
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aun mantienen su pintura exterior. Existe un mapa de distribucion de tumbas de
adobe de planta cuadrada en la zona de Pacajes-Carangas (Ponce, Tiwanaku,La
Paz,1981,:204). Todas estas tumbas, que corresponden a la cultura aimara, se
siguieron construyendo durante la dominacién incaica y en algunos lugares aun en
tiempos virreinales. (Gisbert,176).

IMAGEN 49: Gréafico de Huaman Poma, muestra la construccién de una chulpa.

La arquitectura aymara la podemos diferenciar en arquitectura funeraria y
habitacional, o0 en domeéstica y politico-religiosa o administrativa. Dentro de la Ultima
se encuentran la funeraria, adminsitartiva, los almacenes, las necropolis, fortalezas,
templos, ciudadelas, monolitos, etc.; y dentro de la arquitectura domeéstica,
basicamente la habitacional.

Las antiguas sociedades aymaras eran necroteistas, es decir cada muerto se
convertia en un Dios que debia tener su chullpa. ElI acabado de la chullpa era
conforme la jerarquia del difunto, a mayor jerarquia mejor elaborada la chullpa. Los
conjuntos de Sillustani y Cutimbo son ejemplos de sepulcros de la antigua élite de
los Collas y los Lupagas. Estos vestigios de Sillustani y Cutimbo permiten establecer
gue los antiguos aymaras desarrollaron de manera independiente la gran
arquitectura de la piedra, con finos acabados y tamafios colosales. Como la
construccién de las chullpas, de la élite, exigia gran precision, es facil deducir que
instrumentos de metales mezclados como el bronce eran del dominio pleno de los
antiguos Collas y Lupagas. Ademas, claro est4, de otros puros como el cobre, oro,
etc. (aymara.org. http://elcollaoperu.com).
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Las chullpas aymaras no so6lo se encuentran en el territorio punefio-peruano, puesto
gue no soélo ahi se desarrollé el pueblo aymara, sino también en Bolivia y chile,
probablemente en Argentina que también es territorio aymara. La edad de estas
construcciones es un enigma historico, a pesar que Cieza de Ledn, en su Cronica de
1549 las encontro enteras y ‘recién acabadas’(Cortazar,s/f.:135).

Existen teorias diferentes acerca de la finalidad de estos edificios, sepulcros de jefes
collas para unos, vivienda-tumulos para otros investigadores, porque los antiguos
peruanos del ande, compartian su morada con los restos de sus antepasados, que
conservaban en camara bajo el piso. El arquedlogo Arturo Ruiz Estrada, ha
realizado novedosas investigaciones al respecto y hallado intacto (y desenterrado)
uno de estos sepulcros, con sus ofrendas mortuarias. El cientifico, arquitecto Carlos
Milla, supone que podrian ser hitos geogésicos que utilizaron en la antigliedad los
Amautas astronomos, atendiendo a su peculiar ubicacién, y singular construccion,
gue no se justificaria si fueran exclusivamente viviendas o0 sepulcros.
(Cortazar,s/f.:135). La mayoria son circulares, aunque existen otras que tiene planta
cuadrangular, como las que se conservan en el altiplano del Qollau, pertenecientes a
los Lupagas.

IMAGEN 50: Chullpas de kacha kacha.
Fuente: Emilio Romero.

Los principales grupos chullparios en el contorno del Titicaca son: Arco Punco
(cuenta con 35 chullpas); Visachani, en terreno de Pukara (mas de 100); Juchu
Pukara; Paro Paro; Mercaymarca; Cutimpo; Mallco Amaya; Cojra. Los de 100 nos
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dan a entender que tiene trascendencia hist'roica y donde encontramos una sola
chuspa, indican que eran lugares donde se iniciaba estas practicas mortuarias.
“Cerca a Acora estan las famosas chulpas de Cacha Cacha, numerosas y diversas
formas (pertenecieron a los erinos de acora?), cuadrangulares unas y redondas
otras; pero todas de un mismo plan y estilo. Squier describe asi estas ruinas: ‘el
interior de ellas es de toscas peidras unidas por arcilla, o una especie de
cemento”(Romero,1928:60).

16.2ARQUITECTURA CEREMONIAL Y RELIGIOSA

a. Inka Uyo

La arquitectura de Chucuito denominada por algunos omo “Inka uyu” (palabra
aymara que significa Muro del Inka) o “Inka ullu” (en quechua,Falo del Inka) ha
generado muchas versiones obre su origen y naturaleza, veamosla seguidamente:

Version 1: Observatorio.- En las excavaciones de 1971, se encontraron en este
sitio varias piezas de piedra tallada, las que responden a dos tipos de formas; unas
tienen el extremo plano y las otras en media esfera sobresaliente, ambas muestran
el otro extremo algo tallado como para ser empotradas en el muro de una
edificacion. Las primeras son clavijas que servirian para sujetar y apoyar el techo de
las viviendas, tal como se aprecia en las edificaciones de Macchu Picchu en el
Cusco (www.municipalidadistritalchucuito.gob.pe), esto se contrasta con la version
de que los curas hicieron recoger todos estos falos y los enterraron en el Inka Uyo
hace siglo atras. Los falos no correponden originariamente al templo, que fue un
observatorio.

Version 2: Centro ceremonia.- Solemos engafiar a nuestro pensamiento cuando
pensamos que todo el territorio incka tawantinsuyano es obra y fuerza de los
propiamente inka, opacando con ello la inteligencia de las otras naciones que la
integraron. Un ejemplo de eso es el mito creado sobre el centro ceremonial de
Chucuito mas difundido con el nombre de “Inca Uyu”.

El mal denominado “Templo de la fertilidad” o Inka Uyu, se ubica a 18 kilémetros de
la ciudad de Puno, en Chucuito, capital de los aymaras, a 3500 m.s.n.m. sobre este
centro se han tejido varias versiones ya muy difundidas:

1. “Una de ellas la escuché de unos nifios que explican que ese adoratorio fue
un “Templo de fertilidad” construido hace 17 siglos y que tenian que sentarse
encima de una piedra tallada con aparente forma de falo. También mencionan
gue las mujeres estériles tenian que traer nueve hojas de coca y chicha de
maiz morado, se sentaban en el falo y echaban la chicha; si iba a los
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costados no podia tener hijos, y si iba al centro tendria hijos. Lo malo y lo
bueno es que muchos han creido dicha version. Conoci a varios amigos que
SUS esposas en unos casos, y novias en otros, nacionales y extranjeras, no
podian tener hijos, pero johj... maravilla, por curioso que parezca al poco
tiempo estuvieron gestando las damas acompafantes que se atrevieron a
sentarse y seguir el ritual creado,... ¢fue pura casualidad? ‘fue sugestion?...
esto es extraino muy extrafio” (Anénimo,2005).

FOTO 5: Vision externa e interna del recinto del Inka Uyo o Inti Uyo. Foto: Henry Mark Mamani

“Se sabe también que se ‘construyd’ (o reestructurd) el templo de la Fertilidad
hace aproximadamente 10 a 12 afios atras (desde el 2005). Fue transformado
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por un poblador de Chucuito con el objeto de atraer turistas, y
consecuentemente obtener ingresos” (anonimo). En este templo se
depositaron 81 soportes de piedra con forma de falo traidas de varios lugares.
Este templo atrae a los amantes de lo mistico, pues es dado a conocer como
“un conjunto de falos liticos que simbolizan la fertilidad del cosmos”.

2. La otra la escribié el Dr. Frisancho: Segun el Director de Turismo y del INC
“se ha generado un falso mito, porque se colocaron alli como falos de piedra,
piedras que realmente se utilizaron con fines de soporte para amarres de los
techos de paja y esto se realiz6 en la época de los incas y eso se puede ver
en (la ciudadela de) Machu Picchu”. Ademas estos soportes también se
utilizaban para amarrar a las llamas y caballos en las puertas de las casas.
Realmente este es (un) complejo de estructuras incas que rodean al llamado
en la actualidad “templo de la fertilidad” es un “Ushno o centro ceremonial”
gue sirve para anunciar los solsticios y equinoccios que ayudaron (ir el 23 de
marzo) a los antiguos peruanos en sus actividades agricolas” (Anénimo).

17 MINERIA Y METALURGIA AYMARA

En la parte de la América se desarrollaron dos grandes areas metallrgicas: una en
el Altiplano del Collao, con técnicas originales que luego se extendieron hacia el
norte —considerando que la regién Puno es una de las zonas con mayor privilegio
minero-; y, la otra con Chavin como nucleo donde llegé a alcanzar un nivel
tecnoldgico y artistico realmente impresionante.-Y es que,en la region del Altiplano
surgieron culturas avanzadas como las de Pucara y Tiahuanaco. Estos aprendieron
a trabajar algunos metales como el oro, la plata, el cobre y el estafio, utilizando este
ultimo en la preparacion de bronces.

17.1 CONOCIMIENTO Y TECNOLOGIA METALURGICA

Aunque en aquellas épocas la explotacion minera era superficial debido
principalmente a las limitaciones originadas por la falta de ventilacién y alumbrado
para una explotacion mas profunda, la tecnologia para su explotacion,
transformacion y uso era muy ingeniosa, a pesar de la limitada maquinaria. “En
cambio en el campo metallrgico, se emplearon ingeniosos procesos de fundicién
lograndose purificar metales hasta superar el 99% de contenido fino. Usando
técnicas igualmente desarrolladas se obtuvieron bronces de bajo contenido de
estano y se purificé el cinabrio”(Rodriguez,1974:s.p.).

“El cinabrio era utilizado como cosmeético por las mujeres, para embellecer sus
rostros y por los guerreros para pintarse el cuerpo y la cara. Rodriguez Hoyle, citado
por Frisancho (Ob.Cit.) dice que “existe evidencia de que se le empleaba como
unguento para embalsamar cadaveres”.
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a. El oro y su fundicion

Los antiguos peruanos conocieron y aprovecharon el oro, Ccori en quechua y
Choque en aymara... Los incas lo usaron para fabricar tinajas, cantaros, estatuas,
etc., para sus templos; sillas, andas, literas, etc., etc., para su reyes; conopas 0
idolos, etc.(Historia de la Quimica:19).

Al parecer los metalurgistas altiplanicos, primero trabajaron el oro al estado nativo,
laminandolo al martillo, calandolo y repujandolo. Mas tarde en Pucara, combinaron el
oro con el cobre, herencia que recogen los Tiahuanacotas que la expanden a
Huaylas, Paracas, Nazca y Chavin donde alcanza su apogeo (Frisancho,
Ignacio,1989:88) también lograron obtener bronces para la elaboracién de armas y
herramientas de trabajo, asi como objetos de adorno, siendo de ponderar el
perfeccionamiento que alcanzaron en el estirado y laminacion de metales, asi como
en la obtencion de diversas aleaciones.

Una muestra de ello es El Collar de llave, fue descubierto en un periodo de 1999 a
2001, entre las comunidades de Jiskairomocco y Jachacachi, a 15 kilometros del
distrito de llave, provincia de El Collao, Puno. La cadena fue encontrada en la
mandibula de un craneo que se presume se trata del “Mallku” o jefe del grupo
humano que habitd en esta parte del altiplano, aunque se descarta que sea una
antigua civilizacion, pero fueron hombres andinos dedicados a la caza de animales y
recoleccion de frutos.

El collar mas antiguo de Ameérica, segun el arquedlogo Mark Aldenderferque, data de
4 500 a.C., por la que menciona que es la mas antigua de Puno. Consta de nueve
cuentas (perlas) de oro separadas con 11 turquesas de forma ovoide, unidas por
una cuerda. Las cuentas fueron martillados hasta ser convertido en laminas muy
delgadas, que luego fueron enrollado hasta entres capas. (Fernandez. En: El Gran
Sur, La Republica.2008:15).

IMAGEN 51: EIl Collar de llave.
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IMAGEN 52: Estas piezas laminadas en oro fueron encontradas en la Chullpa Lagarto de Sillustani en
Puno, en 1971. Foto: Henry Mark Mamani.

b. La platay su fundicién

La plata era obtenida de yacimientos con plata nativa y por tanto facil(es) de trabajar.
El fundido y separacion de la plata se hacia por medio de “huayranas” que eran
pequefos braceros. “En estos ponian carbon y el metal encima; y puestos por los
cerros o laderas donde el viento tenia mas fuerzas, sacaban del plata, la cual
apuraban y afinaban después con sus fuelles pequefios o cafiones con que soplan”,
segun Cieza de Leodn, citado por Frisancho. Estos cafiones o cafiutos hasta hoy se
denominan “phukhunas” en kechua y son utilizados para avivar el fuego en sus
cocinas. Esta plata asi obtenida se utilizaba en la confeccion de adornos personales
y de ornamentos de sus templos, asi como objetos ceremoniales y religiosos.
(Frisancho,l.,1989:89,en: Album de Oro).

IMAGEN 53. Tupu y pescado de plata perteneciente alpuelo aymara de Pilcuyo. Foto: Henry Mark
Mamani (2011).
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Llegaron a alcanzar una alta tecnologia en el laminado, soldado, vaciado y pulido de
la plata como se puede observar en los multiples objetos hallados a pesar de
haberse perdido, probablemente, algunos de los mejores ejemplares al haber sido
fundidos por los colonizadores que sélo se interesaban por su valor monetario
(Frisancho, Ignacio,1989:89).

c. Bronce

Los aymaras conocieron el bronce con el que fabricaron “cuchillos”, cinceles y otras
herramientas y armas.

IMAGEN 54: Tupus de oro encontrados en las chullpas de Sillustani.

d. Estafio (Malla)

La proporcion de estafio —malla en aymara- en sus bronces es de 3 a 4%, llegando
pocas veces a 5y 6 y rara vez al 12%, y como dice el Ing. Jiménez, es ‘evidente
gue, aunque los incas conocieron de un modo general las propiedades que el estafio
comunica al cobre, no alcanzaron a determinar claramente la relacion entre las
proporciones de la mezcla y los efectos producidos.

e. Plomo (Titi)

También conocieron el plomo, Titi en quechua; y el mercurio metélico, pero no
supieron darle aplicacion, ‘no obstante la admiracion y sorpresa que les causaba el
brillo y extrema movilidad del azogue’(Jiménez, O.Cit). El plomo y mercurio también
fueron conocidos aunque poco utilizados, asi como otros minerales
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f. Azufre (Choque quefina)

Conocieron el azufre, sirfuquena o choque quefima en aymara, y lo “utilizaron
principalmente para hacer pomadas con ‘untos’ (sebos o grasas) de variados
animales, empleadas en el tratamiento de la sarna de llamas, de las alpacas”, refiere
Cobo (Libro tercero, cap. lll, titulado De la Piedra Asufre, Tomo I, pag 232).

Supieron preparar el sulfuro de calcio que emplearon como depilatorio. Lo obtenian,
dice Cobo ‘amasando piedra de cal’ en polvo, con orina humana en descomposicion,
con cuya masa hacian unos pequefios discos perforados en el centro, que
calentaban en un horno y enfriaban bruscamente en orina descompuesta, que
contenia fuerte proporcion de azufre en polvo. Aun hoy dia, se preparan dichos
discos en el interior del Pert y se conocen con el mismo nombre antiguo o sea
Macay o Macatra (Historia de la Quimica:21).

18 EDUCACION Y PERFECCIONAMIENTO INTELECTUAL DE LOS
AYMARAS

“Los —aymaras y quechuas- peruanos aprendian la teologia, filosofia, canones para
ser sacerdotes en dos meses, mientras los espafoles requerian cinco meses en
lograr tal conocimiento. José Acosta (1577).

18.1 LA EDUCACION AYMARA AUTOCTONA

‘La educacidon autéctona aymara, sin duda, esta centrada en la ensefanza-
aprendizaje, de manera que la ensefianza (yatifia) es la tarea pedagodgica mas
delicada que corresponde al jefe de familia (de ahi que se le castiga sino educaba
bien o comete un delito) aymara, lo cual implica el proceso educativo del hombre
desde su nifiez hasta mas alla de la adolescencia. Entonces, la educacion abarca lo
bilogico, lo social y lo cultural. La accion educativa empieza en el hogar, donde los
padres son educadores o mentores y los hijos son los educandos. Educar
(yatichafia) es la accion pedagogica ejecutada por los padres de familia y los
mayores (jiliris) en cada hogar y ayllu o comunidad aymara. Es decir, la primera
escuela es el hogar (uta) donde se desarrollan las primeras tareas educativas con
los primeros humanos que entran al mundo social. Vale decir, donde el nifio es
conducido hacia el aprendizaje de las cosas del hogar, para que luego en base a lo
aprendido vaya adquiriendo su propia personalidad y responsabilidad. La ensefianza
es gradual, de acuerdo a las etapas evolutivas de cada hijo (varén o mujer).
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Una vez que el nifio aymara llegue a su etapa de pubertad, la ensefianza y el
aprendizaje van variando y abracan a otros aspectos de la vida. Por ejemplo, la
educacion sexual esta asegurada por las normas sociales y acompafiadas por los
principios nutricionales. Por consiguiente, toda ensefianza se imparte de acuerdo a
la edad y al sexo, social y cultural, a fin de que los educandos puedan desarrollar
sus actividades conforme a sus necesidades vitales y espirituales, tanto en el hogar
como en la comunidad. Desde luego, toda accién educativa se orienta desde el
hogar hacia la comunidad, por eso toda mala o buena educacion es el reflejo de la
escuela hogarena.

El respeto que los niflos deben guardar hacia los componentes de la familia
(abuelos, padres, tios, hermanos) es la maxima valoracion social y ética. El respeto
a las normas sociales y su preservacion en el hogar son practicadas rigurosamente,
casi sin contradiccion. Asimismo merece todo respeto el sistema de organizacion
sociopolitica del ayllu y el de la marka (comunidad de ayllus) (..).
(Choque,1992:265.267).

Los ritos religiosos también han variado con relacion a las ceremonias comunales.
Segun Ramos Gavilan, en la isla Titikaka, por ser el centro religioso mas importante
del inkario (el culto al de las Virgenes llamada Akllawasi y la casa de los amautas, el
yachaywasi. En este sentido, la casa de las virgenes en la isla Titikaka, al igual que
las del Cuzco, era centro de ensefianza de tejidos, donde las mamaconas a las
chicas les ensefiaban a hilar y otras cosas faciles; éstas, a su vez, llegada su
mayoria de edad, aprendian a tejer ropa fina. Los tejidos hechos por ellas era
dedicados a los idolos y para el vestuario del Inka y de sus capitanes mas
distinguidos. Algunas de ellas se dedicaban a preparar la chicha para los sacrificios
0 ceremonias mas importantes. Por su belleza, las virgenes dedicadas al Sol eran
clasificadas en tres categorias: primeramente las ‘muy hermosas’ (llamadas
wayruru); en segundo lugar, estaban las ‘no tan hermosas’ (yurakaklla); y en tercer
lugar, las ‘menos hermosas’ (pakuaklla). De todos modos, como tales algunas de
ellas a los 15 6 16 afios de edad eran sacrificadas al Sol y las otras era llevadas al
Inka para que les diese por mujeres a sus capitanes (Raméds Gavian,1967). Sin
duda, las virgenes de la isla del Titikaka eran escogidas especialmente entre las
markas aymaras de las provincias de Pakxe, Sikasika y Chukuitu.

Ademas de lo dicho, -el pueblo aymara- durante el inkario, la ensefianza tenia un
significado cabal para todo hogar andino. En ese entendido, la ensefianza y el
aprendizaje eran palancas de la vida. Tanto el varébn como la mujer, en el primer
momento de su existencia, estaba al cuidado de sus padres, ayudado por la abuela,
la tia y sus hermanitos. Si era nifia, la madre le reservaba para criar a su hijo. De
esa manera, una nifia aprendia en cierta medida lo que correspondia a la actividad
especifica del sexo femenino. Este principio aun se practica en la actualidad entre
los aymaras. Cuando los nifios entraban a la edad de juguetear, desde luego
aprendian a jugar con sus hermanitos y al mismo tiempo a servir a sus padres. A la
nifia, a partir de los cinco afios de edad, se le ensefiaba la limpieza de la casa, hilar,
levar agua, lavar y cocinar, mientras los varones cuando eran enviados a cuidar el
ganado, practicaban la caza de pajaritos (ento la educacion era intencionada pero en

200



la cotidianidad) menudos con lazos y ligas. Las nifias de doce afios ya sabian coger
flores para teiir la lana, cumbis (tejidos finos), ropa y desempafar otras actividades.
A los varones de 18 afios de edad, les tocaba cuidar el ganado. No solamente eso,
sino que aprendian también a cuidar su salud, pues a esa edad no probaban ni sal,
ni aji, ni miel, ni comian cosa dulce ni carne ni cosa de gordura y no bebia chicha.
Las mujeres de esa edad, igualmente cuidaban su salud en base a la alimentacion
vegetariana. Ellas servian a sus padres, abuelos y a la comunidad. También servian
a las sefioras principales para aprender a hilar y tejer ropas finas. Ademas eran
pastoras de ganados y quienes ponian semillas en los surcos. A la edad de 33 afos,
tanto varones como mujeres alcanzaban una formacién completa, fisica y
espiritualmente. Asi, muchas mujeres a esa edad se casaban puesto que hasta ese
momento andaban virgenes y doncellas (purum warmi). Los varones a esa edad ya
eran guerreros Yy tributarios (Guaman Poma,1980). Ademas de todo ello, los inkas
establecieron algunas instituciones de ensefianza especializada, como ser: casas de
mujeres escogidas y las de los amautas. (Choque,1992:267-268).

La organizacion del Estado Inka o Tahuantinsuyo, en cierto modo, debié modificar la
educacion hogarefia y comunal aymara, para orientarla hacia los objetivos del nuevo
Estado.

18.2 LA FORMACION Y PERFECCIONAMIENTO INTELECTUAL DE LOS
AYMARAS Y QUECHUAS DURANTE EL INKANATO

a. Preparacion en el matrimonio

Todos debian almacenar alimentos para asegurar la alimentacion para mas de un
afo. Si se presentaban catastrofes, los almacenes podian proporcionar alimentos
por varios afios. De noviembre a marzo, los pobladores recolectaban las hortalizas y
las secaban para disponer de vitaminas, minerales, enzimas y hormonas todo el
afio. De diciembre a marzo, se cosechaban todos los alimentos, los cuales se
almacenaban en el mes de mayo. El nivel 6ptimo de alimentacion y salud de lograba
en el mes de mayo. En alguna forma, debieron saber los incas que el gameto
masculino se demora 69 dias en su desarrollo de espermatogonium a
espematozoide y que el espermatozoide puede vivir en el cuerpo del varén durante 3
meses. Por ello, los gametos masculinos formados antes de mayo, eran defectuosos
y debieron ser explusados usando los servicios de las pampay runas (prostitutas
oficiales), o reabsorbidos. (Antinezz de Mayolo0,2003:8).

El que el matrimonio en todo el incanato se realizara en el mes de la Coya Raimi
(mes de la Reina), o sea, entre el 21 de agosto y el 22 de septiembre, se debia a
gue en este mes existia la mejor sincronia de nutricion y desarrollo de los gametos
de ambos sexos. Aun en nuestros dias, el matrimonio entre los nativos en el Cuzco
se realiza en el mes de septiembre, en Puno en Agosto y en el Collao y Huarochiri
en Octubre. (Antinezz de Mayol0,2003:8).
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En este reparto de esposas y concubinas, las féminas mas dotadas organica y
cognitivamente, fueron asignadas como esposas 0 concubinas a funcionarios de la
mas alta categoria y la perfeccién fue descendiendo de acuerdo a la inferior calidad
del esposo, debiendo siempre ser la mujer de calidad superior al varén. El
matrimonio se realizaba besando (hampitat) el hombre la boca de la mujer y
calzandole una uxuta (calzado) de lana si era doncella o de paja si habia tenido
relaciones, pues no pocas de las acllas habian tenido relaciones con los incas. Por
el alto porcentaje de mujeres que recibian los curacas y los allillac, era reducido el
namero de ellas para ser distribuidas entre el coman de pobladores. Esto determiné
una severa competencia por alcanzar esposa, los ledos e indolentes, quedarian
privados de esposas y deberian esforzarse mucho para obtener una en un préximo
reparto anual. Los tarados, fisica o mentalmente, contraian matrimonio con un
similar lisiado, para reducir la prole via planificacién. El elevado porcentaje de
varones solteros, no implic6 riesgo de violacion, rapto o adulterio, pues estas
ofensas era castigadas con la muerte del o de los ofensores. (Antunezz de
Mayolo,2003:9).

La educacion empezaba antes que naciera el nifio, durante la gestacion, incluso
antes de que se pudiera concebir y es que la gestacion era planifica, era politica
nacional.

b. Preparaciéon y seguimiento en la gestacion

Ademas, Atienza y otros refieren que varones y mujeres observaban dietas
especiales durante la gestaciéon. No he podido recuperar las dietas. En nuestros
dias, las gestantes prefieren consumir pescado a carnes rojas, pues se piensa que
la carne roja endurece los huesos y hace mas dificil el parto, mientras que al
consumir pescado, los huesos son ‘gelatinosos’. Prefiriese los pescados del rio a los
del mar. Se prefiere también el consumo de ulluco (Ullucus tuberosus), pues de
piensa que facilita el descenso del feto al nacer. ¢Es por la gomosidad que tiene?
¢.Es que incide en la placenta o en la piel de quien nace? (...)(Antunez de
Mayolo,2003:10).

Se desconocen los profundos conocimientos que existieron en el incanato, pues
ellos fueron destruidos por estimarselos idolatras y diabdlicoas, cuyos observantes
fallecieron o fueron desterrados a Valdivia o Concepcion. (fuimos grandes muy
grandes, podemos volver a serlo). Podriamos llenar un par de paginas citando las
evidencias del notable desarrollo intelectual de los incanos. (pero también del
corazon). Basta decir que el sacerdote jesuita José Acosta formado en Salamanca y
Medina y quien fuera rector en Juli, Lima y México, inform6 a sus superiores en
Roma en 1577 gque los indios peruanos aprendian la teologia, filosofia, canones
para ser sacerdotes en dos meses, mientras los espafioles requerian cinco meses
en lograr tal conocimiento. Este resultado nos lleva a sugerir... el que se estudie el
nivel de inteligencia del nacido con relacién a su peso y tamafio y la validez de las
practicas de gestacion y parto precolombino. (...) En cinco siglos de mejora
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cognitiva-genética, especialmente en los dos y medio siglos ultimos (1261 a 1532)
del incanato, se logré elevar del 10% de pobladores que se estim6é poseian C.I.
superior, a que el 34% desarrollara su C.I. superior a 120 puntos.(Antinez de
Mayol0,2003:11-12).

Dice Antunez de Mayolo: el vocabulario refleja la capacidad de abstraccion de su
poblador. (...) En el inkanato (1025 a 1532) se identificaron las fases del desarrollo
fisioldgico, emocional y cognitivo del infante, y esta seria la siguiente:

De 00 a 12 meses (el primer afio)

Ese mismo dia recibia nombre el nifio; el primero de su vida mas no el ultimo. Por lo
general hacia alusién a una caracteristica fisica (cabeza grande, cabello fino, brazos
cortos, ojos chicos) o se referia al lugar se su nacimiento (tierra fértil, piedras gordas,
maizal dorado, quebarda honda, cerro frio) (Huallpa,2007:60).

A continuacion la vida del infante se desarrollaba dentro de una rutina muy marcada.
Se le bafiaba con agua traida del arroyo y, antes de envolverlo en sus pequefos
mantos, se le fajaba los brazos y piernas con huallta (bayeta) para que no le
crecieran torcidos: las piernas rectas le servian para andar largas distancias sin
fatiga, los brazos fuertes para trabajar todo el dia.

El nifio pequefio permanece fajado de cuerpo entero hasta aproximadamente seis
meses, pasada esta edad hasta los 9 meses, se le faja solamente de los pies,
paulatinamente se le quita la faja, hasta que aprenda a gatear. Las razones
sefaladas por las madres, para proceder al fajado, son que el nifio no fajado crece
con malformaciones, con las piernas indelebles y sin fuerza en el cuerpo.

c. Lactancia

Su vida como lactante, era metodica y rigida. La madre le daba a mamar en el suelo
y nunca lo tomaba en brazos, porque creia que los brazos eran para trabajar y no
para engreir, que los nifios mimados crecian enfermizos. Lactaba por la mafiana, al
mediodia y en la tarde; evitaban darle leche a otras horas para que no se volviera
gloton o surgieran desarreglos en su estbmago. Si el pequefio era débil, le daban a
chupar su propio cordon umbilical (que la madre habia guardado para ese efecto)
pues decian que lo robustecia... (...) Cuando el infante comenzaba a gatear, la
madre dejaba de apoyarse e inclinarse sobre él para darle de mamar; entonces
pasaba a sentarse intencionalmente en una esquina de la habitacion y, con los
pechos descubiertos esperaba a que el nifio acudiese gateando. Este se allegaba al
pecho materno y lo vaciaba, efectuando esta succién arrodillado, pero cuando
agotado este pecho pretendia pasar al otro, la madre se lo impedia si queria hacerlo
por delante de ella, permitiéndole en cambio que llegara a él por su espalda, dando
un rodeo. Decian que esto lo hacian para despertarle la inteligencia, ensefiandole a
superar los obstaculos. (Huallpa,2007:61).
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Los lactantes, fuere cual fuese su edad, recibian el nombre de llullu llocac guamra.
El nifio dormia en su quirau o cuna de madera, mueblecillo que —segun el Padre
Cobo- podian las mujeres portar en sus espaldas con sus hijos dormidos en el.
(Huallpa,2007:61).

IMAGEN 55: Nifio quechua en cuna de madera. Los aymaras también utilizaron este método para
cargar a sus bebes, aln se practicaba en pleno siglo XX. Imagen de Huaman Poma de Ayala.

d. El rutuchi

La fiesterilla era importante porque en ella, el tio que le habia cortado el primer
mechon de pelo le imponia el segundo nombre del nifio, el mismo que le
acompafaba hasta la adoslescencia.los festejos terminaban con regalos al infante y
libaciones de licor entre los adultos. (Huallpa,2007:62).

El recién nacido es conocido como moxocari, quien es lavado en agua frigida para
provocar la violenta reaccion de la tiroides. De no sucumbir, es presentado a los
parientes al quinto dia de vida, en la fiesta del Ayusca, quien serd considerado como
herque al mes. De los 2 a los 4 meses son el inicio del balbuceo es llamado
Antahuambram. A los 3 meses sera censado y su vida serd registrada hasta fallecer.
De los 4 a los 6 meses es conocido como Antaquiro (indentado); de los 6 a los 8
meses se rie y sera llamado hullama o sompohuamra. A los 8 meses inicia la
imitacion de gestos y habla cumpliendo la fase de trahuamra. Al cumplir el afio sera
Guamara, se le corta el cabello, es festejado y recibe el nhombre que conservara
hasta sus 14 afios. La capacidad de caminar del menor hasta los dos afios lo califica
como llucahuamra, para ser de los 2 a 4 afos el Machapori; es decir, quien ain no
tiene razén. De los 4 a los 6 afios es el Tantariques, 0 sea, que tiene razon.
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Los castigos.- El pequefio que tenia cuatro afios cumplidos y pasaba el dia jugando
en su casa era nombrado pucllacoc, nombre que conservaba hasta cumplir los
nueve, edad en que pasaba a ser tocllacoc o muchacho. Que con su onda caza
pajaritos.

Refiere Garcilazo: “Al hijo de la familia castigaban por delito que cometia como a
todos los demas, conforme a la gravedad de su culpa, augnue no fuese lo que se
llaman travesuras de muchachos y al padre castigaban asperamente por no haber
adoctrinado y corregido a su hijo desde la nifiez, para que no saleira travieso y de
malas costumbres. Estaba a cargo del decurién acusar al hijo de cualquier delito,
también como al padre”. Estos decuriones no eran otros que los ancianos del
pueblo, los cuales quedaban a cargo de los muchachos mientras sus padres
estaban laborando en el campo. Los ancianos obligaban a los nifios a que los
ayudasen a desgranar mazorcas o hacer sogas, espantar moscas o distraer a los
chiquillos menores, habiendo coscorrones para los morosos. Cuando un muchahco
cumplia los doce afios se le reconocia (como) makta, pudiendo ayudar a sus padres
en el campo. (Huallpa,2007:62).

El maestro de armas.- Tornando a los muchachos, diremos que en lo sucesivo
recibian esmerada atencion premilitar, inpartida por un maestro de armas residente
en el pueblo. Los Saia paiac, mocetones de 18 afios, participaban activamente de
estas ensefilanzas y finalmente, previa seleccion pasaban a servir en el ejército.
Cuando volvian de las guerras se casaban, para lo cual tenian que esperar la venida
anual del Tucuy Ricuy, funcionario cuya mision casamentera (entre otras) le ganaba
el titulo de warmicoco o repartidor de mujeres.

Los hijos deben andar siempre delante de sus padres, esto significa que los padres
son carifiosos y que cuidan de sus hijos con amor, ademas también se puede verse
en sentido de proteccion, de responsabilidad de los padres. Si se se les deja
caminar a los hijos detras de si, entonces juzgan que es sefial de mal cuidado y que
no aman ni respetan a sus hijos. (Huallpa,2007:79).

El varon de los 8 a 12 afios es el pucllahuamra o juguetén. De los 12 a 18 afios es el
Mactacon o ayudante en las faenas agricolas. De los 18 a 20 afios es el Sapayac el
gue sirve como chasqui; de los 20 a los 25 es el chihuayna o Imanguayna o joven
gue ayuda en las labores de los padres y estan a su servicio. A los 25 afios el varén
es Aucapori es susceptible de contraer matrimonio y como tal sirve hasta sus 50
afos, colaborando en todos los trabajos requeridos por el Inca y curacas. A su vez,
las mujeres reciben designaciones segun sus edades y ocupaciones.

La clasificacion que antecede demuestra el conocimiento de las capacidades
existentes a cada edad, tanto para conocer lo poseido como para efectuarla.

Estimo que esta temprana capacidad se debié tanto a la formacion como a la
alimentacién. Toda madre lactd a sus hijos hasta los 2 afios, proporcionandoles con
ello la galactosa requerida para la formacién de la mielina de la dependia las
trasmisiones eléctricas en el cerebro y sistema nervioso central. La alimentacion fue
a base de cuy (Cavia porcellus) cuya carcasa contiene 16% de grasas y de ellas un
21% es el escasisimo linolénico (18:3n3), el cual existe en la leche materna, empero
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inexiste en la vacuna. Ademas, el alto consumo que se hizo del pescado (22:6n3 6
DHA), asi como del achis (Amaranthus caudatus) y tarwi (Lupinus mutabilis)
proporcionaron la grasa DHA indispensable para la formacién de las neuronas del
cerecbro y del sistema nervioso central, de la retina y gametos. Ademas, los
alimentos domesticados por los precolombinos peruanos contienen mayor
porcentaje en minerales y vitaminas y principios activos que contribuyen al rapido
desarrollo cognitivo y fisiol6gico (Antiinezz de Mayolo,2003:5).

19 LOS APELLIDOS AYMARAS: ORIGEN Y VIGENCIA

Es momento de recuperar nuestra identidad, pues algunos hemos olvidado
inconsciente o conscientemente nuestros origenes. Los aymaras somos una nacion
dentro de un pais plurinacional o nacion grande. Nos distinguimos del resto, por
nuestra historia, costumbres (dancisticas, ritualistas, etc.), filosofia, tecnologia,
literatura, religion y por nuestro apellido, el mismo que se encarga de perennizar
nuestra raza, pueblo, prole, linaje, nacion. Llevamos apellidos cuyo origen y
descendencia desconocemos, aun cuando son aymaras.

Dice Juarez que “un apellido aymara (patronimico) es la identidad de aquel que ha
perdido su lengua. Aquel aymara que ha cambiado su apellido por otro criollo o
mestizo, es un transfuga, pero le traiciona su forma antropomérfica(2008:en:Los
Andes). Por otro lado, a pesar que aymaras abandonan su apellido, éstos son
motivo de orgullo, pues mucha gente en el mundo opta por apellidos aymaras.

Por su lado, los apellidos 0 nombres aymaras se inspiraron en las cualidades de los
seres de la naturaleza, como aves: condor (Condori), aguila (Paca), halcon
(Mamani), colibri, pajaros (Amachi); felinos: puma (Poma), o los astros de la
naturaleza: estrella (Warawara), sol(Willca o Vilca), luna (Phaxsi o Pacsi), etc. Como
se ha visto, los apellidos espafioles no tienen significado, solo reflejan la
procedencia (toponimia), el nombre de un animal (zoonimia) o la actividad a la que
se dedicaban. El apellido aymara tiene inspiracion divina en seres que causan
asombro al hombre, en simbolos que fueron insignias para otros. Se inspiran en
valores ideales. Son producto de miles y miles de afios de forjamiento.

La siguiente lista de apellidos aymaras han sido recopilados de los documentos
fechados en el primer siglo de la dominacion, fecha en la que el simbolismo del
lenguaje que revela alguna de las raices mas profundas de la cultura aimara, aun
estaban en plena vigencia. Manuel De Luca, nos ofrece el siguiente listado de
apelidos y sus significados.
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CUADRO 5

APELLIDOS AYMARAS Y SUS SIGNIFCADOS

Forma actual

Forma original

Significado

Acarapi Aqgarapi Anuncio de prosperidad. Hombre favoreido por la suerte.

Achacollo Jach’aqullu Persona destacada. Hombre de mucho poder.

Acho Achu Fruto de todas las cosas. Producto del esfuerzo realizado.

Achocalla Achugalla Hijo de familia feliz y préspera.protegido por los dioses del hogar.

Achuta Achuta El que nunca dejo el lugar o regién donde tiene morada.

Aduviri Aruwiri Poeta, compositor de canciones.

Ajacopa Axakupa Luciérnaga mansa. Hombre tranquilo, pacifico.

Ajno Axnu Escogido, selecto, elegido

Alanoca Jalanuga El amigo leal, el que acude a defender.

Ali Ali Erguido, altivo, el que se acomoda con facilidad a las circunstancias.

Amaro Amaru Duro, fuerte, incorruptible.

Ancalle Ankalli Ligero, répido en el andar.

Anco Anku Indomable, que no se acomoda facilmente al dictamen de otros.

Apala Apala El que inspira respeto, el que hace temblar a sus enemigos.

Apaza Apaza El gue cautiva los corazones.

Apomayta Apumayta Noble, sefior bondadoso.

Aquise Aykisi Orfebre, el que funde oro.

Arancaya Jarankaya Hombre justo y honrado. Juez sabio.

Arcani Arkani El gue nacié para cumplir con una gran mision.

Arizaca Arisaka Rebelde, indémito.

Aro Aru Palabra, ley, mandamiento. El que dio la buena nueva.

Arocutipa. Arukutipa El traductor, el que tiene facilidad de palabra.

Arhuata Arwata Famoso, célebre, ilustre. Famoso en bien y en mal.

Aroni Aruni El dueio de la palabra, el representante.

Aruguipa Arukipa El que defiende a otro con sus palabras, el defensor.

Astaca Astaka Hombre de gran fama y renombre.

Aucapoma Awkapuma El enemigo opresor.

Ayca Ayka Manso, afable.

Bedoya Withuya El gue silba reciamente. Aquel cuyas palabras corren como el viento.

Cachi Kachi Venturoso, dichoso.

Cachi K’achi Agudo, inteligente, perspicaz.

Cachicatari Kachikatari Jefe venturoso

Cahuana Kawana El que guia en los trabajos. El que primero inicia las labores.

Cahuaya Kawaya Postrero, le Ultimo en la estirpe.

Cahuayo Kawayu Ligero, veloz.

Calahumna Kalamana El gue resiste los vendavales, el que jamas se rinde.

Calani Kalani Vigoroso, el que tiene energia.

Calapari Kalapari Imperturbable, reposado.

Callari Qallari Fundador, el que comienza.

Calle Qalli El que primero acometié e hizo.

Calisaya Kallisaya Hombre de mucho &nimo, pesona de gran energia.

Callo Qallu Diligente, ligero, agil.

Canaza Kanasa Hombre de gran sabiduria en sus palabras.

Canahuire Kanawiri El que habla con palabras precisas.

Canllahua Kanllawa El que manifesté la verdad. El que ilumina a la gente con sus
palabras.

Canqui Kanki Temible, digno de ser temido.

Canquichoque Kankichuki Hombre de gran percepcion. El que ve claro, el que se da cuenta de
la realidad.

Cantuta Kantuta Oro de insuperable calidad. Persona de gran estima que sobresale
entre los demas.

Carani Karani Cazador habil y diestro. Agradable a los ojos de los dioses.

Cari Kari Varén entre los varones.

Catari Katari El que siempre consigue sus propoésitos. Hombre de personalidad
dominante.

Catunta Katunta Cazador diestro. Conquistador de otras tierras.

Cauna K'awna Unigénito. El dnico hijo hombre entre varias mujeres.

Coaquira Kuwakira El viajero incansable.

Colque Quligi Hombre acaudalado. El que nunca se desmoraliza.

Colquehuanca Qullkiwanka Tambor de plata. el que anuncié la victoria.

Collo Qullu Montafia. Protegido de los dioses. Hombre de gran poder.

Condori Kunturi Representante de los dioses. Enviado de los espiritus ancestrales. El
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gue dificilmente se confia en otros.

Copa Qupa Gran adivino, hombre de muchos poderes para predecir el futuro.

Copani K'upani Prédigo, generoso, duefio de la felicidad.

Cori Quri El misericordioso. Hombre de gran utilidad.

Corihuanca Quriwanka El que anuncia misericordia. Tambor de mucha estima.

Cuno Khunu Anuncio de dicha y prosperidad. El que hace producir a la tierra.

Cutili Kutili El gue vuelve o retorna.

Cutipa Kutipa Dicha, ventura, suerte. El venturoso.

Cusi Kusi Dicha, felicidad, alegria, contento. Hombre préspero, que siempre
tiene suerte en todo lo que hace.

Cusicanqui Kusikanki El vencedor feliz. El de personalidad alegre.

Chachajaque Chachajaki Hombre valeroso.

Chajolla Chaxulla El gue tuvo infancia feliz. El que se independizé muy joven.

Challapa Challapa El que tiene gran facilidad manual.

Chalco Ch’allku El que tiene gran fuerza para arrojar piedras. El que maneja la honda
con mucha facilidad.

Chambi Champi Alabarda o lanza. Pendén, anuncio de buena nueva.

Chambilla Champilla Alabradero (nombre de los guardias del Inka).

Chambivilca Champiwillka Rayo de Sol. Enviado de los dioses.

Chana Chana El hijo nacido a la postre, el hijo menor.

Chanaco Chanaku El mas joven, el menor de todos.

Charca Charka Colorido, de colores alegres. Persona con pensamiento diferente al
de los demas.

Chasqui Chaski Mensajero veloz. El que anuncia la ley.

Chiara Ch’iyara El encargado de recoger los productos para el sacrifico a los dioses.
El que cobra los impuestos.

Chino Chinu El que lleva la contabilidad. El que apacigua y calma.

Chipana Chipana Gala de varones. El que da honor y orgullo a su pueblo.

Chuichi Chiwchi Galano, simpatico, agradable.

Choque Ch’ugi Cosa de gran estima. Bien amado.

Choque Chuki Lanza o alabarda. Duro, indestructible. Unificador.

Choguechambi Chukichampi Alabarda o lanza fuerte. Guerrero unificador.

Choguehuanca Chukiwanka Roca sdlida. El que intimida con sus palabras. El que hace unirse a
los hombres.

Choguemamani Chukimamani Halcén fuerte y vigoroso. El espiritu unificador.

Chogquetacsi Chukitaksi Cimiento, fundamento de oro.

Choguevilca Chukiwillka Sol de oro. Jefe poderoso. Guerrero invencible.

Chuguimia Chukimiya El que fabrica las lanzas o alabardas.

Chura Chura El sacerdote el encargado de hacer los sacrificios a los dioses.

Churata Churata Don, regalo de los dioses.

Churatupa Churatupa Benigno, benévolo, misericordioso.

Churqui Churki El invencible, el que no se rinde. El persistente.

Chuwi Ch’uwi Simpatico, agradable. persona distinguida.

Guachalla Wachalla El arquero diestro, el gue siempre acierta en el blanco.

Guampu Wampu Nacido en época de fiesta. El que siempre llega en momento
oportuno.

Guaraco Waraku Copiador, el que copia de un modelo.

Hanco Janq'u El que brinda paz y tranquilidad.

Huarachi Warachi El protegido de las estrellas. El sembrador , el que desparrama la
semilla.

Huaranca Waranga Jefe de mucha gente de guerra.

Huayco Waychu Cantor, que no conoce la tristeza.

Huayhua Waywa Inquieto, travieso. Velos como el viento.

Huaylla Waylla Protector, misericordioso. El que acoge en su casa.

Huallpa Wallpa Jefe de gente de guerra.

Huanca Wanka Pefia. Roca sonora. Consejero. El que tiene una voz muy fuerte.

Huanquilla Wankilla El mensajero, el gue comunica las noticias.

Huanquiri W ankiri El que convoca a la gente. El de la voz tonante. El tamborero.

Huafiapaco W anapaku Nacido en tiempos dificiles. Fuerte. Resistente.

Huarahuara Warawara Hombre activo, inquieto.

Huari Wari Veloz e incansable. Protegido de los dioses.

Huayna Wayna Ejemplo de trabajo y fortaleza. Fuerte e incansable.

Ichuta Ichuta El que recibe trato diferente. EI que pobe todo su empefio en el
trabajo. Persona de mucha fe.

llaquita llakita El que llega al momento.

lla lla Em que trae ventura y suerte. Digno de confianza.
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lllatarqui lllatarki Jefe venturoso. El que tiene buena sombra.

Imafia Imafia Cosa de estima. Persona que tiene el aprecio de todos.

Inca Inka Sefior, jefe, rey.

Incapoma Inkapuma El rey ledn. El jefe que volcié de la otra vida.

Inti Inti El que ilumina. El que trabaja desde las primeras horas del dia.

Jalja Jalja El que vaticina o pronostica.

Jamachi 6 Amachi Jamach'i Activo, trabajador. Viajero incansable.

Laime Laymi Elegido, selecto, preferido.

Larico Lariku Indémito, que no se humilla ni inclina.

Laruta Lajruta Hombre cuidadoso, meticuloso.

Laura Lawra Derecho, recto, erguido. Hombre de gran influencia.

Limachi Limachi Pescador diestro. Persona que conoce los caminos.

Lucana Luk’'ana El colaborador fiel.

Llanque Llanki El forjador de metales.

Llanquechoque Llankich’uqi El forjador de oro, el orfebre. Persona muy estimada.

Llusco Llusk'u Liviano, veloz. El que se desplaza con rapidez.

Machaca Machaga Nuevo, bisofio, flamante.

Magno Maknu Regalo, don de los dioses.

Mayta Mayta Bondadoso, el gue aconseja y ensefia con bondad.

Mamani Mamani Gavilan, halcon. El creador. El primero en todo. Cosa excepcional. El
rey de los aymaras.

Marca Marka Pueblo, pais. De gran prestigio, conocido por todos.

Mollo Mullu Talisman de la buena suerte. Persona cuya presencia trae buena
suerte.

Nina Nina Inquieto, vivaz.

Ninaguispe Ninaghispi Cristal igneo. Persona de gran valor moral.

Pacori Pakuri Eterno, el que no envejece.

Paco Paku Nacido cuando su madre estaba en el trabajo. Hombre (til.

Pacohuanca Pakuwanka Consejero de gran sabiduria.

Pacsi o paxi Phaxsi Paciente, apacible. Que con solo desearlo puede causar males a otra
persona. Incansable.

Panti Panti Atrayente, agradable.

Pari Pari Persona solicita.

Pati Phati El gue llega a buena coyuntura.

Paucara Pawkara Fruto excelente e incomparable. Excelente, divino, cosa de los
dioses.

Paucarmayta Pawkarmayta El que da consejos divinos.

Paye Payi El que no sabe comprar ni vender.

Perca Pirga Sdlido, fuerte. Persona a la que ninguna desgracia puede doblegar.

Pilco Pillku El amante de la libertad.

Poma Puma Puma. Rey guerrero. El que volvi6 de la otra vida.

Pomacusi Pumakusi Jefe victorioso. El que anuncia la victoria.

Quelca Qilga El desigando, el marcado por los dioses.

Quenallata Qinallata El gue nunca esta disgustado.

Quenta Qinta El que siempre esta sonriente.

Quequesana Kikisana El que fue enviado por el dios sol.

Quisocala K'isugala Persona a la que se puede dar cualquier trabajo o responsabilidad.

Quispe Qhispi Cristal, espejo. Cosa resplandeciente. El que siempre sobresale entre
los demas. El hombre a quien los poderosos piden ayuda.

Saihua Saywa El guia, el gue indica el camino. El que da ejemplo, el maestro.

Saire Sayri El que siempre da ayuda y apoyo a quienes lo piden.

Sanga Sanka El que guia en las conversaciones.

Sihuayro Siwayru Oportuno, ocurrente. Chispa que salta del fuego.

Sisa Sisa Inmortal, que siempre vuelve a la vida.

Sucso Suksu El gue recobrd la vista.

Sullcata Sullkata El defensor de los pobres.

Taca Taka Pufia, cuchillo de guerra.

Tarqui Tarki Hombre de carécter, que sabe hacerse respetar.

Ticona Tikuna Nacido del calor del sol.

Tintaya Tintaya El que consigue lo que quiere.

Tito T'itu Persona ejemplar. Cualquier cosa con primor.

Tonconi Tunguni Hombre de gran juicio.

Uruchi Uruchi Hijo guerido, regalén.

Uscamayta Uskamayta El que hace mucha obra.

Usnayo Usnayu El que ve en la noche. El que predice el futuro.

Vilca Willka Sol. El que tiene grandes poderes.
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Viza Huisa

Yana Yana Extranejro, hombre venido de otras tierras.

Yapita Yapita Acuerdo, convenio. Resultado de un pacto o alianza.
Yucra Yujra El encargado de las vituallas, el que cuida los depésitos.
Yupanqui Yupanki El que sirve de ejemplo y guia.

Zabala Sawalla La vicufia que siempre esta sola.

Zapana Sapana Unigénito. Unico, incomparable.

Muchos de estos apellidos, aunque no se precisa su origen, actualmente estan en
desuso.

19.1 AYMARAS DE APELLIDO ESPANOL Y QUE CASTELLANIZARON SU
APELLIDO

Si durante la colonia y los primeros afios de la Republica, a los aymaras se les
imponia apellidos espafioles, en la actualidad, son los aymaras quienes optan por
nombres y apellidos propios (Huascar, Amaru, Sumita, Tupac, Amaru) pero también
por extranjeros (sean asiaticos, espafioles, ingleses, arabigos, etc). Llamativamente,
por efecto del proceso de opresién, explotacion, discriminacion y racismo, muchos
aymaras optaron por cambiarse los apellidos por espafioles o castellanizando sus
apellidos, tratando de escapar de la situacion real. EI mismo maestro y lider social
aymara Manuel Allga Camacho, en los primeros afios del siglo XVIII, llegd a
cambiarse por Manuel Zufiga Cruz. Entre los apellidos que sufrieron esta
refonologizacion, o modernizacién o actualizacion, 0 mas bien mutacion intencional,
tenemos:

Jawira Rios

Phaxsi Luna

Mamani Huamani o halcén
Pirga Paredes

Huisa Viza

Puma Poma o Pomar

En las primeras décadas de la colonia, los prenombres o hombres de pilas fueron
impuestos por los esparioles. Esta politica fue ejecutada por los religiosos, por eso
es que los nombres en el Perd en su generalidad y los nombres aimara en
particular, son de santos, pues el hombre se designaba tomandose como referente
el santo que se celebraba el dia del nacimiento del menor. Los nombres aymaras
eran nombres, luego con la cristianizacion pasaron a ser apellidos, los que
perpetuan hasta hoy dia. Hoy, existe la necesidad de recuperarlas como nombre,
por un lado, y de recuperar los apellidos origiales, por el otro.

Retornando, como efecto de ese proceso, los aymaras también llevan apellidos
propiamente espafioles o ingleses desde la colonia como simbolo eterno de
colonizado, o como indicador de que fueron servidumbre de los espafioles, por lo
que no dejan de ser aimaras. Los espafoles marcaron a los aymaras y quechuas,
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gue estaban en sus dominios, con su apellido. De ahi que muchos aymaras y
guechuas llevemos apellidos espafioles como De la Torre, Gonzales, Mendoza,
Pefaloza.

Asi que, muy temprano, en los primeros afios de la Colonia, los aymaras como los
guechuas empezamos a usar apellidos espafioles, que muchos lo llevamos como
sefial de tal condicion. Muchos siervos, campesinos o colonos, que vivian o
trabajaban en las haciendas, usualmente tomaron el apellido del sefior para el que
trabajaban. Asi, si el Gamonal o Hacendado se llamaba Gutierrez, los siervos o
colonos quedaron sellados con este apellido, los mismos que llevamos como parte
de nuestro nombre. En suma,hoy los aymaras no solo llevamos apellidos originarios
0 propios sino también espafioles, por ejemplo: Gutierrez, Flores, Diez, Bermejo,
Santacruz (Juan de Santacruz Pachacutic Llanqui Salcamayhua, Cronista Aymara), Guerra,
Pineda, Cazorla, Guzman, Arenas, Tapia, Castilla, Ruiz, Medina, Morales, Pefa,
Céceres, Otazzu, Velasquez, Castillo, Nufiez, Rodrigo, De la Torre, Romero, etc.

En verdad, todo esto hace pensar que al aymara no se le puede identificar por el
apellido, muchos por llevar apellido espafol podrian pasar por espafioles o, el
refugio, mestizo.

Mas alla del apellido, hoy los aymaras ocupan cargos: rectores, ministros, aunque
muchos de ellos no se reconozcan como tal, pues tuvieron la oportunidad de
reflexionar al respecto. Mas bien, optan por ocultarlo, negarlo, es mas, criticarlo
desde la otra orilla. Aymaras que no se dan cuenta que son aymaras, gobiernan el
Peru. Existe la potente necesidad de que retomen sus raices.

En otras palabras, al aymara no se le puede identificar solo por los apellido
originario, hoy los aymaras llevan apellidos espafiol, japonés, inglés, chino, por la
dialecticidad de los genes, los genes se mezclan constantemente, los aimaras que
optaron por cambiarse de apellidos con jutificada razén, no solo hoy sino desde hace
muchos década, como Z Camacho que Allga Cruz, por razones de discriminacion.
Hoy son Cortes, Del rodrigo, De la torre. Muchos apellidos han sido impuestos a
fuerza de garrote, por eso muchisimos aymaras llevan apellido espafioles y
europeos. Este tipo de apellido significa el sello de la opresién, no solo nos
explotaron sino que nos marcaron con su apellido, dejandonos su apellido de la que
hoy nos sentimos orgullosos de llevarlo. La descolonizacion significa descolonizar
ese apellido.

Existe el llamado histérico y genuino de los aymaras de reescribir, reconstruir y
asimilar apellidos propios, dotandoles del significado y sitial correspondiente.
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TERCERA PARTE

20 REVITALIZACION DE LA IDENTIDAD AYMARA DESDE LA HISTORIA
Y SABERES CULTURALES INCORPORADOS EN UN CURRICULO
PROPIO

20.1 EL PCR: PROYECTO CURRICULAR REGIONAL DE PUNO 2009 -
2015

En principio, el Proyecto Curricular Regional (PCR), es una propuesta curricular de
la sociedad civil de la region Puno, quechua y aymara, encabezada por la Direccion
Regional de Educacion, a fin de que la educacion responda a las reales necesidades
y caracteristicas culturales y sociales de esta region ubicada al sur del Perl. Este
importante documento fue publicado en junio del 2009, bajo la direcciéon de CARE.
Resulta un completo y acucioso estudio de la realidad de la regién y presenta una
adecuada fundamentacién curricular... es un esfuerzo por aplicar un nuevo esquema
de educacién intercultural, la misma que se halla ausente en la politica educativa
nacional del Perd, que articula el sistema educativo con la sabiduria local.

El PCR tiene su inicio en el Objetivo Estratégico 4 del Proyecto Educativo Regional
de Puno:” Generar un curriculo regional pertinente y relevante al contexto local y
global, orientado al desarrollo regional y vinculado al mundo productivo”, y es
producto de un proceso participativo que se inicid en junio del 2006 con la
participacion de profesionales de la DREP, maestros, estudiantes, padres y madres
de familia, sabios de las comunidades quechuas y aymaras, representantes de la
sociedad civil, organismos del Estado, como: educacién, agricultura y salud,
gobiernos locales e instituciones superiores de educacion, representantes de ONG,
empresas consultoras, colegios profesionales y organizaciones sociales y culturales,
etc. Su formulacién y validacion ha sido concertada y legitimada en 13 audiencias y
53 talleres, en diversos espacios de la region, ppo lo que se le puede catalogar
como un curriculo que ha seguido un proceso de participacion, de “abajo hacia
arriba”.

Se construy6 dentro de los principios educativos de descentralizacidén curricular, por
ende educativa, que persigue fundamentalmente una educacion para el desarrollo
humano colectivo e individual, para la intraculturalidad e interculturalidad, productiva
y empresarial, descolonizadora y liberadora.
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Fundamentos del Proyecto Curricular Regional

Un PCR como este es necesario debido a que en Puno existen quechuas y
aymaras, pero existe mucho prejuicio por reconocerse, siendo la escuela el lugar
donde empieza ese proceso, conduciéndonos a la deslealtad cultural, negando y
renegando de las raices y genealogia. Si existe esa deslealtad, es porque “la cultura
regional puneia esta ausente en el Disefio Curricular Nacional”, no incorpora los
contenidos esencuiales regionales, propios de una regién que se caracteriza por la
presencia viva de pueblos quechuas y aymaras. Sin estos contenidos no se puede
construir identidad, ahi la importancia de formular un instrumento efizas, y se llama
PCR. Los contenidos regionales que estan inmersos en el Proyecto Curricular
Regional constituyen un elemento esencial para hablar de identidad regional y
cultural, por eso es que se constituye en un proyecto de afirmacion cultural.

Se deja claro que, la identidad no es el unico motor del nuevo curriculo regional,
pues también esta orientado al desarrollo regional y vinculado al mundo productivo,y
enfatiza los aprendizajes de los estudiantes en relacion al conocimiento de las
potencialidades que ofrece la regién Puno, es decir, la construccion de saberes y su
aplicacion tecnolodgica.

Este curriculo tiene una vision endégena antes que exdgeno, es que esta propuesta
empieza por conocer lo propio, el idioma, cultura, potencialidades y posibilidades de
desarrollo como region, sin excluir los conocimientos universales.

Ante un curriculo nacional (DCN) que “resulta opuesto a preservar y cultivar la
cultura e identidad autoctona, imponiendo sistemas cognitivos antopicos, los cuales
resultan inocuos en su uso entre la poblacién del aymara y runasimi”; ante un Disefio
Curricular Nacional que acoge el enfoque postpositivista de la construccion
cognitiva, que distingue y separa el conocimiento solo como cientifico, desechando
sus demas formas de construccion no cientifica. EI PCR es el primer proyecto
educativo anticolonial que se implementa en Puno, es el primer intento de libertad y
pensamiento regional educativo, puesto que, a partir de esta propuesta se
recuperard los saberes de las culturas, al considerar que cada pueblo tiene sus
propias practicas metodoldgicas y un dialogo intercultural. Esta propuesta curricular
regional integra la sabiduria de las culturas andinas dentro de los presupuestos del
Proyecto Educativo Nacional. En su marco de necesidad se expresa que este
curriculo se sustenta en conocimientos preservados en la tradicion e identidad
cultural, “por ser la base del pensamiento pedagdgico andino, teniendo como punto
de partida la contextualizacion de los conocimientos y saberes propios de nuestra
historia y cultura regional, las mismas que van a servir como soporte esencial en la
construccién de una educacidon pertinente y relevante a partir de una nueva
concepcion de identidad regional” (Mazzi,2010:12;en:Los Andes).

“El Proyecto Curricular Regional Puno es un proyecto de afirmacion cultural y
didlogo intercultural que pretende articular una respuesta educativa institucional
alternativa que se opone a la integracién y asimilacion en una supuesta cultura
universal monoculturalmente predeterminada, desde una vision que implica la
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creacion de un marco de convivencia multilingle e intercultural que asume lo
universal desde lo propio, desde la concepcion y los saberes propios del mundo
andino para, a partir de alli, posibilitar un intercambio y negociacion de referentes
culturales ajenos como fundamento de una sociedad regional que demanda equidad,
justicia en base a sus propias necesidades y demandas” (PCR,2009:71).

Fines del PCR

El PCR fundamenta sus fines en los siguientes motivos:

Un PCR que opta por un enfoque emancipador que pretende lograr que las
personas como individuos y como colectivo asuman la gestion de su propio destino
con autonomia y libertad, en un proceso de reflexion y accién colectiva y
cooperativa, para lo cual el PCR se constituye en un instrumento de cambio social y
el lumno en sujeto creativo para el cambio.

Un PCR que apuesta por una educacion para la intraculturalidad e interculturalidad,
como tal propicia la construccion y la valoracion de la identidad antropolégica, étnica,
linglistica y cultural y la afirmacién cultural, como sustento para relacionarse con
otras identidades individuales, sociales y culturales, la misma que supone previa
afirmacion de la identidad.

Un curriculo que propugna una educacion descolonizadora y liberadora, frente a los
procesoso de imposicion de la cultura hegemoénica, a través de un curriculo
monocultural que continua perpetuando un orden jerarquico que acentiua el
conocimiento hegemoénico (cientifico occidental) y subordina a los “otros”,
denominado por Mignolio (2000) la “colonialidad del saber”, en el que existe una
jerarquia de saberes en la cual unos aparecen como superiores, universales y
unicas fuentes validas de conocimiento, y otros como subalternos, el PCR para
superar esta perspectiva colonizadoa del saber asume la valoracion y respeto de la
diversidad cultural, de las diversas maneras de ver el mundo y las formas diversas
de conocimiento propias de las culturas originarias y de las otras.

El mundo andino tiene entre sus métodos de construccién del conocimiento no solo
al razonamiento sino otras formas no cientificas: el suefio, la observacion, la
practica. La “sabiduria solo puede concebirse como una totalidad en cuya
perspectiva se integran todas las actividades humanas, las mismas que incluyen
formas de conocimiento desde el racional hasta los mas subjetivos. ElI conocimiento
es soOlo un fragmento del saber, no es propiamente la condicion totalizante de la
sabiduria. La sabiduria resulta de la apreciacion que los individuos tienen del
universo que les rodea. La suma de todos estos conocimientos y actividades
coinciden con la construccion de la reflexién del entorno, éstas acogen un sistema
de vivencias desde la cosmovisién, ritualidad, pensamiento mitico, cientifico entre
otros”(Mazzi,2010).
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Un curriculo que promueva una Educacion productiva y empresarial: el PCR como
instrumentode cambio del siglo XXI, busca también, como una dimension
importante, la formacion productiva de los estudiantes que viven en un mundo
globalizado, busca promover la formacion cientifica y tecnologica. No so6lo debe
prepararnos para vender nuestros recursos naturales (materia prima), sino a generar
conocimiento y tecnologia para transformarlos o darles valor agregado. Y es que no
sélo es para promover la identidad, sino que busca otros fines.

20.2 EL PCRY LA INCORPORACION DE SABERES E HISTORIA AYMARA

“El Proyecto Curricular Regional asume un modelo por saberes. Los saberes son
producto de las experiencias ecosocioculturales e histéricamente acumuladas por e
hombre andino. (...). Para el caso del PCR existen dos fuentes claramente
diferenciadas de la procedencia de los conocimientos. En primer lugar, los
conocimientos de la experiencia regional en todos los ambitos del saber cuya
localizacion corresponde a las culturas aimara, quechua, callahuaya, uru, puquina,
mestiza entre otras propias del desarrollo intercultural. Y en segundo lugar, los
conocimientos procedentes de otras culturas y que corresponden a la experiencia
universal 'y que pertenecen a las realizaciones de didlogo
intercultural’(PCR,2009:96-97).

Por otro lado, se asume que la descolonizacion del poder no puede ocurrir sin la
descolonizacion del saber, y viceversa. Para que esto courra también hay que
reconocer que los movimientos sociales piensan, y que tanto los intelectuales como
su obra actian en diversas formas. De aqui que el encuentro entre activistas
sociales e intelectuales se deba entender como un didlogo de saberes que surgen
de distintas pero relacionadas practicas. Boenaventura de Sousa Santos, agrega
qgue “que no hay justicia social sin justicia cognitiva”. Para él, esto es fundamental a
la idea de democracia: no hay democracia sin una democracia de conocimientos, de
saberes. Y esos saberes son varios, son distintos, son los de los pueblos, no son
técnicos, no son cientificos. (...) Las alternativas a la colonizacion consiste en esto,
en desarrollar la identidad como proyecto historico intercultural para una sociedad y
Estado pluricultural. (...) Desde estas perspectivas el PCR considera los
conocimientos de los pueblos indigenas se incluyan, como también diversos
conocimientos de otros tipos y fuentes de conocimiento.
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CUADRO 6

ANALISIS DE LOS CONTENIDOS DEL PCR, RESPECTO DE SABERES
AIMARAS, EN LOS ONCE GRADOS DE LA ETAPA DE EDUCACION BASICA

AREAS DE SABERES FUNDAMENTALES SABERES A
SABER (Lo que plantea el PCR) INCORPORARSE (Lo
FUNDAMENTAL que propone la tesis)
AFIRMACION Cosmovisién andina (principios: relacionalidad, | Filosofia
CULTURAL Y | reciprocidad, complementariedad, ayni...) Justicia originaria:
CONVIVENCIA Religiosidad ejercicio  de  justicia
INTERCULTURAL | Sistema de valores originaria.

Historia local, regional, nacional; simbolos patrios;
personajes.

Organizacion familiar (ayllo)

Actividades y juegos tradicionales.

Geografia

Estado peruano: tipos de sistemas politicos.
Estado Plurinacional. Derechos de los Pueblos
Originarios.

Territorio y territorialidad.
Historia familiar, comunal
y cultural.

Héroes propios.
Gobiernos auténomos.
Interculturalidad y poder.

COMUNICACION
SOCIOCULTURAL
Y MULTILINGUE

Literatura oral y no oral local, regional y nacional.
Lectura de imagenes, simbolos, iconografia,
textiles, ceramicas, local, regional, nacional.
Autores punefos, internacionales en L1y L2,

Historia de la
aymara.

lengua

MATEMATICA NUmeros, relacion y funciones (Seriacion, | Numeracion cosmoldgica
INTERCULTURAL | cuantificadores, valor posicional) y filoséfica.
Conjuntos Juegos matematicos
Resolucién de problemas andinos
Geometria y medida y etnogeometria Unidades de medida
Estadistica y probabilidades. (sélo esta la de longitud
Juegos y matematica recreativa: p’'iyana, yupana. | Sistemas mateméticos.
Unidades de medida (longitud en aimara)
Etnhomatematica.
CIENCIA Y | Cuerpo humano (funciones, partes) Tecnologia: sistema de

TECNOLOGIA EN
ARMONIA  CON
LA PACHAMAMA

Seres vivientes

Fendémenos naturales

Alimentos (ancestrales)

Tecnologia andina: agricola: waru waru, patana,
gqutafias, acueductos, abono natural; pecuaria;
inseminacion, curtiembre, técnicas de
conservacion de alimentos: ch’ufio, caya, charqui,
etc); minera; pesquera; artesanal.

Conciencia ecolégica: cuidado y proteccién de
plantas y animales. Armonia con la Pachamama:
ritos, sumak kawsay o suma jakafia, sefias y
sefaleros.

Tratamiento de enfermedades

rotacion agricola.
Tecnologia
wayras

Filosofia ecolégica

minera:

Tratamiento de
enfermedades desde la
filosofia aimara
Astronomia

agroastronomia

vital y

EDUCACION

Desplazamiento y coordinacién. Movimientos y | Deportes y juegos
FISICA EN | posturas. tradicionales y propios.
ARMONIA Relajacion y respiracion.
CULTURAL Alimentacion y salud: Habitos de higiene.

Juegos tradicionales
VIVENCIA Y | Mdsica: machutuso, carnaval, huayfio, waca
CREATIVIDAD waca, sikuri, etc
ARTISTICA Danza:
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Artes plasticas: pintura, artesania. Artisticas
destacados punefios.

Dramatizacion:  titeres, marionetas, teatro,
declamacién en aimara.

Juegos tradicionales.

TRABAJO Y | Técnicas  agricolas: riego, abonamiento, | Ritos 'y  ceremonias
PRODUCCION deshierbe. agricolas
COMUNITARIA Alimentos preparados con productos de la zona Gastronomia andina.

Técnicas pecuarias: ritos y ceremonias en
relacion a la ganaderia

Técnicas mineras

Técnicas de industria alimentaria: procesamiento
de alimentos

Técnicas de pesca

Artesania y manualidades: sogas, bordado,
canasteria, etc

Creacion de juguetes y objetos, aparatos
Textileria, orfebreria, ceramica.

INVESTIGACION | Ciclo holistico de la investigacion: pasos del | Epistemologia andina

Y CREATIVIDAD método cientifico. aimara-quechua (forma
Creacién de juguetes y juegos: guiones, librestos, | de generar
teatro, titeres. conocimiento).

La chakana.

COMUNICACION | Expresion y comprension oral en L1 Necesidad de traducir las

SOCIOCULTURAL | Lectura y comprension de imagenes en L1 obras universales al

Y MULTILIGUE | Produccién de textos escritos en L1 idioma aymara para su

EN L1 enriguecimiento, y

COMUNICACION | Expresion y comprension oral en L2 traducir las obras

SOCIOCULTURAL | Lectura de imagenes y textos en L2 aimaras a los lenguajes

Y MULTILINGUE | Literatura regional, nacional y universal universales.

EN L2 Produccién de textos literarios y no literarios.

Del cuadro, se advierte que a diferencia del Disefio Curricular Nacional , el PCR es
realmente intercultural, pues incorpora en su programacion (malla curricular) los
aberes ancestrales de los pueblos originarios. Pero, si bien el PCR propone una
bateria de contenidos que incluyen no soOlo saberes universales sino
fundamentalmente propios o ancestrales, éstos no estan sistematizados de manera
gue surge ese reto para que se haga mas digerible para los actores educativos,
dentro del proceso de ensefianza-aprendizaje. Por otro lado, el columna de “saberes
que propone el PCR” se ve claramente los nuevos contenidos que son vitales para la
identidad empero faltan ser sistematizadas, y en la columna de “saberes que
porpone la tesis” figuran los contenidos que deben ser incorporados en el PCR.
Ambos casos conllevan el reto de recuperar sistematicamente la sabiduria de los
pueblos ancestrales.

El Proyecto Curricular Regional, desde su aplicacion como proyecto, no ha prestado
mucha importancia a los sectores privados y citadinos de la regién Puno, ha
empezado con mucha energia en los sectores rurales. Un curriculo no puede
concebirse como un instrumento exclusivo de un sector, debe estar orientado a la
totalidad, es decir, a todo nivel: educacion basica y educacidon superior:
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pedagdgicos, Escuelas Superiores de Formacién Artistica y universidades; y a todo
espacio: ciudad y campo, pobres y ricos.

20.3 LA CONSTRUCCION DE LA IDENTIDAD AYMARA DESDE UN
CURRICULO QUE INSERTA SABERES CULTURALES PROPIOS

a. ¢ Qué debemos entender por identidad?

En la literatura hay muchas definiciones de Identidad, desde Parménides hasta la
indigenista, las mismas que responden a determinado escenario social, econémico y
politico. Si bien importa mas verter tinta sobre como y qué tipo de identidad
desarrollar, no se deja de hacer alcance de algunas definiciones que serviran como
punto de referencia. Etimolégcamente, la Identidad es un término que deviene del
“latino de identitas, que a su vez equivale al griego tautotes, con el que se designa la
mismidad de un objeto que se nos presenta en formas distintas”(Fornet-Betancur,
citado por Pino,2011:17, en. Los Andes). Con esto, donde se encuentre y como se
encuentre la persona, siempre poseera algun rasgo de de su ser, de su identidad, y
es que no se puede dejar de ser por mas careta que se ponga. Asi, la identidad es
aquello que te permite ser sin dejar de ser lo que se es.

La identidad es una estructura compleja de varios elementos y niveles, la misma que
no se desvanece ni se puede destruir sencillamente, pues desde un enfoque
originario, segun el otavalo ecuatoriano, Luis Maldonado, la “Identidad”, es “la
estructura sobre la base de vivencias compartidas, afinidades, sentimientos,
emociones y experiencias que han construido una determinada vision del mundo,
comunicando ideales de significacion vital cuyo arranque esta en una misma raiz
histérica particular”, diria que es una estructura de vivencias, sentimientos
compartidos que ha detrminado una manera de ser. De acuerdo a esta definicion se
entiende que la identidad tiene como base y raiz, lo cultural. La identidad es el
sentido de pertenencia socio-cultural. Asi pues, si un aymara, después de haber
nacido, migra a Alemania, crece y se educa alli, si bien adquiere rasgos culturales
alemanes, aun mantendra esa conexion y vinculacion con su cultura madre
mediante sus padres. La cultura madre se constituye asi en la base de la identidad.
Entonces, el conocimiento de la cultura presupone la identidad. El empoderamiento
de la cultura es vital para formar y vitalizar la identidad.

Si bien la identidad es una sola estructura compuesta por varios elementos,
comprende a su vez dos niveles: interna y externa. La interna es el conjunto de
elementos que le da definicibn a una persona y a su pueblo, pero que no
necesariamente se exterioriza, comprende la autoestima (aceptarse a uno mismo) y
el orgullo de pertenecer a un grupo cultural. El orgullo implica tener conocimiento de
si mismo, de lo que uno significa y vale en cuanto integrante de ese grupo. La
externa no es mas que el reflejo de lo interno, es aquella que se refleja 'y se proyecta
a la sociedad, es lo que se muestra apoyado en el contenido interno de la identidad.
Por ende, el conjunto dinamico de actitudes y practicas que se plasman en contacto
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con los demas. Es la dimension que pone a prueba la aceptacion en interrelacion
con los demés. Se constituye en una herramienta de accion y defensa, en momentos
en que nuestra identidad es puesta a prueba de fuego, y en un intento de ser
mellado, salta en defensa de lo nuestro.

Si bien el PCR reza la interculturalidad, la descolonizacion, liberacion vy
reivindicacion, ésta no refleja en su parte operativa, en su malla curricular, la vision
reivindicativa para el pueblo aimara, mas bien tiene una orientacion culturalista
conservadurista, de rescate de valores pero en un sentido conservacionista mas no
progresista. EIl PCR responde a la preocupacion y necesidad de revalorizar la
identidad, pero no precisa el por qué y qué tipo de identidad desarrollar.

Entiéndase por identidad como el sentido de pertenencia social y cultural, politica y
territorial, que se constituye en herramienta de pleno desenvolvimiento en la
sociedad. Para Rodrigo Montoya (1992:28-29) “supone algunas condiciones; se
dispone de una lengua y matriz cultural, el grupo se reconoce en raices culturales
propias, tiene sentido de pertenencia a un suelo y a una tradicion cultural y lengua;
ese sentimiento va acompafado de orgullo y un (minimo) proyecto de futuro”.

b. ¢Qué tipo de identidad construir desde el PCR, o un curriculo propio?

La identidad, si bien es espontanea, también se puede construir intencionada y
sistematicamente, pero debe existir un curriculo que la promueva. En el caso de la
region Puno ese instrumento se llama Proyecto Curricular Regional que promueve la
reconstruccion de la identidad pero cuidando el tipo de identidad a revitalizarse el
discurso sobre la identidad es peligroso cuando no va acompafado de lineamientos
politicos, econdmicos, sociales y culturales. La identidad debe enmarcarse en un
escenario contemporaneo y globalizado, considerando que el amor a lo propio es
importante pero el exceso resulta perjudicial. Se debe tener sumo cuidado en no
promover mas una identidad exclusivamente culturalista y fundamentalista e incluso
retrograda (peligro de la identidad). Por el contrario, se debe cultivar una identidad
progresista y dinamica, no una retrospectiva o retrograda, una identidad que asimile
los logros de la ciencia positiva, de la globalizacién, impregnadas en la identidad
propia, y que a la vez mejore sus elementos culturales.

Es reto es construir:

Una identidad funcional y de ejercicio

Desde lo dialéctico, la identidad no debe enmarcase en lo metafisico ni en el
imaginario, sino en la praxis. Y es que histéricamente, hablar de identidad e
interculturalidad en el Perd, es mero lirismo. La identidad se construye no sélo en el
plano tedrico, sino y sobre todo en lo practico, siendo el primero el talén de Aquiles
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de la identidad. Esta, trastoca lo mas profundo del ser. No basta el sentido
sustantivo (decir ser indigena, y serlo por coyuntura), la identidad es “verbo”.

Entonces, el PCR no debe promover una identidad estéril sin ninguna proyeccion,
gue conserve estaticamente sus elementos culturales, con una identidad como
producto como aquella que debe conservar estaticamente sus elementos culturales.
Esa identidad reducea los pueblos a simples amantes, preservadores y guardianes
de la cultura y de los recursos naturales. La identidad no debe estar al servicio de
otros, sino al de nosotros. La identidad debe ser un instrumento de proyeccion de
uso un medio para dejar ser de la periferie. Los saberes deben ponerse al servicio y
bienestar del pueblo, explotarlo para nosotros y no guardarla para que otros, con el
uso de la fuerza militar, politica y econdmica la arrebaten y la patenten. Este sentido
utilitarista de la identidad implica la lucha politica.

La identidad debe ser una instrumento de desarrollo, de progreso, de busqueda de
igualdad de oportunidades, y no de afioranza, no fundamentalista o esencialista.
Nuestra identidad no solo puede ser culturalista, tiene que ser sobretodo politica en
pleno ejercicio. Brindandole el sentido utilitario o progresista, que le dé las mismas
oportunidades que tiene cualquier otro ciudadano. En este escenario, para sobrevivir
con identidad, necesito que me sean utiles mis rasgos culturales. Asi, mis elementos
culturales como la lengua, politica, religiosidad, arte, deporte, me deben ser de
utilidad en el desenvolvimiento, de lo contrario no tiene sentido la identidad.

Una identidad progresista, abierta y dialogica, no hermética ni retrégrada

La identidad no es estatica, sino perfectible, con personalidad y pertenencias claras,
“abiertas a la interaccion dialégica y el crecimiento en comun hacia una
universalidad inclusiva en la que caben todas las diferencias” (Fornet-Betancur,
citado por Pino,2011:19, en. Los Andes). Las personas, incluido los pueblos
originarios, vivimos en un escenario de mundializacién o imperializacion invita a vivir
en diferentes escenarios, donde nuestro principio de relacion debe ser la
interculturalidad, la relacionalidad y la identidad, y es que la globalizacion, distinta a
la pluralizacién o pluriversalizacion, impone la expansion de la cultura hegemonica
del mercado, donde la que se globaliza es una sola cultura particular en desmedro
del resto. Este escenario puede dar lugar a que “la identidad se desarrolla en
nuestros dias a la luz de un horizonte de tensién entre los extremos opuestos del
universalismo abstracto y el regionalismo fundamentalista” (Fornet-Betancur, citado
por Pino0,2011:18, en. Los Andes).

En este marco, no se busca una concepcidén esencialista o fundamentalista de la
identidad, sino una identidad progresista, como un proceso abierto y flexible, una
identidad que no renuncie a la construccion de una nueva universalidad, mejor
pluriversalidad. No se trata de caer en posiciones fundamentalistas. La identidad no
es cerrarse en lo suyo cada vez que se tenga que relacionar. La identidad flexible
debe nutrirse de la cultura minoritaria, “que mantienen vivo el sentido profundo de
sus tradiciones y entiende que el ser humano no puede desarrollar su identidad sin
memoria, que se necesita recurrir a la memoria histérica y repasar el proceso por el
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que hemos llegado a la situacion actual en la que justamente preguntamos por la
identidad” (Fornet-Betancur, citado por Pino,2011:19, en. Los Andes).

En suma, lo que se propone en el marco de la interculturalidad del PCR, es “una
concepcion de la identidad como proceso abierto de perfectibilidad del ser humano,
tanto en lo personal como en lo comunitario, que evita a la vez el peligro del
hibridismo inconsistente y del fundamentalismo provinciano.

Una identidad que se funda en el conocimiento profundo de la cultura

En principio, el conocimiento de uno mismo, y en este caso, el conocimiento de la
cultura es el punto de partida y el espiritu de la identidad. La revitalizacién de la
identidad empieza por el acercamiento y conocimiento profundo de la cultura y la
memoria de su pueblo. La identidad no es huera, tiene un tejido y un contenido que
esta alimentada de concepciones religiosas, politicas, musicales, literarias y también
de costumbres y tradiciones de la cultura a la que uno pertenece, incluyendo lo
espiritual y mistico si corresponde. De lo contario, seria dosil, permeable, inconclusa
y maleable, ante la presencia de otras identidades que se muestren agresivas o
superiores.

En consecuencia, para estar seguros de tener identidad y de que se nos reconozca
en la practica como tal, no sélo se necesita hablar y vestirse como indigena, eso no
es conciencia identitaria, mucho mas que eso, se requiere del conocimiento
profundo de la entidad a la cual se pertenece.

Se debe ensefiar la real historia y logro cultural, mas alla de lo universal, asi parezca
neofito. Solo asi se lograra desarrollar una identidad desde sus raices, que dara
orgullo y autoestima. No basta la frase: “identificate con lo tuyo”, cuando no sabe
cudal es y qué valor tiene lo suyo. No, asi no. Pero hemos de entender, sin embargo,
gue la superioridad no se demuestra con gritos ni con insultos, sino siendo, la
esencia de la identidad esta en ser y no en el aparentar ser. La construccion de la
identidad necesita apoyarse de otros procesos, necesita de experiencias. Ese
conjunto de experiencias se llama curriculo, uno que prevee vivencias que nutran
nuestra identidad. El curriculo nacional no apuesta por ello, por lo que el PCR es la
aproximacion curricular mas cercana.

Una identidad holistica y no fragmentada: de multiples dimensiones

La integralidad de este tejido comprende que la identidad guarda intima relacion con
el ser, con el sentir, con el pensar y con el actuar; es decir, es un estado integro y
dinamico de la persona (espiritu de la identidad).

La identidad es un tejido dinamico de elementos culturales y sociales, que para ser
sélida necesita, no uno ni dos sino, varios rasgos culturales. Y es que como dice
Fornet-Betancur, citado por Pino (2011:17, en. Los Andes), “la nocién de identidad
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indica un fendbmeno complejo que comprende dimensiones muy diversas que
desplegan a su vez dinamicas especificas. Asi, por ejemplo, se habla de identidad
personal o individual, social, politica, cultural, religiosa o nacional’; aunque, la
personal, regional, nacional corresponde a niveles de identidades.

Identidad, se debe trabajar desde diversos angulos, no solo desde la visién
culturalista. Si priorizamos la valorizacion de la lengua, solamente desarrollaremos
una identidad sobre la lengua(vision linglistica y culturalista), lo que sera débil,
incompleto, pobre y de mero discurso. La identidad y su vitalizacion no puede ser
tarea exclusiva de la lengua, sino tarea de todos. La identidad debe revitalizarse
desde distintos angulos. Una identidad sélida y progresista se alimenta y se nutre
constantemente de diversas suestructuras o elementos culturales: historia, lengua,
costumbres, danza, mauasica, politica, economia, alimentacion, costumbres,
cosmovision, arte, religiosidad, literatura, valores, vestimenta, etc. Y es que sélo
guienes conocen profundamente lo suyo, pueden sentirse orgullosos. Es necesario
dar vida al resto de manifestaciones culturales. Cuidando que no se forme una
identidad como recuerdo del pasado.

Historia

Matematic
a

Organizaci
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IDENTI-
DAD

Religiosida
d
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Arquitectur recreacion
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Politica
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CONCLUSIONES

Primera: El estudio visualiza que el pueblo aymara es un mundo-nacion, con sus
propias instituciones, pensamientos y objetivo de vida, dentro de un Estado-nacion
excluyente, un pueblo invisibilizado por un Estado monoculturizante vy
monopolitizante, que lucha por un Estado Plurinacional. Es una nacién sin Estado
legitimo.

Este pueblo ubica sus raices primigéneas al sureste de Ameérica del Sur, en los
territoros de Peru, Bolivia y Chile, alli donde, antecediéndole, se habrian asentado
los arawaks, antecesores de los puquinas, uros y aymaras; que luego seria oprimido
por la hueste espafiola y, hoy, a casi 500 afios de colonizacién busca su libertad,
igualdad y autonomia.

La sociedad aymara, del siglo Xl al XV, y aun en el apogeo inka, a la agresion
espafiola, estuvo en proceso de evolucién, quizas, a punto de dar un salto en su
tejer, y es que “el camino invariable del astro hizo dudar a un Inka de su caracter
divino, porque, como una res, tenia que dar siempre las mismas vueltas atado a
quien lo mandaba” (Pacheco,1994:73). En ese corto tiempo, supo tejer su propia
historia y sabiduria, que sin interrupcion hubiese llegado a niveles de evolucion no
sospechados por la sociedad mundial. Europa, soélo significé el podaje de esa
riqgueza cultural.

Segunda: La nacién aymara, 481 afos de invisibilidad, hoy busca retomar el camino
de sus ancestros, de sus padres, en busca de su identidad. La identidad que debe
constituirse en motor del desarrollo personal-colectivo, de los procesos
reivindicatorios, y en herramienta de interrelacion con el “otro” a todo nivel: social,
cultural y politico. Es necesario aclarar que esa identidad no debe ser analogo a
“‘memoria” sino elemento vivo del actual vivir y sentir, que mas que un derecho debe
ser un deber, que mas que folclore o turismo debe ser ejercicio pleno; y que
ademas, debe ser holistica, es decir, alimentarse de todos los elementos culturales,
entendiéndose que ella se revitaliza y se reconstruye con un complejo tejido de
saberes de la cultura al que se pertenece, es decir multidimensionalmente.
Finalmente, la identidad del pueblo aymara ha de ser instrumental, es decir que, ha
de estar al servicio de sus intereses y necesidades, de sus procesos de
reivindicacion; y no sumirse en el romanticismo, folklorismo y “reserva humanitaria”
para provecho de otros.

Tercera: La revitalizacidon de la identidad pasa por el proceso de empoderamiento de
la cultura propia. En ese rumbo, el pueblo aymara que busca su reivindicacion debe
se reaprender sus saberes y su vivencia milenaria, que como se muestra en el
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presente, es vasto. El pueblo aymara tiene una fuente de saber y memoria para
nutrir su identidad, pues ha cultivado una cultura muy rica en las diversas areas del
saber: una justicia que, mas que ajusticiar, busca la armonizacion con el cosmos, y
que estd expresada en las tres maximas: jani jayra, jani Kari y jani luntha; una
musica que, mas que diversion, responde al principio de vincularidad hombre-
pachamama y a la conversacion armonica entre las partes; una matematica que,
mas que nameros y calculos frios, es cosmogonica y sagrada: una religiosidad que,
mas que dogma, es “verbo” y responde a las reales necesidades del hombre del
ande; una filosofia que, mas que individual y tedrica, es colectiva y practica, basada
en la paridad, colectividad, complementariedad y dualidad; una agricultura que, mas
gue buscar la rentabilidad econémica, se caracteriza por ser ecolégica, comunitaria y
de rentabilidad social; una organizacién politica y social que responde a los
principios de dualidad y vincularidad, que a la vez de madar, obecede; una medicina
gue, mas que curar o grodar, busco restablecer o reequilibar con el cosmos, que
florecio gracias al deber que los médicos de cuidar al hombre y conocer las
propiedades de las plantas y que era concebida como equilibrio en el ser humano y
de éste con el cosmos, Yy una educacion que era entendida como proceso de
perfeccionamiento del ser humano (ser, pensar, sentir y hacer), mediante la
eugenesia y; una ciencia alimentaria que entendié que la dicotomia medicina —
alimento es complementariedad, donde el alimento es la medicina y la medicina es
el alimento.

Cuarta: A fin de revitalizar la identidad aymara, felizmente al borde del abismo aun,
la educacion peruana y sobre todo la educacion regional tiene el deber, la deuda y la
obligacién histérica de promover una educacion intercultural que incluya saberes
propios, ademas de los universales, de manera que permita la alimentacién y
retroalimentacion de la identidad, antes de sucumbir en el olvido historico. Esta
educacion debe apoyarse en un curriculo que incluya los saberes de los pueblos
aymara y quechua, sin excluir los saberes de la cultura universal o global.

Quinta.- La cultura es poder, un poder inmaterial. No es neutra. Es un instrumento
de dominio, de influencia, resistencia, un poder homeopético. No tiene efecto
inmediato; mas bien, es molecular, pues se asienta poco a poco en las conciencias
de manera que cambia comportamientos, pensamientos y actitudes. De esta
manera, el empoderamiento de la cultura es un paso indispensable hacia los
procesos reivindicativos. El pueblo aymara, debe nutrirse de sus rasgos culturales
vitales, vivenciandolas, ya sea en la familia y/o en la escuela.
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SUGERENCIAS

Primera: A la par de otros procesos reivindicatorios, se sugiere oficializar la
ensefianza de la lengua aymara y quechua, no solo inglés, como simbolo y sello de
identidad. Las lenguas ancestrales deben cultivarse en todo el sistema educativo, es
decir en todo nivel: inicial, primaria, secundaria y superior, sea privada o estatal, en
la ciudad y el campo, para quechuas-aimaras y castellanos. La identidad y la
interculturalidad, no es cuestion de tolerancia sino de conocimiento del otro para
respetarla. Todo el Peru debe conocer la lengua, historia y cultura de los pueblos
originarios, ademas de la historia y cultura oficial.

Segunda: Como complemento al anterior, que se oficialice la ensefianza de la
filosofia, la religion, historia, literatura, matematica aymara, pues no basta la lengua,
considerando que éstas fortalecen integralmente los principios y las practicas de
colectividad, solidaridad y relacionalidad (equilibrio), de manera que la propuesta no
lo borremos con el codo, ensefando la religion catélica que siembra en la mente de
los nifios el machismo y el individualismo, la sumision y el temor, y por el otro se
castre las potencialidades que no son racionales.

Tercera: Adicional al necesidad de recuperar nuestra literatura oral e insertarla en
las labores educativas, sino también la de traducir al idioma aymara las mas
importantes obras clasicas de la literatura universal, para estar a la par de la escena
contemporanea.

Cuarta.- Sin desmerecer ni excluir la labor fundamental de la familia y la comunidad
en la formacion cultural de sus hijos e hijas, este cumulo de saberes ancestrales
debe ser trasmitido a través de la “escuela” ,como instrumento formal, intencional y
sistematica de formacion, a las nuevas generaciones a fin de que se detenga el
‘camino al olvido”. Para ello, se sugiere a la Direccion Regional de Educaciéon de
Puno, incluir los saberes sistematizada en el curriculo regional a fin de que sea
vivenciadas, desde la pedagogia andina, en todas las aulas sin distincién alguna,
pues la identidad es labor de uno y de otro.
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