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Prélogo

R. Tom Zuidema

Dado el numeroso empleo de grandes figuras y cuadros de parentesco, lei con
mucho interés, pero también con cierta timidez, este importante libro de
Pablo Sendén. Justamente por eso quiero explicar en primer lugar porqué me
entusiasmo la lectura de este gran proyecto. Durante afios habia sido dificil en
el Pert hacer trabajo de campo en la antropologia andina y mds bien tuvimos
grandes estudios procedentes de Bolivia. Recibimos ahora dos investigaciones
intensivas sobre aspectos cruciales de una misma cultura regional del Pert. No
son estudios de agricultores, sino de ganaderos de las tierras altas del nevado de
Ausangate (departamento del Cuzco). Xavier Ricard Lanata nos ofrecié en 2007
su emocionante libro Ladrones de sombra. El universo religioso de los pastores del
Ausangate, que trata de gente que en primer lugar adora a sus montanas, lleva una
vida, una profesién y una cultura que por fuerza mantiene su cardcter religioso
heredado. Ahora Pablo Sendén nos da de esta misma cultura su gran estudio de la
organizacién de las familias y su integracién por medio de relaciones politicas y de
parentesco en ayllus, pueblos y formas mayores de organizacién en el interior del
Estado peruano. Pero también aclara el carcter especial de esta cultura, primero
comparando y contrastando su organizacién con la de los agricultores del distrito
de Marcapata en el valle vecino y, después, con las de algunas culturas de las tierras
bajas. Lo mds impresionante del libro es que su autor documenta esta integracién
progresiva siempre por medio de cuadros detallados, principalmente de relaciones
de parentesco y de matrimonio, pero con miras a abordar diversos problemas: la
propiedad de tierra, la exogamia o la endogamia de grupos locales incluyendo
mitades de pueblos, y los “sistemas de barbecho sectorial” organizados en “turnos
de sectores” (muyus) como en el caso del cercano pueblo agricola de Marcapata.
Especialmente en el tltimo estudio, dedicado al problema del “dualismo” propio



R. Tom Zuidema

de los sistemas de mitades, Sendén entra también en cuestiones y preguntas
comparativas. Pero todo el libro es de importancia capital para la antropologia
andina en general. Nos conduce a preguntas por medio de las cuales, a fin de
cuentas, queremos alcanzar una definicién del lugar particular de la cultura andina,
y de las culturas originales de Sudamérica en general, dentro del gran conjunto
cultural mundial. Quiero concentrarme en tres preguntas relativas a problemas
relacionados entre si que el estudio de este libro permite plantear.

La pregunta inicial ya revela el cardcter muy original de la nomenclatura de
parentesco andino en las lenguas quechua y aymara. Mientras que, por ejemplo,
ciertas nomenclaturas de otras partes del mundo llevaron a los antropdlogos a
asumir que la ecuacién “tio materno” = “suegro” indicaba una preferencia
matrimonial de un hombre por la hija de su tio, la razén andina de la ecuacién
fue muy distinta y no expresé tal preferencia. De hecho, la nomenclatura andina
actual, como también lo registra Senddn, ya incorpora el término espanol “suegro”.
En este sentido, ;qué importancia tuvo, y probablemente todavia tiene, la antigua
ecuacién?

Esta primera pregunta es importante pues resulta de una posible explicacién
sugerida por un diccionario antiguo de la lengua aymara que nos encamina en
otra direccién. Parece que, segun su autor, un hijo que iba a suceder el rango de
su padre utilizaba el mismo término que éste empleaba para referirse a su cufiado
(i.e. “hermano de la esposa” del padre, o sea “hermano de la madre” del hijo). Al
suceder al padre, el hijo iba a reemplazarlo e identificarse completamente con él.
¢Puede decirse lo mismo todavia en la situacién actual? Esta pregunta nos lleva a
la segunda.

En tiempos prehispdnicos el sistema politico jerdrquico también influyé mucho en
las diferentes posibilidades matrimoniales. Al ascender en la jerarquia y al ocupar
rangos mds elevados, un individuo podia casarse también con un pariente mds
cercano. La ldgica del sistema fue tal que, oficialmente, el rey inca hasta podia
casarse con su propia hermana de padre y madre en su calidad de reina. En otras
partes del Perti esta ideologia todavia se mantiene de alguna forma, aunque sea
solo en niveles locales. La pregunta, entonces, es la siguiente: sen la situacion local
descripta por Senddn, de familias emparentadas en diferentes distancias sociales
—sea en el nivel de ayllus, de mitades de pueblos, y de pueblos enteros—, se
expresa también su organizacién de alguna manera por medio del sistema de
parentesco y matrimonio?

18
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Esta pregunta me remite a una tercera que puede aclarar la realidad etnogréfica
que Senddn nos describe con tanto detalle. Se trata de un rasgo fundamental de
la cultura andina e incluso de otras culturas indigenas de Sudamérica —recuerdo
aqui, por ejemplo, el famoso caso de los bororo que Lévi-Strauss enfocé tan bien.
Varios pueblos actuales del Perti mantienen una ideologia endogdmica de sus
mitades locales que algunos de ellos ejecutan de forma estricta. No obstante,
aunque nuestro primer gran cronista sobre los incas y su capital del Cuzco también
describe una situacion de esta naturaleza, en un momento observa que las mitades
de la ciudad también fueron exogdmicas. La situacién se comprende, sin embargo,
si se toma en cuenta que las personas de rangos mds bajos si aplicaban la regla
—también por sus propios intereses— pero que la nobleza alta mantuvo a la vez
intereses exogdmicos. La pregunta, entonces, es: spor qué los pueblos que Sendén
nos describe, y que por lo general cuentan con cuatro ayllus, se dividen también,
interesantemente, en mitades? ;Existe todavia un interés y una ideologfa detrds
de esto y, de ser el caso, cdmo se expresa? ;El parentesco desempena (todavia) un
papel en ello?

La tltima pregunta podria considerarse como un problema menor, pero en realidad
dirigi6 y dirige todavia la atencién hacia un interés fundamental por medio del
cual varios sistemas culturales se expresaron acerca de sus respectivas reglas de
endogamia y exogamia. Esto constituye una razon por la cual el autor también
aborda el problema comparativamente, a propésito de la casuistica perteneciente a
parte de las culturas de las tierras bajas no andinas. El libro de Senddn nos ofrece en
este sentido un andlisis de las redes de parentesco de varios pueblos del Ausangate
en forma exhaustiva. Es una gran herramienta para formular y solucionar algunos
de los problemas que nos presentan las formas andinas de organizacién social y
politica.

Abril de 2014
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Simbolos y abreviaturas de parentesco

Simbolos

A Hombre
Q Mujer

l:l Individuo de sexo no especificado
A Hombre fallecido

@ Mujer fallecida

d\ Hombre

Q Mujer

Vinculo de consanguinidad (hermandad)

‘ Vinculo de consanguinidad (descendencia)
LI Vinculo de afinidad (alianza matrimonial)

= Vinculo de afinidad (alianza matrimonial)



Abreviaturas

F = “padre”, M = “madre”, B = “hermano”, Z = “hermana”, S = “hijo”, D = “hija”,
H = “esposo”, W = “esposa’, Pa = “padres”, Sb = “siblings”, Ch = “hijos”, Sp =
“esposos”. Asi, por ejemplo, MBSW debe leerse como “esposa del hijo del hermano
de la madre” y “SiChSW” como “esposa del hijo del hijo/a del hermano/a”. G =
generacion (G+2 = “segunda generacién ascendente”, G+1 = “primera generacién
ascendente”, GO = “generacién de Ego”, G-1: “primera generacién descendente”,
G-2: “segunda generacién descendente”). Cuando un término de referencia es
precedido por los simbolos & o @ ello significa que su empleo es prerrogativa
exclusiva de un Ego masculino o femenino, respectivamente.



Mapa 1

Ubicacidn politica (en los niveles distritales y provinciales) de los principales pueblos

referidos en la obra

*— ) 20 km
I

(1 = Phinaya, 2 = Midma, 3 = Sallma, 4 = Sallani, 5 = Chillca, 6 = Ananiso, 7 = Uchullucllo, 8 =
Pampachiri, 9 = Marcapata, 10 = Puyca, 11 = Japu, 12 = Quico-Grande, 13 = Qero-Grande, 14 =
Queljaya)

Fuente: Instituto Nacional de Estadistica e Informdtica. Direccién Nacional de Censos y Encuestas.
Censos 2007: XI Poblacién y VI Vivienda. Ministerio de Agricultura. Base de Datos Espacial: Limites
Censales, Centros Poblados Mayores a 150 habitantes. Elaboracién Julio Cesar Postigo Mac Dowall.

NOTA. La ausencia de algunos de los principales pueblos referidos en el libro en este y en el siguiente
mapa obedece al hecho de que la fuente consultada para su elaboracién registra los topénimos de
los caserios, anexos y centros poblados de los distritos que conforman las diversas provincias, mds no
siempre el de las unidades mayores (i.e. comunidades campesinas) a las que pertenecen unos u otros
(ver capitulo 2, nota 8). Los pueblos en cuestién son: Consachapi, Ilave, Ccapacchapi (Pitumarca),
Cullunuma (Checacupe), Marcapata Collana, Sahuancay y Collasuyu (Marcapata).
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Presentacion

Podria pensarse en principio que este libro, resultado de treinta y cinco meses de
investigacién etnogréfica entre poblaciones campesino-indigenas del macizo del
Ausangate, estd pasado de moda.! El objeto de estudio, el método y la terminologfa
empleados para su descripcién y andlisis parecen, en el mejor de los casos, no formar
parte de la agenda de la empresa antropoldgica en general y la dedicada a los Andes
en particular y, en el peor de los escenarios imaginables, resultar simplemente
anacronicos. Mds alld de las criticas culturalistas y epistemoldgicas a las que fueron
sometidos en el interior de la propia disciplina, los estudios de parentesco en
antropologfa parecieran replegarse ante la aceleracién de las transformaciones que
experimentan las poblaciones objeto de su interés en el proceso que involucra su
incorporacién en un mundo cada vez mds estrecho. Sin embargo, en otro sentido,
esto no es necesariamente asi, y de ahi la necesidad de pronunciarnos al respecto
(Bossert, Sendén y Villar 2012).

En una importante etnografia publicada recientemente consagrada al estudio de
la comunidad campesina de San Andrés de Tupicocha (provincia de Huarochirf,
departamento de Lima), se lee lo siguiente:

Elayllu o la parcialidad [...] es una organizacién de parentesco [...] El ayllu detenta
un rol politico en calidad de segmento de la comunidad: no hay quérum presente a
menos que las cabezas de los ayllus estén presentes. El ayllu también funciona como
un “equipo” en el sistema de trabajo comunal; pero al mismo tiempo contintia

siendo un tipo de unidad familiar. Sus miembros son parientes cercanos con

' El trabajo etnogrifico se realizé fundamentalmente en los pueblos de Phinaya, entre 1997 y

2003, y Marcapata Collana, desde 2003 hasta la actualidad.
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trayectorias, vinculos familiares y experiencias vitales complejamente entrelazadas.
Las asambleas del ayllu son, por lo tanto, al mismo tiempo intimas y burocrdticas.
Los ayllus son los duefios de los khipus patrimoniales, los cuales antiguamente
conservaban sus registros internos. En la actualidad, los ayllus conservan conjuntos
de registros [escritos] completos, similares a aquellos que conserva la comunidad
[...] Los ayllus hacen esto por su propia voluntad, ya que el Estado reconoce a la
comunidad como un todo y no tiene ningtn interés en su segmentacién interna.
(Salomon y Nino-Murcia 2011: 62)?

El pérrafo anterior contiene buena parte de las premisas que constituyen
los fundamentos del presente libro. En primer lugar, se afirma que en el Pert
contempordneo existe un tpo de organizacion social (propio de las poblaciones
campesino-indigenas) conocido como ay//u. En segundo lugar, se sostiene que el
ayllu es una organizacion de parentesco y que sus miembros son parientes cercanos.
En tercer lugar, y tras casi un siglo de legislacién republicana relativa a la insercién
de las poblaciones campesino-indigenas en un territorio nacional unificado, se
advierte que actualmente ¢/ Estado reconoce a la comunidad pero no tiene ningin
interés en su segmentacion interna, es decir, en sus ayllus constitutivos.

Sentadas estas premisas surgen, de inmediato, las siguientes preguntas. Primero,
:qué es el ayllu? Segundo, ;qué significa que el ayllu sea una organizacién de
parentesco y c6mo es posible demostrar que sus miembros estdn, efectivamente,
emparentados entre si? Tercero, sexiste una diferencia entre el @y//u y la comunidad
y, de ser el caso, en dénde reside? Estas preguntas remiten de inmediato a un
conjunto de problemas, temdticas y herramientas heuristicas que constituye en
si mismo un corpus imprescindible de la antropologia abocada al estudio de las
poblaciones “andinas” desde fines del siglo XIX hasta la década de 1980 (Sendén
2012a). Si las premisas en cuestién, surgidas del encuentro con la realidad
etnogréfica, ameritan las preguntas formuladas, unas y otras detentan atin hoy una
relevancia dificil de eludir. En este sentido, la principal preocupacién de este libro
consiste no tanto en brindar respuestas univocas a esta serie de preguntas, sino
més bien en problematizarlas a propésito de la evidencia etnografica —e incluso
histérica—.

La porcién suroriental del departamento del Cuzco se encuentra bajo la égida del
macizo del Ausangate el cual, por encima de los 5.000 metros sobre el nivel del
mar —y en direccién al altiplano boliviano bajo las denominaciones de cordilleras

2 Alo largo de este volumen, las traducciones al castellano de citas textuales de obras publicadas
en otro idioma son del autor.
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de Carabaya y Vilcanota— se presenta como un gigantesco techo a dos aguas
que separa los territorios del piedemonte amazonico y los valles interandinos
dispuestos, respectivamente, en sus laderas septentrionales y meridionales (Deler ez
al. 1997: 25). Esta regi6n alberga a una poblacién fundamentalmente campesino-
indigena y quechuahablante que presenta una serie de caracteristicas relativas a sus
actividades productivas, patrones de organizacién social, concepciones simbdlicas
y practicas rituales que hacen de ella una unidad de anilisis de contornos
relativamente precisos, tanto en la actualidad como en sus derroteros histéricos.
Desde la perspectiva que ofrecen los patrones de organizacion social, los pueblos®
que conforman esta regién, todos ellos reconocidos por el Estado peruano como
comunidades campesinas, estuvieron histéricamente, y muchos de ellos ain
lo siguen estando, organizados en ay/lus de nimero, magnitud, composicién y
trayectorias variables. Sin embargo, junto con esta variabilidad es posible advertir,
tanto hoy como en el pasado, una misma matriz o comin denominador que
permite delinear los contornos de este tipo de organizacién: las efectivas relaciones
de parentesco existentes entre sus miembros constitutivos. Es decir, el ayllu en la
region del Ausangate consiste en un tipo de agrupacién en la que sus miembros
estdn relacionados entre si mediante vinculos de parentesco, y son estos mismos
vinculos los que explican la pertenencia al #y//u asi como también los que definen
su extensién y alcance. Esto no significa que el y//u se reduce a las relaciones de
parentesco que unen a los hombres y las mujeres que lo conforman, ya que el
ayllu se expresa en —y es expresién de— todas las esferas de la vida social de estas
poblaciones: politica, econdmica, ritual y simbdlica. Sin embargo, en cada una de
estas esferas, en sus multiples y complejos niveles de desagregacidn, las relaciones
de parentesco existentes entre los miembros comprometidos en ellas dejan sentir
su impronta.*

Los datos a partir de los cuales se han abordado los diversos problemas discutidos
provienen de tres tipos de fuentes: la encuesta genealdgica, la documentacion
conservada en diferentes archivos locales y el registro etnografico sobre poblaciones
campesino-indigenas de distintas regiones del Pert y Bolivia.

% En el sentido que se da al término “pueblo” en esta obra (ver capitulo 2, nota 19).

# A lo largo del libro se hace la distincién entre ayllu y ayllu. En el primer caso, ayllu se refiere al
plano de la organizacién social, es decir a aquella dimension de andlisis que se procura describir
y analizar en la obra. En el segundo caso, ayllu hace referencia a las unidades administrativas
reconocidas como tales por el Estado y que fueron registradas con este término en diferentes
fuentes oficiales objeto de discusién en varios capitulos. En este contexto es oportuno sefialar que
en todo el volumen se respetard la grafia con la que diferentes autores y fuentes citadas consignaron
topénimos, nombres propios, términos de parentesco y términos quechua en general.
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Uno de los objetivos impuestos en la elaboracién de esta obra consisti6 en presentar
la mayor cantidad de la informacién discutida mediante genealogfas y diagramas de
parentesco. Ello obedecié a la siguiente razén. En un trabajo de estas caracteristicas
resulta indispensable brindar al lector la mayor cantidad de herramientas para
que pueda evaluar con su propio criterio las conclusiones y las generalizaciones
propuestas. Las interpretaciones que inspiraron los distintos casos de estudio no se
agotan en el andlisis que hemos realizado de las diferentes genealogias, y tampoco
la lectura que hemos hecho de cada una de ellas se reduce exclusivamente a los
problemas para los cuales fueron disefiadas. De este modo, pensamos que el acceso
a este corpus documental permitird al lector interesado en estas materias ir mds alld
de lo explicitado en el andlisis, remitirse a cuestiones de su propia incumbencia,
y concebir posibilidades y lecturas alternativas a los problemas abordados en cada
una de ellas e incluso otros més por descubrir. En este sentido, entre los objetivos
impuestos, se procuré priorizar el registro etnogréfico (y en particular geneal6gico)
por sobre el andlisis tedrico.

El acceso a fuentes documentales escritas de diverso tipo, procedencia y época
(censos, padrones, expedientes legales, libros de actas de comunidad, libros de
matriculas de contribuyentes, libros de partidas matrimoniales, etc.) posibilita
ampliar el andlisis del registro genealdgico (y el etnogrifico en general) en el
tiempo y leer estas fuentes en clave de las genealogias contemporaneas. De esta
manera, alli donde fue posible hacerlo, hemos intentado completar el anilisis
genealdgico con la informacién histérica disponible y, asimismo, interpretar este

tipo de informacién desde la perspectiva etnogréfica.

Este libro consta de seis ensayos que fueron concebidos, en cierto sentido, de
manera independiente y que han sido reagrupados en capitulos debido no sélo a su
unidad temdtica, sino también a que la gran mayoria de los problemas, preguntas,
argumentos y conclusiones esgrimidas en unos vuelven a ser retomadas, ampliadas
e incluso especificadas en los otros.” En este sentido, esta obra procura ser también
una etnografia dedicada a una regién particular desde la perspectiva que ofrece el
ayllu andino contempordneo.

> Los capitulos 1, 4 y 6 son versiones revisadas, significativamente ampliadas e incluso corregidas
de los trabajos publicados en Sendén (2006, 2010a) y Senddén y Villar (2007). Los créditos
correspondientes estdn a disposicién del lector al final de la obra. En su versién original, el capitulo
1 fue objeto de comentarios por parte de R. Tom Zuidema, Juan M. Ossio Acufa, Enrique Mayer
y Jiirgen Golte (Senddén 2006: 44-58). Los capitulos 2 (reelaboracién de nuestra tesis de doctorado;
Sendén 2005), 3 y 5 son inéditos.
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El punto de partida de la discusién (capitulo 1) consiste en el andlisis del ay//u tal
y como se presenta en el pueblo de pastores de Phinaya (distrito de Pitumarca,
provincia de Canchis) desde el punto de vista que ofrecen los términos de
parentesco quechua de afinidad gazay y ghachun. El pueblo de Phinaya se encuentra
efectivamente dividido en mitades denominadas Consachapi e Ilave o hatun
ayllu y huchuy ayllu. En términos ideales, cada mitad consiste en un conjunto
de individuos emparentados entre si en diversos grados de consanguinidad y
los individuos de ambas mitades también estdn emparentados entre si a través
de las alianzas matrimoniales establecidas entre sus respectivos miembros. Los
hombres y las mujeres con quienes se desposan los parientes consanguineos de los
miembros de cada mitad son clasificados, respectivamente, mediante los términos
de referencia qatay y qhachun. Debido al alcance clasificatorio de ambos términos,
que redunda en una capacidad excepcional de hacer todo lo que se pone a su
alcance un “pariente” a partir de un “no pariente”, el ay/lu en Phinaya consistiria
no tanto en dos conjuntos de parientes consanguineos relacionados entre si
mediante las alianzas establecidas entre sus respectivos miembros, sino mds bien
en un dnico universo virtualmente constituido de parientes en el que los limites
entre la consanguinidad y la alianza se desdibujan.

El recurso al andlisis genealgico hace posible precisar algunas de las caracteristicas
definitorias de las mitades articuladas en torno del parentesco (capitulo 2). En efecto,
las diferentes familias que habitan cada una de las mitades de Phinaya son plausibles
de ser reordenadas en una serie de lineas de descendencia de cardcter agnaticio,
muchas de las cuales detentan una profundidad temporal que las retrotrae hasta al
menos los comienzos del siglo XX. Estas lineas de descendencia ocupan porciones
definidas del territorio del pueblo produciéndose, asi, una asociacion estrecha entre
los diversos patronimicos y la toponimia verndcula. Las frecuencias de las uniones
matrimoniales entre los miembros de las distintas lineas de descendencia adscriptas
de una u otra mitad son las que, justamente, posibilitan la reproduccién del tipo
de organizacién que caracteriza a Phinaya en el nivel de cada mitad, en el de las dos
mitades y en el del pueblo en su totalidad, proporcionando de este modo la materia
prima para la reproduccién de las diversas “instituciones duales” que pautan las
diversas esferas de sociabilidad (politica, econdmica, ritual, etc.) del grupo. Ahora
bien, no todas las lineas de descendencia encuentran en su antepasado mds remoto
a un phinayense ya que ellas, lejos de perdurar indefinidamente en el tiempo, estén
sujetas a un proceso de continuidad y ruptura que involucra la incorporacién de
elementos fordneos. Esta incorporacién, sin embargo, no parece azarosa: por un
lado, los contingentes migratorios hacia Phinaya provienen fundamentalmente del
distrito de Marcapata (provincia de Quispicanchi) y de diversas provincias altas
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del departamento de Puno y, por el otro, todas estas poblaciones estin vinculadas
entre si en un mismo espacio socioecolégico pautado por la 16gica que inspira la
movilidad de sociedades pastoriles. En lo que respecta a Phinaya, la incorporacién
de los elementos fordneos se resuelve mediante los mismos mecanismos que hacen
de un “no pariente” un “pariente”: el éxito alcanzado por una familia migrante en
la ocupacién de una porcién del territorio, las uniones matrimoniales contraidas
por su progenie con los miembros de otras lineas de descendencia y el ejercicio
clasificatorio que pauta la terminologia hacen de “un fordneo” un “no fordneo”.
Esto ha sido asf hasta la reforma agraria de 1969, y hasta cierto punto continué

siéndolo hasta comienzos de este siglo.

Ademds de un ayllu (o un ayllu dividido en mitades) Phinaya es, asimismo, una
comunidad campesina y la cabecera de un centro poblado menor que lleva su
nombre —del que forman parte otros cuatro pueblos de pastores—, resultados de
un accidentado proceso histdrico que hemos denominado “metamorfosis juridico-
institucional”. En efecto, el recurso al andlisis histérico de diferentes fuentes
disponibles permite seguir con cierto detalle las paulatinas transformaciones
experimentadas por el grupo desde la década de 1920 desde el punto de vista
de las diferentes legislaciones implementadas por el Estado peruano. De este
andlisis, en conjuncién con los resultados de la encuesta genealdgica, se pudo
concluir tres cosas. Primero, no es la comunidad de Phinaya (en cualquiera de sus
acepciones) la que experimenté el cambio juridico-administrativo, sino mds bien
el ayllu. Segundo, la dindmica espacial inspirada en la 16gica de movilidad de una
sociedad pastoril comenzé a verse cuestionada tras la reforma agraria de 1969 al
adscribir territorios precisos a poblaciones precisas redundando en un fenémeno
de “congelamiento” dificil de mensurar atin hoy. Tercero, desde la perspectiva que
ofrece la dindmica histdrica (i.e. genealdgica) del ay/lu en Phinaya, en la que el
componente “pitumarquino’ parece no jugar un rol destacado en su dindmica
interna, este pueblo se presenta en términos regionales como un punto de paso
y un punto de encuentro: punto de paso entre sociedades involucradas en la
actividad pastoril que se mueven a lo largo de un corredor que las lleva desde las
tierras altas de Puno hasta los valles cdlidos de Marcapata, y punto de encuentro
entre estas mismas sociedades y las poblaciones agricolas del valle de Pitumarca,
cuya presencia en la zona parece mds bien formal sino intrusiva. Sin embargo, los
nombres con los que también son designados los ay/lus phinayenses, Consachapi
e Ilave, son también los de dos de las cuatro comunidades de la capital distrital de
Pitumarca. Incluso la primera vez que aparece consignado el topénimo “Phinaya”
en los libros de matriculas de contribuyentes de la provincia de Canchis hacia fines
del siglo XIX lo es como “caserio de Phinaya de [la parcialidad] Ilave”, remitiendo
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a una légica de “control vertical” por parte de las poblaciones del valle de los
territorios de pastoreo de altura. Sea como fuere, lo cierto es que desde esta fecha la
historia de Phinaya se pierde en las de los ayllus, primero, y la de las parcialidades,
después, que desde fines del siglo XVIII, y con los mismos nombres de Consachapi,
Ccapacchapi, Pampachiri e Ilave conformaban las unidades administrativas del
repartimiento de Pitumarca.

La acentuacién de lineas de descendencia de cardcter agnaticio, tal y como
se analizd en el caso de Phinaya, pareciera contradecir el cardcter bilateral del
parentesco quechua (capitulo 3). Y sin embargo, los miembros de la comunidad
campesina de Sallani (distrito de Pitumarca) insisten en que las principales
caracteristicas que definen a este pueblo son dos: la mayoria de las familias se
apellidan Huaman y Chuquichampi, y la regla de residencia posmatrimonial es
la virilocalidad. La comunidad de Sallani, junto con la aldea de Sallma, forma
parte del centro poblado menor de Phinaya y, al igual que Phinaya, estd también
dividida en mitades: Hanan Muyu (“mitad alta”) o Sallma y Uray Muyu (“mitad
baja”) o Sallani. Ahora bien, mds alld de la pertenencia institucional de ambas
aldeas al mismo centro poblado y de la similitud en el patrén de organizacién en
mitades, lo cierto es que la presencia de hombres y mujeres de Sallani (o Sallma)
en el universo social (o parental) phinayense es practicamente nula, y viceversa. Sin
embargo, esto no impide el ejercicio comparativo.

La lectura de los registros genealdgico e histérico posibilita advertir tres cosas.
En primer lugar, la divisién de Sallani en Hanan Muyu 'y Uray Muyu y el hecho
de que sus respectivos miembros se encuentran emparentados entre si mediante
vinculos de consanguinidad y alianza matrimonial remiten de inmediato a un tipo
de organizacién social de caracteristicas similares al descubierto en Phinaya. En
segundo lugar, estos vinculos no se restringen a Sallani, sino que también involucran
a otros tres pueblos aledafos y, en este sentido, en lugar de tratarse de un pueblo
dividido en mitades, todo pareceria indicar que estamos en presencia de cuatro
unidades sociales (o ayllus) —con sus eventuales subdivisiones internas— entre
las que circulan hombres, mujeres y apellidos. En tercer lugar, este fendmeno de
circulacién parece manifestar cierta continuidad en el tiempo, ya que los nombres
de las unidades registradas en las fuentes decimonénicas en los que también se
concentran los principales apellidos identificados en Sallani son los mismos que los
de las actuales comunidades con las que se encuentra relacionada parentalmente.
Si nos remontamos mds atrds en el tiempo, al igual que lo observado en el caso de
Phinaya, la historia de estas unidades se pierde en la de los ayllus pitumarquinos
(en esta oportunidad Consachapi y Pampachiri). En resumen, el caso de Sallani
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nos vuelve a enfrentar con un fenémeno de organizacién similar al de Phinaya
pero circunscripto a un espacio social que le es propio.

El distrito de Marcapata se encuentra organizado actualmente en ocho comunidades
campesinas, cuatro de las cuales llevan los mismos nombres que los cuatro ayllus
en que se dividia el repartimiento homénimo desde fines del siglo XVIII hasta
comienzo de la década de 1920, asi como los de las cuatro comunidades que
hasta la década de 1960 conformaban el territorio distrital: Collana Marcapata,
Sahuahcay, Puiqa y Collasuyu (capitulo 4). La presencia de estos ayllus en el
distrito no se reduce al mero nivel de las nomenclaturas ya que atn hoy tienen un
protagonismo insoslayable en varias esferas de la vida social, entre las que se cuenta el
usufructo de los territorios agricolas sometidos a barbecho sectorial denominados,
genéricamente, muyu. La lectura genealdgica del sistema de barbecho en dos de
los tres sectores en los que se divide el ay//u Collana vuelve a develar un tipo de
arquitectura parental, de caracteristicas similares a las descubiertas en Phinaya y
Sallani, que deja impreso su sello en sus respectivos muyu y en las parcelas que los
componen. La explotacién a las que son sometidos los diversos pisos ecoldgicos
de la regién también evidencia los vinculos existentes entre algunos de los ayllus
asi como el de algunos de ellos con poblaciones que no pertenecen al territorio
distrital e incluso provincial: tal es el caso de Phinaya.

Los pueblos de Japu, Quico y Q’ero forman parte, junto con otros, de la Nacién
Q’ero del distrito y la provincia de Paucartambo (capitulo 5). El estudio de los
matrimonios celebrados entre algunos de los miembros de estos grupos durante las
tltimas tres décadas del siglo XX recoge varios de los problemas desplegados a lo
largo del libro. En primer lugar, los valles mencionados comparten caracteristicas
ecolégicas y productivas similares con su homoélogo marcapatefio y, debido a la
cercanfa de uno de ellos (Quico) con una porcién del territorio de Marcapata,
las relaciones entre ambas poblaciones son relativamente fluidas. Estos contactos
ayudan a entender por qué motivo los libros parroquiales conservados en la iglesia
de Marcapata registran un nimero significativo de matrimonios celebrados entre
los miembros de Japu, Quico y residualmente QQ’ero. En segundo lugar, una lectura
genealdgica de la informacién contenida en estos libros permite identificar con
cierta precisién que la poblacion registrada estd significativamente emparentada
a lo largo de un periodo que involucra tres generaciones y que se resuelve en una
red de parentesco de caracteristicas similares a las identificadas en Phinaya, Sallani
y Marcapata. En tercer lugar, justamente, la definicién de ay//u recopilada en el
primero de estos pueblos posibilita la identificacion, a partir de los datos que
registran los libros parroquiales, de agrupaciones de parientes pertenecientes a una
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unidad mayor (el ayllu) relacionadas entre si no sélo en virtud de los vinculos
de consanguinidad y alianza matrimonial existente entre ellas, sino también del
alcance clasificatorio de algunos de los términos empleados entre los cuales vuelven
a destacarse, significativamente, gazay y ghachun.

El problema del “dualismo” y el de las asi llamadas “organizaciones dualistas”
recorre el volumen, explicita o implicitamente, de comienzo a fin. El dltimo
de los capitulos, entonces, retoma el problema con miras a discutirlo en sus
propios términos desde la perspectiva que ofrece la relacién entre terminologfa de
parentesco y organizacion social. Parte de la casuistica seleccionada para abordar
la discusion excede el dmbito de las tierras altas de los Andes del sur peruano. En
efecto, aqui el ejercicio comparativo vuelve a remitirse a Phinaya para ponderar
problemdticas comparables observadas entre los chacobo (pano) de la amazonia
boliviana.®

Llegados a este punto, resulta necesario precisar tres cosas. En primer lugar, los
temas, los problemas y las conclusiones abordadas en todos los capitulos del
libro desvirtdan una lectura lineal como la resefiada hasta aqui. Las parentelas
identificadas en los grupos Japu y Quico, la dimensién territorial que adopta el
parentesco en Marcapata, la circulacién de hombres, mujeres y apellidos abstraida
del universo de Sallani, la continuidad temporal del ay/lu en Phinaya desde la
perspectiva de la metamorfosis juridica experimentada por este pueblo a lo largo del
siglo XX, asi como del rol de los términos de afinidad en su extension clasificatoria,
son problemas que bien pueden ser objeto de estudio particular en cada caso.
En segundo lugar, las relaciones que mantienen algunos de estos pueblos entre si
permiten entrever un espacio social y regional intimamente articulado que no sélo
dificulta la identificacién de unidades discretas de andlisis (zy/fus, pueblos, etc.),
sino que también cuestionan el trazado de los limites que impone la cartografia
disefiada por la sociedad mayor. En tercer lugar, la aceleracién del proceso de
transformacién experimentado por los pueblos que habitaron histéricamente el
macizo del Ausangate durante las Gltimas tres o cuatro décadas no puede pasar
desapercibida en un estudio de esta naturaleza. Ello amerita un comentario aparte.

Si bien el problema del ayl/u se nos fue imponiendo en la medida en que nos
adentrdbamos en diversos aspectos de la vida social de las poblaciones bajo

¢ Algunos fundamentos con miras a trascender los limites entre las asf denominadas “tierras altas”
y “tierras bajas” sudamericanas para la cabal comprensién de las poblaciones que habitan los Andes
del sur peruano —al menos en lo que respecta a las esferas mitica y ritual— pueden encontrarse en
Sendén (2009, 2012b, 2013).
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escrutinio, lo cierto es que esta unidad de andlisis, o mds bien esta dimensién de la
vida social, no es un dato inmediato ni mucho menos evidente. Es decir, aunque el
ayllu efectivamente se manifiesta en las esferas politicas, productivas y rituales, asi
como también en los registros discursivos y escritos, no todos los hombres y mujeres
involucrados son capaces de pronunciarse sobre el particular de la manera en que
lo desearia el observador fordneo. Es mds, si este mismo observador preguntase
de forma directa a algiin hombre o mujer de una u otra de las poblaciones bajo
consideracién en cudntos ayllus estén divididas, lo mds probable es que su pregunta
suscite asombro, desconcierto o mero desconocimiento. Quizd esto esté relacionado
con el hecho de que para muchos de los miembros de los pueblos estudiados en
este volumen el 2y//u es un hecho tan evidente como respirar, pero, quizd también,
para muchos otros lo que aqui denominamos “ayllu contemporineo” no sea mds
que un recuerdo del pasado o, simplemente, algo desconocido. De aqui el sentido
del epigrafe de este libro. Cuando iniciamos nuestra labor etnografica en territorio
marcapatefio se nos inquirié acerca del propésito de nuestra investigacién. La
respuesta sobre el 2y/lu en si mismo suscité mds incertidumbres que certezas, pero
la especificacién de que lo que en realidad querfamos hacer era una historia “acerca
de los cuatro ayllus antiguos” (awpa tawantin ayllukunamanta) no demandé
mayor precisiones.

Esto nosllevaa una tltima constatacién. El estudio antropolégico de las poblaciones
campesino-indigenas del Perti contempordneo puede muy bien concentrarse
en los procesos de transformacion social, étnica y cultural en los que estuvieron
involucradas y, de igual modo, puede también dirigir su atencién a aquellos otros
aspectos de su realidad que, sin pretenderse inmaculados, invitan a tender puentes
con un pasado mds o menos remoto o, lo que no es sino la otra cara de la moneda,
promueven la reflexién etnoldgica sobre un fondo amerindio comdn. Ambas
opciones, igualmente vilidas, no son excluyentes. En este trabajo hemos optado
por la segunda de ellas. En este sentido, y al igual que lo hiciera Xavier Ricard
Lanata (2007: 48) para el caso del chamanismo en la regién del Ausangate, este
volumen puede concebirse, también, como una suerte de “arqueologia” del ay//u,
el parentesco y la organizacién social en los Andes del sur peruano.

La totalidad de los temas de este libro —e incluso algunos de los escenarios desde
donde se los ha abordado— ocuparon la atencién de muchos antropélogos, de
generaciones y tradiciones diversas, consagrados al estudio etnogréifico de las
poblaciones andinas, quechua y aymarahablantes, de diversas regiones del Pert y
Bolivia. Una buena cantidad de pdginas del libro han sido dedicadas a presentar y
discutir sus respectivos datos etnograficos —y las eventuales reflexiones etnoldgicas
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por ellos suscitados— pertinentes para los diferentes problemas tratados
con el propdsito de destacar su relevancia y valor heuristico al momento de la
comparacién. La discusién con este importante corpus no ha pretendido buscar
la disputa ni la confrontacién sino, més bien, se ha tratado de mirar descansando
“sobre los hombros de un gigante” y adquirir una perspectiva tal que ilumine los
diferentes problemas propuestos en nuestro andlisis.

Febrero de 2014
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Los términos de parentesco quechua gatay
y ghachun segin los registros etnohistéricos
y etnograficos: una interpretacién

Introduccién

El corpus de estudios de parentesco sobre las poblaciones quechuahablantes de
los Andes centrales es el resultado, bdsicamente, de dos lineas de investigacién:
la etnohistoria de la sociedad incaica, y la etnografia de poblaciones rurales
contempordneas (Arnold 1998, Ossio Acuna 1981a, Sendén 2012a). Debido al
lugar que ocupan en él, los términos de afinidad gatay y ghachun detentan un gran
valor heuristico para realizar una aproximacion comparativa al parentesco quechua
por tres motivos fundamentales. En primer lugar, su estudio ha estado siempre
asociado con el problema de la constitucién, los alcances y los limites del ay//u
andino, de modo que los diversos resultados en el andlisis de los términos estin
fuertemente relacionados con las también diversas caracterizaciones de la unidad
por antonomasia del parentesco quechua. En segundo lugar, la comparacion
del uso clasificatorio de los términos consignados en los registros etnohistéricos
y etnogréficos pone de manifiesto, ademds de su notable rango, una serie de
diferencias que no son generalizables entre si. Ello trasciende el hecho (relativo,
es cierto) de que las caracteristicas definitorias del parentesco incaico hayan sido
inferidas fundamentalmente a partir del andlisis de la terminologia propiamente
dicha, y que las investigaciones etnograficas se hayan preocupado mds bien por
relacionar algin aspecto de la terminologfa con alguna de las tantas instituciones
que llevan impreso su sello. La variabilidad en la informacién relativa a su empleo
no se restringe a la procedencia histérica o etnografica de la informacién de base ya
que, en el interior de cada uno de estos terrenos, vuelven a evidenciarse diferencias
—e incluso inconsistencias— significativas. Con todo, y en tercer lugar, las
conclusiones generales relativas al “valor” de los términos contintian compartiendo
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semejanzas importantes y, en este sentido, la evaluacién de los diversos registros
proveeria los elementos para resolver algunas de las inconsistencias mencionadas e,

incluso, completar ciertas lagunas relativas a la informacién disponible.

Este capitulo propone una aproximacién al parentesco quechua en relacién
directa con los problemas que plantean las diversas descripciones acerca del
empleo clasificatorio de una categoria de parientes afines, aquellos agrupados bajo
los términos de referencia qatay y ghachun. En primer lugar, se exponen algunos
de los estudios mds exhaustivos al respecto provenientes de los andlisis sobre la
sociedad incaica y sobre las poblaciones rurales contempordneas con miras a
establecer un primer nivel de comparacién de las distintas versiones, o variaciones,
de un mismo universo terminolégico. En segundo lugar, con dnimo de ensanchar
aun mds el horizonte comparativo, se analizan los términos tal y como se los
emplea actualmente en Phinaya —pueblo de pastores de puna ubicado en la
cadena montafiosa del Ausangate (departamento del Cuzco)— en relacién con
la forma de organizacién social que presenta: dos mitades o ay//us. Finalmente, se
busca establecer algunas conclusiones generales tendientes a resolver una serie de
problemas relativos al andlisis e interpretacién de los términos que involucran, a su
vez, cuestiones tanto de orden diacrénico como sincrénico.

Antes de comenzar es preciso mencionar dos cuestiones. En primer lugar, no se
considerard aqui la informacién contenida en las fuentes histéricas, ya que lo
que interesa subrayar es el empleo critico al que fueron sometidas por aquellos
investigadores interesados en el parentesco quechua. En segundo lugar, los términos
qgatayy qhachun se emplean fundamentalmente en la sierra sur del Pert; en la sierra
central, las mismas relaciones de parentesco son designadas, respectivamente, masay
y lumchuy. Debido a que la informacién sobre el parentesco quechua proviene de
ambas regiones (tanto en su versién etnohistérica como etnogrifica) es preciso
tener en mente que la evaluacién de los términos gatay y ghachun supone la de sus
homologos masay y llumchuy, o viceversa.!

El registro etnohistérico

Los primeros estudiosos que llamaron la atencién acerca de los términos gatay
y ghachun, y buscaron interpretarlos en relacién con el lugar que ocupan en el
conjunto terminoldgico de afinidad del que forman parte, fueron José Imbelloni

' A menos que se trate de un autor especifico, la transcripcién de los términos de parentesco sigue
los criterios establecidos en el diccionario quechua Cuzco-Collao de Antonio Cusihuamén (2001

[1976)).
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y Ricardo Latcham. Ambos los analizaron desde la doble perspectiva que suponia,
en su momento, el problema de la existencia del derecho materno en la sociedad
incaica y el valor probatorio que las ecuaciones planteadas por otros términos de
afinidad tuvieran para la corroboracién del hipotético estadio matriarcal.

Preocupado por la busqueda de equivalencias formales entre la terminologia de
parentesco quechua y la registrada entre las poblaciones de Oceania, Imbelloni
se manifestd con respecto al hipotético estadio matriarcal a partir del andlisis
de determinadas ecuaciones presentes en los términos de parentesco quechua y
aymara, universo lingiiistico de referencia obligatoria para muchos estudiosos
sobre el parentesco incaico. En particular, el lugar que ocupaba el «érmino kakka
(MB) en relacién con la supuesta autoridad que este pariente ejercia sobre ZS era
una condicion suficiente para demostrar las huellas de una pretérita “organizacion
matronimica’. El término no se restringfa a MB, sino que también era empleado
para referira WB/WE? y expresaba, asi, la ecuacién MB = WF = WB. Esta ecuacién,
ademds de corroborar la pretendida autoridad investida en MB, permitia inferir
un patr6n de matrimonio generalizado —y asimétrico— matrilateral entre primos
cruzados. Si bien kakka resultaba el término de mayor valor probatorio para inferir
el tipo de organizacién parental que tenfa en mente, Imbelloni consigné otros,
entre los que se encuentran: kisma (WM), kiwali (HM), akke (WB), masa (HB),
3 tunka (DH), @ kata (DH), & Aumsu (SW), @ caconin (SW) (Imbelloni 1928:
409-411).

Este listado ensena una serie de cosas. Por vez primera se deja apreciar la asociacién
y oposicién fundamental entre los términos kata-masa y caconin-Aumsu de modo
tal que su empleo estd reservado para designar, respectivamente, a parientes afines
masculinos y femeninos, independientemente de que este uso fuera prerrogativa
exclusiva de varones o mujeres para designar un tipo especifico de afin. En efecto,
considerando las descripciones y los andlisis de otros autores (ver infra), resulta dificil
no advertir tres equivocos que merecen ser subrayados de una vez: la pretendida
exclusividad del empleo de uno u otro de los términos por parte de varones (Aumsu)
o mujeres (kata, caconin, masa); la tajante distincién generacional entre quienes
emplean los términos y a quienes les son aplicados (kata, caconin) y, finalmente,
la identificaciéon de los cuatro términos con cuatro clases especificas de afines. En
otras palabras, Imbelloni no advirtid, o simplemente desconocia, la distribucién

geogrifica del uso paralelo de las parejas gatay-ghachun y masa-llumchuy,

2 Imbelloni infirié estos usos a partir de la comparacién de kakka con su homélogo aymara ari

(Imbelloni 1928: 416-417).
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y por lo tanto no se percaté de la homologfa estructural existente entre ellas. De
igual forma, al identificar cada uno de los términos con un tipo de afin especifico,
tampoco percibid el cardcter altamente clasificatorio que detentan; cardcter que
desvirtta, a su vez, la pretendida exclusividad de su empleo por parte de varones o

mujeres o por parte de una generacién sobre la otra (cuadro 1.1).

Ricardo Latcham fue incluso mds radical y, nuevamente, analiz6 a la luz del
hipotético estadio materno los términos en cuestién. En su andlisis se enfrenté
dos veces con ellos. En primer lugar, en el contexto de la descripcién del primer
corte de pelo que se les realizaba a los nifios. Los protagonistas de este ritual eran
el massa o massani (\WB) y el caca (MB). Sin embargo, en ambos casos se trataba
de la misma persona (o grupo de personas), con respecto a la cual el término de
referencia varfa de acuerdo con la perspectiva que se adopte al considerarlo: el
primero era empleado por un hombre para designar a WB (real o clasificatorio),
mientras que el segundo lo empleaba el hijo de este hombre para referirse a MB,
la esposa del primero (Latcham 1928: 111). En segundo lugar, en el andlisis de la
terminologia de parentesco propiamente dicha, Latcham describe un niimero de
términos de afinidad con mayor precisién. Caca e ipa referian, respectivamente, a
MB y FZ. Caca hacia referencia también al suegro de cualquiera de los hermanos
de un hombre (BWEF); y los suegros se referian entre si mediante el término
cacay. Pero el suegro de @ Ego (HF) era designado con el t¢érmino especifico de
quihuachi. Ipa hacia referencia no sélo a FZ sino también al grupo conformado
por las “suegras de las mujeres” que, siguiendo el razonamiento, no eran otras que
las “suegras de las hermanas” (ZHM). Existia también un término especifico para
designar a la suegra de &' Ego (WM): agque. Al grupo caca pertenecian también
los hermanos y primos maternos (o hermanos clasificatorios) de las esposas de
los hombres (WB), al igual que al grupo ipa pertenecian las hermanas y primas
maternas (o hermanas clasificatorias) de los maridos de las mujeres (HZ). Agque
no sélo inclufa a WM sino también a las madres de las esposas de los hermanos
(reales y clasificatorios) de &' Ego (BWM) y a sus respectivas cufiadas (BWMBW),
entre las cuales se encontraban las primas hermanas de los maridos por parte de
madre. El término era reciproco para el conjunto de mujeres que conformaban
el grupo. Ademds de estos términos “especificos’, existian otros mds “generales”:
catay 'y khachun. Tal y como lo formula Latcham, el suegro y la suegra llamaban
catay a todos sus yernos y a los hijos y sobrinos de éstos, incluyendo también a
todos sus cufiados con sus hijos y sobrinos. El término era reciproco y todos ellos
llamaban de igual modo a sus suegros. Khachun, también reciproco, se empleaba

por los suegros al hablar de la parentela femenina de los correspondientes grados.
Traducido, ello significa que catay se referiaa DH/DHS/DHBS/ZH/ZHS/ZHBS
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y WE Khachun, siguiendo esta logica, se referia a SW/SWD/SWZD/BW/BWD/
BWZD y HM (Latcham 1928: 346-354).

Advertimos, retrospectivamente, que en estos dos andlisis se encuentran
desplegadas las premisas del debate mds destacable en torno de los estudios del
parentesco quechua: la existencia o no del matrimonio asimétrico matrilateral
entre primos cruzados. Imbelloni infirié su existencia a través de la ecuacién MB
= WE En Latcham, por el contrario, ello resulta cuestionado ya que la ecuacién
expresada en el término masa (WB = MB) no se relaciona con el empleo que de
él hace un Ego sino dos (un padre y su hijo). En esta misma direccién, Latcham
también discrimina, en el interior del grupo ipa, a aquellas mujeres referidas
como agque (WM) vy, en el interior del grupo caca, a aquellos hombres referidos
como guihuachi (HF). Restaria saber cudles eran los términos que Latcham tenia
en mente para identificar las categorfas WF y HM. Tal y como entendemos su
andlisis, ellos serfan gatay y qghachun.

A mediados de la década de 1940, John H. Rowe ofrecié un listado de la
terminologfa de parentesco quechua a partir de la informacién volcada en una
tnica fuente. De acuerdo con su interpretacién de la descripcién de los términos
de afinidad alli realizada, sus respectivos alcances clasificatorios son: caca: WF/
WFEF/BWE/BWFF/DHF/SWF/\WB/ZH; ipa: DHM/SWM/HZ; aqque: WM/
WMM/BWM/BWMM/HZ/ZHZIBWZ;  quihuachi: HF/HFF/ZHF/ZHFF;
ghihuach: HM/HMM/ZHM/ZHMM;  catay: DH/ZH/HB/HF/HM/ZHB/
ZHFE/ZHM; kachun: SWIBW/HBW (Rowe 1946: 251). Aunque sin tratamiento
analitico alguno, la importancia de este listado reside en la identificacién del
empleo de los términos gatay y ghachun sobre algunos grados de parentesco no
identificados en otros estudios dedicados a la sociedad inca y si en el registro

etnogréfico contempordneo.’?

Tuvieron que pasar casi dos décadas para que la terminologia de parentesco quechua
volviera a recibir la atencién de los especialistas. En 1964 Floyd Lounsbury propuso

3 La fuente consultada por Rowe es la Gramdtica y arte nueva de la lengua general de todo el Peru,
llamada lengua Qquichua, o lengua del Inca de Diego Gonzélez Holguin publicada en 1607. En el
listado de Holguin se consigna también el término massani, omitido por Rowe, que es empleado
por un hombre para designar a los hermanos y primos de su esposa. Latcham y Zuidema (ver infra)
si identificaron el término en cuestién y el uso correspondiente. Debido a que este trabajo no se
concentra en la identificacién de los términos bajo consideracién a partir del empleo de fuentes
primarias, no es éste el lugar para discutir la identificacién que hace Rowe del término cazay con
ZHM, pero lo cierto es que ella es erronea. Ahora bien, la identificacién del término catay con
ZHB y agque con ZHZ y BWZ es corroborada en el registro etnogréfico contempordneo mediante
los términos gatay y qghachun (ver cuadro 1.1, columna Sato).
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una interpretacién del parentesco inca atendiendo a la coexistencia aparentemente
contradictoria de caracteristicas crow y omaha. En sus aspectos fundamentales, su
modelo remite a Imbelloni: ciclos de intercambios de tres grupos de descendencia
unilineal relacionados entre si mediante el matrimonio asimétrico matrilateral
con la prima cruzada. Este tipo de matrimonio se deduce, nuevamente, de las
ecuaciones involucradas en los términos kaka (MB = WF = WB) ¢ ipa (FZ = HM
= HZ).% Su cardcter asimétrico, a su vez, es deducido de las ecuaciones expresadas
en los otros términos de afinidad. A diferencia de lo que ocurria con MB/WF y
FZ/HM, FZH y MBW recibian, respectivamente, los términos especiales de a
qgataylQ khiwachy Q@ khacunl3 age, ya que los primeros y los segundos no son,
entre si, “terminoldgicamente equivalentes”. De acuerdo con este razonamiento,
ninguno de los términos indica la variedad de intercambio simétrico. Por el
contrario, FZH, a diferencia del kaka, era referido por & Ego como gatay y, de
tratarse de @ Ego, como khiwach (HF). Igualmente, MBW,, a diferencia de ipa,
era considerada por 3 Ego como WM y, por lo tanto, se referiria a ella como age;
mientras que ¢ Ego se referiria a la misma mujer como kbachun (Lounsbury 1986

[1964]: 124).

La interpretacién de Lounsbury fue sometida a una evaluacién critica por parte
de R. Tom Zuidema cuyo andlisis, por otra parte, remite en algunos aspectos a
las conclusiones de Latcham. Zuidema cuestiond enfiticamente la existencia del
matrimonio matrilateral con la prima cruzada y, consecuentemente, propuso un
modelo de intercambio simétrico con el fin de explicar ecuaciones terminoldgicas
como las expresadas en caca e ipa. En efecto, a diferencia de aquellos individuos
clasificados bajo el término caca, el resto de los afines (incluidas las 7pa)
eran designados mediante términos que no coinciden con relaciones de tipo
consanguineo-cruzado. Zuidema consigné estas relaciones de la siguiente manera:
caca (WF) y aque (WM) versus cata o masa (DH); quibuachi (HF o HM) versus
cachun o llumchuy (SW).> De esta primera clasificacién pareciera que los términos
catalmasa 'y cachunlllumchuy resultan prerrogativa de la generacién ascendente
para referirse a los afines de la generacién de sus hijos e hijas, mientras que caca/
aque'y quihuachi son prerrogativa de estos tltimos para referirse a los padres de

4 Aunque el modelo de Imbelloni se ajusta a ambos tipos de ecuaciones, la segunda de ellas no
aparece mencionada en su andlisis. En efecto, alli 7pa designa también a FZ, pero HM es referida
como kiwaci.

> Zuidema fue explicito con respecto a los términos masa 'y llumchuy, que aparecen mencionados
con mds frecuencia en las crénicas relativas al Perti central (y Ayacucho) y brindan mds informacién
sobre este tipo de relaciones que las crénicas relativas al sur peruano (y el Cuzco).
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sus respectivos conyuges (Zuidema 1977: 261). Sin embargo, el empleo de los
términos no se restringe a ello.

Primeramente, los términos empleados por dos cufiados (WZH) o cufiadas
(HBW) entre si son, respectivamente, catayni y cachunnin. En este contexto el
autor pondera el sentido del término masani, que fue registrado por dos cronistas
para, respectivamente, HB y WB.¢ El término, derivado de masa (ZH/DH), se
corresponde con el término autorreciproco catayni (ZH/WB), de modo que la
discrepancia en el registro se explicaria si se acepta que el quechua cuzquefio también
aceptaba masani como un término autorreciproco que cubria las posiciones HB/
WB/ZH. En segundo lugar, los términos empleados por dos consuegros entre si
también varian segtin los registros. De acuerdo con uno de ellos, ambos padres de
3 Ego segul'an a éste en la clasificacién de sus respectivos consuegros, mientras que
era solo la madre de @ Ego quien la seguia en la clasificacién de su suegra, y su padre
empleaba un término diferente. En este sentido, caca y aque eran, respectivamente,
SWEF y SWM mientras que cata y quihuachi eran, respectivamente, 3 DHF y @
DHM. Otro de los registros indica que el padre de @ Ego podria también haber
seguido a su hija en el término de referencia para su suegro, de modo que guihuachi
también serfa & DHE La conclusién de Zuidema es que mientras los padres de
& Ego podian emplear exclusivamente los términos caca y aque para designar a
SWEF y SWM, los padres de @ Ego podian optar entre guibuachi o cata'y cachun
para referirse a DHF y DHM. Asimismo, en un tercer registro los términos de
referencia para los consuegros son identificados como caca e ipa (respectivamente,
SWE/DHF y SWM/DHM). Ello podria inducir, como efectivamente sucedié en
el caso de Lounsbury, a equiparar ipa con HM y derivar, consecuentemente, un
sistema de intercambio matrimonial asimétrico matrilateral entre primos cruzados.
Sin embargo, Zuidema pondera la informacién desde otra perspectiva. En rigor,
los términos registrados son cacantin e ipantin 'y, junto con otra clase de términos
que presentan el mismo sufijo (-n#in), remiten no a un individuo sino a un
grupo de individuos y a una relacién autorreciproca que se deriva de un término
no autorreciproco (caca o ipa). En este sentido, para el caso de los consuegros,
caca e ipa eran empleados en el contexto autorreciproco de cacantin e ipantin.
Finalmente, Zuidema infiere un tipo de intercambio matrimonial en virtud del
cual el intercambio de hermanas permitia a dos patrilineas o a dos matrilineas
renovar sus alianzas cada dos generaciones. Los primos cruzados segundos, hijos de

primos cruzados en primer grado, podian casarse entre si. Por lo tanto, se podria

¢ Quizd en esto resida la diferencia en la adjudicacién del término a una categoria especifica de
afin por parte de Imbelloni y Latcham.
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conjeturar que las posiciones de parentesco MBW/FZH, aunque no mencionadas
en las fuentes, pudieron haber sido indicadas mediante ipa (MBW = FZ) y caca
(FZH = MB), respectivamente (Zuidema 1977: 261-263).

Cuadro 1.2
Ubicacién genealégica de los términos gatay-ghachun y masa-llumchuy segtin los estudios
etnohistéricos sobre la sociedad inca

BT T T T

G+l FZH 3 qatayl cata (?)
Q kiwach
WF kaklka catay (?) caca kaka caca
HF quihuachi  quihuachi/ kiwach quihuachi
catay
ZHF catay
MBW & agel cachun (?)
Q khachun
WM kisma aqque aqque aqe aque
HM kiwadi khachun () quihuach/ ipa quihuachi
catay
ZHM catay
G0 WZH catayni
SWE caca caca
DHF caca quihuachilcata/cacantin
SiSpB catay (ZHB)
WB akke massal caca kaka masani/catayni
massani
HB massa catay masani
ZH catay cacalcatay masal masani/catayni
HBW khachun cachunnin
SWM ipa aque
DHM ipa quihuachilcachun
Wz
HZ ipa ipalaqque ipa ipa
BW khachun kbachun
G-1 ZHBS catay
DH & turkal QR kata  catay catay catalmasa
BWZD khachun
SW & Aumsul khachun khachun cachunl llumchuy
Q calonin
G-2 DHBS catay
SWZD khachun

NOTA. Se han omitido en el cuadro aquellos términos alternativos (consignados en el cuadro 1.1)
a los aqui analizados con el fin de destacar su lugar en las distintas clasificaciones propuestas por los
autores.
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De estas primeras aproximaciones a la terminologia de parentesco quechua en su
versién incaica es posible extraer una serie de conclusiones parciales (cuadro 1.2).
En primer lugar, aunque en cierto modo residuales en relacién con el interés
que supieron inspirar a los primeros autores otros de términos de afinidad —y
las ecuaciones correspondientes—, los términos gatay-qhachun 'y masa-llumchuy
ocupaban un lugar destacable en la terminologia de parentesco quechua tal y
como era empleada por los incas, 0 al menos como puede ser apreciada a partir
del legado de los diversos cronistas, lexicégrafos, etc. En segundo lugar, estos
términos, tal y como fueron interpretados por Latcham primero y Zuidema
después, presentan un rango clasificatorio sobresaliente. En particular, gazay
parece ser el término por excelencia que sirve a un grupo de hombres y mujeres
emparentados entre si para referirse a un grupo de hombres, no necesariamente
emparentados entre si, cada uno de los cuales, en virtud de la alianza establecida
con las mujeres del primer grupo, se convierte en un afin. Qhachun, inversamente,
parece ser el término por excelencia que sirve a un grupo de hombres y mujeres
emparentados entre si para referirse a un grupo de mujeres, no necesariamente
emparentadas entre si, cada una de las cuales, en virtud de la alianza establecida
con los hombres del primer grupo, se convierte en un afin. Precisamente, y a
diferencia de lo expuesto por Imbelloni y Lounsbury, gatay-masay y qhachun-
lumchuy cubren un rango de relaciones de afinidad que no se restringe a una u
otra de las generaciones con las que convive —y por las que atraviesa— un Ego
a lo largo de su vida, sino a todas y cada una de ellas.” En este sentido, el empleo
de los términos no es prerrogativa de una de las generaciones (ascendente o
descendente) por sobre la otra sino que, por el contrario, también se comprueba
entre individuos que pertenecen a la misma generacién. Asimismo, este empleo
es prerrogativa del sexo del Ego que habla sino que tanto un hombre como una
mujer clasifican a sus afines sirviéndose de ellos.

Cabe agregar una ultima consideracidn relativa, esta vez, a los términos guibuachi
y aque. De su ubicacién en el cuadro 1.2 se desprende que, a diferencia de lo

7 En G+1 del cuadro 1.2 se consignan, en cuatro casilleros, los términos gatay y ghachun con un
signo de interrogacion a su lado con el fin de proponer empleos alternativos a aquellos inferidos
por Latcham y Zuidema. En el caso de Latcham, de las propias premisas de su andlisis se infiere la
posibilidad de su empleo para WF y HM, aunque ello no haya sido registrado nunca por ningtin
otro autor dedicado al andlisis de la sociedad inca, aunque si ha sido corroborado, para el caso
de WF, en el registro etnografico contempordneo (ver cuadro 1.1, columna AA.-VV.). Zuidema
tampoco identifica FZH y MBW con ellos. Sin embargo, y en virtud de su cardcter clasificatorio,
podria especularse que estos tltimos tipos de parientes también eran referidos mediante los términos
en cuestién, sobre todo atendiendo al hecho de que existe evidencia etnogrifica al respecto (ver
cuadro 1.1, columnas Webster y Mayer).
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que ocurre con caca (WF), ninguno permite inferir una regla de intercambio
matrilateral asimétrico ya que las relaciones de afinidad consignadas en ellos
no se solapan con relaciones de consanguinidad expresadas por otros términos:
quihuachi designa a HF/HM mientras que aque se refiere a WM. Lo mismo se
advierte al observar los vinculos establecidos por dos hombres o dos mujeres en
virtud del matrimonio contraido por sus respectivos hijos: a diferencia de lo que
aparentemente ocurria con SWF (caca), quihuachi era el término de referencia
para DHE/DHM y aque para SWM (relaciones que, nuevamente desde la
perspectiva que ofrece la terminologia, quedan diferenciadas de aquellas relativas
a los posibles vinculos consanguineos que podrian existir entre los padres de dos
cényuges). Aunque ningin registro etnografico vuelve a consignar el empleo de
estos dos dltimos términos para las relaciones mencionadas (o cualquier otra),
es interesante observar que dichas relaciones son designadas con otros términos
de referencia (quechua, quechua espanolizados o simplemente espafnoles) y
contintian siendo diferenciadas del resto del universo de parientes afines que,
al igual que lo que ocurria en la sociedad incaica, eran referidos como gatay y

ghachun.®

El registro etnografico

Quizd el estudio etnogréfico mds conspicuo acerca de los vinculos de afinidad
como dimensién estructuralmente significativa de las relaciones de parentesco en
el mundo quechua contemporineo es el que Steven S. Webster dedicé al grupo
Q’ero (Paucartambo, Cuzco). El autor comienza su andlisis con el término kaka,
todavia existente entre los q'eros durante el dltimo cuarto del siglo XX. Sus
conclusiones corroboran las de Zuidema: la connotacién del término es afinal y
no consanguinea. La clase focal a la que se le aplica es WF (también designado
con el término espafol suegro), y por extension WB, pero no MB. El término en
si mismo detenta un valor “contributivo”, ya que se lo aplica al grupo “dador de
esposas’. MB es un kaka “derivado”, en el sentido de FWB y, de hecho, es el padre
de Ego quien se refiere a WB mediante el término. Kazka también se extiende a los
primos paralelos patrilaterales de la madre (MFBS), asi como también a sus hijos
(MFBSS) ya que, desde la perspectiva del padre de Ego, estos hombres heredan

8 La identificacién de ague con WB en el caso de Imbelloni resulta contradictoria con el resto
de los andlisis discutidos y obedece a algin tipo de error en la interpretacién de los datos acerca
del cual nos resulta imposible pronunciarnos. De igual forma, este mismo autor fue el tnico que
consignd kisma en su serie terminoldgica. Continta siendo una incdgnita, finalmente, por qué la
relacién WZ pasé inadvertida en todos estos andlisis.
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el estatus de afin propio de WE y de todos los parientes colaterales masculinos
llamados “hermano” por este tltimo. Incluso, aunque mds comtnmente referido
como yayamasi, kaka también designa a SWE (DHEF es referido como yayamasi y
SWM como mamamasi). Precisamente desde la perspectiva que ofrece el término
kaka en calidad de “dador de esposa” Webster introduce su discusién sobre los
términos qatay y qghachun.

En efecto, qachun es presentado como una subclase del término kaka ya que
designa a los miembros (femeninos y masculinos) del grupo “dador de esposas” de
la misma generacién o mds jévenes que Ego. Asi, gachun o qachuniy’ se refiere a
WB/WZ/BW/SW/BSW/SSW. Todos ellos son miembros de la misma generacién
o menores del grupo de parientes cuyos miembros masculinos mayores son
designados kaka en virtud de su contribucién de una mujer al propio grupo de
parentesco. El término reciproco de kaka es q"atay o q’atayini, el cual se aplica a
las clases ZH/DH vy, por extensién, FZH/ZHF/BDH/SDH (incluso FFBDH).
El grupo de los q"atay es aquel que ha “recibido esposas” (Webster 1977: 36-37).

Webster infiere un modelo de parentesco consistente en un tipo de estructura
egocentrada cuyos limites estdn delineados por las dos categorias kakay y q’atay.
Los limites de esta estructura no son precisos ya que un grupo de consanguineos no
contrae matrimonios sistemdticamente con un unico grupo de consanguineos en
particular sino que lo hace con varios grupos al mismo tiempo, no necesariamente
emparentados entre si. Sin embargo, el matrimonio en si mismo constituye el
proceso més claro de la conformacién de grupos de parientes cuyos limites
son definidos y expresados a través de la serie de derechos y obligaciones en
los que se ven involucrados los individuos relacionados a través de ¢él: algunos
de los cuales son g"atay con respecto a los kaka de quienes recibieron esposas
y, viceversa, kaka con respecto a los q’atay a quienes se las han entregado. Esta
misma perspectiva es compartida por dos individuos que, aunque no relacionados
consanguineamente, si lo estdn por haber desposado a otros dos individuos de
un mismo grupo consanguineo. Los términos que emplean para referirse entre
si son, respectivamente, g ataymasi'y qachunmasi, traducidos por el autor como
“companeros en la recepcién de mujeres” y “compafieros en la donacién de
mujeres”. Las clases de parentesco identificadas por el autor son, para el primero,

MZH/WZH/\WBW y, para el segundo, sélo ZHBW (Webster 1977: 37-39).

? Literalmente “mi gachun”. Esto se debe a que la mayoria de los términos de parentesco quechua
terminan con la marca de la primera persona del pronombre posesivo y.
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Finalmente, Webster advierte que, aunque los mismos qeros afirman que la
relacion kaka-q atay es equivalente (o simétrica), la evidencia etnogréfica indica
que en realidad se estd en presencia de un niicleo de relaciones de tipo asimétrico.
El grupo que entrega una de sus mujeres a otro no es por lo general compensado
en la misma especie y, por tanto, exige una serie de obligaciones formales que
ubican a los g’atay en una situacién de inferioridad en contextos rituales de todo
tipo (ver infra). Incluso, la misma “semdntica indigena” o “las equivocas glosas
nativas” iluminan aun mds el estatus asimétrico de la relacion: si el foco semdntico
del érmino kaka es WE el foco de g7atay es DH (mds que ZH). La extensién de
kaka desde su foco refleja su transmision (paralela) a la generacién siguiente (de
WF a WB), mientras que la extensién de g"ztay pareciera reflejar su transmisién a
la generacién precedente (de ZH a ZHF vy, quizd también, de DH a DHF). Estas
distinciones semdnticas evidencian, asi, la subordinacién y jerarquizacién implicitas
en la diferencia generacional. Ello se manifiesta en el empleo de determinados
términos de parentesco castellanizados. En efecto, #iu reemplaza a kaka para las
categorias WEF/MB/WB, y yernu reemplaza a q"atay para las categorias ZH/DH vy,
eventualmente, FZH. Si bien el término espanol cuziado pareciera ser el reemplazo
més adecuado para designar aquellas categorfas que agrupan los términos kaka
y q’atay, el mismo no implica la distincién generacional propuesta ni la légica

dador-receptor (Webster 1977: 39-41).

Este escrito de Webster constituye una verdadera bisagra entre los andlisis
etnohistéricos de los términos gatay y ghachun y otros estudios etnogréficos: se
trata de uno de los primeros esfuerzos por esclarecer los fundamentos sociolégicos
de su empleo en un contexto etnogrifico en el que todavia el término caca estaba
en uso y, por ello mismo, sus resultados merecen compararse con otros estudios de
caso en los que caca desaparece como término de referencia. El andlisis establece las
pautas para comprender que es en el terreno de las alianzas matrimoniales donde
mejor se explica la conformacién de grupos de parentesco que, en gran medida,
quedan agrupados bajo las categorias gatay o ghachun. Ahora bien, la insistencia
en la distincién entre dadores y receptores de esposas, subordinada al lugar que
ocupa en ella el término caca, impone una serie de observaciones.

Primeramente, la acentuacién de la légica establecida por las relaciones de alianza
parece subordinar la dimensién semdntica de los términos analizados. En quechua,
qatay y qhachun designan una amplia gama de parientes afines masculinos y
femeninos, respectivamente. De igual manera, qataymasi y ghachunmasi son los
términos de referencia que emplean dos hombres y dos mujeres para referirse
mutuamente en virtud del vinculo de alianza establecido por cada uno de ellos
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con dos mujeres o dos hombres de un mismo grupo consanguineo (ver infra)."°
Sin embargo, Webster identifica dos empleos de los «érminos ghachun y qatay
que contradicen sus respectivos valores semdanticos: qachun = B y g ataymasi
= WBW. Quizd los qeros efectivamente hacfan un uso tal de los términos en
contextos determinados. Como ellos no son mencionados por el autor, es preciso
remitirse a sus pronunciamientos acerca de la légica del sistema.

Es aqui donde surge una segunda observacién. En su sentido clasificatorio, kaka
designa al grupo “dador de esposas” y, en contrapartida, 9"azay designa al grupo
“receptor de esposas”. Hasta aqui no parece existir problema alguno. Sin embargo,
se ha afirmado que gachun no es sino una subclase del término kaka y, por lo tanto,
también hace referencia al grupo de “dadores de esposas™. Asi, kaka-qachun se
contraponen a g atay. Ello explicarfa, entonces, que WB —miembro del grupo de
quien Ego recibe una esposa— sea un gachun, més no asi que WBW sea g’ataymasi,
en tanto y en cuanto resulta ciertamente contradictorio que un hombre y una
mujer sean, segiin como se ha definido el término, “companeros en la recepcién de
esposas” (consignado por Webster bajo la categoria WZH). Ahora bien, si gachun,
efectivamente, designase a los miembros masculinos y femeninos del grupo “dador
de esposas” contempordneos o menores que Ego, ;cémo explicar el empleo que
hace un Ego femenino del término ghachunmasi para referirse a HBW?"' Si este
uso fuera posible, estaria haciendo referencia no al hecho de que las personas
implicadas en él sean “companeros en la donacién de mujeres”, sino a que son
“companieras en la recepcion de hombres”. En este sentido, el pretendido cardcter
“contributivo” del término quedaria eclipsado por cierto cardcter “receptivo” ya
que el empleo de ghachun, en su version de ghachunmasi, es ahora prerrogativa
de dos mujeres que se identifican entre si por haber “recibido” dos hombres de un
mismo grupo de consanguineos (ver infra).

A ello apunta, precisamente, la tercera de las observaciones sobre el trabajo de
Webster. A pesar de que, segtin declara el autor, los mismos q’eros manifestaban
que la relacién kakay-q"atay es simétrica, él mismo afirma que se trata de una
relacién de tipo asimétrico. Ello sélo se entiende a la luz del término kaka y de su
identificacién con gachun. Ahora bien, si se abstrae el primero de los términos, si
se deja de lado la de por si problemdtica ecuacién gachun = WB vy si se pondera

' Ambos tipos de relaciones fueron registradas por Zuidema mediante los términos catayni y
cachunnin (ver cuadros 1.1y 1.2).

"1 Esta posibilidad, ademds de presentarse como un caso homdlogo a ¢ ataymasi (WZH), no es ni
siquiera ponderada por Webster (quien solamente reserva el término gachunmasy para ZHBW),
aunque si ha sido documentada por otros autores (ver infra).
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otros usos alternativos de los términos gataymasy y qachunmasy, nada indica que
g atayy qachun estén expresando un valor asimétrico. Su valor simétrico, si bien no
niega la asimetria en determinados contextos, si evidencia que ella estd supeditada
a mecanismos mds complejos que aquellos expresados en una inequivoca relacién
dador-receptor de esposas y, a su vez, permite apreciar la l6gica que inspira el
empleo generalizado de los términos en relacién con la “relatividad estructural”
que los caracteriza (ver infra). Ello, fundamentalmente, sin necesidad de recurrir a
eventuales apelaciones relativas al cardcter “ambivalente” o “equivoco” de las glosas
nativas.

Esto no significa, sin embargo, que para el observador los términos no se presenten,
efectivamente, como equivocos e incluso contradictorios. Pero, quizd, esto mismo
no deje de estar subordinado a un uso sistemdtico que anula cualquier nota de
ambigiiedad. Precisamente, el estudio de Enrique Mayer sobre las dindmicas de
la reciprocidad en el pueblo de Tangor (Daniel A. Carrién, Pasco) provee los
elementos para una lectura de este tipo. El contexto ritual del techado de la casa
(wasi gatay) es el escenario en el que se despliegan los derechos y las obligaciones
de los individuos involucrados en el trabajo en una serie de niveles jerdrquicos que

son expresados en —y a través de— el idioma del parentesco.

En Tangor, la mayoria de los afines —masculinos y femeninos— de diferentes
grados son designados, respectivamente, mediante los términos masha y lumtshuy.
El primero hace referencia a ZH/DH/WB/HB/MBDH/MZDH/ZDH/ZDDH
y MZH (primo masha). El segundo refiere a BW/SW/WZ/HZ/MBSW/FZSW/
BSW/ZSW y MBW (sobrina lumtshuy). Asimismo, un hombre designa lumishuy
a WBW y una mujer designa masha a HZH. Sin embargo, dos hombres o dos
mujeres que han desposado a dos hermanas o a dos hermanos se refieren entre s
mediante los términos masha masi (WZH) y lumtshuy masi (HBW). Los padres
de los conyuges, por su parte, reciben los términos castellanos suegro y suegra. El
empleo de estos términos no se reduce a los afines sino que también, en contextos
rituales supeditados a las reglas verndculas de reciprocidad, se extiende hasta
cubrir de manera peculiar otro grupo de parientes que, desde un punto de vista
estrictamente formal, parecerfa contradictorio clasificar como tales: los propios

consanguineos.

La celebracién del wasi gatay involucra la participacién de una serie de grupos
cuyos roles en el trabajo estin estrictamente regulados en funcién de las tareas
que deben realizar. Todos los participantes son clasificados mediante los términos
masha 'y lumtshuy y, entre ellos, Mayer identificé que el primero se aplica a Z/

MBD/MZD/ZD/D/ZDD vy el segundo a B/FBS/FZS/MBS/BS/ZS/S. Es decir,
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en contraposicién a lo que ocurre con los afines, ahora masha hace referencia a
mujeres y lumishuy a varones. La regla es que, en contextos de prestaciones rituales
precisas, las esposas de los masha son clasificadas como masha y los esposos de los
lumtshuy como lumtshuy. Por extension, los parientes consanguineos se convierten
en lumtshuy cuando son hombres (casados con mujeres lumitshuy) y en masha
cuando son mujeres (casadas con hombres masha). Expresadas en el idioma del
parentesco, las obligaciones y funciones que deben cumplir los participantes son
siempre recordadas, ya que de ello depende el rol que les tocard cumplir en nuevas
situaciones en las que ellos demanden servicios o sus servicios sean demandados
por terceros. Aqui, por primera vez hasta el momento, se aprecia el cardcter
estructuralmente relativo de los términos. En el andlisis de Mayer ello se expresa
en un plano intrageneracional: si una pareja A recibe servicios masha de una pareja
B, la primera deberd devolver servicios lumtshuy, y viceversa. Es decir, si una pareja,
al construir su casa, recibe servicios masha (ZH/Z) y servicios lumishuy (BW/B) de
otras dos parejas, en su debido momento, cuando la segunda pareja construye su
propia casa, la primera le devuelve los servicios prestados en calidad de lumtshuy
(BW/B) y, de tratarse de la tercera pareja, en calidad de masha (ZH/Z) (Mayer
1977: 69-76).

Esta etnografia, ademds de ampliar las posibilidades clasificatorias de los términos,
permite esclarecer un aspecto problemdtico del escrito de Webster. Se trata de las
razones que, en contextos (rituales) determinados, explicarfan el empleo de términos
de afinidad reservados a varones y mujeres a mujeres y varones (aunque, es cierto,
se trate de parientes consanguineos). Ello demuestra la relatividad estructural de
los términos, en si mismos y entre si. Sin embargo, aqui se presenta un nuevo
problema: este cardcter relativo queda reservado a un plano intrageneracional.
Puede decirse lo mismo de aquellas relaciones de parentesco que son designadas
mediante los mismos términos pero que involucran generaciones distintas?

Las conclusiones de Mayer estdn relacionadas con su propia nocién de ayllu, cuya
unidad constitutiva es la familia nuclear. En virtud de las relaciones que mantienen
las familias entre si, el @y//u alude a un sistema que acentta la descendencia,
mientras que la pareja masha-lumtshuy a uno que acentia la alianza. Ambos
reclutan los mismos conjuntos de parientes, pero los clasifican de modo diferente
(Mayer 1977: 78-79). Esta distincién entre descendencia y alianza promueve la
instauracién de una dicotomia en virtud de la cual los términos masha y lumishuy
informan de un sistema de relaciones distinguible de un tipo de organizacién
también fundamentada en relaciones de parentesco: el ay//u. Sin embargo, este tipo
de distincién no se corresponde con la informacién proveniente de otros estudios
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etnograficos. Si, efectivamente, el pretendido hiato entre uno y otro sistema no
es tal y ambos constituyen dos dimensiones de un tinico y mismo ordenamiento
social, quizd la pregunta acerca de la relatividad estructural de los términos entre

generaciones encuentre su respuesta.'?

Aunque el trabajo de Mayer constituye una excepcién con respecto a la extensién
sistemdtica de los términos analizados a parientes consanguineos, las etnografias
dedicadas a poblaciones rurales del centro y el sur peruanos comparten sus
conclusiones y amplian aun mds la informacién relativa a su rango clasificatorio y
sus contextos de uso, todos ellos asociados a los roles que deben ser asumidos en
determinadas instancias rituales en las que el @y//u, como unidad de parentesco,
detenta un rol protagénico.” El estudio de Billie Jean Isbell sobre los deberes

'2 Casi una década antes de la publicacién del ensayo de Mayer, Ulpiano Quispe dio a conocer una
etnografia sobre el complejo ritual de la “herranza” (o marcacién del ganado) en las comunidades
de Choque Huarcaya y Huancasancos (Victor Fajardo, Ayacucho). Allf se vuelven a identificar
los términos masa y lumchuy asi como también los roles que detentan estas categorias de afines
durante la celebracién del ritual. Si bien Quispe identifica un nimero relativamente pequefio
de parientes a quienes se les aplican los términos en cuestidn, en su descripcién establece una
distincién digna de destacarse. Masa (“masa real”) o yura masa (“masa truncal”) designa a DH,
mientras que masa (“masa clasificatorio”) o mallki masa (“masa ramal”) designa a ZH/BDH/ZDH.
De la misma manera, llumchuy (“llumchuy real”) designa a SW, mientras que Yumchuy (“lumchuy
clasificatorio”) designa a BW/BSW/ZSW (Quispe 1969: 14-15). En relacién con la extensién
clasificatoria de los términos bajo consideracidn en contextos rituales, es digno de destacar el
andlisis de Manuel Burga sobre el pueblo de Mangas (Cajatambo), dedicado a un baile ritual anual
celebrado durante toda la segunda quincena de noviembre que coincidia, asimismo, con el “repaje”
de las ocho secciones en las que se dividia el techo de paja del templo local. El pueblo de Mangas
estaba dividido en dos barrios y cada uno de ellos debia proporcionar individuos (hombres y
mujeres) para cumplir con los “cargos” involucrados en la celebracién. A algunos de los individuos
que cumplian estos “cargos” se los designaba, precisamente, masha y lumtsuy y, asimismo, la fiesta
en cuestion era conocida bajo el nombre de masha (Burga 2005 [1988]: 36-41). En el pueblo de
Marcapata (Quispicanchi, Cuzco) todavia se celebra, cada cuatro afios, el wasichakuy o “repaje” del
techo de paja de la parroquia local. El ritual se desenvuelve durante toda una semana a comienzos
de agosto y en él estdn involucrados los cuatro ayllus del territorio del distrito (Sendén 2004). Las
méximas autoridades encargadas de pautar, regular y llevar a cabo las actividades involucradas en
el techado son los cuatro mayordomos (cada uno de ellos representante de cada ayllu) quienes,
en virtud de los “santos patrones” que representan e incluso encarnan, dos masculinos y dos
femeninos, suelen dirigirse entre si, en tono de burla, mediante los términos gatay y ghachun
(Sendén 2009: 118).

13 En el cuadro 1.1, bajo la columna AA.VV., se incluye la informacién registrada por Catherine
Allen (2002 [1988]) en Sonqgo (Paucartambo, Cuzco), Radl Leén Capard (1994) en Qollana-
Wasaq (Paucartambo, Cuzco), Billie Jean Isbell (1977) en Chuschi (Cangallo, Ayacucho), Juan
Ossio Acufia (1992) en Andamarca (Lucanas, Ayacucho), Ulpiano Quispe (1969) en Choque
Huarcaya y Huancasancos (Victor Fajardo, Ayacucho) y Harald Skar (1997 [1988]) en Matapugqio
(Andahuaylas, Apurimac). La diferencia entre los distintos registros se relaciona con el lugar de
los estudios de caso: masay y llumchuy corresponden a poblaciones ayacuchanas y gatay y qachun
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involucrados por distintas categorias de parientes durante el ritual de la limpieza
de las acequias (yarga aspiy) sigue siendo imprescindible. Alli el ayllu posee,
entre otros, el mismo significado que el término espafiol familia. Sin embargo,
también se usa para diferenciar parientes cercanos, agrupados bajo la categoria
de ayllu, y lejanos, agrupados bajo la categoria de karu ayllu (“ayllu lejano”). El
primer grupo estd compuesto, idealmente, por la descendencia de dos antepasados
masculinos ubicados en G+2 y el segundo por la descendencia de los siblings de
dichos antepasados. Mientras que los miembros del primer grupo no pueden
casarse entre si, existe la tendencia, bajo regulaciones precisas, de que hombres
de un ayllu desposen a mujeres de su karu ayllu (Isbell 1977: 92-93). Ahora bien,
ambos grupos, el ayllu y el karu ayllu, se contraponen con el ayllu de los afines,
cuyos miembros son mayoritariamente referidos mediante los términos masay y
Humchuy. El lugar que ocupan y las obligaciones que tienen los 7asay en contextos
rituales (fundamentalmente aquellas propias de las mujeres) dramatizan el carcter
asimétrico de la relacién a la que se ven sometidos con respecto a aquellos de
quienes han recibido esposas. Debido a la regla de residencia posmatrimonial
predominante, este cardcter asimétrico no se extiende hacia los Jumchuy."* Sea
como fuere, lo cierto es que en determinados contextos queda expresado e incluso
es acentuado el cardcter jerdrquico que implica la relacién ayllu-masa. Ello también
se manifiesta desde la perspectiva que ofrece la misma terminologfa. Mientras
que, por ejemplo, los términos que emplea Ego para referirse a ZH y BW son,
respectivamente, masay 'y llumchuy, los términos que emplea Alter para referirse
al primero (WB/HB y WZ/HZ) son, respectivamente, cusiado y cuniada. Es decir,
existe una relacién léxica asimétrica y sistemdtica —en el sentido que abarca todas
las generaciones— entre los términos quechua que emplea Ego para referirse a sus
afines y los términos espasioles que emplean los segundos para referirse al primero.
El vinculo ayllu-masa no se resuelve en un plano de simetria, aunque parece estar

a las del Cuzco y Apurimac. Aunque no todos los términos incluidos en la columna hayan
sido consignados por todos y cada uno de los autores, no existen diferencias cualitativas en sus
respectivos andlisis como para dudar acerca de su posible empleo en uno u otro caso. Ahora, no
deberfa pasarse por alto, por un lado, el empleo de los términos gatay y qachun en Matapugio,
cuyos habitantes hablan un dialecto quechua chanca ayacuchano, ni tampoco, por el otro, que
en Qollana Wasaq se designen a determinadas categorias de afines mediante los términos gatay
y masay (ver infra). Esto deberfa prevenir de establecer una distincién radical acerca del empleo
regional de cada par de términos (como lo ha sugerido Zuidema para el caso de masa, masani y
catayni entre los incas del Cuzco).

14 Esta observacién, relacionada con el patrdn virilocal de residencia posmatrimonial, no deja de
ser problemdtica, ya que existe evidencia etnografica que demuestra que el rol de la mujer que pasa
a residir en la casa de sus suegros detenta, fundamentalmente durante el primer afo de residencia,
un estatus inferior a los ojos de la familia del esposo.
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subordinado a una tercera categoria. En efecto, asi como el encargado de llevar
adelante el convite ritual recibe ayuda de sus 7asay, él mismo es considerado masay
por los miembros del ay//u de su esposa. Sin embargo, los miembros de uno y otro
ayllu, a excepcién de Ego y su esposa, son referidos indistintamente entre si con
el término aura, expresando de este modo un vinculo simétrico, ayllu-ayllu, que
se opone a la relacién asimétrica ayllu-masay. En este sentido, mientras que las
categorias ayllu y karu ayllu suponen un vinculo de consanguinidad, la categoria
de aura implica un vinculo establecido ritualmente: el intercambio de mujeres por

los hombres de dos o mds ayllus (Isbell 1977: 97-101).

Mientras que Harald Skar (1997 [1988]: 233-234), al igual que Isbell, registré
los términos cusiado y cuniada para, respectivamente, WB/HB y WZ/HZ, Juan
Ossio Acuna (1992: 178-179) observé que los mismos grados de parentesco eran
referidos mediante los términos castellanizados #iuy y tiay. En cierto modo, las
ecuaciones que en el plano terminoldgico plantean estos dos dltimos términos
remiten a aquellas expresadas por caca e ipa para el caso incaico y tiu = kakalyernu
= (ghachun) qatay para los q'eros de Paucartambo. Dejando de lado la primera
cuestién, es vilido preguntarse acerca de la segunda: ;cé6mo explicar, de acuerdo
con la informacién presentada por Ossio Acufia y desde la légica dador-receptor
de esposas postulada por Webster, que una categoria como HB sea referida #iu
cuando, precisamente, este hombre pertenece a un grupo que ha recibido una
mujer (el Ego que habla)? En el cuadro 1.1, el casillero correspondiente a esta
categorfa en la columna de Webster estd en blanco. El tratamiento de los términos
masa masi'y llumchuy masi por Ossio también remite a un problema mencionado
con respecto a Webster: el empleo del término g"ataymasi para designar a WBW.
En Ossio Acufia masa masi refiere a WZH/HZH y llumchuy masi a WBW/HBW
(Ossio Acuna 1992: 179, diagramas 7c y 7d). Si se aceptase el sentido propuesto
por Webster y se tradujese masa masi como “companeros en la recepcién de
esposas’, ;de qué modo se explica que sea una mujer quien, nuevamente, emplea
este término al designar a HZH? La misma pregunta también resulta pertinente

con respecto a llumchuy masi en tanto y en cuanto es aplicado por un hombre para

designar a WBW.

Harald Skar encontré que los términos gataymasi y qachunmasiy eran empleados
para designar especifica y respectivamente a WZH y HBW. Sus datos no informan
nada con respecto a las eventuales designaciones de HZH y WBW (como
tampoco los de Isbell). Aunque el modelo de Webster haya ejercido una influencia
explicita en su propio andlisis, evidentemente Skar no dejé de advertir algunas de
las dificultades relativas a la definicién de estos términos ya que los glosa como,
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respectivamente, “‘companero en la recepcién de esposa” y “compafiero en la
recepcion de esposo”. Sin embargo, y en virtud de la acentuacién de la légica
“dador-receptor”, infiere un posible uso de uno de los términos que es, de por
si, problemdtico: se trata del excepcional uso reciproco de gatay y qachun en
virtud del cual un hombre que ha recibido una mujer es designado gachun por los
varones del grupo que se la ha entregado. La situacion en la que ello ocurrirfa de
manera simétrica, considerada por Skar el resultado de una préctica relativamente
frecuente en Matapuquio, es la que resulta del intercambio de hermanas por dos
hombres: alli uno y otro son considerados gatay y qachun entre si. Ahora bien, el
autor consigna, en su lista terminolégica, que gatay se aplica a ZH mientras que
WB es designado con el término espanol cu7iado. En la situacién de intercambio
reciproco en la que una y otra categorfa de parentesco es ocupada por un mismo
individuo (o mds bien por dos individuos), este mismo individuo es gazay con
respecto a otro a quien entregé una mujer (su propia hermana) y gachun por
haber recibido otra (la hermana del segundo) (Skar 1997 [1988]: 236-237).
Este mismo fenémeno se presentd al analizar el modelo de Webster. Ademds
del problema lingiiistico que involucra la aplicacién de un término de referencia
femenino a un hombre y que va en contra, salvo el caso de Webster, del resto de
la evidencia presentada, no es menos inquietante el hecho de que, de no tratarse
de un intercambio reciproco y restringido de hermanas, el término para WB sea
cunado y no, como podria especularse en el caso de una importacién directa de
los términos de parentesco castellanos al universo quechua, cusada. Dejando este
problema momentdneamente de lado (ver infra), todavia resta preguntarse de
qué manera se designan entre si las mujeres intercambiadas en este tipo de unién
(BW/HZ). Sabemos por Skar (1997 [1988]: 234) que en una unién no simétrica
la primera es gachun y la segunda, cuiada. Sin embargo, si efectivamente se tratase
de una unidn simétrica, ;las hermanas de dos hombres que fueron intercambiadas
por ellos en matrimonio se referirian entre si como gatay? El autor no dice nada
al respecto ni tampoco la evidencia presentada en el cuadro 1.1. Pero supéngase
por un momento que ello fuera asi y evaltese la situacién desde la perspectiva que
ofrece la férmula “dador-receptor” segtin el punto de vista de un @ Ego entregada
en matrimonio por su propio hermano a cambio de la hermana de su esposo.
El razonamiento serfa mds o menos el siguiente: la esposa de mi hermano es la
hermana de mi esposo; en calidad de esposa de mi hermano ella es (y asi lo
registra Skar) mi qachun porque su grupo ha recibido una mujer, la esposa de su
hermano, es decir yo misma; pero, al mismo tiempo, en calidad de hermana de
mi esposo, ella es mi gatay por pertenecer a un grupo de quien mi propio grupo
recibié una mujer, la esposa de mi hermano. En cierto modo, el valor de gatay

55



Apyllus del Ausangate

y qachun es mds “receptivo” que “contributivo”. Otra serfa la situacién si ellos
fuesen definidos como, respectivamente, “grupos dadores” y “grupos receptores”
de esposos. Ni Skar ni ningtin otro de los autores comentados en estas pdginas han
propuesto una definicién semejante."

El andlisis de Radl L. Caparé también se concentra en las relaciones asimétricas
entre dos agrupaciones designadas jatun ayllu (“ayllu grande”) y karu ayllu (“ayllu
lejano”); la primera constituida por hombres y mujeres descendientes de un tronco
comun y la segunda conformada por los parientes lejanos en la linea materna y
los parientes de la esposa de Ego. Aunque en muchos aspectos la relacién WEF/
DH presenta las mismas caracteristicas jerdrquicas resefiadas en los otros autores
—aqui se relaciona con el acceso y usufructo de la tierra—, es sorprendente que en
su lista el autor registre que el término de referencia para ambos sea gatay o masay
(Caparé 1994: 207-209).'¢ Visiblemente Caparé no se percatd de los problemas
y matices implicados en una designacién por el estilo, ya que a lo largo de toda su
argumentacién reemplaza el término verndculo para WF por el castellano suegro,
subrayando asi el vinculo asimétrico entre éste y gatay. De todos modos, ello no
impide entrever cierto cardcter relativo que detentan las relaciones implicadas. Ego
necesita de los servicios de sus gatay no sélo por cuestiones intrinsecas a la misma
légica del parentesco sino también por la razén, mds bien prosaica, de que sus
propios hijos deben cumplir con las obligaciones asociadas a sus roles de gazay
con los padres de sus respectivas esposas. Viéndose privado de la ayuda que le
proveerian sus hijos de no estar ocupados ayudando a sus suegros, aquellos que lo
ayudan son los esposos de sus hijas (Caparé 1994: 222-224). Es decir, y Caparé
no avanza mds en esta direccién, cualquier individuo es siempre gatay para alguien
pero también, y no menos importante, gatay de alguien (ver infra).

El problema del caricter relativo de los términos no pasé inadvertido a otros
etndgrafos. Entre ellos cabe destacar el estudio de Glynn Custred sobre el pueblo

'> John Earls e Irene Silverblatt (1977), en su andlisis sobre la clasificacién de los participantes
durante el ritual del matrimonio en Sarhua (Ayacucho), identificaron la existencia de un modelo
en el que son dos grupos de mujeres las que intercambian “novias”. Ademds de destacar el lugar que
ocupan los términos masa 'y llumchuy, su modelo se presenta como una refutacién de la pretendida
universalidad de la l8gica “dador-receptor de esposas” en el 4mbito andino.

16 El empleo simulténeo de gatay o masay para DH es prerrogativa exclusiva de un varén, ya que
una mujer solo emplea el primero. Este uso es explicado desde un punto de vista semdntico donde
masa estd asociado con la fuerza de trabajo, humana o animal (Caparé 1994: 223). Los términos
de referencia que emplean tanto un hombre como una mujer para designar SW, y aquel que
emplea un hombre para designar WM, provienen del acervo terminolégico consanguineo: wususiy
y mamay, respectivamente (Caparé 1994: 209). Lo mismo ocurre en Matapuquio, donde una

posible designacion para WF es papay (Skar 1997 [1988]: 235).
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de pastores de Alccavitoria (Chumbivilcas, Cuzco). Alli advirtié la presencia de
dos terminologfas de parentesco, quechua y espafiola, cuyo empleo alternativo
a distintos grupos de parientes depende de la distancia genealdgica que separa a
Ego de cada uno de ellos, asi como también de los grados de solidaridad y ayuda
mutua existentes entre uno y otros. Los grupos de consanguineos identificados
son tres: la familia nuclear, la familia extensa —constituida por los hermanos
y las hermanas del padre y de la madre de Ego y sus descendientes en G-1—
y aquellos consanguineos ubicados mds alld del segundo grupo. Ahora bien,
mientras que Ego se refiere a los miembros del primer grupo exclusivamente con
términos quechua, los miembros del segundo son referidos mediante términos
quechua y espafioles y los del tercero con términos exclusivamente espanoles. La
terminologfa de parentesco empleada en Alccavitoria no debe, segtin el autor,
caracterizarse como quechua o espafiola, sino como una reelaboracién sintética de
los términos provenientes de ambos conjuntos léxicos. Sin embargo, el conjunto
terminolégico quechua es presentado como perteneciente al tipo hawaiano —en
el sentido de que sélo distingue sexo y generacién mas no colateralidad— mientras
que el conjunto espanol es caracterizado como perteneciente al tipo esquimal —ya
que distingue cada uno de los tres rasgos—. Consecuentemente, el empleo de
los términos provenientes de uno u otro de estos universos léxicos depende de
determinados contextos en virtud de los cuales es preciso acentuar lazos de intima
o relajada solidaridad, lo que se logra mediante la anulacién o especificacién del
vinculo colateral que existe entre Ego y Alter. Asi, en algunos contextos se observa,
por ejemplo, que FB y FBS son designados con los términos quechua para Fy B
mientras que, en otros contextos, se emplean los términos espanoles #o y primo,
estableciéndose de este modo diferencias que remiten a distintas situaciones de
interaccién. En cierto modo este mismo fenémeno también se observa en la
eleccién de los términos de referencia para los afines pero, aqui, lo que estd en
juego no es tanto la dimensién colateral sino la generacional. Los términos ghata
(ZH/DH) y ghachun (BW/SW) sélo distinguen afinidad y sexo, y la generacién es
determinada mediante la introduccién de términos castellanizados como cusiado y
cuniada (G-0) o suegro 'y suegra (G+1) (Custred 1977: 119-123)."7

Nada indica que ghata y ghachun remitan, en si mismos, a algin tipo de vinculo
asimétrico en el plano intrageneracional. Por el contrario, lo que parece ocurrir

17" Custred incluso registra el uso de los términos quechua “hermandad” &S wawqe, 48
pana, @ tura'y { #ana) entre afines: ello no se reduce a WB/HZ, sino que también se
aplicaa HB/WZH/HZH y WZ/\WBW/HBW (Custred 1977: 125-126; ver cuadro 1.1,

columna Custred).
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es que la dimensién jerdrquica es introducida mediante el uso nativo de términos
espanoles o, en su defecto, mediante la traduccién y ulterior interpretacién de los
términos quechua desde el punto de vista que ofrecen sus pares espafoles (Custred
1977: 130 y 132). Ello se aprecia si se observa mds detenidamente el tratamiento
que han sufrido las categorias ZH/WB por los autores hasta aqui comentados.
Entre quienes comparten un acuerdo acerca de la légica “dador-receptor de
esposas’, no existe problema alguno con respecto a la primera de las categorias:
desde el momento en que ZH es un hombre a quien se le ha entregado una mujer,
él es referido como gatay o masay. WB, en virtud de ser precisamente quien ha
entregado la mujer, es referido como ghachun o, en su defecto, como tio y curiado.
Ahora bien, no sélo otros autores (Latcham, Zuidema, Mayer y Sato —ver infra—)
han registrado el empleo de gatay o masay para esta Gltima categoria (WB), sino
que al hacerlo desvirtGan la supuesta asimetria en la relacién gatay-ghacun. En
tanto y en cuanto resulta una contradiccién en sus propios términos que el mismo
término de referencia para designar a quien entrega una mujer (WB) sea el mismo
que se emplea para designar a quien la recibe (ZH), es vilido preguntarse si ello
obedece a una contradiccién nativa o si es producto de la interpretacién de los

términos nativos en una clave disonante. Lo mismo se aplica a los registros sobre
BW/HZ (cuadro 1.3).

Cuadro 1.3
Ubicacién de los términos gatay-qhachun y masa-llumchuy en relacién

con las categorfas de parentesco ZH/WB y BW/HZ

Iy g ey TS

catay masal/masani/  q’atay/  masha masay/ qatay/ qata
catayni yerno mallki masa
B  massa/  masani/ qachun/  masha tiny/ cuniado  qhata/ qata
massani  catayni tin cunado/
wawqe
BW  kbhachun qachun  lumtshuy  llumchuy/ qacun
qachun
HZ lumtshuy  tiay/ cuniada  qhachun/  qacun
curiadal
nana

NOTA. Se han abstraido del cuadro los términos quechua alternativos que los autores han consignado
en sus respectivas listas terminolégicas. De ahi la omisién de las columnas correspondientes a
Imbelloni y Lounsbury en el cuadro 1.1.
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Un aspecto de la etnografia de Custred plantea nuevamente el problema de si el
cardcter “relativo” de los términos gatay y ghachun se restringe exclusivamente al
dmbito intrageneracional o si, también, se expresa en un plano intergeneracional.
Desde el punto de vista de la pertenencia a una familia nuclear, todo individuo
pertenece a dos familias nucleares: la familia de orientacién (aquella de la que
proviene) y la familia de procreacién (aquella que crea). En relacién con la primera,
el lugar que ocupa es el de S/D y B/Z mientras que, en relacién con la segunda, su
lugar es el de F/M y H/W. Toda vez que un individuo requiere e, o es requerido
para, cumplir con una determinada obligacién, su familia de orientacién es quien
requerird de sus servicios mientras que su familia de procreacion es quien le proveerd
de la ayuda necesaria. La l6gica que inspira este movimiento es caracterizada por el
autor mediante la expresién “reciprocidad generacional” (Custred 1977: 128). ;Es
posible concebir una légica de esta naturaleza con respecto a aquellos individuos
que, ubicados en generaciones distintas, son referidos como gazay o ghachun?

Antes de proponer una respuesta es preciso considerar el estudio de Noboyuki Sato
consagrado al tema de la familia, el parentesco y el ay/lu en el distrito de Marcapata
(Quispicanchi, Cuzco). Este trabajo resulta excepcional por la meticulosidad en
el tratamiento y la densidad de la informacién de base: se trata del listado mds
exhaustivo sobre los empleos posibles de gata y qacun (Sato 1981: 151-158 y
164-165). De todos modos, sus conclusiones generales estin sujetas a nuevos
interrogantes. En primer lugar, de su lista no se deduce el asi llamado “valor
asimétrico” de los términos mds alld del peso que se le asigne al ¢jercicio “hacia
abajo” de la clasificacién. Incluso, la insistencia en que el uso de los términos
sea prerrogativa de la generacion ascendente para referirse a aquellos individuos
con quienes sus “hijos” y “nietos” (en un sentido clasificatorio) se han desposado
desvirtiia en cierto modo la corroboracién de que la distribucién de su empleo
en las generaciones descendentes apenas supera su distribucién en la generacién
del propio Ego.” Lo que si es cierto, salvo en el caso de aquellos autores que
excepcionalmente han registrado el empleo de los términos “hacia arriba”, es que
el uso intergeneracional no es simétrico, en el sentido de que la contrapartida de
un término quechua —por ejemplo gata para DH/BDH/SDH— es un término
castellano —por ejemplo suegro, tiuy y abueloy para, respectivamente, WF/WFB/

'8 Este empleo define un tipo de vinculo que es caracterizado por el autor como “obligacién
vertical” (Sato 1981: 165). De acuerdo con el cuadro 1.1, ella involucra la posible extension de
los términos a dieciocho categorias de parientes (masculinos y femeninos) en G-1 y a diez en
G-2, cuyo total (28) apenas supera el nimero de categorias a las que se les aplica en GO (22). Los
derechos y deberes de los individuos referidos en GO pertenecen a la clase denominada, por el
autor, “obligacién horizontal” (Sato 1981: 166).

59



Apyllus del Ausangate

WEFF— (Sato 1981: 166)." En segundo lugar, es esta misma acentuacion del valor
asimétrico de los términos lo que lleva a Sato a caracterizar al @y//u marcapatefio
atribuyéndole cierta vaguedad que no deja de ser problemdtica. Precisamente, el
ayllu, para el autor, es fundamentalmente una “categoria’ y, como tal, sus contornos
son imprecisos. Esta indeterminacién es la que promueve que, en determinadas
ocasiones (fundamentalmente rituales), sea necesario realizar una distincién entre
el aylluy el no-ayllu. Ello se logra mediante un ejercicio sistemdtico de clasificacién
jerdrquica en virtud del cual los gatay/masa no sélo son los “afines” sino también
los “extrafios”. Los mismos términos de “afinidad” expresan, al mismo tiempo,
la distincién entre Ego y Alter. Es decir, gata (eventualmente ghachun) no sélo
designa un estatus inferior de parientes sino que, en su sentido clasificatorio
mids extremo, designa el estatus inferior por antonomasia de la vida social, aquel
relacionado con los atributos de lo “diferente” y lo “extrano” (Sato 1981: 171).

Esta extension clasificatoria, no tanto del término como de la interpretacion a la
que ha sido sometido, plantea otro nuevo interrogante esta vez relacionado con
su propia condicién de elemento constitutivo del universo social. Si en calidad de
“lo otro” gata queda relegado del dmbito social, ;cémo explicar la coexistencia de
dicho término, y su companero gachun, en el interior mismo del universo social
propuesto por las relaciones entre consanguineos y afines? De no existir respuesta a
esta cuestion, el pasaje de “lo inferior” a “lo otro” se convierte en un salto al vacio.

Sin embargo, si es posible concebir una alternativa ante esta disyuntiva y ella
remite, quizd paradéjicamente, al comienzo de esta exposicién, o incluso antes.
En su historizacién del mito de origen de los incas, Gary Urton se concentré en el
problema de la conformacién de las unidades sociales y territoriales que alo largo del
tiempo fueron dando sus respectivas fisonomias al actual distrito de Pacarigtambo
(Cuzco). En su ensayo Urton menciona en dos oportunidades el valor diagnéstico
de la pareja gatay-qghachun. La primera es en el contexto del desciframiento del
mito de origen inca a la luz de la informacién relativa al origen y la constitucién
de los diez ayllus de Tampu T oqo. Al presentar al ayllu como “cualquier grupo
con cabeza” (Isbell 1977: 91), el autor destaca su naturaleza jerdrquica. Ahora
bien, el limite que separa el ayllu del no-ayllu estd mediatizado a través de los
términos gatay 'y gachun. Las relaciones asimétricas entre los miembros de un ayllu

!9 Esta tiltima posibilidad (WFF) no aparece en el cuadro 1.1 debido a que en ella se ha omitido
G + 2 ya que ninguno de los otros autores ha registrado en esta generacién alguno de los términos
discutidos. Asimismo, el uso asimétrico no ocurre intrageneracionalmente, ya que los términos
castellanizados alternativos (kusiado, kusiada, konkuniado y konkunada) se emplean de modo
reciproco (Sato 1981: 151-153).
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y aquellos incluidos dentro del grupo limitrofe constituyen una de las bases para
la formacién y el mantenimiento de relaciones jerdrquicas dentro del mismo ayllu
(Urton 1990: 23-24). Desde esta perspectiva, el valor de gatay y ghachun, lejos de
ser —en ultima instancia— “residual”, es el de verdadera “mediacién”: en lugar
de identificar “lo otro”, ambos son la bisagra misma que separa “lo propio” de “lo
. » ’ . . . 7’ <« . »

ajeno”. Allf es donde pareciera residir su cardcter “relativo”, el que, eventualmente,
incitarfa a inclinar la balanza hacia una u otra direccién.

La segunda oportunidad en que Urton menciona el término gazay es en el contexto,
nada mitico de por si, de la descripcién de los grupos sociales y territoriales que
conforman en la actualidad Pacariqgtambo. Ademds de los ayllus (“antiguos” y
“nuevos”) ubicados en la capital distrital, en sus inmediaciones se hallan otras
unidades sociales y territoriales que son definidas por ella como sus “anexos”
administrativos. La diferencia entre ayllus y anexos estd supeditada a una serie
de prerrogativas rituales que detentan los primeros y a la ayuda, en cierto modo
subordinada, que les proporcionan los segundos cuando ellos organizan faenas
de diverso tipo. Ahora bien, los ayllus designan a los anexos —asi como a sus
respectivos residentes— mediante el término gazay (Urton 1990: 81).

Esta tltima observacién, de gran valor etnogréfico, sugiere un ltimo interrogante
que, desde otro dngulo, remite a la pregunta relativa al empleo de gaza entre
—y por— los ayllus marcapatenos. Qata, objeto de mediacién, se transforma
de inmediato en objeto de sujecién. ;Cédmo explicar esta transformacién “en sus
propios términos”? ;Cémo explicar, también, la situacién de los gaza en el caso
en que, en calidad de afines, no provienen de un anexo sino que, eventualmente,
pertenecen al mismo ay/lu del Ego que los refiere como tales??

2 Uno de los tltimos trabajos que ha sabido consignar informacién relativa al empleo de los
términos qatay y qhachun es el listado de la terminologfa de parentesco quechua que, a manera
de anexo, cierra la etnografia de Catherine Allen sobre el ay//u de Sonqo (Paucartambo, Cuzco).
Aunque sin mayor tratamiento analitico, este listado permite advertir usos hasta el momento no
contemplados. En efecto, garayn designa a ZH/DH pero también —y como lo han observado
otros autores mas no aquellos agrupados en el cuadro 1.1 bajo la columna AA.VV.— a WB y HB.
Cuando éste es el caso, ZH es designado también, alternativamente, con el término #zy. Por su
parte, ghachun designa a BW/SW asi como también a WZ y HZ. Cuando éste es el caso, BW es
designada, alternativamente, con el término #dy. Los términos gataymasiy y ghachunmasiy no sélo
estdn reservados, como ya hemos tenido ocasién de advertirlo, a los grados WZH y HBW, sino
que también se extienden hasta alcanzar, respectivamente, a WMZH y HFBW (que no hemos
incluido en el cuadro 1.1) (Allen 2002 [1988]: 255).
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El caso de Phinaya

El pueblo de Phinaya se encuentra ubicado en el extremo nororiental del distrito
de Pitumarca (Canchis, Cuzco), y se extiende sobre una porcién de terreno de
aproximadamente 40.000 hectdreas a una altura que sobrepasa los 4.500 metros
sobre el nivel del mar. En la actualidad, este grupo de pastores estd organizado en
comunidad campesina y, al mismo tiempo, se encuentra dividido en dos mitades
0 ayllus denominados Consachapi e Ilave. Estos nombres remiten a dos de los siete
ayllus que histéricamente conformaron el repartimiento de Pitumarca entre fines
del siglo XVIII y fines del siglo XIX, asi como también a dos de los cuatro ayllus
(también devenidos comunidades campesinas) que constituyen actualmente la
capital distrital de Pitumarca. En calidad de pueblo dividido en mitades, Phinaya
es un anexo del @y//u de Ilave de la capital distrital. De este modo, Phinaya es un
pueblo, una comunidad, un ay//u dividido en mitades (o dos ayllus) y un anexo.
En tanto que comunidad campesina, Phinaya estd conformada por un ndmero
aproximado de ciento treinta familias nucleares que, desde la perspectiva del ay//u,
se reordenan en un niimero también aproximado de cuarenta lineas de descendencia

agnaticias que ocupan superficies definidas del territorio del pueblo.”!

Las relaciones de parentesco que vinculan entre si a las familias nucleares que
habitan Phinaya son el fundamento mismo sobre el que descansa la forma de
organizacién social (ayl/u) que se manifiesta a través de una serie de instituciones
(“dualismo institucional”) de absoluta relevancia para la vida social del pueblo. La
gran mayoria de las familias phinayenses estdn relacionadas entre si en un nimero,
bastante estable alo largo del tiempo, de lineas de descendencia de cardcter agnaticio
que ocupan porciones definidas del territorio, lo que permite establecer, asi, una
asociacién estrecha entre patronimicos y la toponimia verndcula. Estas lineas, a su
vez, se vinculan entre si en funcién de las alianzas establecidas entre parte de sus
miembros lo que redunda, por fin, en la conformacién de una intrincada “red de
parentesco” en la que se advierten diversos niveles de endogamia (registrables en el
nivel del pueblo en su totalidad, en el de sus mitades y en el interior de cada una de
estas mitades). A su vez, en virtud de predominio de la virilocalidad, las lineas que
efectivamente contintian en el tiempo absorben gran parte del nimero de mujeres
y hombres de aquellas otras que se ven interrumpidas. En efecto, estas lineas, lejos
de continuar indefinidamente, estdn sujetas a un proceso de continuidad y ruptura
generalizable a lo largo de las generaciones. Existen lineas que contintian en el

21 Para un desarrollo del empleo de los términos “comunidad”, “anexo”, “ayllu” y “pueblo” —asi
como también de la identificacién de los ay/lus de Phinaya con Pitumarca—, ver el capitulo 2.
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tiempo, otras que se interrumpen y otras nuevas que, debido al éxito alcanzado
en la ocupacién de porciones del territorio (y a las alianzas consecuentemente
establecidas con otras lineas), ocupan el lugar de aquellas que desaparecen.
De todos modos, la légica que ordena este proceso es siempre la misma y, mientras
ello sea asi, el resultado no es otro que un tipo de organizacién en mitades.*

Estas mitades, también denominadas hatun ayllu (“ayllu grande”) y huchuy ayllu
(“ayllu pequeno”) resultan etnogréficamente insoslayables ya que ellas, a través de
una serie intrincada de instituciones duales, impregnan todas y cada una de las
dimensiones de la vida social del pueblo, como el espacio, la actividad econdmica,
la adscripcién y participacién politica, etc. Su influencia persiste, incluso, hasta
mis alld de la muerte de un individuo. Todas estas dimensiones tienen un correlato
inmediato con la concepcién nativa del ayllu que, a su vez, estd estrechamente
relacionada con la concepcién nativa del parentesco. Precisamente, la explicacién
miés contundente sobre la constitucién y el funcionamiento del ay/fu en Phinaya
proviene de la base conceptual que ofrece la propia terminologia de parentesco: ella
no sélo constituye la premisa que explica la forma de organizacién social asociada
con la divisién en mitades, sino que también es el vehiculo para expresarla. He
aqui, entonces, la caracterizacién de un informante phinayense sobre el ay//u y su
funcionamiento:

Un ayllu, dirfamos, ;no?, es donde estdn viviendo las personas. O sea, un conjunto
de habitantes o personas que viven... ayllu. O sea, dentro de eso dirfamos personas
familiares, originarios o netos de ese sector. Sea de Ilave o Consachapi. Un conjunto
de personas, un conjunto de habitantes que viven dentro de ese sitio... ;Cémo se
llama? Aylfu grande, ayllu chico [...] Entonces ese es ayllu, el ayllu también viene
de ese hablar de la familia. Ellos a veces dentro de la familia son padres, mayores,
abuelo, abuela, sobrino, asi, con sus tios, tias, asi. Junto con todos es familia, ay//u.
Diciendo dicen ayllu, ;de acuerdo? Entonces a ese ayllu pertenecen, a esa familia
pertenecen. Esas personas son familia, ayllu [...] Y asi a veces de ese ayllu también
acostumbran salir, tanto del zy/fu grande hacia el lado del ay//u pequefio y del lado
del ayllu pequenio hacia el lado del ay/lu grande también vienen. ;En qué forma?
Qatay, ghachun, y asi. Entonces, hay pues personas que van de este ayllu grande

22 Las razones para la interrupcion de una linea de cardcter agnaticio son, fundamentalmente,
dos: 1) que los miembros masculinos migren hacia otros pueblos, y 2) que en algiin momento del
tiempo la descendencia de una linea consista exclusivamente en mujeres. Estas mujeres, a su vez,
pueden desposarse con hombres de otras lineas phinayenses (promoviendo excepcionales casos
de uxorilocalidad) o con hombres migrantes que pasan a residir en Phinaya, quienes, de tener
éxito en la ocupacidn continua de una porcidn del territorio, conformardn una nueva linea de
descendencia.
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hacia el ayllu pequeno, y del ayllu pequenio también vienen hacia el ayllu grande.
Pero en qué forma? Qazay y qhachun. Tanto mujeres como hombres. De esta
forma con las personas del ay/lu grande con las personas del ay//u pequefio siempre
estdn haciendo una familia, o sea un zy/lu. Entonces, en alli, siempre estd habiendo
una unién familiarmente a través de la mujer o el hombre, gatay o ghachun. Y
en alli siempre estd... Entonces, los hijos nacen, entonces estdn perteneciendo
al ayllu grande o también al ayllu pequeno. Entonces por ambas partes siempre
estd habiendo familia, ;no es cierto? Pero nunca jamds dejan su costumbre adonde
pertenecen eso... Si es que es hombre para siempre lo trae a la mujer hacia el
lado del ayl/u grande o a ese lado en donde vive... Si es que el hombre se va para
siempre entonces, a veces, se queda para siempre... ;no es cierto?... en aquel lado
de la mujer. Entonces dicen que la mujer es para llevar... ;no es cierto?... dicen
para llevar. Pero si el hombre es para [estar] en el mismo lugar, en su casa. Entonces
si un joven del ayllu pequefio quiere a una mujer del ayl/u grande entonces pues
se la lleva. Entonces siempre dentro de su pueblo, siempre dentro de su ay/fu estd
[el hombre]. Pero si es que un joven trae de este ay/fu grande a una joven a este
ayllu entonces ahi se queda siempre. Pero a veces, también, por otras razones se
van también para siempre, a la casa de su suegro o a la casa de su suegra se viene
también. De esta forma, aun siendo del ayllu pequefio pertenecen para siempre
al ayllu grande, o aun siendo del ayl/u grande pertenecen para siempre al ayllu
pequefio.”?

¢Es posible establecer algin tipo de conexién entre la clasificacién que realiza
todo individuo de aquellas personas con quienes estd relacionado por vinculos de
descendencia o de alianza y la organizacién del pueblo en dos ay//us? Es decir, jen
qué sentido es posible relacionar el universo social de parientes inmediatamente
clasificable por cualquier individuo con la forma de organizacién social en la que
estdn insertos? Sobre esta cuestién procuraremos pronunciarnos con suma cautela,
a partir de tres perspectivas que estdn estrechamente relacionadas entre si y cuya
diferenciacién obedece mds bien a las conveniencias de la exposicién: la de la
propia terminologia, la del modelo propuesto por el informante y, finalmente, la
de la forma de organizacién social inferida del andlisis de la red de parentesco de

Phinaya.

La terminologia empleada en Phinaya involucra la clasificacién de los parientes
consanguineos por las lineas paterna y materna, ubicados entre G+2 y G-2, a
través de una serie de términos de referencia que manifiestan un equilibrio entre
si, ya que para cada término de los parientes paternos existe su contrapartida en
aquellos reservados a los parientes maternos. Asimismo, no existe entre una serie

2 Ver Apéndice.
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y otra ningtin tipo de diferenciacién en relacion con el cardcter paralelo o cruzado
de los parientes, lo cual imposibilita inferir a partir de la terminologia algtin
patrén sistemdtico de intercambio matrimonial. Ambas caracteristicas remiten
a un sistema de parentesco de tipo egocentrado. Todos aquellos individuos que
viven en Phinaya y son clasificados mediante alguno de estos términos, ademds de
pertenecer al pueblo, son miembros del ay//u. En este sentido, es facil concluir que
no cualquier individuo que vive en Phinaya pertenece efectivamente al ayllu de
Phinaya. Lo que no resulta evidente es la situacién inversa: ses posible que algin
individuo viva efectivamente en el pueblo sin que forme parte, al mismo tiempo,

del ayllu?

Algunos pocos términos de referencia estdn relacionados con un tipo de organizacién
en el que sobresale la tendencia a la patrilinealidad y el consecuente ordenamiento
de las lineas de descendencia en dos mitades antagénicas y complementarias. Con
respecto a la primera de estas caracteristicas, el adjetivo kuraq, antepuesto a algunos
de los términos, sugiere cierto atributo especial a la condicién de primogenitura
—sobre todo masculina— a lo largo de las generaciones. Y, en efecto, por lo
general sucede que en aquellas lineas que contintian en el tiempo la permanencia
del hermano mayor (kuraq wawgey) en la ocupacién de porciones definidas
del territorio es mucho mds que un ideal. Mds alld de un correlato estadistico
preciso, los kuraq, en términos estructurales, son aquellos puntos en el tejido
parental que hacen efectiva la perpetuidad de una determinada linea mediante
el establecimiento de alianzas matrimoniales con las mujeres de otras lineas. La
prolongacién a lo largo de las generaciones de este tipo de intercambio posibilita
el ejercicio de construccién y reconstruccién del ayl/u en su totalidad. Pero, ;de
qué manera se alcanza este resultado? El informante fue por lo demis explicito al
respecto: “qatayy qhachun. ..y asi’.

La discriminacién entre parientes consanguineos y el resto de la parentela afinal
estd consignada en la terminologia mediante el empleo de los términos gatay y
ghachun. El primero designa tanto a ZH/DH e, igualmente, a todos aquellos
hombres que pasan a formar parte, en calidad de afines, de una linea cualquiera
de agnados en virtud de los vinculos de alianza establecidos mediante las uniones
con sus mujeres. Lo mismo ocurre con ghachun que designa, en primer lugar,
a BW/SW vy, de igual manera, a todas aquellas mujeres que fueron desposadas
por los miembros de una linea de descendencia determinada. Ambos términos,
en este sentido, hacen referencia a una categoria precisa de afines: los cényuges
de los parientes consanguineos. Es preciso subrayar este punto. El empleo de los
términos es, desde esta perspectiva, prerrogativa de los parientes consanguineos de
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aquel cényuge que entabla una relacién matrimonial, y no de este tltimo. & Ego,
por ejemplo, no se refiere a su esposa como ghachun, sino que lo hace mediante el
término warmiy (“mi mujer”); aquellos que emplean ese término para referirse a
ella son los parientes consanguineos (masculinos y femeninos) de &' Ego. De igual
manera, ¢ Ego no se refiere a su esposo como gatzay, sino que lo hace mediante los
términos qosay o ghariy, y son, nuevamente, los parientes consanguineos (masculinos
y femeninos) de @ Ego quienes se refieren a él como gazay. En definitiva, no se “es”
qgatay o ghachun para un cényuge sino para los parientes consanguineos de este
cényuge que, desde este punto de vista, siempre es un “hijo de”, un “hermano de”,
un “nieto de”, una “hija de”, una “hermana de”, una “nieta de”, etc., de un grupo de
pertenencia (familia de orientacién) que, en esta instancia de clasificacién, define el
estatus parental de un afin.

Ahora bien, en términos de la organizacién social y del funcionamiento del pueblo,
la clasificacién comuin de los afines en una categoria tnica de referencia constituye
una instancia de diferenciacién que, si se la relaciona con la descendencia agnaticia,
la virilocalidad y los niveles de endogamia referidos, redunda en un universo
virtualmente compuesto de parientes consanguineos y afines ordenados en dos
mitades. En efecto, la virilocalidad acompana en el espacio el ejercicio continuo
de clasificacién del universo parental conformado por los vinculos de alianza que
las lineas de descendencia agnaticias mantienen entre si a lo largo del tiempo.
Los ghachun son aquellas mujeres que se trasladan al lugar de residencia de sus
esposos para inaugurar una nueva familia de procreacién que reproducird el mismo
fenémeno de adscripcién y diferenciacién parental a lo largo de las generaciones.
En este proceso, ni las mujeres ni sus esposos dejan de pertenecer a sus respectivas
familias de orientacién, que son las que definen los respectivos estatus de gazay
y ghachun. El aspecto mds significativo de la practica continua de este tipo de
matrimonios, de acuerdo con el informante, es que los partenaires involucrados en
una nueva unién matrimonial pertenecen a lineas de descendencias adscriptas a una
u otra de las mitades del pueblo, y cada unién matrimonial involucra el pasaje de
las mujeres de una de las mitades a la otra, o, lo que es lo mismo, el pasaje de ellas
a las hatun wasi (“casa grande”) de aquel hombre que sus propios parientes (i.e.
los de las mujeres) clasifican como gazay. Sin embargo, ambos estatus son, en este
aspecto fundamental, relativos: los individuos que los detentan nunca dejan de
hacerlo desde el punto de vista de las generaciones que ejercitan la clasificacién.
Es decir, los mismos partenaires que son vistos como afines desde la perspectiva de
sus antepasados (sus respectivas familias de orientacién) no son sino los parientes
consanguineos de sus descendientes (sus respectivas familias de procreacién)

(higura 1.1).
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Figura 1.1
Clasificacién terminoldgica de los afines (qatay y ghachun) y consanguineos en Phinaya
desde la perspectiva generacional

/\
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qatay ghachun qatay ghachun

taitay mamay taitay mamay

Zktiuy tiay Zktiuy tiay Zk
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/\

ghachun qatay | qhachun qatay

El informante indica que los miembros de cada pareja nunca dejan de pertenecer
a las mitades en las que han nacido, y que sus hijos, de igual manera, estin
relacionados consanguineamente con cada una de estas mitades por el hecho de
que la descendencia se reconoce por ambas lineas. De este modo, un individuo
cualquiera se refiere mediante los términos hatun taytay y hatun mamay no sdlo a
FF/EM, pertenecientes igual que ély su padre a la misma mitad, sino también a MF/
MM pertenecientes, al igual que su madre, a la mitad opuesta. El padre y la madre
de este mismo individuo, que hasta entonces no eran sino gatay y ghachun para sus
respectivos antepasados, serdn también desde la perspectiva de sus descendientes
taytay, mamay, tiny, tiay, hatun taytay, hatun mamay. Estos tltimos, a su vez,
volverdn a clasificar a los cédnyuges de sus respectivos descendientes mediante los
mismos términos con los que ellos fueron clasificados por sus antepasados; es decir,
“gatayy qhachun. ..y asi’.

El ejercicio sistemdtico y continuo de esta clasificacién del universo parental desde
la perspectiva de las diferentes generaciones involucradas posibilita la reproducciéon
de una misma forma de organizacién social que resulta independiente, hasta
cierto punto, del emparentamiento efectivo que los miembros de una u otra de
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las mitades mantuvieron con sus antepasados remotos. La figura 1.1 procura
representar grificamente esta situacién. En efecto, a lo largo de las generaciones
el vinculo que pudo existir entre la descendencia de un hombre de la mitad
Consachapi con los antepasados consanguineos de la mitad Ilave (por ser la madre
de este hombre de dicha mitad) se ird relajando e incluso desapareciendo. Los
lazos de consanguinidad que unen a los descendientes de una pareja cualquiera
con los antepasados consanguineos remotos del miembro femenino de esa pareja
se irdn relajando a medida que se acreciente la distancia genealdgica que los separa.
También lo hardn a medida que se realicen nuevas uniones entre estos mismos
descendientes con miembros de otras lineas de descendencia que no necesariamente
tienen por qué pertenecer a la misma mitad a la que pertenecieron sus antepasados
femeninos ni, tampoco, al mismo pueblo.

El informante se pronuncia al respecto al mencionar las posibilidades alternativas
al patrén que pareciera regir el modelo. Ellas son dos: por un lado, no siempre son
las mujeres quienes se trasladan a residir al lugar de los hombres sino que, a veces,
son los segundos quienes se trasladan a la casa de sus suegros; por el otro lado,
también hombres y mujeres de otros pueblos se casan con mujeres y hombres de
Phinaya y a partir de entonces residen en el pueblo.** Unos y otros se trasladan al
lugar de residencia de sus respectivos conyuges en calidad de gazay o ghachun, vy,
por lo tanto, quedan sujetos al mismo proceso de clasificacién y reclasificacién al
que son sometidas (tanto por sus antepasados como por sus descendientes y los
miembros de su propia generacién) aquellas parejas en las que ambos partenaires
han nacido en Phinaya. Pasadas las generaciones, y si las lineas de descendencia
agnaticias fundadas por los miembros masculinos de estas uniones persisten en
el tiempo, poco y nada importard que algunos de ellos se hubieran trasladado
hacia la mitad en la que residen sus descendientes, sea desde otra mitad o desde
otro pueblo. En cierto sentido, incluso, ello es asi independientemente del hecho
de que la memoria genealdgica sea relativamente frigil entre los miembros de la
gran mayoria de la poblacién phinayense: el mismo proceso de clasificaciéon y
reclasificacion parental refuerza la identificacién de una familia determinada con
una linea de descendencia también determinada que continta residiendo en una u
otra de las mitades del territorio del pueblo.

Ahora bien, existe una tercera posibilidad alternativa con respecto al modelo
enunciado por el informante, también expresada por él. Ella consiste en que las

% La poblacién migrante, regular a lo largo de las generaciones, proviene fundamentalmente de
dos sitios con los cuales Phinaya estd relacionado desde hace decenas sino cientos de afios: Ollachea
(Carabaya, Puno) y Marcapata (Quispicanchi) (ver capitulos 2 y 4).
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uniones matrimoniales no se practiquen entre miembros de lineas de descendencia
pertenecientes a una y otra de las mitades del pueblo sino que, por el contrario, se
realicen entre partenaires pertenecientes a lineas de la misma mitad. Esta posibilidad
es decididamente importante ya que plantea, al menos en principio, una diferencia
entre el modelo propuesto por el informante y el modelo de organizacién social
abstraido del andlisis de la red de parentesco de Phinaya. En efecto, el andlisis
registra un mayor nimero de uniones matrimoniales a lo largo de las generaciones
no entre individuos pertenecientes a mitades distintas sino, por el contrario, entre
individuos pertenecientes a lineas de descendencia de la misma mitad. De todos
modos, esta tltima distribucién, mds que contradecir el modelo, no harfa mds
que precisarlo. El hecho de que en la red de parentesco se cuenten mds casos de
matrimonios entre partenaires pertenecientes a la misma mitad (incluso aunque
estos casos fueran numéricamente iguales a la posibilidad inversa) no invalida
que las lineas de descendencia de las que provienen los miembros de las nuevas
parejas estén adscriptas respectivamente a una u otra de las mitades. En tanto
y en cuanto exista esta asociacién es posible concebir el pueblo en su conjunto
bajo la forma de dos ay/lus que intercambian entre si sus mujeres a lo largo del
tiempo, independientemente de si el lugar del que provienen uno u otro de los
partenaires involucrados en cada unién matrimonial sea Consachapi, Ilave, harun
ayllu, huchuy ayllu, o algin otro pueblo. Desde esta perspectiva, Phinaya resulta
més bien un solo ay/lu que se reproduce y renueva a lo largo del tiempo bajo
los lineamientos impuestos por los dictados de una légica del parentesco que
resignifica, en sus propios términos, todo aquello que se pone a su alcance.”

Este punto merece ser ampliado a partir de tres conclusiones inmediatamente
inferibles del andlisis precedente. En primer lugar, el ay//lu en Phinaya estd
directamente relacionado con la dimensién parental de la vida social y resulta
imposible comprender el primero sin entender los mecanismos de la segunda.
Estos dltimos son bdsicamente cinco: agnacidn, virilocalidad, endogamia,
migracién y fragilidad en la memoria genealdgica. La disposicién espacial de
las lineas de descendencia agnaticia en una y otra de las mitades del territorio,
asi como también el intercambio matrimonial entre ellas, invita a pensar de
inmediato en una forma de organizacion social que se reproduce a si misma de
manera homeostdtica. Sin embargo, estas lineas no contintian indefinidamente

% Al analizar el funcionamiento de las mitades en la capital de los incas, Zuidema (1989: 261)
subray6 que si bien el intercambio matrimonial directo entre dos hombres o dos familias era
—y continda siendo— una préctica bien conocida en los Andes, las mitades exogdmicas no se
encuentran por ningtn lado.
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en el tiempo, ni tampoco los intercambios matrimoniales entre sus miembros son
“sistemdticos”, en el sentido de que una linea determinada entrega una mujer a
otra linea que, a su debido momento, devolverd una de sus mujeres a la primera.
El andlisis genealdgico presenta una situacién decididamente mds compleja. Las
lineas estdn sujetas a un proceso de continuidad, quiebre y renovacién en virtud
del cual los entrelazamientos entre algunas de ellas no sélo son reproducidos sino
también inaugurados a partir de cada alianza matrimonial. Es decir, los miembros
masculinos de una linea no desposan a los miembros femeninos de la misma linea
sino a mujeres de lineas diferentes, asi como también a un nimero importante de
mujeres fordneas. Todo este proceso, sin embargo, se concibe sobre las bases de un
modelo elemental de parentesco (i.e. aquel proporcionado por el informante) que
no necesariamente tiene por qué dar cuenta de todos sus aspectos. En efecto, y en
segundo lugar, el andlisis deja apreciar que un modelo cualquiera de organizacién
social, por mds elocuente que sea, no tiene por qué explicar de manera exhaustiva
la forma concreta de organizacién social que se estd investigando. Uno y otra,
aunque relacionados entre si, corresponden a dos dimensiones de la vida social y
el pasaje de la segunda al primero no debe realizarse sino con extremo cuidado.
Ahora bien, y aunque no la explique en su totalidad, el modelo en cuestién expone
de manera inmejorable la l6gica que rige y posibilita el resultado final. El ay//u en
Phinaya es el resultado de las relaciones de descendencia y alianza que vinculan
entre si a los habitantes del pueblo y los agrupan en mitades complementarias.
Estas mitades no son el mecanismo que posibilita esta realizacién sino, mds bien, el
resultado que ella adopta en el territorio que, asi visto, no es otra cosa que el espacio
social del pueblo. Ambas consideraciones, en tercer lugar, permiten responder a la
pregunta formulada anteriormente: ningin individuo que viva en el pueblo de
Phinaya puede hacerlo sin pertenecer al #y//u de Phinaya. En otras palabras, resulta
practicamente imposible que un individuo cualquiera viva en Phinaya sin que sea
concebido, ni que se conciba a si mismo, como un pariente.

Los restantes usos de los términos de afinidad corroboran estas conclusiones.
Justamente, gatay y ghachun también son empleados por Ego para referirse a los
parientes consanguineos de su propio cényuge y; en este sentido, todo un universo
parental de afines que ha sido abstraido en los pdrrafos precedentes vuelve a verse
reducido a estas dos categorias. Es decir, ahora es el propio cényuge quien emplea
los términos (aplicados a él por sus parientes de generaciones ascendentes) para
referirse a aquellos individuos con quienes sus propios consanguineos establecieron
vinculos de afinidad en su misma generacién.

Un tercer grupo de afines, por dltimo, estd constituido por los cényuges de los
parientes consanguineos de los conyuges del propio Ego y, si bien nuevamente
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los términos de referencia son los mismos, existen dos casos que precisan aun mds la
l6gica del modelo. Se trata de los términos gataymasi y ghachunmasi, en virtud de los
cuales dos hombres o dos mujeres cualesquiera se identifican entre si en funcién de los
vinculos de afinidad contraidos con dos hermanas o dos hermanos. En este sentido,
miés que referenciales, ambos términos resultan autorreferenciales. Precisamente, 3
Ego, al referirse a WZH mediante el término gataymasi, no hace otra cosa que dar
cuenta de su condicién de gatay en relacién con aquellos afines ascendentes que (al
igual que los de su misma generacién) lo clasifican como tal. Lo mismo hace @ Ego
al referirse mediante el término ghachunmasiy a HBW (figura 1.2).%

Figura 1.2
Clasificacién terminoldgica de los afines (gatay y ghachun) en Phinaya desde la
perspectiva generacional

qatay ghachun
[ ¢ [ ¢
qataymasiy qhachunmasiy

1 7

26 Antonio Cusihuamdn (2001 [1976]: 66) traduce el sustantivo muasi como “companero”, “colega”
o “comiembro”. En este sentido, el sufijo -masi en los términos qatay y ghachun denota que dos
hombres o dos mujeres “comparten” un mismo estatus o condicién que se define por el hecho de
haber desposado a dos hermanas o dos hermanos. Ahora bien, aunque decididamente excepcional,
en su lista Sato consigna el empleo de gata masi para & BWB/Q ZHB y qacun masi para &
BWZ/3 ZHZ (ver en el cuadro 1.1 la columna Sato). De ser ello efectivamente asi, el sufijo -masi
estarfa indicando aqui que dos hombres o dos mujeres comparten la misma condicién de gatay
0 ghachun por el hecho de que sus respectivos hermanos y hermanas se casaron entre si. Es decir,
mientras que en el primer caso la condicién se define “de afuera hacia adentro”, en el segundo ella
se definirfa “de adentro hacia fuera”.
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En definitiva, gatay y qhachun resumen el mecanismo en virtud del cual la forma
de organizacién social descubierta en Phinaya se reproduce, no sin renovarse, a lo
largo del tiempo. “Son” gatay o ghachun los miembros de una pareja cualquiera
para los antepasados de cada uno de ellos. También lo “son” aquellos individuos
con los cuales los propios descendientes de esta pareja se unen en matrimonio.
Finalmente, cada uno de los miembros de la pareja en cuestién “es” gatay o
ghachun “para si mismo” desde el momento en que otro individuo, hombre y
mujer respectivamente, se refiere a ¢l o ella mediante los términos gataymasiy o
ghachunmasiy. Esta Gltima clasificacién pareceria anular el caricter relativo que
hemos atribuido a los primeros dos términos. En efecto, si bien se “es” gatay
o ghachun desde el punto de vista de las generaciones mayores, también se lo
“es” desde el punto de vista de los pares y, fundamentalmente, de aquellos que
“comparten conmigo la condicién de tal por ser, al igual que yo, un gatay o
un ghachun”. Sin embargo, el mismo movimiento que pareciera anular dicha

condicién relativa no hace sino reforzarla.?”

Consideraciones finales

Resulta extremadamente problemdtico establecer algtin tipo de relacién directa e
inequivoca entre la terminologia de parentesco empleada por un grupo humano
y la forma de organizacién social que adopta, sea a lo largo del tiempo o en un
momento histérico determinado. La comparacién de la terminologia de parentesco

quechua empleada en Phinaya —o en cualquiera de los otros pueblos mencionados

27 Este “cardcter relativo” de los términos, si bien no explorado en todas sus dimensiones, ha sido
observado por, al menos, dos autores. En su andlisis sobre la eventual existencia de un “principio
de herencia matrilineal” de las estancias de pastoreo en Sarhua (Ayacucho), John Earls (1971: 80)
subraya lo siguiente: “Este principio es empleado como una técnica para lograr una movilidad
social y econdmica ascendente en la comunidad y se expresa de la manera més consistente en las
relaciones entre un hombre y su masa (DH/ZH). El masa es tratado como una suerte de pedn por
el padre de su esposa, y por lo general estd sujeto a un considerable grado de explotacion (su estatus
de subordinado se expresa de manera mds significativa en los deberes que caen sobre ¢l en la esfera
ritual). Sin embargo, con la muerte del suegro, el masa se convertird en el duefio de la estancia, y a
través del matrimonio de sus propias hijas ¢l adquirird sus propios masas para poder explotarlos”.
Recientemente, Olivia Harris, en el marco de una discusién acerca del rol del afin y de la alteridad
en el dmbito andino y amazénico, volvié a subrayar la “condicién relativa” postulada: “Es valioso
subrayar, sin embargo, que estas relaciones de exterioridad o alteridad son en principio reciprocas.
Si un hombre trata al esposo de su hermana o de su hija [ZH/DH] como un predador de afuera,
él simultdneamente cumple este rol con respecto a los parientes de su propia esposa. De manera
similar, los nativos amazdnicos quienes conciben a los extrafios como potenciales canibales asi
como también potenciales afines, son indudablemente conscientes de que ellos son percibidos de
manera similar por otros” (Harris 2008: 292).
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en este capitulo— con las listas terminoldgicas relativas a la sociedad incaica antes
de la conquista europea evidencia de inmediato la presencia de nuevos términos
de referencia que, en cierto modo, ademds de relativizar e incluso desvirtuar el
sentido “primordial” de muchos de ellos, informan acerca de cambios mds que
de continuidades. En este sentido, la terminologfa de parentesco empleada por
los phinayenses, los marcapatefios, los qeros, los chuschinos, etc., en lugar de
iluminar aquellos aspectos de un estado social propio de un pasado mds o menos
remoto, reflejarfa, por el contrario, los cambios histdricos experimentados por este
tipo de organizacién en relacién con lo relativamente poco que se sabe acerca de
él. Es vilido insistir, entonces, en que el ay/lu contemporineo y el ayllu, digamos,
“incaico”, son dos fenémenos distintos de organizacién social, por mds que uno y
otro compartan la misma denominacién (Skar 1997 [1988]: 121). Sin embargo,
debido al hecho no menos significativo de que buena parte, sino la gran mayoria,
de las poblaciones campesino-indigenas del centro y el sur peruanos estdn, y lo han
estado siempre, organizadas en ayllus, y debido también a que el funcionamiento
de estos ayllus queda en gran medida pautado por una légica impuesta por los
términos de referencia qatay y qhachun, es estimulante preguntarse no tanto por
continuidades inmaculadas sino, mds bien, por ldgicas clasificatorias que, en
tanto funcionan, producen resultados que pueden ser objeto de generalizacién
en el espacio y en el tiempo. Sin pretender aqui postular un pronunciamiento
definitivo al respecto, proponemos, a modo de conclusidn, reagrupar las diversas
dimensiones antagénicas en las que han sido registrados, discutidos y analizados
los términos gatay y ghachun 'y recapitular sintéticamente la serie de preguntas que
se han ido sucediendo a lo largo de estas pdginas.

Los términos gatay y qhachun (o masayy llumchuy) presentan una serie de planos
antagénicos o asimétricos que han sido, explicita o implicitamente, asumidos
como tales desde el comienzo mismo de los estudios de parentesco quechua y
que, al mismo tiempo, se han ido resolviendo a medida que estos mismos fueron
avanzando tanto en el tiempo como en el espacio. La acentuacién de un uso
intergeneracional —“de arriba hacia abajo”— de los términos es desplazada por
la identificacién de la posibilidad alternativa —“de abajo hacia arriba’—, pero
fundamentalmente mediante la constatacién de su empleo intrageneracional. El
supuesto empleo de uno u otro de los términos como prerrogativa del sexo del
hablante también sufre un serio cuestionamiento ante la evidencia de que tanto un
hombre como una mujer, en las condiciones apropiadas, se sirven de uno u otro
para referirse a un amplio nimero de parientes. Sin embargo, la balanza vuelve a
inclinarse ante la situacién etnogréfica en la que ambos términos estdn sometidos
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a la logica dador-receptor que impone un tercero (caca). No se trata aqui de la
asimetria de un conjunto de términos (gatay y qhachun) con respecto a otro, sino
entre el mismo par de términos que sirven para designar, ahora, tanto a hombres
como mujeres por su calidad de pertenecer a un grupo dador o receptor de esposas.
Este pretendido cardcter asimétrico, que no deja de estar exento de problemas
de interpretacién, queda nuevamente cuestionado ante el resto de la casuistica
presentada en la que, ademds de quedar evidenciada la desaparicion de caca como
término de referencia, ambos términos detentan un cardcter simétrico en tanto y en
cuanto son empleados por hombres y mujeres especificos para designar a hombres
y mujeres también especificos, reservandose gatay siempre para los primeros y
ghachun para las segundas. Sin embargo, la asimetria vuelve a introducirse cuando,
ante la ausencia de los términos en las generaciones ascendentes, se predica el
estatus subordinado que detentan las generaciones descendentes con respecto a las
primeras. La insistencia en el uso “hacia abajo” de los términos vuelve a resolverse en
un plano de relativa simetria no sélo cuando vuelve a evidenciarse el ampliamente
generalizado empleo intergeneracional sino cuando, fundamentalmente, se destaca
el hecho de que un individuo es, siempre y al mismo tiempo, sujeto y objeto
de su empleo. La situacién relativa que involucra ser, al mismo tiempo, gatay (o
ghachun) de alguien y qatay (o ghachun) para alguien, vuelve a desaparecer ante
la identificacién de ambos términos con “lo otro”, “lo externo”, “lo ajeno”, y, por
fin, vuelve a introducirse cuando ambos son concebidos como una “instancia de

. Lyl <« < » <« . » « » <« 3
mediacién” entre “lo propio” y “lo ajeno” o “el adentro” y “el afuera”.

La mdxima tensién expresada en el despliegue virtualmente infinito de oposiciones
que se resuelven en uniones para volver a transformarse en oposiciones... y asi,
queda en cierto sentido eclipsada al atribuirseles a gatay y ghachun el rol de
“mediacién” entre el ayllu y el no-ayllu. En tanto “mediacién”, no es ni lo uno ni
lo otro. Pero, se ha visto que, al mismo tiempo, ellos so7 lo uno y lo otro. ;Cémo
resolver esta disyuntiva? Quiz4 la respuesta no se encuentra demasiado lejos de las
ecuaciones propuestas por el informante phinayense. Ellas podrian parafrasearse
recurriendo a una célebre férmula: “la pareja gatay y ghachun representa un
movimiento fundamental gracias al cual, por el cual, pero sobre todo en el cual, se
cumple el pasaje del no-ayllu al ayllu; ella expresa no tanto una unién como una
transformacién: antes de ella el 2y//u no existe, con ella el no-ayllu deja de existir”.

Esta tltima férmula, especie de comin denominador de la serie de variaciones
consignadas en los registros etnohistdricos y etnograficos, estd sujeta a la evaluacién
de los contextos sociales e histéricos en los que unos y otros han detectado el
empleo de los términos, asi como también a la identificacién de otros nuevos que
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eventualmente han pasado inadvertidos.?® Del mismo modo, el valor heuristico
de la férmula propuesta estd sujeto a la comparacién de la casuistica discutida con
otra que no necesariamente pertenece al universo lingtiistico quechua, y tampoco
involucra de manera exclusiva el universo de las relaciones de parentesco, al menos

no aquel que puede ser predicado de las relaciones entre los vivos.”

28 Ver fundamentalmente Juan Ossio Acufia (1998).

» La terminologfa de parentesco aymara provee dos términos que presentan una fascinante
homologfa estructural, lingiiistica y pragmdtica con los términos gatay y ghachun: lari y tullga.
Aunque su comparacién merece un estudio aparte, es ineludible mencionar dos ejemplos al
respecto. Primero, el lugar que ocupa /ari en la reevaluacion de Zuidema de la constitucion y el
funcionamiento del ay/fu. El término estd asociado con lo “de afuera”, con la puna salvaje y el
mundo acudtico (1989: 266-267, 1990: 26). Segundo, el estudio de Thomas Abercrombie sobre
los ayllus del cantén de Culta (Oruro, Bolivia) muestra que los términos larita y tullga no sélo
estdn relacionados con el funcionamiento del ay/fu a través de la 16gica dador-receptor, sino que
también lo estdn con los universos natural y mitico. La ecuacién larita-lari-ch’ullpa vincula, de
diversas formas, a “hombres”, “zorros” (asociado con lo salvaje) y “ancestros del tiempo presolar”
(asociados con la pre-humanidad y lo hiimedo) (1998: 325, 342 y 498). Para un tratamiento de los
términos lari y tullga desde perspectivas tanto etnohistdicas como etnograficas ver también Wolf
(1980), Platt, Bouysse-Cassagne y Harris (2006: 663-666) y Arnold (1988: 175-188). Etnografias
realizadas durante los tltimos afos en el Cuzco han vuelto a destacar el protagonismo del zorro (en
su versién de aroq o lari) y los ch’ullpa en el contexto de la mitologfa local (Molinié 2005, Ricard
Lanata 2003, 2007, Sendén 2010b). Desconocemos si existen eventuales asociaciones entre estos
personajes y los gatay y ghachun.
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Apéndice

Hoq aylluqa nisunman, kashan riki, maypichus personakuna tiyashanku. O sea, un
conjunto de habitantes o personas que viven... ayllu. O sea, chay ubupi nisunman
personas familiares, originarios o netos de ese sector. Kaq Ilavepas Consachapipas.
Uno conjunto de personas, un conjunto de habitantes que viven dentro de ese sitio. ..
;Como se llama? Hatun ayllu, huchuy ayllu [...] Entonces chay ayllu, aylluga
hamullantaq chay parlaymanta familiamanta. Paykuna a veces kanku chay uhupi
taytamama, machula, abuelo, abuela, sobrino, akna, tiokunantin, ipakuna ninku,
riki. Anchaykunantin chay familia, ayllu. Ayllu nispa ninku, riki. Entonces chay
aylluman pertenecen chay familiaman, pertenecen. Anchaykunan chay kanku |...]
Y chay ayllumantataqyd a veces llogsipullankutaq, tanto hatun ayllumanta huchuy
ayllu laduman, huchuy ladumantapas hatun ayllu laduman hamullankutaq.
Imayna formapi. Qatay, ghachun, y chaykuna. Entonces, kanyd, runakuna kay
hatun ayllumanta rinku huchuy aylluman, y huch’uy ayllumantapas hamullankutaq
hatun aylluman. Pero imayna formapi. Qatay o ghachun. Warmipas gqharipas.
Alkna formamanta hatun ayllu runawan huchuy ayllu runawan ruwashallantaq
huk familiata, o sea, huk aylluta. Entonces huk huniunakuy chaypi kashallantaq
Jamiliarmente a través de warmi o ghari, qatay o ghachun. Chaypi kashallantaq. ..
Entonces, wawakuna paqarin hinaga hatun aylluman pertenecepushan o huchuy
aylluman también. Entonces por ambas partes familia kapushallantaq, riki. Pero
manan ichaqa saquerinkuchu costumbre maymanchd pertenecenku chayta. .. Sichus
ghari ripun chayqa, a veces, quedapun, riki, hagay ladupi warmiqa. Entonces
warmiqa pusanapaq ninku, riki, pusananpaq ninku. Qhari ichaqa kikinpi wasinpi
kaqpaq. Entonces warmiqa hatun ayllumanta munakun huchuy ayllumanta joven
chayqa pusakapunyd. Chayqa, riki, llaqtallanpipunin, ayllullanpipuni kamushan.
Pero sichus kay hatun ayllumanta rinku huk joven apamun huk sipasta aylluman
chayqa chaypi quedapullantang. Pero a wveces, también, huk razonkunapiga
ripullankutaqyd, suegronpagman o suegranpagman hampullankutaq. Aknapiga
huchuy ayllumanta kashaspa pertenecepunku hatun aylluman, o hatun ayllumanta
kashaspa huchuy aylluman pertenecepunken.”

% Fragmento del relato de Octavio Ccanqquere Tapia sobre el ay//lu phinayense (Phinaya,
septiembre de 2003).
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Parentesco y organizacién social en un
pueblo de pastores de puna del sur peruano

Introduccién

De las instituciones sociales en las que estdn organizadas la gran mayoria de las
poblaciones campesino-indigenas de los Andes peruanos, la “comunidad” resulta
ser la mds importante en términos del protagonismo que ha sabido alcanzar a lo
largo de la historia del Pert republicano. En términos generales, desde el primer
cuarto del siglo XX esta institucién ha servido como el denominador comun, no
sin transformaciones, para la incorporacién de las diversas poblaciones agricolas
y pastoriles en el marco de un territorio nacional mds o menos unificado (Ntifiez
Palomino 1996, Tamayo Flores 1992, Urquieta 1993). Hacia fines del siglo
pasado, el Pert contaba con aproximadamente 5.000 comunidades campesinas,
2.000 de las cuales pertenecen a los departamentos del Cuzco y Puno (Trivelli
1992). La mayor parte de estas comunidades se ubican entre los 2.000 y los 4.000
metros sobre el nivel del mar, sus territorios raras veces exceden las 5.000 hectdreas,
su poblacién oscila entre los 500 y 1.000 habitantes, sus tierras son de riego y de
secano, sus actividades principales son la agricultura y la ganaderfa, y su lengua
materna es una de las variedades dialectales del quechua o del aymara (Ossio
Acufa 1992: 29).

La comunidad campesina de Phinaya se adecua a este patrdn, aunque presenta
algunas particularidades que deben ser consideradas al momento de abordar el
estudio de su organizacién social. Se encuentra ubicada al pie del macizo del
Ausangate, en las alturas de la ciudad de Sicuani, capital de la provincia de Canchis,
localizada en la porcién suroriental del departamento del Cuzco. Phinaya limita,
al norte, con la provincia de Quispicanchi y, al este, con la provincia de Carabaya
del departamento de Puno. El territorio de Phinaya alcanza aproximadamente
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las 40.000 hectdreas, y se sitiia en la regién de puna a una altura que en sus partes
bajas alcanza los 4.200 metros sobre el nivel del mar y en sus partes altas supera
los 5.000 metros. Debido a estas condiciones de altitud, exposicién a los vientos,
régimen pluvial —asi como a las caracteristicas infraestructurales de la regién— los
suelos no son propicios para la prictica agricola, predominando sélo pastos duros
que constituyen la principal fuente de abastecimiento de la fuente de recursos
mds importante de la zona: los rebanos de alpacas, llamas y ovejas. El pastoreo
resulta, en efecto, la actividad econdémica fundamental en la que estd involucrada
la poblacién phinayense; cada familia nuclear dispone de un niimero de cabezas
que le es propio y todos sus miembros estin dedicados a la crianza y el cuidado
de sus respectivos rebafos. Debido, a su vez, a las caracteristicas topograficas de
la regidn, asi como a los requerimientos que demanda la crianza del ganado, el
patrén de asentamiento poblacional es disperso y varfa a lo largo del afio.!

La comunidad campesina de Phinaya forma parte, junto con otras cuatro (Siwina-
Sallma, Sallani, Cullunuma y Midma-Huancané) del Centro Poblado Menor
Phinaya, perteneciente al distrito de Pitumarca de la provincia de Canchis. La
provincia de Canchis, ademds de Pitumarca, cuenta con otros siete distritos cuyos
nombres son Checacupe (al cual pertenecen dos de las comunidades del centro
poblado), Combapata, Tinta, San Pedro, San Pablo, Sicuani y Marangani. Las
capitales homénimas de cada uno de los distritos se ubican a una altura promedio
de 3.400 metros sobre el nivel del mar, en las margenes derecha o izquierda del
rio Vilcanota que cruza la provincia transversalmente en direccién sureste. La
comunidad de Phinaya estd dividida, a su vez, en nueve sectores: Phinaya o Angel de
los Andes, Incuyo, Ttalla, Canllini, Tres Estrellas de Chimboya, Huaccollo, Ruita,
Phaco y Capacchapi o Comerciantes. El término “Phinaya’, consecuentemente,
designa cosas diferentes: un centro poblado menor, una de las cinco comunidades
que lo componen y uno de los nueve sectores en los que esta tltima estd dividida
(figura 2.1).?

' Un andlisis detallado de la actividad pastoril en Phinaya se encuentra en Sendén (2005).

2 La identificacién de Siwina-Sallma, o Sallma, como comunidad campesina no deja de ser
problemitica (ver capitulo 3).
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Figura 2.1
Croquis de la ubicacién politica de la comunidad campesina de Phinaya en la provincia
de Canchis
\ Angel de los | Tres Estrellas de,:/’/
.  Andes |Chimboya
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Checacupe

Combapata

Tinta| San Pedro

San Pablo

Sicuani

Marangani

(P = “sector privado”, C = “sector comunal”)

De las 40.000 hectdreas sobre las que se extiende el territorio de Phinaya, el 40%
consiste en tierras comunales, el 50% en tierras privadas y el 10% restante en tierras
eriales. Cada sector abarca un determinado nimero de hectdreas consistentes en
tierras comunales o privadas, salvo dos casos que contienen ambos tipos de tierras
(aunque, en rigor, estos sectores son mayoritariamente comunales). Una forma
de concebir el territorio de Phinaya es a la manera de un archipiélago de tierras
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comunales que emerge en un océano de tierras privadas.’ En Phinaya residen
aproximadamente 130 familias nucleares, cada una de las cuales es propietaria de
un determinado nimero de ganado. La familia nuclear, coincidente en la mayoria
de los casos con la unidad doméstica, constituye la unidad minima de produccién.
A propésito del cardcter comunal o privado de los sectores en los que se divide
el territorio phinayense, las familias que residen en ¢l y lo usufructiian detentan
tres tipos de estatus: comuneros, propietarios y pastores. La diferencia del cardcter
privado y comunal del territorio, asi como de los correspondientes estatus que
detentan las familias que lo habitan, se explica, en buena medida, a partir de la

perspectiva que ofrecen los derroteros histéricos experimentados por uno y otras.

La comunidad campesina de Phinaya

Phinaya no fue siempre una comunidad campesina tal y como ha sido caracterizada
hasta aqui. Su morfologfa actual es el resultado de un complejo y accidentado
proceso histdrico acerca del cual se describe, a continuacién, sus facetas principales.*

Dos coyunturas historicas ejercieron una transformacién profunda sobre la
constitucién social y politica de la regién. La primera se sittia alrededor de la
década de 1890 y se relaciona con el paulatino auge del comercio de lanas en el sur
peruano. La segunda corresponde a la década de 1970, y se vincula con los efectos
del proceso reforma agraria iniciado en 1969 bajo el gobierno del general Juan
Velasco Alvarado.”

’> Aunque en principio pueda resultar contradictorio caracterizar el territorio de una comunidad
campesina compuesta de tierras privadas, los empleos relativamente laxos que se hacen de este
término por lo general pasan por alto este problema. Juvenal Casaverde Rojas (1984: 20-21), por
ejemplo, propuso una clasificacion de las comunidades alpaqueras del sur andino observando que
existen casos en que los territorios se encuentran parcelados en propiedades familiares, otros en los
que una parte del territorio es de propiedad privada y otra de propiedad colectiva y, finalmente, un
tercer caso en el que todo el territorio es de propiedad colectiva siendo la organizacién comunal la
encargada de regular su usufructo.

% Las fuentes empleadas en este apartado son los resultados definitivos de los censos nacionales de
poblacién y vivienda del Perti para el departamento del Cuzco (1876, 1940, 1961, 1972, 1981,
1993), los expedientes del Ministerio de Agricultura de Sicuani relativos a litigios y reclamos de
tierras de los pobladores del distrito de Pitumarca (1921, 1922, 1925, 1927, 1934-1935, 1936,
1977, 1983-1984) y una serie de libros de diversa indole consultados en Phinaya (1872-1965,
1950-1993, 1977-1993, 1994).

> Serfa redundante detenerse en consideraciones generales acerca del impacto que tuvieron
ambas coyunturas sobre las poblaciones rurales del sur peruano, ya que existen valiosos estudios
al respecto. Entre ellos se destacan los de Burga y Flores Galindo (1979, 1980), Burga y Redtegui
(1981), Jacobsen (1993), Orlove (1990), Pozo-Vergnes (2004 [2003]), Thorp y Bertram (1985
[1978]).
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Durante casi todo el siglo XIX —e incluso antes de la independencia del Perti en
1821— el territorio de la actual comunidad campesina de Phinaya estaba ocupado
por una serie de estancias agrupadas en parcialidades o ayllus habitados por familias
de pastores.® Entre el tltimo cuarto del siglo XIX y los primeros afios del siglo XX
la regién fue invadida por un sector criollo que supo aprovechar la coyuntura
favorable del mercado de lanas que estaba empezando a conformarse en el sur
peruano en virtud del aumento internacional de la demanda de fibra de alpaca.
Los criollos se apropiaron de las tierras de la poblacién rural y se convirtieron en
los nuevos propietarios, dando inicio a lo que en la historiograffa local se conoce
como el periodo de la “hacienda” y del “gamonalismo”, y que dejé su impronta en
la regién hasta al menos la década de 1970.

La primera vez que aparece el término “Phinaya” en las fuentes censales oficiales es
en 1876. El censo nacional de poblacién publicado en ese afio informa acerca de la
existencia del caserio de Phinaya perteneciente al pueblo de Pitumarca del distrito
de Checacupe.” La condicién de “caserio” estard asociada con el término “Phinaya”
hasta 1972, afio de la publicacién del VII Censo Nacional de Poblacién.® Ahora
bien, la década de 1920 representa, al menos momentdneamente, un cambio
considerable en la historia social y politica de Phinaya coincidente con una serie
de quejas por parte de los “indigenas de Phinaya” contra diversos abusos del
sector gamonal.” Un nimero importante de expedientes de la Seccién de Asuntos

¢ En los parrafos que siguen se respeta al pie de la letra el empleo de las categorfas registradas en

las fuentes consultadas.

7 Nétese que Phinaya formaba parte del distrito de Checacupe. Hacia fines del siglo XIX la
provincia de Canchis, creada en 1833, contaba sélo con cinco distritos. La creacién del distrito de
Pitumarca se efectud en 1907. En 1912 se crearon los distritos de San Pedro y Combapata, y es
entonces cuando la provincia adquiere su fisonomia actual (Guerra Carrefio 1982).

8 En rigor, esta asociacién es més compleja y se relaciona con el problema de la definicién de
las unidades censales menores en el interior de un distrito, los asi llamados “centros poblados
menores”. Mientras que en los censos de 1876 y 1972 Phinaya aparece caracterizada como un
caserfo, en los censos de 1940 y 1961 el término estd asociado, respectivamente, a las categorias
de estancia y comunidad. En los censos subsiguientes de 1981 y 1993, Phinaya es registrada como
comunidad campesina. Ahora bien, en todos estos censos Phinaya es un topénimo mds del distrito
de Pitumarca, entre los que se mencionan los sectores en los que actualmente estd dividida la
comunidad y que, segin cada censo, han sido consignados como caserios, estancias, haciendas,
comunidades agropecuarias, etc. Es decir, de la lectura de los censos resulta imposible advertir los
vinculos que mantienen entre si los diferentes topénimos, ya que todos ellos han sido identificados
como unidades independientes.

% Ese perfodo, conocido en la historiograffa peruana como el “Oncenio”, es particularmente
importante en lo que respecta a legislacion indigena. Dos de las medidas legales implementadas
durante esa década son, por un lado, el reconocimiento constitucional en 1920 de comunidades
indigenas y, por el otro, la creacién de la Seccién de Asuntos Indigenas en 1921, institucién
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Indigenas informa que varias de las familias indigenas pertenecientes a lo que en
estas fuentes se designa de manera indistinta como ayllu, parcialidad o comunidad
de Phinaya encuentran una coyuntura favorable para hacer oir sus reclamos.
Las denuncias registradas entre 1921 y 1927 reflejan la coyuntura histérica de
entonces. Entre ellas se destacan la usurpaciéon de tierras y el robo —o venta
forzada— de ganado por parte del sector gamonal, la participacién indigena en
trabajos forzosos en las haciendas y en la construccién de carreteras y caminos de
acuerdo con lo estipulado por la Ley de Conscripcién Vial, la obligacién a algunos
de sus miembros a desempenar los cargos de “alguaciles” y “alcaldes de vara’
—incluso después de su prohibicién expresa en 1921— y la incursién en las tierras
de indios por parte de la guardia civil.

:Quiénes conforman el “sector indigena” que lleva a cabo las demandas registradas
en los expedientes? Se trata, en primer lugar, de individuos pertenecientes a una
u otra de las estancias que conforman Phinaya e incluso el distrito de Pitumarca
en general. En segundo lugar, de familias de las diferentes estancias unidas en un
reclamo comn e identificadas con una u otra de las diversas parcialidades, ayllus o
comunidades del distrito. Finalmente, en un nivel mis inclusivo, el reclamo se hace
sentir por parte de la unién de las cuatro parcialidades del distrito. En efecto, para
el periodo contemplado existian en Pitumarca cuatro ayllus o parcialidades que
en mds de una ocasién se unieron para expresar sus reclamos ante las autoridades
distritales, provinciales, departamentales e incluso nacionales. Uno de los tantos
parrafos de los expedientes es explicito al respecto:

Pascual Rafael, Tomds Huisa y Ylario Quispe, Indigenas del Distrito de Pitumarca,
de la Provincia de Canchis, del Departamento del Cuzco, Delegados de
nuestros companeros Indigenas de las parcialidades “Ccapac-chapi, Consachapi,
Pampachiri ¢ Ylabe, y de las cordilleras, Uchullucllo, Sallani, Phinaya y Chilca” de
aquel Distrito, ante Ud. con el mas profundo respeto decimos... (Ministerio de
Agricultura de Sicuani 1922, f. 82)

Aprovechando la coyuntura favorable relativa a las disposiciones legales sobre
comunidades indigenas contempladas en la carta magna de 1920, desde 1926
los esfuerzos conjuntos de los indigenas de Phinaya se encaminaron a procurar su
reconocimiento como comunidad indigena, cosa que lograron en abril de 1927. La
respuesta del sector hacendado no se hizo esperar. Varias razones fueron esgrimidas
en contra de la recientemente inaugurada comunidad indigena. Notablemente

que dependia del Ministerio de Fomento y que estaba facultada para impedir abusos contra la
poblacién indigena.
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se insiste en la falta de territorios comunales, asociada con el cardcter “ilusorio”,
(%} . » (%] . . » . . . .

inventivo” o “imaginario” de la comunidad en el actual territorio phinayense.
Algunos ejemplos resultan elocuentes. Uno de los mds influyentes gamonales de
la regién manifesté ante la Seccién de Asuntos Indigenas, ocho meses después
de expedida la resolucién suprema que reconocia oficialmente a Phinaya como
comunidad indigena, lo siguiente:

Alega el recurrente que no existe tal comunidad de indigenas; pues segtn él los
individuos de Pinaya no son sino naturales de comarcas de la comprensién de
terrenos de propiedad particular, segin el mérito del informe del Gobernador
del distrito, reproducido por el Subprefecto de la provincia i el sefior Prefecto del
departamento. En primer lugar, sefior Director, las resoluciones de reconocimientos
de comunidades de indigenas, no comprenden el reconocimiento de derechos
sobre ninguna porcién determinada de tierras, cuando no vienen acompafadas de
titulos claros; i en este caso no se ha reconocido ni inscrito las tierras que pudieran
tener los comuneros de Pinaya, que en ninguna forma podria afectar los derechos
de propiedad particular, simplemente se ha reconocido la existencia de comuneros,
por haberse llenado los requisitos establecidos en las resoluciones supremas de 28
de agosto i 11 de setiembre de 1925. (Ministerio de Agricultura de Sicuani 1927,
£ 7)1

En las dltimas lineas del memorial, el oficial de turno encargado de tomar la
declaracion se preocupé en dejar en claro al prefecto del Cuzco —a quien estaba
dirigido el expediente— lo siguiente:

La exposicién del recurrente [...] merece tomarse en consideracion, toda vez que
en ella se asevera no existir la comunidad de Pinaya: quiere decir que los indios
recurrentes han tomado la denominacién “PINAYA” que corresponde a region
de propiedad particular o la han inventado con fines dafiosos para las propiedades
ajenas. (Ministerio de Agricultura de Sicuani 1927, f. 8 v.)

Otro de los hacendados perjudicados depositd sus esperanzas en el prefecto
departamental en estos términos:

Espero de su justificacién tener en cuenta la exposicién que tengo hecha en la
gestién administrativa que viene realizandose, para el reconocimiento de la
imaginaria comunidad de Pinaya, declarando mi exclusiva propiedad el fundo.
(Ministerio de Agricultura de Sicuani 1927, f. 19)

' El expediente hace referencia a las resoluciones supremas relativas al registro oficial de
comunidades indigenas y al empadronamiento del ganado indigena, respectivamente.
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Tras un afo de reclamos periddicos, la accién conjunta de los hacendados de
Pitumarca logré que en mayo de 1928 el Ministerio de Fomento derogase la
resolucién suprema que habia promulgado en abril del afo anterior. En resumidas
cuentas, Phinaya fue, entre otras cosas, una comunidad indigena durante trece
meses de su historia, independientemente de que los censos poblacionales de
entonces no den cuenta de ello.

Pasan casi cincuenta afios antes de que la realidad social y politica de la regién vuelva
a sufrir un impacto similar al experimentado entre fines del siglo XIX y el primer
cuarto del XX. La sancién de la Ley de Reforma Agraria de 1969 trajo aparejada la
expropiacién de las tierras del sector hacendado y su traspaso, en mayor o menor
medida, al sector indigena o campesino. En el caso de Phinaya, el impacto de la
reforma se hizo sentir recién en 1975, fecha en la que sus pobladores comenzaron a
organizarse para gestionar su reconocimiento oficial como comunidad campesina,
procurando adecuarse a las pautas establecidas por el Estatuto de Comunidades
Campesinas de 1970." Desde noviembre de 1975 comienza a llevarse a cabo un
proyecto de adjudicacion de tierras expropiadas por la reforma a favor del grupo
campesino Phinaya. Los predios implicados sumaban un total de 16.101.86
hectéreas, los cuales fueron traspasados a cuarenta familias una vez que Phinaya
fue reconocida oficialmente como grupo campesino en enero de 1978. El folio
relativo a este reconocimiento ofrece una caracterizacién precisa acerca de Phinaya:

Que, en atencién a las normas y pautas acordadas al momento de elaborarse
el Proyecto de Modalidad de Adjudicacién para el dmbito sociogrifico del
“PIAR-CANAS CANCHIS”, y teniendo en cuenta no sélo el grado o nivel de
enfeudamiento de la tierra, sino, sobre todo, su ubicacién y localizacién a mds
de 4.300 m.s.n.m.; y totalmente aisladas de otras formas asociativas preexistentes
a la fecha de la promulgacién de la Ley de Reforma Agraria, asi como en razén
de la actividad econémico productiva desarrollada por la poblacién campesina,
esencial y predominantemente ganadera (cria y pastores de auquénidos), los
indicados predios y previo trabajo de coordinacién serdn adjudicados a favor de
sus ex feudatarios debidamente calificados un total de 40 familias campesinas, las

que incluso, dados los lazos e interrelaciones sociales entre ellas, vienen también

! Desde entonces, ya no se hablard de “comunidades indigenas” en el Perg, sino de “comunidades
campesinas” y, mds tarde, “nativas”, reservindose esta tltima categorizacién a las poblaciones
amazdnicas.
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tramitando su reconocimiento como comunidad campesina. (Ministerio de
Agricultura de Sicuani 1977, £. 191)*?

En septiembre del ano siguiente los miembros de la comunidad deciden, en
asamblea general, organizarse en empresa comunal. Phinaya se convierte, entonces,
en “Empresa Comunal Alpaquera Phinaya”, lo que trajo aparejado, por un lado,
un reacomodamiento territorial y, por el otro, la adopcién de un nuevo estatus
por parte de los miembros de la empresa. Los nuevos socios pasarian entonces
a explotar cooperativamente sus tierras. La empresa existe hasta marzo de 1982,
fecha en la que, también en el marco de la asamblea general, los socios votan su

disolucién, aduciendo las siguientes razones:

En la central de la Empresa Comunal Alpaquera de Phinaya [...] mes de marzo de
1982. Todos reunidos [...] acordamos los siguientes puntos: Primer: los comuneros
y socios de la Empresa acuerdan en forma undnime que la Empresa se disuelva
y se convierta solamente en comunidad, parcelandose cada pastor y socio de la
Empresa. Dicho acuerdo parte de que existe demasiada rivalidad entre los que
piden unidad ganadera familiar, los comuneros que no son pastores de la Empresa
y también los pastores de la Empresa al llevarse a cabo una votacién todos los
asistentes votaron de que se disuelva la Empresa y no ubo un voto a favor de que
siga siendo Empresa. Los socios agradecen al Ministerio de Agricultura, porque les
formé la Empresa, pero ahora ellos pueden conducirse solos y hacer mejores obras
y no estar en divicionismos. (Phinaya 1977-1993, s/p)*?

El panorama histérico descripto ayuda a precisar los tres tipos de estatus de las
familias phinayenses. Los comuneros son los ex miembros de la antigua empresa
—ellos mismos comuneros antes de su formacién— o sus descendientes y crian
sus ganados en aquellas porciones del territorio que fueron afectadas por la reforma

agraria. Los propietarios son ex colonos que trabajaban en las antiguas haciendas, e

'2 En realidad Phinaya fue reconocida oficialmente como comunidad campesina en septiembre de
1977. Una de las fojas del expediente relativo a su registro e inscripcién como empresa cooperativa
es copia de la resolucién de su reconocimiento oficial como comunidad campesina, tal como consta
en el “Expediente relativo al reconocimiento Oficial e Inscripcién de la Comunidad Campesina de
«Phinaya»”, que no hemos podido encontrar. En esta foja, fechada en septiembre de 1977, se lee:
“CONSIDERANDO: Que, en Asamblea General efectuada el 31 de enero de 1975, los pobladores
de la Comunidad Campesina de Phinaya acuerdan gestionar el Reconocimiento Oficial de su
Comunidad. [...] SE RESUELVE: Primero. Reconocer oficialmente a la Comunidad Campesina
de «PHINAYA», ubicada en el Distrito de Pitumarca, Provincia de Canchis y Departamento del
Cusco. Segundo. Ordenar su inscripcion en el Registro Regional de Comunidades Campesinas
Pertinentes” (Ministerio de Agricultura de Sicuani, 1983-1984, f. 1).

'3 La categoria “unidad ganadera familiar” hace referencia a la formacién de propietarios rurales
relacionados entre si en virtud de sus vinculos familiares.
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incluso algunos ex comuneros, y los descendientes de unos y otros, que pudieron
gestionar la adjudicacién de tierras para si luego del proceso de reforma. Estas
familias son propietarias de los terrenos en donde pastan sus ganados. Los pastores
son quienes no son propietarios ni comuneros. Es decir, aquellas familias cuyo
acceso al territorio de pastoreo estd mediatizado por los vinculos de trabajo que
mantienen con las familias de propietarios. Ellas residen en los terrenos privados
cuidando el ganado de los propietarios a cambio del derecho de pastar sus propios
rebafios.

A propésito de esta primera clasificacién del universo social phinayense, es preciso
detenerse en un aspecto de su constitucién contempordnea: el funcionamiento
formal de la organizacién politica de la comunidad. A las tres unidades politicas
diferenciadas corresponden tres niveles de cargos politicos cuyo personal, encargado
de regular aquellos asuntos que competen a su jurisdiccidn, es elegido en diferentes
momentos por un electorado que también difiere segtin el caso. En el nivel de centro
poblado menor o concejo municipal, con jurisdiccién sobre las cinco comunidades
campesinas que lo componen, se celebran elecciones cada cuatro afios en las que
participan todos los miembros empadronados de las cinco comunidades, sean
propietarios, comuneros o pastores. La cabeza del centro poblado menor es el
alcalde, elegido entre los candidatos de cualquiera de las comunidades, y el rgano
de gobierno es la asamblea de autodefensa que se celebra cada dos meses. En el
nivel de la comunidad, con jurisdiccién sobre los sectores comunales, se celebran
elecciones cada dos afos en las que participan los comuneros empadronados. El
6rgano de ejecucién politica de esta unidad es la asamblea comunal y su cabeza
es el presidente de la comunidad. Esta asamblea se celebra una vez al mes. En el
nivel del sector, con jurisdiccion sobre los caserios que lo componen, se celebran
elecciones cada dos anos. En ellas participan los miembros de cada sector, sean
propietarios, comuneros o pastores. La cabeza de esta unidad es el presidente
del sector y el 6rgano de representacion es la asamblea sectorial. Las diferentes
asambleas involucran a casi la totalidad de los jefes de familia de Phinaya y en ellas
es actualizada su participacién en la esfera del quehacer publico. Estas asambleas se
mantienen rigurosamente diferenciadas entre si. Cada una de ellas se circunscribe
a uno u otro de los niveles politicos en los que se ordena Phinaya y, aunque un
mismo individuo puede participar en los tres, lo hace en diferentes contextos y en
calidad de miembro del centro poblado, miembro de la comunidad o miembro
del sector. La pertenencia a uno de estos niveles no es garantia de la pertenencia

simultdnea a uno u otro de los otros dos.
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La divisién de Phinaya en sectores responde a su reorganizacién en autodefensa
campesina, institucion que se forma en 1990 en respuesta al problema del abigeato.
El sector es producto de la unién de varias estancias (hatun wasi) cercanas entre
si, que ocupan parte del territorio de Phinaya, y lleva la denominacién de una de
ellas en representacién del resto. Si bien el nombre de los sectores corresponde
al de una de sus respectivas estancias, el nombre de estas tltimas corresponde al
de los propios centros de hacienda que existian en Phinaya antes de la reforma
agraria y quizd también, aunque carecemos de pruebas documentales al respecto,
el nombre de algunas de estas haciendas podria haber sido adoptado de la
toponimia local.' La nomenclatura sectorial encubre una importante toponimia
en la que cada porcién del territorio lleva el nombre de cada una de las hatun
wasi que lo ocupan, complicando aun mds, de este modo, el rompecabezas que a
esta altura constituye el mapa territorial de Phinaya. El significado de muchos de
estos nombres estd asociado con caracteristicas topograficas del territorio (cuadro
2.1). La organizacién en autodefensa campesina posibilité la constitucién de
relaciones institucionales regulares entre los distintos grupos (tanto propietarios
como comuneros) asi como también el establecimiento de lazos regulares entre
Phinaya y las otras comunidades de pastores junto con las cuales conforma el
centro poblado menor que lleva su nombre. En 1992 Phinaya se anexd con Sallma,
Sallani, Cullunuma y Midma-Huancané alcanzando, de este modo, y tras casi un
siglo de transformaciones periddicas, la fisonomia politico-institucional expuesta.

14 Al sector Phinaya se lo conoce con el nombre de la antigua hacienda Angel de los Andes; el
sector Incuyu era anexo de la hacienda Canllini, aunque una de las partes de este sector, Hatun
Incuyu, era en si misma propiedad de otra hacienda; parte del sector Tt’alla era una hacienda
particular y la parte restante era anexo de la hacienda Phaco; el sector Canllini era una hacienda
particular que tenia, como se observd, parte del actual sector Incuyu como anexo; el nombre del
sector Tres Estrellas de Chimboya hace referencia a las tres haciendas que ocupaban su territorio y
cuyos nombres eran Mattis, Jukyaisana y Accollo; el sector Ruita era anexo de la hacienda Phaco y
la parte del primero denominada Huanacuni era una hacienda particular.
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Cuadro 2.1
Toponimia de Phinaya ordenada por sectores

Angel de los Andes (P)

Imata (875 ha)

Pampa Alcachaya

Wilayare (1.202 ha)

Ccorimani (365 ha)

Chuspini (350 ha)

Phacopino

Sallayoq

Ogqeunu (Agua gris o plomiza) (1.752 ha)
Machacoma (1.000 ha)

Tawaccollo (400 ha)

Trigapo

T’uruyoq (Lugar barroso)
Yanaqocha (Laguna negra)

Incuyu (P)

Pukaunu (Agua roja)

Hatun Incuyu (Incuyu grande) (459 ha)
Huch'uy Incuyu (Incuyu chico) (500 ha)
Yayamari (95 ha)

Tucsaqocha

Canllini (C)

Pataphinaya (Phinaya alto) (540 ha)
Canllini

Patacanllini (Canllini alto)
Yanarumiyoq (Piedra negra)
K’awchirumiyoq (Piedra puntiaguda)
Aqopampa (Pampa de arena)
Qochakunka (Cuello de laguna)
Pichuchune (740 ha)

Qachupata

Ttalla (C)

Unorqosqa (Agua sacada)

Paqoghata

Yuragmayu (Rio blanco)

Qollpaisana (485 ha)

Tralla (761 ha)

P’utu

Tres Estrellas de Chimboya (P)
Mattis (841 ha)

Agqollo (Arena, desierto) (900 ha)
Alayripampa (Pampa libre o despejada)
Jukyaisana

Challa Challa

Huaccollo (P)

Paru Paru (Lugar seco)

Agobamba

Apancani (1.495 ha)

Condor T oqo (Hueco del c6ndor)
Phaco (C)

Qoyllopufiuna (Donde duermen las alpacas
blancas)

Ogeqocha (Laguna gris o plomiza)
Q’ellorumiyoq (Piedra amarilla)
Phaqcha (Donde corre el agua)
Qewllabamba o Pukarumiyoq (Piedra roja)
Wakapuniuna (Donde duermen las vacas)
Phaco (Espina punzante)

Ruita (C)

Sallawasi (Casa de piedra menuda)
Kolawatana

Q’alachaka (Puente desnudo)
Huanacuni

Qeqarani

Patawasi

Esquina

NOTA. En el cuadro se ha incluido el nimero de hectdreas de aquellas estancias sobre las que se

pudo obtener informacién relativamente precisa. Las cifras vuelven a arrojar una distribucién en

virtud de la cual el 40% del territorio consiste en tierras comunales y el 50% restante, en tierras

privadas. Del total de estas familias, aproximadamente el 40% consiste en comuneros, el 30% en

pastores y el 30% restante en propietarios.
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Las caracteristicas definitorias de una comunidad campesina en el sur peruano no
se comprenden del todo a no ser que se tengan en cuenta aquellos factores que la
determinan tanto exégena como histéricamente, sean éstos de cardcter econémico,
politico, legal, etc. El caso de Phinaya es ilustrativo al respecto. Esta comunidad
sufrié una verdadera metamorfosis juridico-institucional al experimentar todos
y cada uno de los estatus posibles en la historia de la legislacion peruana sobre
poblaciones rurales del siglo XX: de caserio se transformé en comunidad indigena
para convertirse, después, en comunidad campesina y luego, tras un breve
periodo de organizacién en empresa comunal, termina siendo lo que es hoy,
una comunidad campesina. Al anexarse a otras comunidades y al subdividirse en
sectores, Phinaya se organiza en autodefensa campesina y cierra de este modo, al
menos momentdneamente, el proceso de transformaciones resumido hasta aqui.
Este proceso fue acompafiado de un correspondiente y periédico reacomodamiento
territorial, fendmeno que involucr6 el cambio de estatus de gran parte de su
poblacién: de colonos a comuneros, de comuneros a socios y, en algunos casos, de

COMUNEros y SOCios a propietarios.

Ahora bien, del total de los jefes de familia que habitan Phinaya un alto porcentaje
ha nacido en ella, un porcentaje ligeramente menor desciende de familias en las
que ambos padres han nacido también en Phinaya y un ndmero menor, pero
igualmente significativo, desciende de familias en las que al menos uno de los
padres es phinayense por nacimiento. Asimismo, un nimero importante de
los actuales propietarios consiste en ex socios de la cooperativa, ex comuneros,
o descendientes de ambos. Incluso algunos de estos propietarios son colonos o
descendientes de colonos que pertenecian a las haciendas de Phinaya, hecho que
informa acerca del cardcter en cierto sentido relativo y coyuntural de los estatus
que han sido identificados. Finalmente, entre propietarios, comuneros y pastores
se despliega una red de relaciones de parentesco que cruza la divisién entre estos
distintos estatus permitiendo concebir el universo social phinayense a partir de
nuevos criterios.

Se han enfatizado estas minimas variables homogeneizadoras de la poblacién de
Phinaya con el objeto de formular, aunque mds no sea de manera preliminar,
la siguiente pregunta: jes posible, a pesar de las transformaciones institucionales
experimentadas y la consecuente diferenciacion de los estatus socioeconémicos
entre los phinayenses, determinar algtin tipo de continuidad en la organizacién
politico-institucional de este pueblo?

89



Apyllus del Ausangate

Dualismo institucional

Entre las fuentes mds ricas para realizar una aproximacién histérica a Phinaya se
destacan los libros de contribucién de la provincia de Canchis del siglo XIX en los
que se consignan diversos censos de la poblacién indigena en calidad de tributaria.
Esta informacién es la que, precisamente, permite proponer una respuesta
tentativa a la pregunta acerca de la continuidad histérica de algunos aspectos de la

organizacién social phinayense'.

Como se observo, la primera vez que aparece el término “Phinaya” en una fuente
oficial es en el Censo Nacional de Poblacién de 1876, con la aclaracién de que se
trata de un caserio ubicado en el pueblo de Pitumarca del distrito de Checacupe.
Al respecto, los libros de contribucién tributaria de 1888 y 1883 agregan una
especificacion. Ellos informan que la provincia de Canchis estaba dividida en una
serie de distritos y cada uno de ellos en un nimero variable de pueblos, los cuales
a su vez se agrupaban en lo que indistintamente eran denominados “parcialidades,
caserios y demds”. Pues bien, de acuerdo con estas fuentes, entre 1888 y 1883
Phinaya es registrada como “caserio de Phinaya de Ilave”, perteneciente a la
parcialidad Ilave la cual, junto con otras parcialidades, conformaba el pueblo de
Pitumarca del distrito de Checacupe. Es decir, el topénimo “Phinaya” aparece
asociado con el topénimo “Ilave”, y este dltimo es el nombre de una de las
parcialidades en las que entonces estaba dividido el pueblo de Pitumarca. La
informacién relativa a las parcialidades deja apreciar una diferencia entre los
libros de 1888 y 1883: mientras que el primero consigna once parcialidades como
parte del distrito de Checacupe, el segundo sdlo registra siete. Estas tltimas siete
parcialidades se denominan Cangalle, Urinsaya, Hanansaya, Pampa-chiri, Ccapac-
Chapi, Consachapi e Ilave. Mds all4 de la diferencia en el nimero de parcialidades,
lo importante es que siete de ellas son las tnicas unidades politico-administrativas
en las que estaban divididos los repartimientos de Checacupe y Pitumarca durante
la mayor parte del siglo XIX.

En efecto, a la divisién provincial en distritos le antecedié una divisién en
repartimientos que, a su vez, estaban divididos en ayllus. Los libros de 1850, 1845
y 1835 (e incluso los de 1826 y 1782) informan que la provincia de Canchis,
para ese periodo, estaba dividida en nueve repartimientos, dos de los cuales eran

!> La informacién que se presenta en este apartado proviene de los Libros de matriculas de
contribuyentes de industrias indigenas y eclesidsticas. Provincia de Canchis (1835-1888) y de los
Libros de contribuyentes Canas, Canchis, Tinta (1782-1826) conservados en el Archivo Regional
del Cuzco. En los pdrrafos subsiguientes se emplean las categorias de las fuentes.
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Checacupe y Pitumarca, y que en su interior existian siete ayllus que llevaban los
nombres de las siete parcialidades registradas en los libros de fines del siglo XIX.
La existencia de estos siete ayllus puede rastrearse hasta fines el siglo XVIII, uno
de ellos es Ilave y la primera vez que aparece el término Phinaya en estas fuentes
tributarias es asociado con el nombre de dicho ayllu Ilave del pueblo de Pitumarca.

Esta tltima resefia resultarfa irrelevante si no fuera por el hecho de que a la serie
de divisiones y subdivisiones que caracterizan a la organizacién politica y social
de Phinaya se le suma una mds, fundamental, y no registrada en ninguna fuente
oficial del siglo XX. La serie en cuestién permite reagrupar —sin por ello negar
las diferencias internas que existen y son parte de la constitucién de Phinaya— en
un mismo conjunto a los diferentes “tipos” de familias y territorios y acceder, al
mismo tiempo, a una dimensién de continuidad que en cierto modo subyace al
proceso de metamorfosis descrito.

Los sectores en que se divide Phinaya se reagrupan en dos ayllus que, segtin los
miembros adultos de su poblacién, existieron desde antes de la divisién sectorial,
de la organizacién comunal e, inclusive, de la reparticién del territorio por parte
del sector gamonal. Mds precisamente, la comunidad (en un sentido laxo del
término) de Phinaya estd y estuvo dividida en dos mitades denominadas Ilave y
Consachapi, y cada una de ellas lleva el nombre de dos de los ayllus que, junto
con otros cinco, constitufan los repartimientos de Checacupe y Pitumarca durante
casi todo el siglo XIX y fines del siglo XVIII. El protagonismo de ambas mitades
en la vida politica, econémica y ritual de Phinaya, aunque no evidente de manera
inmediata, es notable.

En el nivel semdntico, las mitades se relacionan en virtud de sus significados
contrapuestos. A Consachapi (mitad que agrupa a los sectores Incuyo, Angel de los
Andes o Phinaya, T alla y Canllini, los dos primeros compuestos de tierras privadas
y los dos tltimos de tierras comunales) se le asocia el significado de “el mds grande”
0 “el més cercano” y es referida asimismo como hatun ayllu (“ayllu grande”). Ilave
(mitad que agrupa los sectores Tres Estrellas de Chimboya, Huaccollo, Ruita y
Phaco, los dos primeros compuestos de tierras privadas y los dos tltimos de tierras
comunales) significa “el mds pequefio” o “el mds lejano” y es referida asimismo
como huchuy ayllu (“ayllu pequeno”).'® El denominador comin de las mitades

16 El sector Ccapacchapi o Comerciantes aglutina, sobre un territorio de extensién notablemente
menor al de sus pares, los centros administrativos, religiosos y comerciales del pueblo junto con un
ntmero reducido de casas pertenecientes a las familias de pastores. En virtud de estas caracteristicas
se trata, desde la perspectiva de las mitades, de un espacio “neutral” percibido como tal por los
phinayenses.

91



Apyllus del Ausangate

Consachapi e Ilave es la voz ayllu, y ellas se diferencian entre si en virtud de su
cardcter de hatun'y huchuy. Todo aquello que queda comprendido en una u otra
de ellas —territorio, autoridades, edificaciones, individuos, familias, etc.— es

clasificado mediante la misma ldgica.

En el nivel de las actividades laborales, las mitades se vinculan entre s{ sobre todo
en lo que respecta a trabajos que involucran la participacién conjunta y coordinada
de sus miembros. Los edificios publicos del centro poblado (capilla, panteén,
municipio, escuela, posta médica, etc.) fueron construidos por los miembros de los
dos ayllus, ocupindose cada uno de ellos de una porcién definida de la edificacién.
En todo edificio queda cristalizada una divisién social del trabajo que, hasta en
sus aspectos mds dificilmente mensurables, estd organizada de acuerdo con los
dictados que impone la 16gica de la divisién en mitades. Asi, la convocatoria a una
determinada faena, la disposicién espacial que adoptan los participantes antes de
realizarla, las indicaciones que reciben de sus respectivas autoridades, las comidas
compartidas y repartidas antes, durante y al final del trabajo, todo ello se articula y
queda comprendido en torno de la division entre el harun ayllu'y el huchuy ayllu.

En el nivel de la organizacién politica, este tipo de dualismo adquiere un rol
destacado ya que, desde la perspectiva de Consachapi e Ilave, Phinaya se define
como una unidad politica —no reducible a las caracteristicas que definen a la
comunidad— conocida como “anexo”. ;Anexo de qué? Pues bien, “Anexo de
la Comunidad Ilave de Pitumarca”. Anteriormente se observé que las capitales
distritales de la provincia de Canchis se ubican, en direccién sureste, sobre una
u otra de las mdrgenes del rio Vilcanota a una altura promedio de 3.400 metros
sobre el nivel del mar. Desde esta perspectiva, el territorio de Canchis se eleva en
direccién noreste hasta alcanzar alturas que sobrepasan los 5.000 metros sobre
el nivel del mar. La capital del distrito de Pitumarca (Pitumarca) se ubica en el
extremo noroeste de la provincia a la altura de 3.500 metros sobre el nivel del
mar y, a su derecha, ocupando el extremo noreste del territorio provincial, se
encuentra Phinaya o sus mitades, Consachapi e Ilave. La capital de Pitumarca estd
conformada por cuatro comunidades campesinas, cuyos nombres son Pampachire,
Ccapacchapi, Consachapi e Ilave. El anexo Phinaya, es decir, la conjuncién de
las mitades en una misma unidad jurisdiccional, es definido como “Anexo de la
Comunidad de Ilave de Pitumarca’, y la comunidad de Ilave propiamente dicha
estd ubicada, junto con las otras tres que la acompafian, en la capital distrital a
unos 60 kilémetros de distancia y a otros 800 metros de altitud por debajo de
Phinaya. Estas comunidades llevan los nombres de los cuatro ayllus consignados
en los expedientes de quejas del primer cuarto del siglo XX, asi como también
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los de cuatro de los siete ayllus registrados en los libros tributarios para la mayor
parte del siglo XIX.

Los grados de participacién y periodicidad en las cuestiones politicas relativas al
anexo hacen de él una unidad de extrema importancia cuando se aborda el estudio
de la organizacién politica de Phinaya. El anexo agrupa a todos los miembros de
Phinaya, sean propietarios, comuneros y pastores, y la Ginica divisién que cuenta
en este nivel de organizacién es la pertenencia a una de las mitades. En el anexo se
llevan a cabo asambleas generales los dltimos domingos de cada mes y, cada dos
afios, en noviembre, se realiza la eleccion de los cargos politicos. En la eleccién
de estos cargos, asi como también en el funcionamiento de la asamblea, vuelve a
apreciarse la logica del funcionamiento del y//u. Tanto en las primeras como en
las segundas participan todas las familias de Phinaya en calidad de miembros de
Consachapi e Ilave. Los principales cargos a elegir son, en orden jerarquico, los de
teniente gobernador y los de tenientes auxiliares.” El procedimiento para llevar
a cabo la eleccion de estos cargos es el siguiente: cada dos anos, cada una de las
mitades postula a uno de sus miembros como candidato a teniente gobernador y,
en la asamblea de noviembre, se elige a uno de ellos. En el mismo acto también son
elegidos cuatro tenientes auxiliares, dos por cada mitad, de entre ocho postulantes
que se han propuesto, cuatro por cada mitad. Es decir, siempre un teniente
gobernador, cabeza del anexo, sea de Consachapi o Ilave, es secundado por cuatro
tenientes auxiliares, dos de cada ay//u.

Es momento de dedicar dos observaciones relativas a las edificaciones mds
antiguas de Phinaya localizadas en el sector Capacchapi: el cementerio o panteén
y la capilla. El panteén es una estructura rectangular, descubierta, de adobe, y
estd longitudinalmente dividido por una recta imaginaria que forma dos mitades
perteneciente a Consachapi e Ilave. En cada mitad se entierran a los muertos de
cada ayllu. La capilla, de factura colonial, cuenta con dos piedras dispuestas a
derecha e izquierda de la puerta de ingreso al recinto sagrado. En realidad estas
piedras, una ligeramente mds grande que la otra, no son sino “mesas’, cada una
perteneciente a Consachapi e Ilave. En el interior de la capilla se conservan una
serie de papeles que contienen el inventario de los bienes del templo y que informan
acerca de una prdctica ritual que en la actualidad ha caido en desuso: el traspaso
anual del mayordomo, encargado de cuidar los bienes del recinto. Entre los papeles

17 El teniente gobernador es el representante del anexo hacia afuera. Este cargo depende de otras
instancias jerdrquicas con dimensién distrital, provincial e incluso nacional.
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mds antiguos a los que pudimos acceder se conservan los de 1872 (cuatro anos
anteriores al censo de 1876) y, en sus primeras lineas, se lee lo siguiente:

En la capilla de Phinaya, limites del Pueblo de Pitumarca, a los veintiséis dias del
mes de abril de mil ochocientos y setenta y dos anos se reunieron los indigenas
principales del aillo Consachapi i Ilave a realizar el inventario de los bestidos y
bienes del Santo Anima y se halla presente el mayordomo nuevo Don Domingo
Cabrera a recibir del pasado Carlos Saca, es como sigue... (Phinaya 1872-1965,

s/p)

Toda aproximacién histérica al estudio de la organizacién politica y social de
Phinaya debe tener necesariamente en cuenta a Consachapi e Ilave como parte de
sus elementos constitutivos. Un estudio de esta naturaleza implicaria la ampliacién
de los marcos de referencia temporales y espaciales impuestos en este capitulo. Un
primer problema estd relacionado con la existencia y el desarrollo histérico de los
ayllus que conformaron los actuales distritos de Pitumarca y Checacupe desde fines
del siglo XVII hasta el presente. En términos espaciales, otro problema consiste
en los vinculos de las mitades de Phinaya, Consachapi e Ilave, con las cuatro
comunidades que forman la capital distrital de Pitumarca, es decir, Consachapi,
Ilave, Capacchapi y Pampachiri. La posibilidad de que las primeras hayan sido en
algtin momento de la historia de la provincia de Canchis “islas” de alguna u otra
de las cuatro comunidades de Pitumarca, y de que todas ellas estuvieran unidas
entre si mediante el ejercicio sistemdtico del control vertical de un médximo de
pisos ecolédgicos (Murra 1975 [1972]), es tentadora. Sin embargo, esta posibilidad,
meramente especulativa, no sélo es refutada por los hechos sino que también
involucra la confusién de dos 6rdenes de problemas diferentes.

En una extensa caracterizacién del ayl/lu en Phinaya un informante se detuvo
en la diferencia existente entre los phinayenses y los pitumarquinos tanto por
el hecho de tratarse de dos tipos de sociedades distintas —pastoriles y agricolas,
respectivamente— asi como por la dindmica propia de una sociedad de pastores.
La movilidad espacial que caracteriza este tipo de sociedades pareciera vincular
a Phinaya con otras poblaciones con las que mantiene lazos estrechos pero que,
en términos de las divisiones politicas establecidas por la sociedad mayor, pasan
desapercibidos:

Desde mi pensamiento creo que hay esa diferencia. Por ejemplo, los que viven en
estas punas son pastores de alpaca, los jovenes [varones y mujeres], las personas,
dicen: “Yo no soy un zorrino para ser escarbador de la pampa”, ;no? Entonces

igualmente, aquellos que estdn en abajo, en las chacras también dicen: “Yo no quiero
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ser como el zorro o estar caminando detrds de las alpacas”, mds bien: “Yo voy
a trabajar mi chacra’, diciendo. Entonces creo que por eso habria una pequefia
diferencia. Y también hay diferencia en que los animales, aunque sea que llueva,
que haga viento, que haga frio, siempre estdn en su detrds de los animales. Mientras
que en la chacra aun cuando llueva te vas hacia la casa, te vas a guarecer, no terminas
de hacer, lo dejas y te vas. Pero en los animales no. Con mucho cuidado se debe
caminar. Aunque sea que haya frio, que haya viento, que haya nevada, siempre
detrds de los animales, ;no? Pero en cambio en la chacra no, pues. Hay un poco de
descanso, tranquilidad. En los animales es un poco mds trabajo.

De esto segin lo que me han contado dice que Phinaya pudo haber pertenecido
antiguamente todavia hacia el lado de Marcapata. Dice que podia ser todavia su
terreno de Marcapata... su sector.

[...] En aquel lado de Marcapata dice estdn los terrenos donde deben hacer papa
y también chacra, cultivar mafz. Dicen que puede estar. Pero ahora ya pues se han
repartido.

Desdelaapacheta hacia este lado ya estd perteneciendo a Canchis, y desde laapacheta
hacia aquel lado hacia Quispicanchis. Entonces ahora ya no hay esa reunién. Pero
antiguamente dice que pudo haber existido. Mds o menos esto estamos diciendo
Aqocuchu dice desde esos lugares todavia podria estar perteneciendo, dicen, a
Marcapata [...] Y mds que todo ahora gente de Marcapata hacia este lado se estd
cambiando. Ahora no mds estdn en estos lados. Por ejemplo, en alld hacen procrear
a los animales, entonces en alld viven dentro de una comunidad, en este lado hay
pues... personas que tienen tierras y algunos son comunidad, asi. Entonces... ;Y
por qué quizd dirfamos con Marcapta hay mds convenio, hay més reunién? Porque
a ese lado la gente de este Phinaya camina mds para hacer el trueque. Van a hacer el
trueque en alli. Llevan carne, llevan papa, llevan coca, para poder cambiar con papa,
con maiz, con chusno. Entonces de esa parte hay mds amistad, mds comunicacidn,
mds conocimiento. Entonces por eso estd més la gente de Marcapata en este lado y
no caminan tanto a ese lado de Pitumarca. M4s caminan a Marcapata. Por esa causa
estdn mds de Marcapata en este lado. Porque si es que como al lado de Marcapata
fueran hacia el lado de Pitumarca, entonces, Pitumarca también hacia este lado se

voltearfa.'®

Estos pérrafos expresan gran parte de los resultados alcanzados en el estudio de la

morfologia social de Phinaya. Resulta importante, al respecto, llamar la atencién

del lector sobre una variable que aparecerd en mds de una oportunidad a lo largo de

las pdginas que siguen: la estrecha relaciéon de los phinayenses con las poblaciones

'8 Ver Apéndice.
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que forman parte del distrito de Marcapata (provincia de Quispicanchi, Cuzco),
en detrimento de aquellas pertenecientes a Pitumarca.

Ahora bien, los términos “Consachapi” e “Ilave” son, evidentemente, oriundos de
Pitumarca y, aunque hacen referencia a las mitades en las que se divide Phinaya,
parecieran responder a un fenémeno de exportacién de las propias categorias de
organizacién social de una poblacién agricola sobre otra pastoril. De no ser éste
el caso, ;de qué manera se explica la acentuacién de las diferencias entre estas dos
poblaciones desde la 6ptica de los phinayenses y la casi falta de identificacién de
parte de estos tltimos con su capital distrital? Aqui es donde, precisamente, se
presenta la posibilidad de incurrir en el problema mencionado con anterioridad:
la eventual confusién entre dos érdenes sociales diferentes. Es decir, en tanto
conjuncién de Consachapi e Ilave, Phinaya es el anexo de la comunidad Ilave del
distrito de Pitumarca y, por lo tanto, una institucién mds que coexiste con el resto
de las instituciones en las que se ha ordenado y se ordena actualmente Phinaya.
Aunque todas las caracteristicas que se han descripto respecto del anexo se adecuan
bastante bien a aquello que se pretende develar y explicar en este capitulo, el mismo
continta siendo una institucién politica que responde a una légica que no es, en
estricto rigor, la de los pastores phinayenses. Se trataria mds bien del dltimo de
los avances de un segmento de la sociedad mayor, en su ejercicio sistemdtico de
categorizacién y adscripcién politico-territorial de todo aquello que se encuentra
bajo su 6rbita, sobre una sociedad pastoril. Para ponerlo en términos un tanto
gruesos, el anexo es a Phinaya, en relacién con la sociedad regional que la circunda,
lo mismo que la comunidad en relacién con la sociedad mayor (el Estado) que
engloba a ambas. En tanto comunidad (en cualquiera de sus acepciones) o anexo,
Phinaya se presenta al observador desde la perspectiva de aquellos grupos sociales
en las que estd inserta y no desde la suya propia.

El estudio de las formas en que se organizan buena parte de las poblaciones
que habitan los Andes surperuanos supone la distincién de, al menos, tres
planos de andlisis: el institucional, el espacial y aquel relativo a la organizacion
social propiamente dicha. En este sentido, la comunidad en los Andes es una
institucion especifica que existe en un dmbito espacial determinado con funciones
especificas. El pueblo, por su parte, es una aglomeracién de unidades domésticas
cuyos miembros se dedican a las actividades agricolas o pastoriles en un territorio
especifico (Mossbrucker 1990 [1987]: 64). Las maneras en que estas unidades
domésticas se organizan entre si para —entre otras cosas— usufructuar y explotar
el territorio que ocupan adopta la forma conocida con el nombre de ayllu, y el ayllu
estd intimamente ligado a las relaciones de parentesco existentes entre las unidades
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domésticas en el marco de un pueblo determinado. El andlisis del @y//u en Phinaya
involucra, entonces, el trdnsito del estudio de la comunidad al del pueblo.”

Descripcién estadistica del pueblo de Phinaya
en relacién con el parentesco

El pueblo de Phinaya cuenta con aproximadamente 130 familias nucleares
que residen en uno u otro de los sectores en los que se divide su territorio. La
organizacién en mitades permite descubrir un orden alternativo al de la comunidad
y reagrupar al conjunto de las familias del pueblo sobre nuevas bases ya que, en
virtud de su pertenencia al anexo, todas ellas se adscriben a Consachapi o a Ilave.
Asimismo, las relaciones de parentesco efectivamente existentes entre los miembros
de las diversas familias nucleares permiten incursionar en los fundamentos de lo
que se ha denominado “dualismo institucional”. Antes de ingresar en este tipo
de consideraciones, se mencionardn brevemente algunas cuestiones metodoldgicas
contempladas en el registro genealdgico a manera de introducir una serie de
informacién estadistica general acerca de la constitucién actual del pueblo.

El registro genealdgico

El registro genealdgico en Phinaya consisti6 en la encuesta a 81 jefes de familias
(fundamentalmente hombres) nucleares que habitan el territorio del pueblo. El
trabajo se organizé de acuerdo con el patrén propuesto por la comunidad y el
anexo; es decir, se agrupé a las familias segtin con el sector y la mitad a la que
pertenecen. De esta manera, se ha obtenido informacién de primera mano de
36 familias nucleares de la mitad Ilave y de 45 familias nucleares de la mitad
Consachapi.”

La informacién elemental que se obtuvo de cada encuesta es la siguiente. En
primer lugar, los vinculos genealégicos de Ego entre G+2 y G-2, tanto por la
linea paterna como por la linea materna. Es excepcional que Ego recuerde quiénes
fueron sus parientes mds alli de G+2. En segundo lugar, los vinculos de alianza
de Ego en GO, G+1, G-1 y, residualmente, G+2. En tercer lugar, el nombre de
los lugares en los que habitan cada una de las familias encuestadas, asi como

19 Para un andlisis detenido sobre la distincién entre comunidad en calidad de “institucién social”
y ayllu en tanto forma de “organizacién social” ver Alber (1999 [1990]: 25-30).

20 Se encuestaron 15 jefes de familia del sector Tres Estrellas de Chimboya, 2 de Huaccollo, 7 de
Ruita, 12 de Phaco, de la mitad Ilave, y 13 de Angel de los Andes, 4 de Incuyu, 15 de Ttallay 13
de Canllini de la mitad Consachapi.
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también muchas de las referidas por ellas. En otras palabras, se identificaron los
vinculos de consanguinidad (lineal y colateral) que cada Ego mantiene con otras
familias de Phinaya y las relaciones de afinidad que mantiene con aquellas otras
en virtud de las alianzas establecidas por él y sus cognados. Igualmente, el lugar
de residencia de cada una de las familias nucleares y aquellas con las que Ego estd
relacionado permitié establecer pautas de ocupacién territorial a partir del vinculo
de parentesco que las unen.

Durante el trabajo en Phinaya se tuvo acceso a los Libros de actas de ocurrencias
diarias de la tenencia de gobernacion del anexo Phinaya. Distrito de Pitumarca.
Provincia de Canchis (1950-1993). Uno de ellos contiene el empadronamiento de
casi el total de las familias que ocupan —u ocupaban— el territorio del pueblo.
En efecto, en 1985, el entonces teniente gobernador del anexo, Hermégenes
Mendoza Choquetocro, elaboré un libro de empadronamiento en el que consigné
los nombres de 119 individuos. En el mismo libro, se encuentra también el
empadronamiento de las familias que residian —y la mayoria siguen haciéndolo—
en el pueblo en 1991 y 1993. A diferencia del primer padrén, en el que sélo se
registran los nombres de individuos aislados, los dos tltimos padrones consignan
a los jefes de las familias (hombres y mujeres) nucleares de cada mitad del pueblo
(Consachapi e Ilave), su respectivo lugar de origen, el sitio en el que residian al
momento de la encuesta, la cantidad de ganado que poseian y, en caso de tratarse
de propietarios, el nimero de hectdreas que disponfan.”!

La comparacién de la informacién registrada en las genealogfas (81 familias
nucleares: 36 de Ilave y 45 de Consachapi) con los datos consignados en los
padrones de 1991 (101 familias nucleares: 40 de Ilave y 61 de Consachapi) y 1993

! Parte de esta informacién posibilité el ordenamiento de la toponimia de Phinaya asi como la
determinacién del nimero de hectdreas de algunas de las estancias (cuadro 2.1). Es necesario hacer
una precision. En el padrén de 1991 estdn consignadas 101 entradas correspondientes a parejas,
de las cuales 39 pertenecen a Ilave y 62 a Consachpai. El padrén de 1993 consigna 100 jefes de
familia de los cuales 39 pertenecen a Ilave y 61 a Consachpai. Sin embargo, la distribucién de los
jefes de familia de acuerdo con la mitad a la que pertenecen no es del todo correcta. Es decir, en
ambos padrones se ubica a algunas de las familias nucleares en una mitad cuando en realidad —y
de acuerdo con la especificacién que sus respectivos jefes brindan sobre el lugar de residencia—
pertenecen a la otra. En este sentido, de las 62 familias de la mitad Consachapi del padrén de
1991 tres de ellas, en rigor, pertenecen a Ilave, y de las 39 familias de la mitad Ilave dos pertenecen
a Consachapi. Asimismo, de las 61 familias de la mitad Consachapi del padrén de 1993, seis
pertenecen a la mitad Ilave. En resumen, el padrén de 1991 consigna 101 familias nucleares de las
cuales 40 pertenecen a Ilave y 61 a Conschapi y el padrén de 1993 consigna 100 familias nucleares
de las cuales 45 pertenecen a Ilave y 55 a Consachapi. Son estas tltimas cifras las que se emplean a
continuacion.
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(100 familias nucleares: 45 de Ilave y 55 de Consachapi) permitié ordenar sobre
nuevas bases la informacién contenida en los segundos, asi como también ampliar
el universo parentental consignado en las primeras. Resulta importante ampliar

este punto.

De los 81 egos encuestados, 48 aparecen consignados en el padrén de 1993 (20
de Ilave y 28 de Consachapi) y 47 en el padrén de 1991 (16 de Ilave y 31 de
Consachapi). 39 de estos egos son los mismos en ambos padrones, mientras que
los 8 egos restantes del padrén de 1991 (4 de Ilave y 4 de Consachapi) han sido
encuestados por nosotros pero no aparecen registrados en el padrén de 1993. Por
su parte, de los 81 egos encuestados, 33 no aparecen en el padrén de 1993 (16 de
Ilave y 17 de Consachapi) y 34 en el de 1991 (20 de Ilave y 14 de Consachapi).
Las razones de estas ausencias se relacionan con que muchos de los jefes de familia
encuestados accedieron al estatus de adulto (es decir, formaron su propia familia)
después de 1993, asi como también con que muchos de estos jefes migraron a
Phinaya desde diferentes sitios luego de la realizacién de censo en cuestién. Ambas
razones, asi como también las discrepancias numéricas en la distribucién de las
familias en los dos padrones, estdn estrechamente vinculadas a la dindmica interna
de las familias.

Ahora bien, de los 100 jefes de familia registrados en el padrén de 1993, 13 no
aparecen mencionados en ninguna de las genealogias (5 de Ilave y 8 de Consachapi).
De igual modo, de los 101 jefes de familias consignadas en el padrén de 1991,
17 no aparecen en las genealogias (8 de Ilave y 9 de Consachapi). En 8 casos
se trata de los mismos individuos registrados en ambos padrones. Sin embargo,
del total de los 100 jefes de familia del padrén de 1993, 39 (20 de Ilave y 19 de
Consachapi) pudieron ser identificados en relacién con el lugar que ocupan en el
conglomerado parental phinayense inferido del andlisis genealégico.?* Otro tanto
ocurre con respecto a las 101 familias del padrén de 1991 de las que, en 37 casos
(16 de Ilave y 21 de Consachapi), se pudo establecer los vinculos que mantienen
con uno u otro de los egos registrados en la encuesta genealdgica. De las 37 parejas

22 Es decir, al cotejar la informacién de cada una de las genealogias con la de los padrones se pudo
establecer que, por ejemplo, para el caso de un Ego determinado, una de las entradas del padrén
contenia los nombres y apellidos de una pareja que mantiene o mantenia con Ego la relacion de
E/M, B/Z, FE/MM, S/D, etc. Debido al grado de emparentamiento de las familias nucleares de
Phinaya, no es necesario levantar las genealogias de cada una de ellas para acceder a la informacién
representada en la muestra seleccionada. Si un Ego de las genealogias mantiene un vinculo de
hermandad con un varén de una de las parejas consignadas en el padrén de 1993 —y que no
ha sido encuestado en el terreno—, la informacién genealdgica del primero vale también para el
segundo, ya que ambos tienen un nimero importante de parientes en comun.
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inferidas del padrén de 1991, 30 figuran en el padrén de 1993 y las 7 restantes que
no lo hacen (4 de Consachapi y 3 de Ilave) si aparecen referidas en las genealogias.

En resumen, la lectura de los padrones de 1991 y 1993 a la luz de la informacién
contenida en las genealogias posibilita el acceso a un universo parental dificilmente
apreciable desde otro dngulo. En este sentido, a las 81 genealogfas relevadas en el
terreno se le suma la informacién relativa a un total de 46 jefes de familia nucleares
de los que 39 pertenecen al padrén de 1993 (20 de Ilave y 19 de Consachapi) y 7 al
padrén de 1991 (3 de Ilave y 4 de Consachapi). De estos jefes inferidos, 7 consisten
en egos masculinos fallecidos y 4 en egos femeninos (2 de Tres Estrellas, 1 de Ruita
y 1 de Angel de los Andes), 3 de los cuales, a su vez, estdn casados con 3 de los
egos encuestados, y por lo tanto se los descontard para no repetirlos. 22 de los jefes
de familia consignados en ambos padrones contintian siendo una incégnita. El
universo parental sobre el que descansa el andlisis estadistico subsiguiente consiste,
por lo tanto, en 124 familias nucleares que habitan (o habitaron) el territorio de
Phinaya, de las cuales 57 pertenecen a Ilave y 67 a Consachapi.

Lugar de origen de los jefes de familia de Phinaya

Son pocas las etnografias dedicadas a estudiar las formas de organizacién social de
las poblaciones rurales de los Andes peruanos que hayan prestado atencién al lugar
de origen de las familias —y sus respectivos antepasados— que las componen.? El
acceso y ulterior tratamiento de este tipo de informacién ayuda a relativizar cierta
imagen estdtica en torno a estas poblaciones en lo que respecta a la continuidad en
sus formas de organizacién social, sus pautas de ocupacion territorial, etc. Si bien a
primera vista podria efectivamente realizarse una serie de generalizaciones en torno
de la preponderancia numérica de las familias oriundas de Phinaya por sobre las
que han migrado a su territorio, ello impide apreciar lo que ocurre con el conjunto
del conglomerado parental del que forman parte.

La determinacién del lugar de origen de los jefes de familias nucleares, sus afines y
sus respectivos ascendientes hasta G+2 redunda en el aumento del universo parental
contemplado en un total de 620 parejas o 1.240 individuos.* Esta cifra no implica
que todos los individuos expresados en ella residan (o hayan residido) en Phinaya,
ni tampoco que se haya obtenido informacién acerca del lugar de origen de todos

% Una excepcién notable es el estudio de Mario Vizquez y Allan Holmberg (1966) dedicado al
andlisis de las castas vicosinas (provincia de Carhuaz, departamento de Ancash).

24 A partir de cada una de las encuestas se ha obtenido informacién relativa al lugar de origen de
las siguientes parejas: Ego/W, Ego Pa, Ego WPa, Ego PaPa.
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ellos. En efecto, existe un gran niimero de casos, sobre todo aquellos relativos a los
individuos ubicados en G+2, acerca de los cuales se carece de informacién.

Del total de las 124 parejas jefas de familia, en 107 casos (86%) al menos uno
de sus miembros es originario de Phinaya. Ahora bien, si se desglosa esta cifra, se
comprueba que s6lo en 49 casos (39%) tanto Ego y su W han nacido en Phinaya
(19 parejas de Ilave y 30 de Consachapi). En los otros casos la situacién es la
siguiente: 41 parejas (33%) en las que Ego ha nacido en Phinaya y su W es fordnea
(19 de Ilave y 22 de Consachapi), 17 parejas (14%) en las que Ego es fordneo y
su W originaria de Phinaya (11 de Ilave y 6 de Consachapi), y 16 casos (13%) en
los que ambos miembros de la pareja son fordneos (9 de llave y 7 de Consachapi).
Sélo en un caso se carece de la informacién pertinente (cuadro 2.2). ;Cudl es la
situacién con respecto a los ascendientes de cada uno de los miembros de estas
parejas?

Cuadro 2.2
Origen de los jefes de familia de Phinaya

Origen o) y’:,:‘ 3PyQF | QPydF/ ‘2 3y?
- 3PyQ:? OPyd? 3By QFyd? > Total
124

EgoyW 49 (39%) 41 (33%) 17 (14%) (13%) 1(1%)
19130C  12113C/ 915C/ 917c 11
719C 211C
Ego 45 (36%) 16 (13%) 10 (8%) 34Q7%) 3 (3%) 2 (1%) 14 (11%) 124
Pa 12133C  715C/ S13C/ 20114C  211C 111C 816C
212C 111C
EgoWPa 40 (33%) 8 (6%) 8 (6%) 35(28%) 3 (3%) 1 (1%) 29 (23%) 124
15125C  312C/ 413C/ 19116C  112C 11 13116C
211C 1C
Ego 15 (12%) 6 (5%) 2 (1%) 22.(18%) 9 (7%) 5 (4%) 65(53%) 124
FPa S110C 111C/ 1/ 11111C  217C 411C 32133C
311C 1C
EgoMPa 21 (17%) 8 (6%) 4 (3%) 20(16%)  1(1%) 6 (5%) 64 (52%) 124
8113C 4¢/ 1¢/ 1218C 1C 313C 32132C
212C 112C
Total 170 27%) 79 (13%) 41 (7%) 127 (20%) 16 (3%)  14(2%) 173 (28%) 620
591111C  23125C/  18113C/  71156C  5I11C  9I5C 86187 C
16115C 416C

(P = “phinayense”, F = “fordneo”, ? = “origen desconocido”, I = “Ilave”, C = “Consachapi”)

@y

NOTA. El conjunto de individuos agrupados bajo el signo “?” no implica que todos ellos hayan
residido en Phinaya. Se ha hecho esta distincién con el objeto de identificar el lugar de origen preciso
de aquellos individuos que, efectivamente, migraron a Phinaya.

En G+1 se observa que en 45 casos (36%) Ego Pa nacieron en Phinaya; mientras

que en 16 casos (13%) Ego F es de Phinaya y Ego M fordnea, en 10 casos (8%)
Ego F es fordneo y Ego M de Phinaya y en 34 casos (27%) Ego Pa son fordneos.
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Con respecto Ego WPa la distribucién es la siguiente: en 40 casos (33%) ambos
miembros de la pareja nacieron en Phinaya, en 8 casos (6%) WF es de Phinaya y
WM es fordnea, también en 8 casos WM nacié en Phinaya mientras que WF es
fordneo y, por ultimo, en 35 casos (28%) Ego WPa son fordneos. La distribucién
de Ego FPa en G+2 es la siguiente: en 15 casos (12%) se trata de parejas en las
que ambos miembros son originarios de Phinaya, en 6 casos (5%) Ego FF nacié
en Phinaya y Ego FM es fordnea, en 2 casos (1%) Ego FF es fordneo y Ego FM
oriunda de Phinaya, y en 22 casos (18%) Ego FPa son fordneos. El nimero de
parejas de las que se desconoce su lugar de origen asciende a 65 (53%). También
en G+2, la distribucién del origen de Ego MPa es similar a la anterior: en 21 casos
(17%) ambos individuos son de Phinaya, en 8 casos (6%) Ego MF es de Phinaya
y Ego MM forédnea, en 4 casos (3%) sucede lo inverso, y en 20 casos (16%) Ego
MPa son fordneos. El ndimero de parejas sobre las que se carece de informacion
vuelve a ser significativo (64 o0 52%).

Estas distribuciones revelan una serie de caracteristicas acerca de la poblacién
phinayense de suma importancia para comenzar a concebir su fisonomia
contempordnea. En términos de sus respectivos lugares de origen, las parejas
phinayenses, y sus antepasados, se agrupan en dos grandes conjuntos: uno en el
que ambos miembros son originarios de Phinaya (170 o 27%) y otro en el que
sus miembros son fordneos (127 o 20%).” Resulta igualmente significativo que
el nimero de las uniones en las que Ego es originario de Phinaya y su W fordnea
casi duplica a la situacién inversa. Estas cifras son confirmadas a lo largo de las
generaciones. En efecto, salvo en GO, en G+1 y G+2 el ntimero de parejas en las
que ambos miembros son originarios de Phinaya y el nimero en las que ambos son
fordneos es mayor al nimero de parejas en las que al menos uno de los partenaires
es de Phinaya, y el niimero de parejas en las que el hombre es de Phinaya y la mujer
fordnea es mayor a la situacién inversa. Sin embargo, mientras que el nimero
de parejas originarias desciende relativamente en las generaciones ascendentes, el
ntmero de parejas fordneas aumenta. Es decir, la mayor concentracién de jefes
de familia en las que ambos partenaires son fordneos se agrupa en torno de G+1
y G+2, lo que informa acerca de un fenémeno de migracién significativo que, al
menos para el caso de Phinaya, puede explicarse en términos de la dindmica propia
de una sociedad de pastores en relacién con el proceso sociopolitico experimentado
en el sur peruano después de la reforma agraria (ver infra). Una lectura transversal

% Esta tltima cifra se eleva atin mis si se incluyen los casos en los que uno de los miembros de la
pareja es fordneo y el otro desconocido. De estos ltimos, la mayoria de los informantes afirmaron
su condicién fordnea, pero no pudieron precisar sus respectivos lugares de origen.
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de las cifras permite contextualizar el alto niimero de parejas acerca de las cuales se
desconoce su lugar de procedencia. Es decir, asi como la mayor concentracién de
parejas de las que se conoce el lugar de origen de al menos uno de sus integrantes
consiste en aquellas en las que ambos partenaires han nacido en Phinaya y estdn
ubicados en GO y G+1, la mayor concentracién de jefes de familia de las que se
desconoce sus respectivos lugares de origenes se ubica en G+2.

Este primer conjunto de datos propone una serie de conclusiones parciales que
serdn desarrolladas mds adelante. En primer lugar, se destaca el alto grado de
endogamia en el nivel del pueblo en virtud del indice de matrimonios en los que los
miembros de las parejas ubicadas en GO y G+1 son de Phinaya, asi como también
en virtud del indice de parejas ubicadas en las categorias Ego WPa, es decir, Ego
contrae matrimonio no sélo con una mujer de Phinaya sino también con la hija de
una pareja en la que ambos miembros son también phinayenses. En segundo lugar,
la preponderancia numérica de las uniones celebradas entre hombres de Phinaya
y mujeres fordneas sobre la situacién inversa estaria informando acerca de un tipo
de residencia posmatrimonial (virilocalidad) que también regularia el conjunto de
las uniones endogdmicas. En tercer lugar, la mayor concentracién de parejas cuyo
origen es desconocido en G+2 remitirfa a un fenémeno de fragilidad de la memoria
genealdgica entre los pastores phinayenes ya que, en efecto, son muy pocos los
egos que recuerdan quiénes fueron sus antepasados mds alld de esta generacion.
Finalmente, un nimero importante de individuos son de origen fordneo (sobre
todo en G+1 y G+2), y ello remitiria a una tendencia migratoria que amerita
ser investigada. De todos modos, muchos de los fordneos no necesariamente son
migrantes, ya que puede tratarse de los antepasados de un Ego que si lo ha hecho
mientras que ellos continuaron residiendo en otro sitio.

Endogamia, virilocalidad, fragilidad de la memoria genealégica y migracién
resultan, entonces, las caracteristicas sobresalientes de una primera aproximacién
al universo parental phinayense. ;Qué revelan estas caracteristicas acerca de la
fisonomia actual de Phinaya? Comencemos por la tltima de ellas.

Si se considera que el promedio de edad de los egos encuestados —o inferidos a
partir de las genealogias— es cercano a los 40 afios y que la edad promedio en la
que las parejas tienen su primer hijo es a los 20 afios, es razonable concluir que,
grosso modo, la informacién acerca del lugar de origen de Ego Pa, Ego WPa, Ego
PaPa remite a un fenémeno de movilidad que nos retrotrae sesenta y ochenta afios
en el tiempo. ;De qué lugares provienen los individuos que efectivamente migraron
a Phinaya y cudles son los lugares de origen de sus antepasados? Conviene responder
a esta cuestion con cierto detalle.
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Una de las caracteristicas sobresalientes del sur peruano consiste en la gran
diversidad ecoldgica concentrada en un espacio territorial relativamente reducido.
Los contrastes entre los diversos paisajes altitudinales se suceden abruptamente
en cuestién de escasos kilémetros, y las poblaciones que habitan los diferentes
pisos por lo general estdn relacionadas entre si en virtud, entre otras cosas, de una
serie compleja de intercambios econémicos y maritales.”® Los centros de migracién
hacia Phinaya estdn ubicados en un espacio relativamente reducido, ordenado
alrededor de su cercania a la interseccién del meridiano 71 y el paralelo 14 (i.e. 71°
de longitud oeste y 14° de latitud sur).” Los tres centros migratorios identificados
agrupan, en su mayoria, a poblaciones rurales de los departamentos del Cuzco,
Puno y los pueblos aledafios a Phinaya (cuadro 2.3).

La informacién registrada en el cuadro 2.3 permite apreciar la composicién del
sector migrante en Phinaya, la movilidad espacial del conjunto de las familias del
pueblo asi como la de sus parientes en las lineas ascendentes. Del conjunto de las
124 familias nucleares, poco mds del 60% consiste en jefes de familia en las que
al menos uno de los cényuges ha nacido fuera de Phinaya. Si a ello se le suma
la informacién relativa a las dos generaciones ascendentes, se observa que 357
individuos, sobre un total de 1.240 (casi el 30%), constituye una poblacién cuyo
origen es fordneo y que estd vinculada con Phinaya sea por haber migrado a este
pueblo o porque algunos de sus descendientes asi lo hicieron en el transcurso de
los dltimos ochenta afios. Estos individuos pueden ser hombres que se unieron
con mujeres de Phinaya, mujeres que se casaron con hombres del pueblo, parejas
de un mismo sitio o de sitios diferentes que migraron al pueblo durante el lapso
de tiempo ponderado o, finalmente, los parientes en las lineas ascendentes de uno
u otro de los egos encuestados en cualquiera de las situaciones referidas, y que no
necesariamente migraron a Phinaya.

26 Ver el capitulo 4.

%7 Para la ubicacién de los sitios de origen de la poblacién migrante se consulté el fndice toponimico
del mapa del Perit (Lamas y Encarnacién 1976).
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Cuadro 2.3

Lugar de origen de la poblacién fordnea

Generacién Ego MF/MM

2 A

Procedencia

Puno

Quelqaya 2 4 1 3 5 1 1

(71°, 14°)

Nufioa 217 |2 4 1 L I 1 1
(71°, 14°)

Carabaya 1 4 2 2 3 7 1 2 12 1 1 6 1
(70°, 14°)

Corani 2 3 2 1

(71°, 14°)

Santa Rosa 6 1 1 3 3 7

(71°,15°)

Puno (?) 3 4 4 1 4 9 6 6

Cuzco

Marcapata 5.9 7 2 2 16 23 16 3 12
(71°,13°)

Chimboya 1 2

(71°, 14°)

Pitumarca 1 2 3 1 1 1 1

(71°, 14°)

Sicuani 3 1 6 2 13 2 2 1 5 1 6 3
(71°, 14°)

Marangani | 2|2 1 1 1 5 1

(71°, 14°)

Esipinar (?) 1

Urcos 2 1

(72°, 14°)

Cuzco (?) 1 1

Phinaya
Midma 1 3 1 2 6 1 2| 2 6
(71°, 14°)
Sallma 1 1
(71°, 14°)
Sallani 1 1 1
(71°, 14°)
Cullunuma 1 2
(71°, 14°)
Santa Bérbara 1 3
(71°, 14°)
Total 14 25 26 8 12 68 3 2 7 5 70 3 1 1 2 44 9 5 1 4 40 1 6

NOTA. Las cifras del cuadro informan acerca del lugar de origen de los cényuges de cada pareja. No
debe desorientar al lector encontrar en algunas entradas un nimero impar, ya que los cényuges de

muchas de ellas no tienen por qué haber nacido en un mismo sitio. El signo “?” junto a las entradas
Puno y Cuzco remite al hecho de que se desconoce el lugar de origen preciso de los migrantes
y q et gen p g

provenientes de ambos centros.
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Se pudo identificar casi una veintena de lugares de origen de la poblacién migrante
(o de sus antepasados) que se han agrupado en tres conjuntos. Ello obedece a una
razén de tipo expositivo mds que explicativo, ya que el ordenamiento propuesto
contiene también los elementos para hacer una clasificacién de tipo, por ejemplo,
ecolégico y productivo. En efecto, la mayoria de los sitios agrupados en el
departamento de Puno consiste en poblaciones rurales ubicadas en las zonas altas
de las provincias de Carabaya y Melgar especializadas en el pastoreo de alpacas,
llamas ovejas. Los sitios agrupados en torno a Phinaya consisten también en
poblaciones pastoriles, cuatro de las cuales son las comunidades campesinas con las
que Phinaya conforma el centro poblado homénimo.?® Los sitios pertenecientes
al departamento del Cuzco consisten en poblaciones ubicadas en la linea de los
3.400 metros sobre el nivel del mar cuya actividad productiva fundamental es
la agricultura. Lo que a primera vista puede inferirse de la distribucién de las
familias fordnea es que una parte importante de la poblacién actual, y sobre todo
pretérita, ha migrado a Phinaya desde, bdsicamente, dos tipos de zonas ecoldgicas
contrastantes. Las respectivas ubicaciones altitudinales de estas zonas, asi como
sus respectivas especializaciones productivas, informan acerca de un patrén de
movilidad que permite comprender la conformacién poblacional de Phinaya, y
sus formas alternativas de organizacién social, en términos “dindmicos” (Alber
1999 [1990]: 91 y ss.). Veamos de qué manera se comprueba esto en las diferentes

generaciones.

Los centros Puno y Cuzco proveen los contingentes migratorios numéricamente
mds importantes. Del total de los individuos de las tres generaciones cuyo origen
no es phinayense, 148 pertenecen al primero y 173 al segundo. El nimero de
individuos oriundos de las comunidades aledanas a Phinaya es notoriamente
menor, tratdndose de 36 casos. Con variaciones internas poco significativas, este
patron se repite en cada generacion.

En GO el patrén migratorio parece haber sido el siguiente. Desde el centro Puno
apenas 4 hombres se trasladaron a Phinaya, en contraposicion con 10 mujeres y
6 hombres y mujeres en calidad de parejas, lo que suma un total de 20 casos. Del
centro Phinaya los migrantes suman 5 casos, 3 hombres y mujeres en calidad de
parejas y 2 mujeres. Del centro Cuzco el nimero de mujeres migrantes (13) vuelve

8 Santa Bérbara se encuentra ubicada a menor altura en la carretera que conecta Phinaya con
Sicuani. La actividad productiva de esta poblacién combina la cria de ganado, la agricultura y el
comercio en pequefa escala.
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a ser mayor al de los hombres (10), y el nimero de individuos pertenecientes a
parejas en las que ambos miembros migraron a Phinaya es mayor, alcanzando un
total de 17 casos. En este sentido, el patrén migratorio hacia Phinaya se adecua a la
generalizacién propuesta antes segtin la cual el nimero de migrantes provenientes
del centro Cuzco es mayor al de los centros Puno y Phinaya. A su vez, el nimero
de parejas migrantes es menor, en este nivel generacional, al de los individuos
aislados, en el sentido de que cada uno de ellos se trasladé al pueblo en funcién del
vinculo de afinidad contraido con habitantes de Phinaya.

Una distribucién similar se aprecia en G+1 y G+2. En G+1 Ego Pa, el mayor
nimero de individuos migrantes —o cuyo origen no es phinayense— es el de
las parejas provenientes de la regién de agricultores del Cuzco y de la regién de
pastores de Puno; en ambos casos el nimero de parejas propiamente dichas es
notoriamente mayor al de individuos aislados. Lo mismo se aprecia en G+1 Ego
WPa asi como también en las dos otras categorias de parientes registradas en G+2

(Ego FPay Ego MPa).

Estas distribuciones permiten identificar tres caracteristicas sobresalientes de lo
que pudo haber sido el patrén migratorio hacia Phinaya a lo largo de los tltimos
ochenta afos. En primer lugar, el niimero de parejas migrantes es notoriamente
mayor al nimero de individuos aislados que se trasladaron al pueblo por razones
de alianza matrimonial. El nimero de estas parejas —y el de las parejas fordneas
propiamente dichas que no necesariamente han migrado— no sélo es constante
a lo largo de las tres generaciones, sino que aumenta a medida que se retrocede
en el tempo. En segundo lugar, los centros de migracién que proveen el mayor
contingente migratorio son las zonas de pastoreo de Puno y las zonas agricolas del
Cuzco. Ello sugiere cierta pauta de ocupacién territorial en virtud de la cual tanto
pastores como agricultores se trasladaron a Phinaya en algiin momento del siglo
XX, siguiendo una légica de movilidad espacial propia para cada tipo de sociedad.
Finalmente, el mayor volumen de poblacién migrante corresponde al centro
Cuzco lo que, nuevamente, informa de un grado de articulacién significativo
entre sociedades pastoriles y agricolas. ;En qué términos es posible explicar esta
articulacién? Para responder a esta pregunta deben precisarse aun mds los centros

con los que Phinaya mantiene vinculos mds o menos regulares.

La ubicacién del pueblo de Phinaya en la provincia de Canchis en general y en
el distrito de Pitumarca en particular es, en cierto sentido, excepcional. Como
se ha visto, Phinaya ocupa la porcién nororiental mas extrema del distrito mds
septentrional de la provincia. Todas las capitales distritales se ubican a una altura
promedio de 3.400 metros sobre el nivel del mar y se dedican primordialmente
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a la agricultura. Los pueblos de los distritos mds septentrionales (Pitumarca y
Checacupe), ubicados al oeste de sus respectivas capitales, se elevan por sobre los
4.200 metros sobre el nivel del mar y se dedican fundamentalmente al pastoreo de
alpacas y llamas. La provincia en su conjunto, por lo tanto, presenta una divisién
marcada en lo que respecta a sus actividades productivas. Ahora bien, el mayor
numero de individuos fordneos (o sus descendientes) que han migrado a Phinaya
a lo largo del tiempo provienen, notablemente, de los pueblos de Marcapata (95),
Quelqaya (17), Nufoa (22), Carabaya (43), Santa Rosa (21), Puno en general
(37) y Midma-Huancané (24).” Estos pueblos comparten entre si vinculos més
estrechos que los que comparte Phinaya con el resto de los pueblos del distrito de
Pitumarca. ;En qué consisten estos vinculos? Pues bien, en la misma dindmica de
la actividad pastoril en la que se encuentran involucrados. En efecto, los cuatro
pueblos del grupo Puno de los que proviene la mayoria del contingente migratorio
son exclusivamente pastoriles. Marcapata, por su parte, combina agricultura con
ganaderfa, la Gltima de las cuales se practica en sus partes altas (es decir, en la
frontera septentrional de Phinaya). Midma-Huancané, finalmente, es el tnico de
los pueblos del grupo Phinaya de los que provienen un niimero significativo de
migrantes y se encuentra, junto con Phinaya, ocupando la porcién oriental del
distrito dedicada al pastoreo. En este sentido, el pueblo de Phinaya se opone al
resto de los pueblos que componen Pitumarca, y gran parte de su constitucién
actual puede entenderse si se lo piensa desde la perspectiva que ofrece su ubicacién

en el espacio ecoldgico, productivo y social que se articula a su alrededor.

Toda sociedad de pastores, aunque se encuentre circunscripta a un espacio territorial
determinado, es necesariamente mdévil, y lo es, bdsicamente, por dos motivos. En
primer lugar, la misma disponibilidad de las fuentes de sustento de los recursos
productivos estd sujeta a variaciones estacionales que redundan en la movilizacién
de la poblacién y sus rebafos a lo largo del ciclo anual. Es decir, la disponibilidad
de los pastos no es continua a lo largo del ano y, por lo tanto, cada familia debe
trasladar sus hatos a porciones anegadas del territorio durante la estacién seca. En
segundo lugar, las fuentes de abastecimientos necesarios para complementar la
dieta anual de las familias no se encuentran, en su totalidad, en el medio ecolégico
en el que habitan. La obtencién de una serie de productos como coca, chusio, papa,
maiz, moraya, cebada, etc., involucra la realizacién de viajes interzonales pautados
a lo largo del ciclo anual. Si bien ambos tipos de movilidad se observan todavia
en Phinaya, es razonable suponer un mayor grado en su extension y alcance en un

» Es posible que muchos de los migrantes provenientes de Puno (?) pertenezcan a alguno de los
cuatro pueblos referidos.
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pasado relativamente reciente en el que los esfuerzos del Estado por circunscribir
la vida de las poblaciones rurales del sur peruano bajo criterios territoriales ajenos
a ellas no habian dejado sentir toda su influencia. El nimero, la distribucién y el
lugar de procedencia de la poblacién migrante de Phinaya, asi como su misma
ubicacién geogrifica, invitan a concebir este pueblo como un punto de paso y
un punto de encuentro. Es decir, la distribucién de los lugares de origen de la
poblacién migrante se ordena a lo largo de un eje espacial que se presenta como
una suerte de corredor a lo largo del cual las familias de pastores se desplazaban
sea en busca de pastos hacia otras tierras altas o en busca de alimentos hacia las
tierras bajas a lo largo del afio. Desde un punto de vista geografico, Marcapata
resulta el centro ecoldgico-productivo estratégicamente mejor ubicado para suplir
las necesidades de los grupos de pastores de la regién, y Phinaya, un punto de paso
obligado en el camino hacia Marcapata.®® La trashumancia de grupos de pastores
de la regién de Puno hacia Marcapata parece haber sido la prictica regular antes
de la reforma agraria, precisamente cuando el territorio de Phinaya era propiedad
de las haciendas cuyos gamonales eran originarios de la parte baja del distrito,
Pitumarca. Muchos de estos pastores permanecian, con sus ganados, en los
territorios de las haciendas en su camino a las tierras bajas durante periodos mds o
menos prolongados a cambio de lo cual debian pastar el ganado de los gamonales.
Este mismo fenémeno hace de Phinaya un punto de encuentro, en este caso, entre
pastores y agricultores. La expropiacién y la redistribucién de tierras que trajo
consigo la reforma agraria en la regién redundaron en que muchos de los antiguos
propietarios regresasen a sus lugares de origen mientras que muchas de las familias
“de paso” comenzaron a formar parte de la nueva comunidad campesina y a
usufructuar los territorios que les fueron adjudicados. En definitiva, la adscripcién
territorial a la que fue sometida la poblacién phinayense por el Estado desde
la década de 1970 involucré un proceso —parcial, aunque no por ello menos
significativo— de “congelamiento” de la movilidad en el espacio (Sendén 2008).

Estas premisas explicarfan las razones del bajo nimero de migrantes de los tres
pueblos que, junto con Phinaya y Midma-Huancané, forman parte del centro
poblado. Precisamente, los pueblos de Sallma, Sallani y Cullunuma (de los que
provienen apenas 8 individuos a lo largo de las tres generaciones consignadas en el
cuadro 2.3) se encuentran mds cerca de Pitumarca, y sus actividades productivas
combinan la ganaderfa con la agricultura, lo que posibilita el acceso simultdneo a los
recursos productivos de dos zonas ecoldgicas diferentes. Estos pueblos, a diferencia

3 Esta perspectiva se encuentra corroborada por la historia (Flores Ochoa, Kuon Arce y Samanez
Argumedo 1993, Glave 1989) y la etnografia (Paz Flores 2000, Postigo 2012).
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de Phinaya, disponen de chacras en alguna porcién del territorio que los separa de
Pitumarca y, al menos en principio, estarian mds vinculados a la dindmica propia
de una sociedad agricola.’! Es decir, la excepcionalidad de Phinaya en la provincia
de Canchis no se reduce inicamente a su ubicacién geogréfica. Phinaya constituye
la poblacién mds pastoril de las poblaciones pastoriles de Canchis y, en este sentido,
se encuentra mds intimamente relacionada con poblaciones del mismo tipo con
las cuales ocupa un espacio social y productivo en consonancia con la dindmica
propia de este tipo de sociedades. El distrito de Pitumarca pareciera terminar all{
donde empieza Phinaya.

;Cémo entender, entonces, el protagonismo de los términos “Consachapi” e
“Ilave” en lo que respecta a la organizacién del pueblo? Los nombres de las dos
mitades de Phinaya remiten a la organizacién politica de la capital del distrito de
Pitumarca, asi como también a los ayllus en los que antiguamente estaba dividido
el repartimiento del mismo nombre. Evidentemente, la organizacién social de
Pitumarca dejé su impronta en el resto de las poblaciones que conforman el actual
distrito; pero hasta qué punto su influencia fue definitiva resulta un problema
complejo y estd sujeto al tipo de consideraciones que hemos realizado con respecto

a Phinaya.

Resta dar cuenta del nimero de individuos provenientes de Sicuani (45). Esta
ciudad, capital de la provincia de Canchis, es uno de los centros comerciales mds
importantes de la regién. Un volumen importante de la poblacién sicuanena
estd dedicado al acopio de la fibra de alpaca y su ulterior venta a los centros
exportadores. El impacto de Sicuani en las poblaciones rurales de la provincia
es de larga data. No resulta extraordinario, por tanto, que en sus incursiones al
campo los comerciantes de fibra hayan sabido consolidar a lo largo de los afos
s6lidos vinculos con algunas de las familias de las poblaciones que, como Phinaya,

se dedican exclusivamente a la actividad pastoril.**

El perfil del conjunto de las familias que habitan Phinaya estd intimamente
relacionado con los tres centros de los que provienen buena parte del contingente
migrante. Si bien Pitumarca resulta fundamental para comprender, al menos en
el nivel de las nomenclaturas, una parte significativa de la organizacién politica y
social del pueblo, la atraccién que ejercen esos otros dos imanes como Marcapata
y Sicuani resulta ineludible al momento concebir la légica de una sociedad de

31 Ver el capitulo 3.
32 Para un anilisis del lugar que ocupa Sicuani como centro regional en el mercado de lanas del sur
peruano ver Orlove (1977).
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pastores. La coexistencia de un modo de vida pastoril (Phinaya, sus migrantes
punefios y Marcapata), un contexto sociopolitico agricola (Pitumarca) y un polo
de atraccién mercantil (Sicuani) permite apreciar, aunque mds no sea en estos
términos, los inconvenientes de una aproximacion ahistérica al problema del ay//u
andino contemporaneo.

Tres datos demogrdficos generales de las familias de Phinaya

La familia nuclear ocupa un lugar insoslayable en el universo social phinayense.
Todo hombre, llegado a una determinada edad, tiene como ideal conseguir una
esposa con la que formar su propia familia. La familia nuclear debe diferenciarse
del grupo doméstico. Aunque en algiin momento de su ciclo de desarrollo el grupo
doméstico puede coincidir con la familia nuclear, no siempre ni necesariamente es
el caso. Toda familia nuclear estd compuesta por Ego, su esposa y sus respectivos
hijos. El estatus de jefe de familia recae tanto en el varén como en la mujer, si bien
existe cierta acentuacién del rol del hombre como jefe del grupo. El nimero de
miembros de cada familia nuclear varia segtin la edad de sus jefes.

La distribucién por edad de los jefes de familia de Phinaya arroja tres caracteristicas
generales acerca de la poblacién que resultan significativas para los propdsitos
del presente andlisis (cuadro 2.4). En primer lugar, se trata de una poblacién
relativamente joven. La mayor concentracién de jefes de familia se encuentra
ubicada entre los 30 y los 50 afios de edad. En segundo lugar, el nimero de jefes
entre los 20 y los 30 afios es, también, relativamente importante e informa que el
promedio de edad en que los hombres comienzan a formar sus propias familias
y tener hijos es alrededor de los 20 anos. En tercer lugar, el nimero promedio de
hijos del total de las familias es 4. Sin embargo, este nimero varia en relacién con
la edad relativa de los padres. La mayor concentracién de familias que tienen entre
1 y 3 hijos se encuentra en el grupo de edad entre los 20 y los 35 afios mientras que,
por su parte, el mayor niimero de familias que tienen entre 3 y 5 hijos se observa
en el grupo de edad entre los 36 y 50 afios. Son muy pocos los casos de familias
nucleares cuyos jefes superen los 40 afios de edad que tengan 1 o 2 hijos, asi como
también resulta relativamente reducido el nimero de familias que tienen mds de 5
hijos. Si bien estas cifras pueden interpretarse como una suerte de recorte temporal
en el ciclo de desarrollo del grupo familiar, todo pareciera indicar que entre los
40 y los 50 anos de edad de sus respectivos jefes, la familia nuclear adquiere su

fisonomia constitutiva consistente en una pareja de esposos y 4 o 5 hijos.
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Cuadro 2.4

Distribucién por edad de los jefes de familia de Phinaya y sus ntimeros de hijos

N® hijos 1 2 3 4 5 6 7 Total
Familias
2 3 1 6

20-25
26-30 2 2 5 3 1 1 14
31-35 1 1 3 5 2 3 15
36-40 3 3 2 2 10
41-45 2 1 1 2 4 2 1 2 15
46-50 6 5 3 2 2 1 19
51-55 2 1 2 2 1 1 1 10
56-60 1 3 1 2 1 1 9
61-65 1 2 3
66-70 2 2 4
7ly+ 1 1 1 3
Total 9 9 17 24 14 17 9 5 4 108
) (34 (72) (56) (85) (54) 35) (32) (377)

NOTA. El total de jefes de familia consignados en el cuadro obedece a que desconocemos el nimero

de hijos de 16 de ellos (5 de Ilave y 11 de Consachapi).

La perdurabilidad de la familia nuclear en el tiempo estd limitada a las uniones
de primer grado que vinculan a los individuos que la conforman. Por tanto, la
continuidad temporal de la forma de organizacién social descubierta en Phinaya
(el @yllu) no descansa en la familia nuclear como unidad aislada, sino en su
pertenencia a segmentos mayores del grupo que estdn relacionados entre si y con
sus respectivas mitades.

Pautas de residencia posmatrimonial

La importancia del matrimonio y de la conformacién de una familia se expresa en
diversos aspectos de la vida social phinayense. Todo hombre adquiere el estatus de
adulto una vez que contrae matrimonio con una mujer y sale de la casa de los padres
para formar la suya. Ello no involucra, sin embargo, que los vinculos con su familia
de orientacién se disuelvan tras la formacién de su propia familia de procreacién.
Asimismo, la consolidacién de la unién de las nuevas parejas se efecttia con la
construccién de la casa. La estancia (hatun wasi) se convierte en la unidad social
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primordial en la organizacién productiva del pueblo. Todo nuevo jefe de familia
dispone de un nimero de ganado que le es propio, que le permite insertarse en la
vida econémica de Phinaya en calidad de pastor. Los trabajos de cuidado, pastoreo,
empadre, paricion, esquila y mantenimiento general de los rebanos constituyen un
conjunto de actividades en las que estdn involucrados todos los miembros de la
familia nuclear, incluso los de temprana edad, a lo largo del ciclo anual.

Si bien el matrimonio es un factor decisivo para la adquisicién del estatus de
adulto, no todos los jefes de familia de Phinaya consagraron su unién ante la
Iglesia o el Estado. Un nimero significativo de parejas constituyen, en realidad,
uniones de hecho que no son, sin embargo, menos significativas en lo respecta al
pasaje a la vida adulta.® Pero jante quién o quiénes son legitimadas este tipo de
uniones y, sobre todo, de qué manera?

En Phinaya no existe la institucion del “matrimonio de prueba’, tan predicada
de otros lugares en los Andes, pero si existe un ritual matrimonial por el que
pasan todos los individuos que forman una nueva familia. Para el caso de muchas
sociedades agricolas del drea andina se ha observado que la unién matrimonial es
antecedida por un periodo de convivencia, por lo general virilocal, de duracién
variable. Ese periodo contempla las diversas funciones de introducir a la futura
esposa en la familia del esposo, crear y reforzar las nuevas redes parentales entre
las familias involucradas en la unién, proveer la oportunidad para la acumulacién
de los recursos necesarios que se movilizardn una vez consumado el matrimonio y
funcionar como un periodo de prueba en el que se evalda la viabilidad de la futura
pareja (Price 1965). Esta institucién es conocida bajo los nombres de watanaki o
servinakuy. Se ha sostenido también que el servinakuy, mas que un matrimonio de
prueba, es uno de los pasos necesarios en el proceso matrimonial. El matrimonio,
lejos de ser un acto aislado, es el resultado de un proceso que se prolonga en el
tiempo y que consiste en diversas instancias: el noviazgo, la mutua aceptacién
privada entre las partes involucradas (warmi palabrakuy), el servinakuy (inicio de
la vida marital en la casa de HPa), el rito del matrimonio religioso (casa rakuy) v,
eventualmente, la unién civil (Albé 1972a, Carter 1977, Marzal 1988 [1977]).
En Phinaya y sus alrededores existe una préctica bastante generalizada a la que
se refiere mediante los términos servinakuy, ghachun munakuy o warmi manay, y
que consiste en la instancia ritual por excelencia que sella la unién matrimonial a
los ojos de las partes involucradas —los cényuges y sus respectivas familias— y el
resto del grupo.

% Los phinayenses se refieren a este tipo de uniones mediante las expresiones en castellano de
“juntados” o “convivientes”.
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El servinakuy en Phinaya consiste en un ritual en el cual el novio y sus padres
realizan una visita a la casa de los padres de la futura esposa con el fin de pedir su
mano y trasladarla a su nueva casa. Si bien los diversos relatos que hemos podido
recopilar en el terreno no se reducen a una lectura univoca, en el presente contexto
resulta pertinente subrayar algunas notas comunes. Una serie de caracteristicas
del rito remiten a la institucién conocida en la literatura antropoldgica como
“matrimonio por captura’. Mds alld de que la visita sea realizada por la noche,
que el ingreso a la casa de los padres de la novia sea percibido como una estrategia
relativamente engafiosa y que la atmdésfera en la que se lleva a cabo la ceremonia
presente cierta tirantez entre las partes involucradas, el acto en su conjunto remite
a una préctica sistemdtica que legitima la unién de la pareja. El cardcter regular
de la prictica consiste en la salida de una mujer (ghachun) de su propia casa y el
traslado a la casa de su esposo, con el mutuo consentimiento de los padres y otros
miembros adultos de ambas familias. El ideal de residencia posmatrimonial es
marcadamente virilocal, pero ello estd sujeto a variaciones que serdn tratadas de
inmediato. Todo esto no niega que el servinakuy esté antecedido por un periodo
de noviazgo y sucedido por un periodo relativo de prueba, asi como tampoco
la consagracién del matrimonio ante la Iglesia o el Estado. Sin embargo, esta
consagracién pocas veces logra concretarse en un niimero importante de casos. El
cardcter relativamente eventual del matrimonio civil o eclesidstico y la persistencia
del ritual invita a pensar que en Phinaya esta institucién es la que sanciona la unién
entre hombres y mujeres. En otros términos, en el servinakuy estin expresados
todos los elementos en virtud de los cuales dos individuos realizan el pasaje a la
vida adulta constituyendo una nueva y legitima pareja a los ojos de sus pares.*

El matrimonio, entonces, trae aparejada la construccién de una nueva vivienda en
la que se instalardn los cényuges y sus animales, por lo general heredados antes del
matrimonio y con ocasion de su celebracién. En muchos casos, la construccién
de la hatun wasi se realiza en una porcién del territorio aledafia a la estancia que
habita la familia nuclear de uno de los cényuges. Al respecto, resulta necesario

3 Nuestro punto de vista sobre el particular se acerca al expresado por Oscar Nifiez del Prado
hace mds de medio siglo: “Sin embargo, los observadores podrdn tener una impresién diferente
si se basan sé6lo en la encuesta o la interview, utilizando las palabras «casaray» o «casaracuy», pues
los indigenas que no han llenado el rito catélico, al ser preguntados, invariablemente responderdn
que no estdn casados, y dirdn que solamente conviven (‘tiyallaykun’), debido a que con la palabra
de origen castellano «casaray» o «casaracuy» se identifica solo el matrimonio catdlico, en cambio,
el matrimonio real, socialmente establecido, constituye el «warmichakuy», serd considerado
seguramente como un equivalente del «sirvinakuy» o matrimonio de prueba, tan generalizado en
la literatura sociolégica peruana” (Nufiez del Prado 1958: 27). Desafortunadamente carecemos de
cifras precisas acerca del nimero de parejas “convivientes” y “casadas” en Phinaya.

114



Parentesco y organizacion social

mencionar un aspecto de la sociedad phinayense que serd objeto de consideracién
mis adelante: la movilidad involucrada en el cambio de residencia posmatrimonial
redunda en la conformacién de pequefas aglomeraciones de estancias habitadas
por familias nucleares, algunos de cuyos miembros estin relacionados entre si
mediante vinculos agnaticios. Estas aglomeraciones, a su vez, estarfan en principio
asociadas con la divisién sectorial y dual del pueblo.

Es dificil hablar de un tnico patrén de residencia posmatrimonial en Phinaya, ya
que en el andlisis de los matrimonios se advierte la presencia simultdnea de pautas
de virilocalidad, uxorilocalidad, neolocalidad y natolocalidad en proporciones
diversas. Los dos primeros términos describen la situacién en la que una mujer o
un hombre de un determinado sector y mitad (Phaco/Ilave), se traslada a residir al
sector y mitad del que es originario su partenaire (Ttalla/Consachapi). El término
“neolocalidad” define la situacién en la que los cdnyuges, sean del mismo sector
o mitad, o de sectores o mitades distintas, se trasladan a residir a un nuevo sito.
La situacién contemplada bajo el término “natolocalidad” consiste en aquellos
casos en los que ambos partenaires son originarios de un mismo sector (y mitad) y
permanecen en él luego del matrimonio.

En términos generales se aprecia que el ideal de la virilocalidad se cumple en
Phinaya. El nimero de estos casos (51) duplica a los de uxorilocalidad (22) y estos
tltimos, a su vez, son mayores que los de neolocalidad (15) y natolocalidad (10)
(cuadro 2.5).

Cuadro 2.5

Pautas de residencia posmatrimonial de las parejas de Phinaya

Virilocalidad | Uxorilocalidad Neolocalidad Natolocalidad
19 5 15 10 13 62

3PP
1118C 213C 3112C 317C 8I5C 27135C
32 32
PQF
gPQ 15117C 15117C
17 17
FQP
g ? 1017C 1017C
51 22 15 10 13 111
Total
26125C 12110C 3112C 317C 8I5C 52159C

(P = “phinayense”, F = “fordneo”, ? = “residencia posmatrimonial desconocida’, I = “Ilave”, C =
« o
Consachapi”)

NOTA. Los 13 casos no registrados en el cuadro consisten en parejas en las que ambos conyuges son
fordneos (8 de Ilave y 5 de Consachapi).
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Si nos concentramos exclusivamente en los partenaires que han nacido en Phinaya,
la distribucién de las cifras, aunque no desmiente el ideal mencionado, al menos
lo relativiza, ya que las pautas de residencia posmatrimonial se reparten de manera
aleatoria. Ello depende, sin embargo, de la manera en que se interpreten dos de
los términos de residencia posmatrimonial diferenciados. Precisamente, el punto
de vista adoptado para determinar estas pautas ha sido el sector de pertenencia de
los cényuges. Ahora bien, si se recuerda que cada uno de los sectores estd a su vez
subdividido en un ntimero de estancias habitadas por diversas familias (cuadro
2.1), las uniones matrimoniales entre hombres y mujeres pertenecientes a un
mismo sector pueden ajustarse a un patrén de residencia virilocal. Por ejemplo, un
hombre de Jukyaisana desposa a una mujer de Aqollo (ambas estancias del sector
Tres Estrellas de Chimboya), y es la mujer quien se traslada al lugar de nacimiento
de su esposo. Por lo general esto es lo que ocurre en los casos de natolocalidad,
y consecuentemente estos casos pueden reinterpretarse como instancias de
virilocalidad. Otro tanto sucede con los casos de neolocalidad, aunque su légica
es ligeramente distinta y estd relacionada con un proceso sobre el que volveremos
més adelante. Mds alld de estas precisiones, aqui resulta ilustrativo adoptar la
perspectiva de la organizacion de Phinaya en mitades.

La divisién del pueblo en mitades permite reagrupar los diversos casos de
residencia posmatrimonial desde una perspectiva més abarcadora que involucra,
sino una regla, al menos un comdn denominador para describirlos. El nimero de
uniones en las que ambos partenaires nacieron en Phinaya informa acerca de un
indice de endogamia significativo que no tiene por qué adecuarse a un modelo de
organizacién en mitades vinculadas entre si mediante el intercambio sistemdtico de
mujeres. El nimero de parejas cuyos miembros son originarios del mismo sector
(natolocalidad) va en contra de una practica de esta naturaleza. La endogamia, en
este sentido, estarfa también relacionada con las uniones matrimoniales celebradas
en el interior de una misma mitad.

El ndmero de uniones celebradas entre partenaires de la misma mitad es superior
a la situacién inversa (29 y 20) vy, si se descuentan los casos de natolocalidad, el
numero es ligeramente el mismo (19 y 20). Este subtotal puede desagregarse de
la siguiente manera: a) de los 19 casos de virilocalidad, 6 corresponden a uniones
entre partenaires de la misma mitad y 13 a uniones entre partenaires de mitades
distintas; b) los 5 casos de uxorilocalidad consisten en parejas cuyos miembros
son originarios de mitades diferentes; y ¢) los 15 casos de neolocalidad se reparten
en 13 parejas cuyos miembros son de la misma mitad y 2 parejas cuyos conyuges
son originarios de mitades diferentes. En definitiva, la diferencia en el nimero
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de uniones celebradas entre miembros pertenecientes a la misma mitad y entre
aquellos pertenecientes a mitades diferentes resulta, en términos relativos, baja
(cuadro 2.6).

Cuadro 2.6
Distribucién de las pautas de residencia posmatrimonial de las parejas originarias de
Phinaya de acuerdo con la mitad en la que nacieron los cényuges

Parejas = Mitad # Mitad

Residencia 3CyQ2CJ31yQ1I 4CyQ141yQC izl
Natolocalidad 7 3 10
Virilocalidad 3 3 4 9 19
Ugxorilocalidad 2 3 5
Neolocalidad 8 5 2 15

18 11 6 14 49
Total
29 20

(I = “llave”, C = “Consachapi”)

NOTA. En el cuadro se han descontado los 13 casos desconocidos que figuran en el cuadro 2.5.

La diversidad de las pautas de residencia posmatrimonial puede reinterpretarse
sobre nuevas bases si se tiene en mente que la mayorias de los casos conduce a
una situacién de ocupacion territorial en la que los diferentes sectores del pueblo
consisten en aglomeraciones de familias nucleares relacionadas entre si en virtud de
los lazos de consanguinidad existentes entre algunos de sus miembros. El nimero
de uniones virilocales, asi como el de los casos de natolocalidad, apuntan hacia
esta direccién. Incluso los casos de neolocalidad parecieran, al menos en principio,
corroborar también este supuesto, ya que se trataria de desplazamientos de familias
nucleares a otros sectores del territorio para luego formar nuevas aglomeraciones
de familias extensas, o insertarse de alguna manera en las ya existentes. Todo esto,
sin embargo, implica cambiar la perspectiva de andlisis y transitar el camino de
la descripcidn estadistica al del andlisis del pueblo en su conjunto o, lo que es lo
mismo, pasar de la descripcién del parentesco en términos de familias nucleares
a la descripcién de las relaciones que estas familias mantienen entre si. Antes de
introducirnos en ello es conveniente mencionar, siquiera brevemente, algo en
relacién con las generaciones ascendentes y con aquellas parejas en las que uno o

ambos de los conyuges son migrantes.
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La informacidn relativa a las pautas de residencia posmatrimonial es sumamente
fragmentaria para el caso de G+1 y précticamente nula en lo que respectaa G+2,y
por ello no se la ha incluido en los Gltimos dos cuadros. Sin embargo, y por razones
que serdn discutidas mds adelante, la dindmica de la residencia posmatrimonial
que hemos visto hasta aqui es generalizable a lo ocurrido hace sesenta y ochenta
afios atrds. Incluso, la diversidad en las pautas descriptas pudo haber sido mayor
antes del proceso de “congelamiento” (relativo) al que fue sometida la movilidad
espacial de las familias de Phinaya durante el proceso de reforma agraria.

El cuadro 2.3 no hace especificacion alguna con respecto al lugar de asentamiento
de las parejas o individuos migrantes. Sin embargo, en relacién con la informacién
disponible, es posible resumir la distribucién de los sitios de asentamiento de estos
migrantes. El nimero de mujeres migrantes (25) casi duplica (en consonancia con
el ideal virilocal) al de los hombres (14) y, por su parte, el niimero de las parejas
en las que ambos partenaires son migrantes (13) es significativo (en consonancia
con los casos de neolocalidad). Ahora bien, la distribucién de los lugares de
asentamiento de las mujeres, los hombres y las parejas de migrantes en cada una
de las mitades Consachapi e Ilave es tan similar que nos inclina a pensar en cierto
tipo de adecuacién al patrén de ocupacién territorial descripto para el caso de
las familias originarias (cuadro 2.7). En términos algo mds abstractos, el flujo
migratorio hacia Phinaya pareceria estar regulado por el principio de organizacién
social en mitades el cual distribuiria a esta poblacién de acuerdo con sus propias
reglas de funcionamiento.

Cuadro 2.7
Distribucién de los lugares de asentamiento de la poblacién migrante en relacién con la
divisién Consachapi e Ilave

Mitad Ilave Consachapi
4 7 4 2 20

Puno 3

Cuzco 4 5 10 5 9 7 40
Phinaya 1 2 1 1 5

Total 8 13 16 6 12 10 65

Resta, entonces, develar una tltima instancia de organizacién social que ha estado
presente de modo mds o menos tdcito a lo largo de estas pdginas, asi como durante
—al menos— los tltimos cien afios de historia en Phinaya.
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La red de parentesco entre los phinayenses

Mis alld de la metamorfosis juridico-institucional experimentada por Phinaya a lo
largo del dltimo siglo y la correspondiente distincién de las familias que residen
en ella en relacién con el tipo de acceso que tienen a los territorios de pastura,
ses posible delimitar una instancia de organizacién social en virtud de la cual las
transformaciones y diferenciaciones estudiadas puedan contrastarse ante una serie
de caracteristicas mds bien homogeneizadoras que informen acerca de aquello
que hace de este pueblo una unidad social de contornos mds o menos precisos?
Para responder a esta cuestién es preciso adoptar una perspectiva alternativa a
la que ofrece la familia nuclear como unidad elemental de andlisis. En efecto, el
reordenamiento del conjunto de las familias nucleares desde esta perspectiva pone
de manifiesto la existencia de una red de parentesco que se extiende sobre todo el
territorio de Phinaya e, incluso, lo excede.

La red en cuestién es el resultado de los vinculos que mantienen las diversas familias
nucleares a propdsito de las relaciones de parentesco existentes entre algunos
de sus miembros constitutivos. Estas relaciones adoptan, al menos, tres formas:
relaciones de descendencia, relaciones de alianza y relaciones entre dos (o mads)
familias nucleares en virtud de los vinculos de alianza que alguno de sus miembros
establecié con los miembros de una tercera familia. Es preciso, por lo tanto, realizar
una serie de precisiones acerca del diagrama que se presenta a continuacién (figura
2.2). Primeramente, éste ha sido elaborado siguiendo la ubicacién que cada uno
de los jefes de familia nuclear ocupa en la red de parentesco en funcién de los
tres tipos de relaciones (o alguno de ellos) que mantienen con alguna u otra de
las familias del pueblo. En segundo lugar, los vinculos de descendencia existentes
entre muchos de los miembros de estas familias posibilitan que la gran mayoria
del conjunto resultante pueda ser ordenado a lo largo de cuatro generaciones
(excepcionalmente cinco) separadas entre si por un periodo de veinte afos, fecha
aproximada en la que los jefes varones de las familias comienzan a procrear. En
tercer lugar, se han agrupado las familias en relacidn con las porciones de territorio
que ocupan en uno u otro de los ocho sectores en los que se divide el pueblo.
Este criterio es meramente expositivo ya que, en rigor, cada uno de los sectores
consiste en la agrupacién de un cierto nimero de estancias habitadas por una o
varias familias nucleares. Adentrarnos en el 4mbito de la toponimia phinayense
nos obligaria a presentar una cantidad de informacién adicional que involucraria
un fatigoso rodeo en la argumentacién. Finalmente, el ordenamiento de cada una
de las familias sobre las que se dispone de informacién de primera mano en la red
posibilit6 la identificacién del lugar que ocupan aquellos individuos sobre los que
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se carecia de informacién directa. Inversamente, no se consignaron en el diagrama
todos y cada uno de los individuos sobre los que si se dispone de informacién
directa ya que ello redundaria en presentar gréficamente la serie de consideraciones
que se realizaron en el apartado anterior, las cuales involucraban un nimero de
individuos cuyo origen, estado matrimonial y edad hacen que no formen parte
de la red de parentesco tal y como se la presenta aqui. De lo que ahora se trata,
precisamente, es de introducir un patrén de organizacion social que, en virtud de
sus caracteristicas estructuralmente significativas, constituye una suerte de sintesis
de los diversos aspectos del pueblo de Phinaya que hemos tratado a lo largo de

estas paginas.”

Relaciones de descendencia

Si bien en Phinaya impera un sistema de parentesco de tipo cogndtico o bilateral,
dos hechos relativos a su funcionamiento resultan significativos al momento del
andlisis. En primer lugar, y como ya se ha observado, la fragilidad de la memoria
genealdgica de los phinayenses: de la encuesta a un individuo cualquiera resulta
generalmente imposible remontarse més alld de la segunda generacién ascendente,
as{ como tampoco establecer en detalle los vinculos de alianza de aquellos parientes
ubicados en su misma generacién. De todos modos, y en segundo lugar, el
reordenamiento de los jefes de familia de acuerdo con el lugar que ocupan en
la red de parentesco demuestra cierta continuidad en la ocupacién del territorio
por familias cuyos jefes estén vinculados entre si de manera agnaticia. En este
sentido exclusivo es posible postular cierta tendencia a la “patrilinealidad” en
virtud de la cual los descendientes masculinos —o una parte de ellos— de un
mismo antepasado, también masculino, tienden a ocupar a lo largo del tiempo
una determinada porcién del territorio del pueblo. Permitasenos subrayar ambos
hechos mediante un breve ejemplo. En la linea de descendencia niimero 17
(hgura 2.2) aparecen subrayados cuatro egos masculinos relacionados entre si

%5 En la figura 2.2 se han subrayado en color negro los jefes de familia encuestados o consignados
en los padrones de 1991 y 1993. Del total de los 124 jefes de familia sobre los que se dispone
informacién (incluidas tres mujeres), en 11 casos (4 de Ilave y 7 de Consachapi) ha sido imposible
ubicar el sitio que ocupan en la red. Entre estos tltimos, 6 corresponden a parejas en las que
ambos conyuges nacieron fuera de Phinaya. Existen otros 11 casos (5 de Consachapi y 6 de
Ilave) en los que, si bien han podido ser ubicados en la red, no se pudo identificar la unién
matrimonial establecida o la relacién con sus respectivas lineas de descendencia. La identificacion
de estas familias permitid, sin embargo, determinar el lugar que ocupan en la red otros 34 jefes de
familia relacionados con alguna u otra de ellas. En este sentido, el universo parental phinayense
presentado en la figura 2.2 —que no pretende ser exhaustiva— estd conformado por las relaciones
de descendencia y alianza de 147 familias nucleares.
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en virtud de su descendencia de un mismo antepasado masculino comtn. De
haberse encuestado solamente a uno u otro de los egos ubicado en G-1 no se
hubiese podido inferir el antepasado ubicado en G+2 ya que, por norma general,
la memoria genealégica no se remonta mds alld de dos generaciones ascendentes.
El hecho de que dos de los jefes de familia encuestados se ubican una generacién
mis arriba y que ellos sean los ascendientes (F y B mayor) de los egos mencionados
fue lo que permitié acceder al antepasado en cuestién en G+2.%° En este sentido,
es posible postular la generalizacién de que a un patronimico determinado le
corresponde un topénimo determinado o, lo que es lo mismo, que el territorio
de pastoreo que dispone la estancia X es (y ha sido) habitado por la descendencia
masculina (o parte de ella) de un antepasado masculino Y. Consecuentemente, un
numero importante de las familias nucleares puede ser reagrupado en 48 lineas de
descendencia agnaticias (20 de Consachapi y 28 de Ilave) muchas de las cuales,
con mayor o menor profundidad genealdgica, ocupan (u ocuparon) porciones
definidas del territorio del pueblo.

Estas lineas de descendencia son susceptibles de clasificarse en dos grupos si se las
observa desde la perspectiva que ofrece el lugar de origen del antepasado masculino
mds remoto quien, en la mayoria de los casos, estd ubicado en G+1: a) lineas en las
que el antepasado mds remoto es originario de Phinaya (22), y b) lineas en las que
el antepasado mds remoto ha migrado a Phinaya (26) y que se insert6 en la red de
parentesco en virtud de los vinculos de alianza contraidos con las mujeres de otras
lineas formando, de este modo, sus propias lineas de descendencia (cuadro 2.8).%”

% Un namero importante de estudios etnogrificos y etnolégicos consagrados a sociedades

de pastores de otras latitudes han subrayado estas dos caracteristicas relativas a sus formas de
organizacion social: la tendencia a la agnacion y la fragilidad en la memoria genealdgica designada,
algunas veces, “amnesia genealdgica” (Sendén 2008).

% De los antepasados migrantes mds remotos de este grupo 7 se ubican en G+2 mientras que el
resto (19) lo hace en G+1. No se considerardn lineas de descendencia aquellas que eventualmente
podrian estar inauguradas por individuos que, en GO, hayan contraido alianzas matrimoniales con
algunas de las mujeres pertenecientes a otras de las lineas de descendencia identificadas.
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Cuadro 2.8
Lineas de descendencia agnaticias en Phinaya

Antepasado Antepasado Antepasado Total
Continuidad de Phinaya fordneo
15 19 34

Linea
continua Cc9 16 C6 113 C15 119
Linea 7 7 14
interrumpida C4 I3 Cl1 I6 (OF) I9
Total 22 26 48
C13 19 c7 119 C20 128

(C = “Consachapi”, I = “Ilave”)

Entre las distintas lineas de descendencia existe una diferencia relacionada con la
continuidad temporal en la ocupacién de porciones definidas del territorio. Desde
esta perspectiva, se advierte la siguiente distribucién: a) en el interior de la primera
categoria, las 22 lineas cuyo antepasado mds remoto es un phinayense se reparten
en 15 casos en los que la continuidad temporal de la ocupacién de una porcién
del territorio por parte de la descendencia masculina se prolonga a lo largo de las
cuatro generaciones, y 7 casos en los que dicha continuidad se ve interrumpida
en algtin momento del tiempo, y b) en la segunda categoria, aquella en la que los
antepasados mds remotos de las lineas en cuestién son fordneos, ocurren 19 casos
de continuidad y 7 de ruptura.

Las familias que ocupan el territorio de Phinaya, en virtud de la red de parentesco
en la que estdn insertas, se reagrupan en 34 lineas de descendencia que contintian
ocupando una porcién fija del territorio del pueblo y 14 lineas en las que dicha
continuidad se ve interrumpida. Desde la perspectiva que ofrecen estas lineas,
entonces, es posible constatar los siguientes hechos. En primer lugar, el nimero
de lineas que encuentran como antepasado mds remoto a un phinayense es
ligeramente menor a aquellas en las que el antepasado en cuestién resulta ser
fordneo, lo que remite nuevamente al problema del lugar que ocupa y ocupé el
sector migrante en la constitucion actual del pueblo. Sin embargo, el nimero de
lineas que contintian en el tiempo desde G+2 —incluidas aquellas en los que el
antepasado mds remoto es un migrante— es significativamente mayor al de las
lineas que se interrumpen. Ello informa acerca de cierto sentido de pertenencia
a una u otra de las mitades en virtud del lazo parental que une, generacién
tras generacion, a aquellas familias que residen en ellas. En otros términos, la
continuidad temporal en la ocupacién de porciones territoriales del pueblo permite
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apreciar cierta relacién entre parentesco y territorio en el nivel de las mitades,
aunque mds no fuera por la mera constatacién de que el mayor niimero de lineas
consignadas en la figura 2.2 son, justamente, aquellas que, a lo largo del tiempo,
estdn adscriptas a una u otra de ellas. En segundo lugar, los casos en los que la
conformacién de nuevas lineas comienzan en G+1 (es decir, aquellas en las que los
egos contemplados son migrantes y sus antepasados no han residido en Phinaya)
parecerian reproducir en el tiempo la misma situacién. Finalmente, y mds alld de
estas continuidades, los casos de quiebre o ruptura de las lineas de descendencia
también resultan significativos, sobre todo en aquellas instancias en las que los
antepasados mds remotos se ubican en G+2. Estas rupturas obedecen a dos tipos
de causas: la descendencia del antepasado desde el cual se interrumpe una linea
consiste exclusivamente en mujeres o la descendencia masculina del antepasado
en cuestion abandona su lugar de nacimiento y pasa a residir en otro sector del
pueblo.® Es precisamente este tltimo tipo de desplazamiento el que llama la
atencién. ;Quiénes son los que se desplazan y por qué motivos? La respuesta a esta
pregunta remite a los vinculos de alianza que los miembros de las distintas lineas
de descendencia han sabido establecer entre si a lo largo del tiempo y del espacio.

Relaciones de alianza

La red de parentesco representada en la figura 2.2 no sélo puede estudiarse de
manera vertical sino también horizontal. Ello permite apreciar el grado de
articulacién existente entre las diversas lineas de descendencia desde el punto de
vista de los vinculos de alianza contraidos entre sus miembros. Del conjunto de los
147 egos identificados y ubicados en la red, se aprecia la siguiente distribucién de
uniones matrimoniales de acuerdo con el lugar de origen de los cényuges de cada
pareja: @) 71 casos en los que ambos son originarios de Phinaya; b) 56 uniones en
las que al menos uno de ellos es fordneo; ¢) 9 uniones en las que ambos cényuges
son fordneos, y d) 11 casos en los que no se ha podido identificar la pareja o el
lugar de origen de los individuos ubicados en la red, y que, por lo tanto, no serdn
objeto de consideracién en las generalizaciones que siguen (cuadro 2.9).

38 Independientemente de los casos, aqui no considerados, de migracién propiamente dicha fuera
de Phinaya.
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Cuadro 2.9

Relaciones de alianza en el interior de la red de parentesco de Phinaya

Alianza Phinayenses Phinayense Fordneos
Gen. (= mitad) (# mitad) y fordneo CI C I

2 Total
9co1 | 9F | @

Q
G+2 6 2 2 1 1 3 15
G+1 8 1 3 3 4 4 4 ) 2 7 2 41
GO 9 3 2 7 6 9 2 5 2 2 47
G-1 3 11 5 5 4 7 2 2 4 1 44
26 17 12 16 15 23 8 10 2 7 6 5
e O PP PO 147
43 28 38 18 9 11
71 56

(C = “Consachapi”, I = “Ilave”, F = “fordneo”, ? = “parejas desconocidas”)®

De inmediato llama la atencién cierto patrén endogdmico en virtud del cual la
mayoria de las parejas de Phinaya estdn conformadas por cényuges originarios del
pueblo (casi el 50%). Es importante observar, sin embargo, la manera en que se
reagrupan los diversos grupos diferenciados.

En relacién con el primero de ellos (71 uniones en las que los cényuges de cada
pareja son originarios de Phinaya), se observa que un primer subgrupo consiste
en 43 casos en los que los conyuges de cada pareja son originarios de una u otra
de las mitades del pueblo (26 de Consachapi y 17 de Ilave), mientras que, por su
parte, 28 casos consisten en uniones en las que uno de los partenaires pertenece
a mitades diferentes (12 casos en los que un hombre de Consachapi desposa a
una mujer de Ilave y 16 casos en los que la situacién es inversa). Ello invita a
pensar en cierta tendencia a buscar conyuge en el interior de la misma mitad. En
segundo lugar, los 38 casos en los que un hombre de Phinaya desposa a una mujer
fordnea se desagregan en 15 parejas en las que los egos en cuestidén pertenecen

% Enla figura 2.2 se aprecian que algunos egos contrajeron mds de un matrimonio. Por tratarse
de casos excepcionales, se tomard en cuenta las primeras de las uniones contraidas por ellos. Se
identificé la presencia de cuatro hombres que se han casado mds de una vez y todos ellos estén
ubicados en G+1: linea 1 (1+) (sororato), linea 3 (2+) (sororato y segundas nupcias), linea 14 (1+)
(segundas nupcias), linea 42 (2-) (segundas nupcias).

124



Parentesco y organizacion social

a la mitad Consachapi y 23 parejas en las que pertenecen a la mitad Ilave. De la
misma manera, los 18 casos en los que es un hombre fordneo el que desposa a una
mujer phinayense se desagregan en dos subgrupos en los que en 8 casos se trata
de mujeres de Consachapi y en 10 casos, de mujeres de Ilave. En tercer lugar, los
9 casos de parejas en las que ambos partenaires son forineos y que migraron a
Phinaya se reparten en 2 parejas que residen en Consachapi y 7 parejas en Ilave.

La inferencia inmediata a esta primera aproximacién a los vinculos de afinidad
contraidos por los individuos insertos en la red de parentesco es que las uniones
en las que ambos cényuges son originarios del pueblo superan al resto de las otras
alternativas. Asimismo, en este primer grupo se advierte también un predominio
de las uniones celebradas por individuos pertenecientes a una misma mitad por
sobre la situacién inversa. En este sentido, resulta posible concebir cierta tendencia
endogdmica que se manifiesta, primero, en el interior de cada mitad, luego entre
las mitades mismas y, finalmente, en el pueblo en su totalidad. Lo interesante
de este tipo de ordenamiento es que se lo observa a lo largo del tiempo o, en
otros términos, que pareciera ser el resultado de las uniones matrimoniales que
los miembros de determinadas lineas de descendencia mantienen entre si en sus
respectivas generaciones. Es decir, los nimeros de uniones determinadas entre G+1
y G-1 (41, 47 y 44, respectivamente) son tan parejos que ofrecen una perspectiva
acerca de cémo se ha constituido el patrén de alianzas matrimoniales a lo largo
de aproximadamente sesenta afios. La distribucion de las cifras relativas a los
diversos tipos de uniones en cada generacién es lo suficientemente constante como
para sugerir un modelo que es reconstruido a partir de un patrén de endogamia
relativamente estable.*” Vuelve a surgir, sin embargo, la pregunta formulada
anteriormente: ;quiénes son los individuos que se ven obligados a buscar mujeres

fuera de su propia mitad y por qué motivos?

Los casos relativos a las uniones entre un hombre o una mujer de Phinaya y una
mujer o un hombre fordneo corroboran el lugar que ocupa el sector migrante en
la composicién del pueblo y la vigencia del ideal de residencia virilocal a lo largo
de las generaciones. Estas tltimas distribuciones demuestran que el modelo no
s6lo es reconstruido a partir de los niveles de endogamia que vinculan entre si a
las diversas lineas de descendencia, sino que también es realimentado por un flujo
migratorio constante a lo largo del tiempo. Por el momento baste subrayar que el
agrupamiento del conjunto de las parejas en las que ambos partenaires son fordneos
en G+1 vuelve a informar acerca de la existencia de una ocupacién territorial

0 Ver el capitulo 1.
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pretérita en virtud de la cual las parejas comienzan a formar sus propias lineas
de descendencia pero, siempre, dentro de los cdnones impuestos por la lgica del
conjunto parental en el que se insertan. Si bien mds adelante nos concentraremos
en este punto con mayor detalle, esto permite por lo pronto articular dos cuestiones
que intentaremos resolver en lo que resta de este capitulo: ;las razones del quiebre
de muchas de las lineas de descendencia, asi como también la conformacién de
otras nuevas, estardn acaso relacionadas con las pautas matrimoniales descubiertas?
<Hasta qué punto la migracién de nuevas familias y la ulterior conformacién de sus
propias lineas de descendencia, asi como también el establecimiento de vinculos
de alianza, tienden a propiciar este fenémeno de ruptura? Una vez que hayamos
encontrado respuesta a estos dos interrogantes podremos visualizar Phinaya en su
conjunto y presentar a sus familias constitutivas desde la perspectiva que ofrece la
organizacién del pueblo en mitades.

Continuidad y ruptura en las lineas de descendencia

Del conjunto de las lineas de descendencia que conforman la red de parentesco
en Phinaya, se contabilizaron la continuidad temporal de 34 de ellas. Entre estas
tltimas, el mayor nimero (19) consiste en lineas cuyos antepasados mds remotos
son fordneos; a este grupo le siguen de cerca las lineas (15) inauguradas por
phinayenses desde G+2. La distribucién de las lineas que se ven interrumpidas es
exactamente la misma en uno y otro caso (7) (cuadro 2.8).

Si se precisa aun mds la serie de observaciones relativas a los grados o niveles de
endogamia identificados, es posible apreciar otra caracteristica del universo parental
phinayense relevante para el andlisis. Ella consiste en que el niimero de uniones
entre miembros de lineas de descendencia que ocupan estancias pertenecientes a
un mismo sector es significativo en relacién con el nimero de uniones celebradas
entre miembros de una misma mitad. En otros términos, las familias nucleares que
ocupan una determinada porcién del territorio del pueblo no estdn relacionadas
entre si exclusivamente en funcién del vinculo de descendencia agnaticia que une
a muchos de sus miembros sino que, a su vez, se relacionan con los miembros de
otras lineas de descendencia que ocupan un mismo sector mediante los vinculos
de alianza contraidos por algunos de sus respectivos miembros. De este modo,
aunque no siempre mayoritario, el porcentaje de uniones en las que ambos
cényuges pertenecen a lineas que a su vez pertenecen a un mismo sector resulta
significativo en relacién con los porcentajes relativos a aquellas uniones en las que
cada uno de los cényuges pertenecen a la misma mitad pero a distinto sector o a
mitades distintas (cuadro 2.10).
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Cuadro 2.10
Distribucién de las uniones matrimoniales entre los phinayenses en relacién con el sector
al que pertenece cada uno de los partenaires

3 = Angel Tres
o de los | Canllini | Tt’alla | Incuyu | Ruita | Huaccollo | Phaco | Estrellas de | Total
i Andes Chimboya

3 5 1 18

Angel de los 7 2

Andes

Canllini 1 1
Ttalla 3 4 1 1 1 10
Incuyu

Ruita 9 1 4 3 1 18
Huaccollo 2 1 1 1 5
Phaco 1 1 1 1 4
Tres Estrellas 2 1 1 2 6
de Chimboya

Total 22 10 1 12 4 6 7 62

NOTA. En el cuadro se consignan tnicamente las uniones matrimoniales de las que se conoce el
sector de origen de ambos cényuges. Por ello el total de uniones (62) difiere del consignado en el
cuadro 2.9 (71), en el que sélo se expresa la mitad a la que pertenecen los miembros de las respectivas

parejas.

El nimero de uniones entre individuos pertenecientes a lineas de descendencia
ubicadas en los sectores Angel de los Andes (7), Ttalla (4), Ruita (4), Huaccollo
(1) y Tres Estrellas de Chimboya (2), ademds de informar acerca de un tercer
nivel de endogamia mds inclusivo que los ponderados hasta el momento, explicita
el criterio de exposicion adoptado en estas pdginas segin el cual el comin
denominador para describir un determinado grupo de familias es el nombre del
sector al que pertenecen. El sector, a su vez, ya no se definirfa exclusivamente
como el nombre de una determinada porcién del territorio del pueblo sino
como el denominador bajo el cual se agrupan varias familias relacionadas entre
si mediante vinculos de descendencia y alianza matrimonial. No es, entonces, un
criterio meramente territorial el que ha guiado este andlisis sino la manera en que
el territorio es definido o conceptualizado en funcién de las relaciones —en este
caso de parentesco— que mantienen entre si un grupo de familias. El territorio,

desde esta perspectiva, deviene espacio social.

127



Apyllus del Ausangate

Ahora bien, el conjunto de uniones matrimoniales registradas en la figura 2.2 no
permite afirmar la existencia de algin tipo de regulacion relativa al intercambio
matrimonial. En rigor, mds alld de la constatacién de que los conyuges de una
pareja cualquiera no comparten ningun tipo de vinculo de descendencia ni por la
linea paterna ni por la linea materna, nada categérico se puede afirmar al respecto,
salvo la existencia entre los phinayenses de una regulacién explicita en torno del
incesto que prohibe el matrimonio entre individuos emparentados, sea por la linea
paterna o materna, hasta el cuarto grado de relacién.*’ Veamos, entonces, algunas
de las caracteristicas de los vinculos de alianza establecidos entre los miembros
del pueblo en relacién con el patrén de organizacién social descripto, prestando
especial atencién a los tipos de lineas de descendencia y a las pautas de residencia
posmatrimonial involucradas.

Los casos de uniones entre individuos nacidos en Phinaya (mayoritarios) se
distribuyen en 43 matrimonios en los que Ego y W pertenecen a una u otra
de las mitades del pueblo y 28 uniones en las que los cényuges pertenecen a
mitades distintas. Las uniones celebradas entre miembros de la misma mitad se
distribuyen de modo bastante parejo a lo largo de las generaciones. Por otro lado,
el mayor nimero de uniones de este tipo agrupa a egos masculinos pertenecientes
a lineas de descendencia continuas en las que el antepasado mds remoto resulta
ser un phinayense (20 casos), asi como a egos masculinos pertenecientes a
lineas de descendencia, también continuas, que fueron inauguradas por un
antepasado migrante (14 casos). Los casos de uniones matrimoniales en las que
los cényuges son originarios de la misma mitad y pertenecen a lineas que se
interrumpen resultan excepcionales (9 casos, de los cuales 7 corresponden a egos
masculinos pertenecientes a lineas inauguradas por un phinayense y 2 a egos
que pertenecen a lineas inauguradas por un migrante). Las pautas de residencia
posmatrimonial, desde el punto de vista del cardcter continuo o discontinuo
de la linea de descendencia a la que pertenecen los egos que se desposaron con
mujeres de su misma mitad, se distribuyen del siguiente modo: a) 10 casos

de virilocalidad en los que los egos pertenecen a lineas continuas, en contra

# La regulacién en cuestién detenta un cardcter “proscriptivo”. La determinacién de reglas de
cardcter mds bien positivo, objeto de las consideraciones que siguen, deben buscarse desde otro
dngulo. Juan Ossio Acufa (1981a: 309) advirtié que, mds alld de la regla negativa, el matrimonio
en los Andes, en tanto expresién del intercambio entre grupos, encierra reglas de cardcter positivo
que son “deducibles estadisticamente”. Los casos, excepcionales, de uniones matrimoniales en la
figura 2.2 en los que existe algin tipo de emparentamiento —mediatizados por un vinculo de
afinidad— entre los cényuges, apenas suman tres: en GO, linea 26, Ego W = ZHZ; en G-1, linea

9, Ego W = FBWSD; en G-1, linea 24, Ego W = MBSWFZ.
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de 1 caso correspondiente a un Ego cuya linea se interrumpe; b) 15 casos de
natolocalidad para el mismo tipo de lineas, en contra de 2 que corresponden
a egos pertenecientes a lineas que se interrumpen; c) 2 casos de uxorilocalidad
correspondientes a uno y otro tipo de linea, y d) 8 casos de neolocalidad en los
que los egos pertenecen a lineas continuas y 5 en los que pertenecen a lineas que
se interrumpen (cuadro 2.11). Antes de extraer algin tipo de conclusion acerca
de esta serie de distribuciones es necesario presentar la informacién relativa a los
otros casos de uniones matrimoniales.

El conjunto de matrimonios en los que los conyuges pertenecen a una y otra
de las mitades del pueblo (28) se distribuye también de modo relativamente
parejo a lo largo de las generaciones y, en cierto modo, pareciera reproducir
la distribucién observada en la situacién anterior. El nimero de uniones
celebradas por egos pertenecientes a lineas de descendencia que contindan en el
tiempo vuelve a ser mayor, observandose 11 casos en las lineas cuyo antepasado
mds remoto es un phinayense y otros 11 casos en las lineas con antepasados
migrantes; el nimero de estas uniones en las que los egos masculinos pertenecen
a lineas que se interrumpen vuelve a ser, también, excepcional (6 casos). Sin
embargo, y en concordancia con la perspectiva que ofrecen las pautas de
residencia posmatrimonial, a diferencia de la situacidén anterior aqui se aprecia
un predominio notable de la virilocalidad. El niimero de uniones matrimoniales
en las que los egos masculinos pertenecen a lineas que contintian en el tiempo
—independientemente del lugar de origen de sus antepasados mds remotos— y
sus esposas se trasladan a sus respectivos lugares de residencia asciende a 16 casos,
mientras que apenas 3 casos corresponden a lineas interrumpidas. Las uniones
uxorilocales, notablemente menores, se reparten en 4 casos relativos a lineas que
contintian en el tiempo y 2 casos en los que sucede lo contrario. Las tnicas 3
uniones neolocales se reparten en 2 casos correspondientes a lineas continuas y 1
caso relativo a una linea interrumpida (cuadro 2.11).
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Cuadro 2.11
Distribucién de las uniones matrimoniales de la red de parentesco de Phinaya en relacion

con el cardcter de la linea de descendencia y el tipo de pauta de residencia posmatrimonial

Linea 3 Y $ o
: . (= mitad)
Residencia 1+ 1- 2+ 2-|1+ 1- 24+ 2-|1+ 1- 2+ 2|1+ 1- 1+ 1-
Virilocalidad 1 1 1 2 3 1 9
G+2 Nartolocalidad 3 2 5
Uxorilocalidad 1 1
Neolocalidad —ee
15
Virilocalidad 1 3 3 4 4 15
G+1 Narolocalidad 5 1 6
Uxorilocalidad 7
Neolocalidad 1 1 2
30
Virilocalidad 1 2 4 1 8 5 21
GO Natolocalidad 1 1 2
Ugxorilocalidad 1 1 1 ) 3) (1) B
Neolocalidad 3 1 3 1 1 1 (1) 10
36
Virilocalidad 2 3 2 3 4 5 19
G-1 Narolocalidad 1 3 4
Usxorilocalidad 1 1 2 1 (1) (1) (1) 4
Neolocalidad 1 2 1 1 1 1 1 () 8
36
Total 207 142 114 112 192 152 @) (1) 9 @ 7) (2)
43 28 28 7(18) ) B

NOTA. En el cuadro se han descontado aquellos casos (11) consignados en el cuadro 2.9 sobre los que
se carece de informacién. Los nimeros consignados entre paréntesis corresponden a las distribuciones
registradas en el mismo cuadro pero que aqui no se contabilizan. Estas cifras corresponden a: a) G+1:
9 casos de uniones en las que tanto Ego y W son fordneos y, por tanto, se desconoce el tipo de
pauta de residencia posmatrimonial involucrada; b) GO: 7 casos en los que egos fordneos desposaron
a mujeres phinayenses y que, por estar ubicados en esta generacién, no se los considera como
fundadores de lineas de descendencia, y ¢) G-1: 4 casos de uniones entre hombres fordneos y mujeres
de Phinaya, repartidos en 3 instancias de uxorilocalidad y 1 de neolocalidad, no contabilizados por
no considerarse fundadores de lineas de descendencia. Por otro lado, la suma de los 34 casos inferidos
de la red de parentesco (descontados los 11 casos que no pudieron ser identificados) redunda en una
distribucién alternativa de dos de las pautas de residencia posmatrimonial identificadas en el cuadro
2.5: aqui el nimero de uniones neolocales es superior a las uxorilocales.
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La informacién relativa al establecimiento de alianzas matrimoniales entre
individuos nacidos en Phinaya, desde el punto de vista del cardcter continuo o
discontinuo de las lineas de descendencia de las que provienen los cényuges y las
pautas de residencia posmatrimonial involucradas, permite establecer un segundo
nivel de precisiones —el primero estaba relacionado con los grados de endogamia
diferenciadas— también vinculado con la organizacién del pueblo en mitades. En
primer lugar, el nimero de uniones en las que las mujeres se trasladan a viviralosssitios
de residencia de sus esposos hace de la virilocalidad mucho mds que un ideal, pues
se trata de un mecanismo que articula a gran parte de las familias comprometidas
en el universo parental phinayense. Los casos de natolocalidad, lejos de relativizar
la tendencia a la virilocalidad, no sélo la reafirman sino que confirman también
el tercero de los niveles de endogamia observado anteriormente. Es decir, en las
uniones natolocales, celebradas entre individuos pertenecientes a un mismo sector,
son las mujeres quienes se trasladan a vivir junto con sus esposos. En segundo
lugar, los casos de virilocalidad y natolocalidad se agrupan mayoritariamente en
torno de aquellos egos pertenecientes a lineas de descendencia que contintian en
el tiempo y ocupan porciones delimitadas del territorio del pueblo mientras que,
numéricamente menores pero igualmente significativos, los casos de uxorilocalidad
y neolocalidad se presentan entre aquellos egos cuyas lineas de descendencia se han
visto interrumpidas.

Llegados a este punto, la imagen de Phinaya difiere considerablemente de aquella
presentada al comienzo de este capitulo. El pueblo de Phinaya consiste en un
conjunto de familias nucleares vinculadas entre si debido a su pertenencia a lineas
de descendencia —de cardcter agnaticio— que ocupan porciones definidas del
territorio a lo largo del tiempo. Estas lineas, a su vez, se relacionan entre si debido
alos vinculos de afinidad establecidos entre parte de sus miembros lo que redunda,
por fin, y en relacién con la norma de residencia posmatrimonial predominante,
en un fenémeno de endogamia que se registra en el nivel de los sectores, de las
mitades y, por lo tanto, del pueblo en su totalidad. Desde la perspectiva que
ofrecen estas lineas, existe un predominio numérico de las continuas por sobre
las que se interrumpen vy, en lo que respecta a las primeras, se observa también
un predominio de aquellas en las que el antepasado mds remoto en G+2 es un
phinayense. Sin embargo, consideradas desde G+1, el mayor nimero de lineas
continuas encuentran entre sus antepasados mds remotos a individuos que
migraron a Phinaya. Esto resulta importante debido a la afiliacion de dichas
lineas a una u otra de las mitades del pueblo. Es decir, el mayor nimero de lineas
que se prolongan en el tiempo consisten en aquellas en las que los antepasados
mds remotos (desde G+1) residieron —o atn lo hacen— en una u otra de las
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mitades en las que residen actualmente sus descendientes o, al menos, una parte
significativa de ellos. Esta parte “significativa’ es, precisamente, la que posibilita
la efectiva realizacién del tipo de organizacién que se estd analizando. Si bien la
condicién de originario o migrante no es un factor decisivo en lo que respecta
a nuestro planteo general, no debe pasarse por alto el hecho de que, dentro de
la clasificacién propuesta, el nimero mayoritario de lineas de descendencia que
se prolongan a lo largo de las cuatro generaciones esté representado por aquellas
cuyos antepasados mds remotos no son phinayenses. Sin embargo, es aun mds
relevante el hecho de que el mayor nimero de lineas puede ser reagrupado en
términos de su continuidad temporal en la ocupacién de porciones definidas del
territorio, y que las alianzas establecidas entre parte de sus miembros posibiliten,
también, dicha continuidad. De esta manera, se comprende que, por ejemplo, los
miembros masculinos jefes de familia de las lineas 1 y 9 (la primera inaugurada por
un phinayense y la segunda por un fordneo) “son” de la mitad Consachapi y los de
las lineas 36 y 45 (inauguradas por un fordneo y un phinayense, respectivamente)
“son” de la mitad Ilave (figura 2.2). Es la continuidad en la ocupacién territorial
la que crea un sentido de pertenencia o identificacién a una u otra de las mitades
atin mds restringido que aquel relacionado con el pueblo en su totalidad. Esta
identificacién no sélo redunda en un ejercicio de subordinacién constante de
la —de por si frigil— memoria genealdgica, sino que su mera posibilidad estd
condicionada por los matrimonios establecidos entre los miembros de las lineas que
efectivamente perduran en el tiempo. Precisamente, las uniones entre miembros
de la misma mitad casi duplican a las uniones entre miembros de mitades distintas
asi como también, en ambos casos, los hombres que llevan a vivir con ellos a
sus mujeres pertenecen a las lineas continuas. Asimismo, aquellas uniones que
parecieran desviarse de la regularidad expresada —aunque mds no sea en términos
estadisticos— se explican de acuerdo con la misma légica: un nimero, reducido
pero significativo, de uniones uxorilocales y neolocales corresponden a aquellos
casos en los que los hombres pertenecen a lineas que se interrumpen.

¢Qué decir, desde esta perspectiva, acerca de las uniones entre phinayenses y
fordneos? El niimero de mujeres fordneas que ingresan en la red de parentesco (38)
supera ampliamente al de los hombres migrantes que se desposan con mujeres de
Phinaya (18, de los que sdlo contabilizamos 7 en cuadro 2.11). Detengdmonos,
entonces, en el primero de este tipo de uniones. La cuota de mujeres fordneas que
contraen alianzas con hombres de Phinaya es pareja a lo largo de las generaciones,
lo que confirma que la busqueda de mujeres fuera del pueblo no es un hecho
excepcional o esporddico. A su vez, la mayoria de los egos en este tipo de uniones
pertenecen a lineas que perduran en el tiempo (34), hecho que vuelve a reafirmar
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la importancia de la continuidad de las lineas de descendencia en la ocupacién del
territorio del pueblo y la pauta de residencia posmatrimonial predominante —mds
alld del lugar de origen de los antepasados que las inauguran— como los elementos
que permiten la realizacién del tipo de organizacién social que se descubre en
Phinaya. Los casos excepcionales de neolocalidad (4) en los que hombres de Phinaya
desposaron a mujeres fordneas remiten a las mismas premisas ya que, en todos ellos,
los egos pertenecen a lineas interrumpidas. Visiblemente, pues, la cuota de mujeres
necesarias para la reproduccién del pueblo y sus mitades no la provee el conjunto
de las mujeres phinayenses y es preciso, entonces, buscarlas en otros sitos. Ello
no se explica exclusivamente por cuestiones demogréficas, ya que la distribucién
de hombres y mujeres a lo largo de las generaciones es bastante uniforme. Lo
que ocurre, entre otras cosas, es que en virtud de las alianzas establecidas por los
miembros masculinos de las generaciones mayores de una determinada linea de
descendencia, los miembros masculinos menores de esa linea se ven privados de un
numero importante de mujeres de su propia generacién por estar emparentados
con ellas a través de las alianzas establecidas por sus antepasados. El entretejido

parental genera, a medida que se va haciendo mds intrincado, sus propios limites.*

Es preciso dedicar unas palabras acerca de los dos ultimos tipos de relaciones
matrimoniales registradas en el cuadro 2.11. Si bien el nimero de uniones entre
hombres fordneos y mujeres de Phinaya es decididamente menor al resto de los
casos expuestos, su concentraciéon en G+1 invita a relacionarlos con los casos,
también relativamente escasos, de aquellas uniones en las que ambos partenaires
son fordneos (ubicadas también en G+1 y no contabilizadas en el cuadro). Esta
concentracion de parejas fordneas, y de hombres fordneos casados con mujeres de
Phinaya en G+1, se vincula muy bien, nuevamente, con el patrén de movilidad
espacial discutido en la seccién anterior, en virtud del cual un niimero importante
de jefes de familia del pueblo estd constituido por migrantes. Lo interesante
aqui vuelve a ser la comprobacién de la continuidad temporal de las lineas de
descendencia inauguradas por estos jefes migrantes (5 para el caso en que sélo
el hombre ha migrado y 7 para el caso de parejas migrantes). Esta continuidad
se explica mediante la misma légica que rige la organizacién del pueblo en su
totalidad. La insercién de la poblacién masculina migrante en la red de parentesco,
por lo tanto, lejos de desvirtuar el modelo de organizacién social propuesto,
pareceria corroborarlo.

#2 Otra de las razones que también explica la bsqueda de mujeres fordneas estd relacionada con
la posibilidad de acceso a recursos agricolas ausentes en las zonas de pastoreo. Las uniones entre
phinayenses y marcapatefios son elocuentes al respecto (ver capitulo 4).
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Tanto la presencia simulténea de lineas de descendencia que contintian y se
interrumpen como la fragilidad de la conciencia genealégica —en términos
lineales, mds no asi colaterales— son dos caracteristicas de la poblacién phinayense
que informan que la representacion de la organizacién social del pueblo, tal y
como se delineé en la figura 2.2, implica un recorte sincrénico de lo que podria ser
el desenvolvimiento de esas lineas a lo largo del tiempo. El reconocimiento de este
recorte temporal, porsu parte, invitaa pensaracercadelaeventualidad de que muchas
de las lineas que se identificaron como “originarias” no lo serfan necesariamente de
tener la posibilidad de remontarse més alld de la segunda generacién ascendente.
Es decir, el antepasado del antepasado mds remoto de cualquiera de las lineas
“phinayenses” podria haber sido un migrante, y su distribucién podria diferir con
respecto a lo identificado en estas paginas. Del mismo modo, podria especularse
que en el futuro —digamos, dentro de tres o cuatro generaciones— muchas de las
lineas inauguradas por migrantes se convertirdn en lineas de “phinayenses”, ya que
el antepasado mds remoto del que tiene conciencia la descendencia de una linea
cualquiera que contintia en el tiempo es, justamente, un “phinayense”, hijo de un
migrante. Estas consideraciones sientan las premisas para interpretar los casos de
las lineas interrumpidas.

Estas ultimas ascienden a 14 casos, y las razones de su interrupcién estdn
relacionadas con dos circunstancias: la descendencia de un antepasado desde el
cual se interrumpe una linea consiste exclusivamente en mujeres, o la descendencia
masculina de un antepasado cualquiera se traslada de su lugar de nacimiento luego
de contraer matrimonio.* Resulta ilustrativo corroborar la relacién existente entre
este subgrupo con las alternativas posibles al patrén predominante de residencia
posmatrimonial descubierto en Phinaya. En efecto, los casos de uxorilocalidad y
neolocalidad constan de 15 parejas en las que los egos masculinos pertenecen a
lineas de descendencia que se interrumpen, en contra de 20 casos en los cuales
los egos en cuestién pertenecen a lineas continuas y podrian, por lo tanto,
considerarse como residuales en el sentido de que la continuidad de las lineas a las
que pertenecen depende de sus cognados (cuadro 2.11).

En definitiva, las lineas de descendencia, lejos de continuar indefinidamente en
el tiempo, estdn sujetas a un proceso de continuidad, ruptura y renovacién que,
dentro de categorizacién propuesta, no sélo se comprueba en el pasado sino que
también podria ponderarse para el futuro. Existen lineas que contintian en el

“Enla figura 2.2, cinco casos corresponden a la primera circunstancia (lineas 6, 12, 20 40 y 48)
y 9 ala segunda (lineas 7, 18, 25, 28, 31, 32, 34, 42, y 46).
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tiempo, otras que se interrumpen y otras nuevas que, debido al éxito alcanzado en
la ocupacién de porciones del territorio, asi como a las alianzas consecuentemente
establecidas con otras lineas, ocuparian el lugar de aquellas que desaparecen. De
todos modos, la légica que anima este proceso es siempre la misma, y mientras
ello sea asi el resultado serd la organizacién del pueblo en mitades. La minima
expresion estadistica que adopta esta logica queda expuesta en el cuadro 2.12,
que condensa las tres dimensiones desde las cuales se ha intentado asir la red de
parentesco de los phinayenses (figura 2.2), el desenvolvimiento de dicha red en el
tiempo (cuadro 2.11) y la argumentacién propuesta con miras a develar las dos
caras de una misma moneda.

Cuadro 2.12
El ayllu en Phinaya en su minima expresion estadistica

Virilocalidad | Natolocalidad | Uxorilocalidad | Neolocalidad
1+ 33 10 2 50

5
2+ 27 5 8 5 45
1- 4 2 1 6 13
2- 4 4 8
Total 64 17 15 20 116

En conclusién, el pueblo de Phinaya consiste en un conjunto de familias nucleares
ordenadas en un nimero de lineas de descendencia agnaticias que contintan en el
tiempo y que, en virtud de dicha continuidad y de las correspondientes relaciones
de alianza que establecen entre si se reorganizan, periddica y constantemente,
en dos conjuntos que no son sino las mitades Consachapi e Ilave. Asimismo, y
en virtud del principio de residencia posmatrimonial predominante, las lineas
continuas se reparten entre si a las mujeres pertenecientes a lineas también
continuas e incorporan a aquellas mujeres pertenecientes a lineas que se han
visto interrumpidas. En definitiva, el patron de organizacién en las dos mitades
Consachapi e Ilave es el resultado de los vinculos que mantienen entre sf la mayoria
de las familias que habitan Phinaya y, a su vez, este mismo patrén permite pensar
el pueblo como una unidad social tanto desde el punto de vista de su organizacién
actual como desde la perspectiva que ofrece su continuidad en el tiempo. En
efecto, si se recuerda que las cuatro generaciones identificadas en la figura 2.2
estdn separadas entre si por un promedio de veinte afios, la distancia que separa
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G-1y G+2 cubre un periodo de aproximadamente ochenta afios correspondiente
al marco de referencia temporal a partir del cual se ha expuesto la historia de
Phinaya. En este sentido, la organizacién del pueblo en mitades queda demostrada

tanto por el andlisis de las fuentes histéricas asi como por el andlisis genealdgico.

Consideraciones finales

Las fuentes de origen de toda institucién social, y una comunidad campesina en
el Perti contempordneo es ante todo una institucién social, son el acontecimiento
o la intencidn, y para el caso de Phinaya se ha dado cuenta de uno y de otra. Es
decir, los derroteros de la comunidad campesina de Phinaya estdn escritos a la luz
de las coyunturas histéricas y los condicionamientos legales que imprimieron gran
parte de su fisonomia y constitucién contempordnea. Ahora bien, jalcanzan estos
dos criterios para dar completa cuenta de los procesos de cambio y continuidad
experimentados por Phinaya a lo largo del dltimo siglo? Entendemos que no, y
esto por dos razones.

En primer lugar, desde una perspectiva institucional, Phinaya remite actualmente
a una institucion especifica, una comunidad campesina, que no puede ser
extrapolada sino con sumo cuidado a otros contextos histéricos. Es decir, de
acuerdo con lo que informan las fuentes oficiales, antes de constituirse en
comunidad campesina, Phinaya fue una empresa asociativa, un grupo campesino,
una comunidad indigena, un caserio, entre otras cosas. Desde una perspectiva
socioldgica o antropoldgica, a menos que se le asigne un cardcter tedricamente
neutro (definido de la manera que fuere) al término “comunidad”, no es posible
afirmar que la “comunidad de Phinaya” fue el sujeto que experimenté el cambio,
ya que la acepcién institucional de “comunidad” posee tantos significados como
quiso brindarle la historia de la legislacién y la administracién peruanas. Ahora
bien, si efectivamente se recurriese a un empleo conceptual del término (definido,
insistimos, de cualquier modo), éste se presentaria tan abarcador que dificilmente
permitirfa apreciar las transformaciones, mis o menos sutiles, efectivamente
experimentadas en, y ejercidas sobre, Phinaya. En segundo lugar, y por las
mismas razones, el fenémeno de continuidad descubierto en Phinaya tampoco
puede explicarse mediante el recurso al término “comunidad”, en cualquiera
de sus acepciones. Ambos procesos pueden ser explicados bajo la condicién de
identificar el sujeto que los ha experimentado. El sujeto en cuestién encuentra
en Phinaya la forma de ayllu y, entre sus diversas manifestaciones, la forma que
hemos denominado dualismo institucional. Esto no significa negar la impronta
que las transformaciones experimentadas por este pueblo a lo largo del tiempo
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hayan podido dejar sobre el tipo de organizacidn social en cuestién. De lo que
se trata, mds bien, es de identificar niveles de andlisis precisos con miras a no
confundir érdenes sociales distintos que muy bien pueden coexistir en el interior

de un mismo universo social. ;En qué consiste este universo social en Phinaya?

La comunidad campesina de Phinaya consiste en 40 familias nucleares que ocupan
una u otra de las porciones comunales en las que estd dividido su territorio. El
pueblo de Phinaya consiste en 124 familias nucleares (incluidas las 40 familias de
comuneros) que residen en uno u otro de sus respectivos sectores. Estas familias
se reagrupan en 48 lineas de descendencia en virtud de los vinculos agnaticios
que unen entre si a algunos de sus miembros y se relacionan entre si mediante
los vinculos de alianza matrimonial establecidos por esos mismos miembros, u
otros, a lo largo de las generaciones. La identificacién de estas familias con una
porcién mds amplia del territorio que efectivamente ocupan reconfigura en sus
propios términos el espacio de interaccién social que puede rastrearse a lo largo
del tiempo. En efecto, el ayllu en Phinaya, expresado en sus mitades Consachapi
e llave, es la matriz fundamental a partir de la cual es posible concebir el pueblo
en su conjunto en calidad de unidad social. Esta unidad, si se la relaciona con
la historia de Phinaya tal y como ha sido registrada en las fuentes estudiadas,
remite a la divisién en ayllus también registrados en varias de ellas. Es, entonces,
la organizacién en mitades asi como el funcionamiento de su dindmica interna
aquello de lo que puede predicarse la continuidad que subyace a la metamorfosis
juridico-institucional experimentada por este pueblo de pastores a lo largo del
tltimo siglo. El andlisis etnografico se complementa asi con el andlisis histérico e,
incluso, en el primero estdn sentadas las premisas para realizar una aproximacién
diacrénica sobre el plano sincrénico que involucra todo estudio de caso. ;Qué otra
cosa no son sino las genealogfas?

Ahora bien, ;qué entendemos, después de todo lo discutido, por ayllu? El ayllu en
Phinaya es el resultado de una forma concreta de organizacién social que encuentra
sus bases en los vinculos de parentesco existentes entre sus miembros. El resultado
inmediatamente visible este tipo de organizacion es la serie de instituciones duales
que ordenan, y dan expresién, a todo aquello que se encuentra bajo su érbita.
El fundamento de estas instituciones, tanto en un momento determinado como
a lo largo del tiempo, es la misma forma descripta, no exenta de eliminaciones,
inclusiones y eventuales transformaciones.
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Apéndice

Noqga pensaynimantaqa kanchuhina chay diferencia. Por ejemplo, kay punakunapi
tiyaq paqocha michiq, wayna sispaskuna, runakuna ninku ‘noqaqa mana anaschu
kani, pampatoqo kanaypaq’, ;no? Entonces haqay chakrata urayqi kaqkunapis
nillantagq ‘noqaqa manan puriyta munanichu zorrohina o paqochaq ghepanta’,
mds bien, “noga chakrayta llankakusaq’, nispa. ;No? Entonces chayraykupichubinan
kanman chikan diferencia. Y diferencia kallantagq en que wywaqa, aunque sea
parakuchunpas, wayrakuchunmpas, chirikuchumpas siempre uywaq qhepanpi
kashanki. Mientras que chakrapiqa paraqtinpas wasiman pasapunki, pakarukunki,
manan ruwayta tukurunkichu, saqeykunki, pasapunki. Pero wywapiga manan.
Sinchi  cuidaduwan  purina. Aunque sea  chirikuchunpis, wayrakuchunpis,
ritikuchunpis, uywaq qhepanta, ;no? Pero en cambio chakrapiqa manayd. Chikan
kan samari, tranquilidad. Uywapiqa chikan mds trabajo.

Kaymanta  segin  willawasqankumanhina Phinaya  pertenecenmansi  kargan
antiguamente, Marcapata ladumanraq. Marcapataq hallpanragsi kashanman
kay... sector nin.

Marcapata ninku, ;no? Marcapata ladopi kay Phinayaq kashansi papa ruwanan y
sara chakra ruwananpas. Kashanmansi. Pero kunanqa fiayd taqakapunkuna.

Apachetamanta kay ladumanqa ya estd Canchisman pertenecipun, apachetamanta
haqay ladumantaq Quispiscanchisman. Entonces manana kunanga chay huntunakuy
kanchu. Pero antiguamenteqa kanmansiyd kargan. Mds o menos kay Aqo Kuchu
nishanchis anchaykunamantaraq pertenecinshanman niku Marcapataman [...] Y
mds que todo kunan mastaq Marcapatata ladomanta kay laduman tikramushanku.
Kunallan kay ladukunapi kashanku. Por ejemplo haqaypi wywata mirachinku,
entonces haqaypeqa comunidad uhupi tiyanku, kay ladopiqa kanyd nakuna
hallpayoqlkuna, wakintaq comunidad, akna. Entonces kan mds imanaqtintaq
qizds nisunman Marcapatawan mds convenio, mds huiiunakuy kan. Porque chay
laduta kay Phinaya runa masta purin trueqe ruwaq. Truequeta ruwamunku
chaypi. Aychata apanku, papata apanku, kukata apanku, papawan, sarawan,
chunowan cambiamunankupaq. Entonces chay partemanta mds amistad kan, mds
ghawayunakuy, mds reqsinakuy kan. Entonces chayrayku mds Marcapata kay ladupi
kashan y mana chay Pitumarca ladutaqa tanto purinkuchu. Masta Marcapatata
purinku. Chay causa masta Marcapata kay ladupi kashan. Porque sichus Marcapata
ladutabina Pitumarca laduta rinkuman hinaqa, Pitumarca también kay laduman
volteamunman.**

4 Pragmento del relato de Octavio Ccanqquere Tapia sobre el aylfu phinayense (Phinaya,
septiembre de 2003).
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Bilateralidad, agnacién y matrifocalidad
entre poblaciones pastoriles de los Andes
del sur peruano: el caso de Sallani

Introduccién

Hacia comienzos de la década de 1970 los estudios antropoldgicos dedicados al
andlisis del parentesco y la organizacién social entre las poblaciones campesino-
indigenas, quechua y aymarahablantes, de los Andes centrales llegaron a un
consenso sobre el cardcter bilateral que define sus respectivos sistemas (Sendén
2012a). Sin embargo, en la introduccién al primer volumen colectivo publicado
sobre la materia, Bernd Lambert discuti6 cuidadosamente el lugar que ocupan los
vinculos unilineales, particularmente agnaticios, entre las poblaciones dedicadas a

la actividad pastoril:

El reconocimiento de descendencia unilineal [...] no parece detentar un significado
importante en las sociedades andinas contemporaneas. En términos generales, las
comunidades campesinas andinas [...] carecen de grupos corporados de parentesco
que perduren por mds de dos o tres generaciones. En las sociedades de este tipo,
los nuevos grupos de solidaridad deben crearse en cada generacién a partir de los
restos de familias disueltas [...] Dado que en realidad se supone que los adultos
dividen su lealtad entre sus esposos y sus hermanos [siblings], ninguno de estos
dos tipos de vinculos tiende a predominar de manera absoluta en la mayorfa de
las sociedades bilaterales [...] Pero es sélo en algunas comunidades —aquellas que
dependen mayoritariamente del pastoreo— donde los vinculos entre los hermanos
[siblings] se convierten en la base para la formacion de grupos solidarios. (Lambert
1977: 3, énfasis del autor)
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Asimismo:

Una vez que los hermanos [siblings] han comenzado a formar sus propias unidades
domésticas [households], la autoridad del hermano mayor tiende a desaparecer. Las
excepciones son las comunidades pastoriles donde los hermanos [siblings) continsian
manteniendo la propiedad en comin. (Lambert 1977: 11, énfasis del autor)

En términos mds especificos:

Si la divisidn legal forzosa del patrimonio se posterga hasta mucho tiempo después
de la muerte de los padres, el grupo de hermanos [siblings] se convierte durante
un tiempo en el propietario colectivo de las tierras que son utilizadas por sus
miembros y sus familias. La propiedad del grupo de hermanos [siblings] puede
incluso permanecer indivisa durante otra generacién, y por lo tanto proporciona
las bases materiales para el tipo de grupo localizado de descendencia cognaticia que
comprende a los descendientes de un par de abuelos en comiin. La propiedad o el
control colectivo de la tierra cultivable y de las pasturas, y un sentido de solidaridad
entre los miembros del grupos, tienen mayores probabilidades de surgir en aquellas
dreas en las que la tierra es escasa y la comunidad consiste en caserios dispersos,
dado que este patrén de asentamiento inhibe la interaccién entre parientes que no
viven juntos. Los grupos o las familias organizadas bajo una autoridad centralizada
son més eficientes que las unidades domésticas [households] individuales en lo que
respecta al manejo de las operaciones de pastoreo y, especialmente, en la compleja
divisién del trabajo que requiere el mantenimiento de varios ciclos integrados de
pastoreo y cultivo. Todas estas condiciones se cumplen en las comunidades de pastores
ubicadas en las elevaciones mis altas de los Andes surcentrales, alli donde precisamente
se encuentran tales grupos localizados de descendencia. (Lambert 1977: 12-13, énfasis
del autor)

. ‘ : >
¢En qué consisten estos grupos?

140

Me parece que los grupos [localizados] de descendencia [...] se asemejan mds a
federaciones de familias nucleares que a linajes corporados, con los cuales [...] son
comparados ocasionalmente. En primer lugar, las familias asociadas en un grupo
de propiedad colectiva de la tierra mantienen los mismos tipos de relaciones de
intercambio entre si que las que mantienen con otros parientes [...] En segundo
lugar, la frontera efectiva entre los miembros y los no miembros de un grupo que
mantiene tierras en comun [...] es definida principalmente por la residencia y no
por criterios geneal6gicos. Un afin puede convertirse en un miembro del grupo
para casi cualquier propésito [...] Los pastores han adaptado su estructura social
a un medio ambiente duro y peculiar no mediante la creacién de instituciones
nuevas sino —para decirlo en pocas palabras— mediante la prolongacién del ciclo
de desarrollo del grupo doméstico. (Lambert 1977: 14-15)
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Ahora bien, al ponderar el hecho de que tanto entre las poblaciones pastoriles
como en los pueblos nucleares se aprecia una preferencia por la virilocalidad
—particularmente cuando la tierra es escasa— Lambert (1977: 15) entiende
que el favoritismo hacia la descendencia masculina estd relacionado mds con
un “ideal cultural” que con necesidades de tipo econémico o productivo. Es
mis, la comparacién de los —pretendidos— grupos de descendencia unilineal
denominados castas en el Pert (Stein 1961, Price 1965, Vizquez y Holmberg
1966, Burchard 1980 [1972]) con los propios grupos localizados de descendencia
cognaticia parecen ilustrar lo siguiente:

La opinién de [Edmund] Leach [1973] de que, cuando en las sociedades bilaterales
los apellidos son heredados a través de la linea masculina, parecerfa que los hombres
exitosos enfatizan largas genealogias agnaticias con miras a incrementar su prestigio,
y asi crear la ilusién de que los patrilinajes existen como grupos corporados.

(Lambert 1977: 16)

Nos hemos detenido con cierto detalle en estas consideraciones preliminares ya
que ellas invitan a tender un puente entre el andlisis que hemos dedicado al pueblo
de pastores de Phinaya' —no sin problematizarlo— y la casuistica estudiada a
continuacién. En este sentido, los objetivos impuestos en este capitulo consisten
en presentar y discutir algunos aspectos de la organizacién social del pueblo de
pastores de Sallani (distrito de Pitumarca, departamento del Cuzco) con miras a
ampliar, e incluso complementar, las conclusiones relativas a las caracteristicas del
ayllu phinayense —no s6lo en los términos que propone su dindmica interna sino
también en los del contexto regional en el que se encuentra inserto— presentando
especial atencién al problema que involucra la presencia de agrupaciones
agnaticias en contextos en los que las relaciones de parentesco se rigen mediante
criterios bilaterales, asi como también al problema, no menor, que plantea la
eventual presencia de agrupaciones alternativas a aquellas que han sido objeto de
generalizacién para el caso de las sociedades de pastores del centro y el sur del Pera.

Bilateralidad, agnacién y matrifocalidad entre poblaciones
pastoriles andinas

Las observaciones de Lambert —que, es preciso subrayar, sintetizan en gran
medida los resultados alcanzados por la empresa etnografica y antropoldgica de
su tiempo consagrada a la regién andina— merecen ser objeto de un minimo
escudrinamiento por los motivos que se discuten de inmediato.

' Ver el capitulo 2.
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En primer lugar, el caricter bilateral o cognaticio que define las normas y las
précticas involucradas en las relaciones de parentesco de las poblaciones quechua
(y aymara) contempordneas pareciera ir en detrimento de cualquier tipo de
tendencia o posibilidad de criterios o regulaciones de cardcter unilineal en lo que
a ellas respecta. Sin embargo, se ha constatado que entre las poblaciones dedicadas
al pastoreo de alpacas, llamas y ovejas en los Andes surcentrales —y no sélo
entre ellas— la presencia de normativas y précticas, si no unilineales, al menos
si agnaticias es un hecho, si no definitorio, al menos si generalizable en lo que se
refiere a la fisonomia que adquieren sus respectivas configuraciones parentales, mds

alld de las razones propuestas por los diversos especialistas para explicarlas.?

En segundo lugar, si bien la presencia de elementos agnaticios parece en efecto
caracterizar ciertas pautas de la organizacién social de las poblaciones pastoriles
—e incluso agricola-pastoriles— andinas, lo cierto es que estos elementos, y los
principios que los regulan, no se condicen con un tipo de organizacién en linajes
(en particular patrilinajes) ya que, por un lado, los miembros de las familias que
se relacionan entre si mediante vinculos agnaticios mantienen los mismos tipos
de relaciones de intercambio reciproco de bienes y servicios (pautadas bajo la
légica que involucran los principios ayni y minka) que los que mantienen con
otros parientes con los cuales no estin relacionados a través de dichos vinculos
y, por el otro, las fronteras que separan a un conjunto de agnados del resto del

2 Un balance sobre las etnografias que se han detenido, con mayor o menor precision, en el
problema que plantea la agnacién en el marco de la organizacion social de las poblaciones pastoriles
de los Andes del centro y el sur del Perti puede encontrarse en Sendén (2008). Entre los estudios
dedicados a sociedades agropastoriles que han identificado, e incluso subrayado, el protagonismo
grop q Y protag

de la agnacion en el orden social y parental destacan los trabajos de Olivia Harris y Frank Salomon.
Entre los pobladores del ayllu Laymi (provincia de Tomds Frias, departamento de Potosi), si
bien la linealidad no es enfatizada, el cardcter bilateral de sus reglas de parentesco se ve sesgado
hacia formas de descendencia y précticas de residencia masculinas. En otras palabras, mientras
que en términos formales las relaciones de parentesco estdn basadas en principios cognaticios, en
la practica los principios agnaticios adquieren mayor importancia en el nivel local (Harris 2000
[1978]: 170). Los pobladores de la comunidad de San Andrés de Tupicocha (distrito homénimo,
provincia de Huarochir{, departamento de Lima) estdn organizados en un conjunto de ayl/us cada
uno de los cuales puede ser caracterizado como un conjunto de patrilineas, identificadas mediante
patronimicos, vinculadas politicamente entre si. Los tupicochanos denominan a estas lineas
“familia” y cada una de ellas, o cada patrilinaje patronimico, parece ser el componente corporativo
minimo del ayllu por encima de la unidad doméstica [household), que constituye su unidad
“atémica” (Salomon 2004: 64; ver también Salomon y Nifio-Murcia 2011: 62 y 168-171). Algo
parecido sucede entre los pastores del ay//u K'ulta (provincial de Eduardo Avaroa, departamento
de Oruro), donde los caserios estdn compuestos por grupos patronimicos que ocupan porciones
especificas del territorio y que pertenecen a una configuracion social mayor, una patrilinea, que
reivindica su descendencia de un tnico ancestro masculino originario (Abercrombie 1998: 61).
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grupo del que forman parte parecieran estar definidas por criterios residenciales y
no por criterios genealégicos. En este sentido, la acentuacién de la descendencia
masculina remitirfa mds bien a un ideal cultural no exento de cierta cuota de
pragmatismo estratégico. Sin embargo, hemos tenido la ocasién de constatar la
presencia de agrupaciones de cardcter agnaticio en el interior de grupos de pastores
que habitan los Andes surperuanos tanto en el tiempo como en el espacio. El caso
del pueblo de Phinaya resulta un ejemplo elocuente sobre el particular. El conjunto
de las familias nucleares que residen en Phinaya se agrupan en un nimero de
lineas de descendencia agnaticias que ocupan porciones definidas del territorio,
aprecidndose de este modo una asociacion significativa entre los patronimicos y la
toponimia vernicula. Lejos de perdurar indefinidamente en el tiempo, estas lineas
estdn sujetas a un proceso de continuidad, ruptura y eventual reacomodacion.
Quizd este mismo proceso pueda ser leido en la clave propuesta por Lambert:
en lugar de tratarse de lineas de descendencia agnaticias, se estd en presencia de
federaciones de familias nucleares que se adaptan a las restricciones impuestas por
un medio hostil mediante la estrategia de prolongar hasta donde les es posible el
ciclo de desarrollo del grupo doméstico, y el énfasis en la agnacién es el resultado
del éxito alcanzado por algunas de estas agrupaciones en dicha empresa. Una
lectura de este tipo, sin embargo, impediria apreciar que, al menos para el caso de
Phinaya, las agrupaciones de familias nucleares que ocupan porciones definidas
del territorio estdn relacionadas entre si mediante vinculos agnaticios —ademds
de las relaciones de alianza matrimonial que las unen con otras agrupaciones
del mismo tipo en el interior del pueblo e incluso con otras fuera de él—, que
estos vinculos tienen un correlato genealdgico —mads alld de la fragilidad de la
memoria genealdgica de los individuos vinculados a través de ellos— plausible
de ser descubierto, asi como un correlato terminolégico que define los limites
y la pertenencia al grupo en su totalidad,’ y que, finalmente, la pertenencia a
estas agrupaciones no es prerrogativa de algunas familias sobre otras sino que, por
el contrario, la mayoria, sino la totalidad, de las segundas parecen reconocer su
pertenencia a una u otra de las primeras.

En tercer lugar, finalmente, si bien el cardcter bilateral del parentesco entre las
poblaciones quechua y aymarahablantes de los Andes resultaria, sino cuestionado,
al menos matizado por pricticas, regulaciones y configuraciones parentales de
tipo agnaticio —particularmente entre sociedades pastoriles—, estas mismas
configuraciones —no equiparables, insistimos, a linajes patrilineales— detentarian

un carcter més bien contextual relacionado con las estrategias de los individuos

% Ver el capitulo 1.
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involucrados en ellas en lo que respecta a la ocupacion y el usufructo del territorio o
porciones significativas del mismo. Incluso mds, en virtud de esta misma condicion
contextual, la acentuacién de la agnacidn estaria mds bien relacionada con un ideal
cultural que con un fenémeno de organizacién social. Ahora bien, por si todo esto
fuera poco, existen estudios etnogréficos dedicados a poblaciones pastoriles del sur
peruano y otras regiones de los Andes en los que, mds o menos explicitamente, el
acento ha sido puesto, si no en la matrilinealidad, al menos si en la matrifocalidad
al momento de identificar agrupaciones parentales significativas en lo que respecta
a la ocupacién y el usufructo de la tierra y el manejo de los recursos. En este
sentido, el componente agnaticio tantas veces predicado para estas sociedades no
s6lo es cuestionado, en términos generales, por el cardcter bilateral del parentesco
quechua (o aymara) sino también, en términos especificos, por la identificacién de
agrupaciones en las que su peso descansa en el componente femenino y no en el
masculino.*

La casuistica que se presenta a continuacién permitird ahondar en los problemas
desplegados hasta aqui.

# Al respecto resultan ilustrativos los estudios de Barbara Gébel sobre la poblacién de pastores
del distrito de Huancar (departamento de Susques, provincia de Jujuy) perteneciente a la puna de
Atacama en el noroeste argentino. Allf la autora observé que la “familia” [household) es considerada
la unidad bésica de produccién, distribucién y consumo econdmico asi como el locus de la
reproduccién social. La familia promedio estd compuesta por siete individuos y la mitad de ellas
incluye tres generaciones: F y/o M, “Ch” y “DCh”. Este fenémeno estd relacionado con el hecho
de que mds de la mitad de las mujeres con hijos en Huancar no viven con un cényuge permanente,
sino que permanecen en sus respectivas familias de orientacion. Como resultado de ello, muchas de
las familias carecen de hombres adultos y su componente masculino se restringe a nifios o ancianos.
Durante la década de 1990 éste era el caso para el 31% de las familias, que encontraban como
jefas a mujeres. Estas familias matrifocales, sin hombres adultos o sélo con hombres ancianos, no
detentaban un estatus social inferior ni una posicién econémica mds desfavorable respecto del
resto. Ahora bien, en lo relativo al manejo de los rebanos (“hacienda”) de todas las familias de
Huancar, la decisién final recae sobre la “duena del ganado”: en los casos de familias patrifocales,
la duefia es la esposa de la cabeza masculina de la familia, mientras que en los casos de familias
matrifocales la duena del ganado y la cabeza de la familia es la misma mujer (Gbel 2008: 225-
228; ver también Gobel 1998: 159-162). En el Pert, hasta donde sabemos, se registré un solo
caso similar. John Earls advirtié en un breve pasaje que en la comunidad de Sarhua (localizada
en la region del rio Pampas, departamento de Ayacucho) las zonas de pastoreo estdn conformadas
por una serie de agrupaciones de casas, denominadas “estancias”, con una tendencia matrilocal.
Incluso, en algunas de estas estancias recogié genealogfas que evidenciaban un patrén de herencia
matrilineal de cinco o seis generaciones. Aunque este autor no afirma enfiticamente que la herencia
de estancia es “matrilineal”, su evidencia parece confirmar la existencia de principios matrilineales
involucrados en ella (Earls 1971: 80).
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El caso de Siwina Sallma

En una etnografia reciente dedicada a develar el universo religioso de las
poblaciones de pastores que habitan la regién del macizo del Ausangate en las
alturas de las provincias de Canchis y Quispianchi (departamento del Cuzco) su
autor —aunque no hace del tema un objeto de tratamiento pormenorizado—
dedica unas breves y aleccionadoras pdginas a algunos aspectos significativos de
la organizacién social de la aldea de Siwina Sallma a la luz de nuestras propias
observaciones relativas al caso de Phinaya. Son varios los motivos que estimulan el
ejercicio comparativo.

Siwina Sallma, junto con su vecina Sallani, pertenece en términos politicos
administrativos al distrito de Pitumarca (provincia de Canchis) y, junto con
Phinaya —y otras dos comunidades campesinas pertenecientes al distrito de
Checacupe en la misma provincia— forma parte del centro poblado menor
que lleva su nombre. Todas estas poblaciones se especializan en el pastoreo de
llamas, alpacas y ovejas. La aldea de Siwina Sallma forma parte de la comunidad
campesina de Sallani —reconocida como comunidad indigena en 1927— vy
sus derroteros histéricos, en términos juridicos-administrativos, parecen haber
sido similares a los experimentados por Phinaya a lo largo del siglo pasado. El
territorio de la comunidad de Sallani cubre una superficie aproximada de 175
km? que comienza en las cercanias de la capital distrital (Pitumarca) y termina,
en direccién este, en las riberas de la laguna de Siwinaqucha, al otro lado de la
cual comienza el territorio phinayense. Desde otra perspectiva, la comunidad
de Sallani estd dividida en mitades denominadas Hanan Muyu (“mitad alta”) y
Uray Muyu (“mitad baja”), la primera de las cuales agrupa una serie de estancias o
sectores identificados todos ellos con el topénimo Siwina Sallma y la segunda hace
lo propio con respecto a otra serie de estancias o sectores identificados mediante el
topénimo Sallani (ver infra). La similitud con lo observado en Phinaya resulta por
demas sugerente. En este caso, los territorios de sus respectivos sectores y estancias
también estdn reagrupados en mitades designadas hatun ayllu (“ayllu grande”)
y huchuy ayllu (“ayllu pequeno”), también conocidas, respectivamente, bajo los
nombres de Consachapi e Ilave. Mientras que estos dos tltimos nombres estdn
asociados al de dos de los antiguos ayllus de la capital distrital, hoy devenidos
comunidades campesinas, los nombres con los que también se conoce a las dos
mitades de Sallani estdn asociados al de dos de los sectores, estancias o caserios que
la conforman: Siwina Sallma y Sallani. En términos de nuestro autor, la divisién
en mitades en Sallani no refleja ningtin tipo de escalonamiento ecolégico —ya que

la mayor parte de su territorio se ubica entre los 4.500 y los 5.000 metros sobre
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el nivel del mar— y la légica que la inspira, propiamente social, remite a un tipo
de organizacién en mitades endogdmicas del tipo descubierto en Phinaya (Ricard
Lanata 2007: 42-46).5

La aldea de Siwina Sallma cuenta con un total de seis familias agrupadas en torno a
un vado entre las que destaca lo que Xavier Ricard Lanata sefiala en estos términos:

La aplicacion de la regla de residencia uxorilocal para los migrantes masculinos: la
mayoria de los hombres que habitan la aldea no han nacido en Sallma, se instalaron
en ella ya casados. Las mujeres provienen en su mayorfa de un ancestro patrilineal
comtn (patronimico “Chuquichampi”), de quien han heredado la tierra y el
ganado. Ellas mantienen, si no la propiedad de la tierra (hoy en dfa, la propiedad es
colectiva, aun cuando los indios tratan cada vez mds de convertirse en propietarios
privados) por lo menos su usufructo, y tienen siempre la tltima palabra en lo que
se refiere al manejo del rebafio. (Ricard Lanata 2007: 44)

El caso de la aldea de Siwina Sallma, tal y como ha sido caracterizado, plantea
una serie de problemas para aquellos interesados en el estudio de las formas de
organizacién social de las poblaciones pastoriles contempordneas del sur peruano,
y no sélo de ellas. En primer lugar, la acentuacién de la uxorilocalidad a propésito
de las uniones establecidas entre hombres migrantes y mujeres sallmefias —ellas si
descendientes de un ancestro masculino comiin— si bien no desmiente el cardcter
agnaticio predicado de la organizacién social y parental de este tipo de poblaciones,
pareciera cuestionarlo al sugerir la eventual presencia de agrupaciones de tipo
matrifocal.® En segundo lugar, la postulacién de la existencia de agrupaciones
de este tipo deberia ser objeto de corroboracién mediante el recurso al andlisis
genealdgico y, de ser efectivamente el caso, su mayor o menor protagonismo en las

> Sin embargo, resulta de por si sugerente que el nombre Uray Muyu, o “la reunién de los de
abajo”, esté reservado a los territorios de la mitad Sallani, ubicados en direccion a la capital distrital,
y que el de Hanan Muyu, o “reunién de los de arriba”, designe a aquellos mds alejados de ella y
cercanos, asimismo, a la laguna de Siwinaqucha ubicada en las alturas del territorio provincial.

¢ En otro contexto, nuestro autor adopta una posicién algo més categérica tras examinar y discutir
los modelos indigenas de apropiacién del espacio. Al respecto distingue dos maneras de control:
uno “directo”, alli donde los miembros del grupo acceden a diversos pisos ecoldgicos sin mayores
mediaciones, y otro “indirecto”, cuando los miembros de un grupo acceden a los productos de
pisos ecoldgicos distintos de los que habitan mediante dos tipos de estrategias, el “control mediante
alianza” y el “intercambio de productos”. La primera de estas estrategias se observa en el caso
de poblaciones pastoriles cuyos miembros se unen en matrimonio con mujeres de poblaciones
agricolas para asi poder acceder a los pisos de maiz o coca: “Estas alianzas son frecuentes. En
caso de matrimonio, por lo general, el afin (trétese del esposo o de la esposa) adopta el lugar de
residencia del (o de la) pastor/a. La regla generalmente aplicada del virilocalismo para las esposas
es aqui desmentida, pues el rebafio es el que determina, en la mayoria de los casos, el lugar de
residencia de los esposos” (Ricard Lanata y Valdivia Corrales 2009: 56).
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diversas esferas de la actividad social deberfa, asimismo, ser cotejado con el “ideal
cultural” de la agnacién. En tercer lugar, finalmente, la organizacién en mitades de
la comunidad de Sallani vuelve a enfrentarnos con un tipo de organizacién social
similar al descubierto en Phinaya (i.e. el ayllu) acerca del cual, y por los motivos
aducidos, surgen nuevos interrogantes.

El caso de Sallani

La discusién que se propone a continuacién amerita un tratamiento cuidadoso
debido, fundamentalmente, a que nuestro trabajo en Sallani fue enteramente
prospectivo y estuvo destinado a la realizacién de una encuesta genealdgica de su
poblacién con miras a obtener un corpus plausible de ser comparado con el relevado
en Phinaya. Sin embargo, por acotados que sean los resultados obtenidos —basados
exclusivamente en el andlisis de un libro de empadronamiento, una serie de fuentes
tributarias y encuestas genealdgicas realizadas a cinco jefes de las casi treinta familias
que habitan la mitad Uray Muyu—, ellos son lo suficientemente elocuentes como

para detenerse en varios de los problemas desplegados en las pdginas anteriores.

Hacia 2003 el territorio de lacomunidad campesina de Sallani estaba, efectivamente,
divido en mitades denominadas Sallani o Uray Muyu y Sallma o Hanan Muyu.
Cada una de estas mitades comprende, a su vez, una serie de caserios o sectores
identificados mediante una serie de topénimos asociados, asimismo, a una serie de
patronimicos y, mds precisamente en algunos casos, a los nombres de los jefes de
familia masculinos que residen en ellos y usufructiian sus respectivas parcelas de
tierra, todas ellas reconocidas como comunales y ascendientes a un total aproximado
de 1.300 hectdreas (cuadro 3.1). Como ya se ha observado, mientras que Sallani
es reconocida por los organismos estatales como comunidad campesina, Sallma
ocupa un estatus relativamente subordinado al reconocerse sélo localmente como
la mitad Hanan Muyu del conjunto mayor del que forma parte. A comienzos de
la década de 1990, segtin se nos informd, los miembros de esta mitad procuraron
separarse de la comunidad madre adoptando el nombre de uno de sus caserios (z.e.

Sallma), pero a comienzos de este siglo volvieron a unirsele nuevamente.”

7 En un detallado registro de las comunidades campesinas contempordneas pertenecientes al
departamento del Cuzco —inédito y sin fecha— elaborado por David Flores en el dmbito de un
proyecto ejecutado por la Casa Campesina del Centro de Estudios Regionales Andinos “Bartolomé
de las Casas”, se incluye a Sallani en calidad de tal y Sallma es omitida. El registro informa que Sallani
fue reconocida como comunidad indigena el 4 de enero de 1927. Por motivos que se aclarardn
més adelante, es preciso mencionar aqui que el mismo documento registra el reconocimiento de la
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Cuadro 3.1

Toponimia de Sallani ordenada por mitades

Sallani o Uray Muyu Sallma o Hanan Muyu
Socanohue Pulpera (Cahuana)
Huayllujani (Chuquichampi) Ayria (Yaba)

Ch'acco Ch'acco (Pascual Apaza) Canllini (Bengoa)
Accobamba (Noa) Chua (Mamani)

K’untu (Noa) Huachuaya (Cochama)
K’ayuma (Mamani) Huanuhuaniq (Merma)
Llocco (Honorato Huaman) Cochauma (Nina)
Benasani (Demetrio Huaman) Sallma (Chuquichampi)
Sequefa (Teéfilo Huaman) Matignachana (Ccanquere)

Chacata (Santos Chuquichampi)
Nueva Esperanza (Manuel Huaman)

Canchapampa (Huaraya)

NOTA. Los topénimos identificados para la mitad Hanan Muyu, segiin informacion relevada en
Sallani, difieren ligeramente de los consignados por Ricard Lanata en su estudio: Siwina Sallma,

Murmurani, Chawpi Wasi, Uray Chawpi Wasi y Chuwa (Ricard Lanata 2007: 44).

Segin los habitantes de Sallani, o al menos segtin aquellos individuos que pueden
demostrar cierta prosapia en la zona, las caracteristicas sobresalientes que parecieran
definir los contornos de su poblacién son dos: por un lado, la mayorfa de las
familias se apellidan Huaman y Chuquichampiy, por el otro, la regla de residencia
posmatrimonial imperante es la virilocalidad.® En consonancia con ello, se predica
—sin mayor especificacién— la ascendencia agnaticia de varias de estas familias
hasta un pasado relativamente remoto asi como la continuidad en el usufructo de
los territorios que detentan a lo largo de las generaciones. Ambas caracteristicas,
al menos en principio, parecerfan corroborarse a propésito de la informacién
registrada en un padrén general elaborado por las autoridades de Sallani en 2003.

El padrén en cuestién registra los nombres de los 29 jefes de familia residentes en
Sallani (sector Uray Muyn) sin ningun tipo de especificacion sobre sus respectivas
edades, origenes y lugares de residencia. De estos jefes, 24 son hombres, 5 mujeres
y 21 llevan los apellidos, paterno o materno, Huaman o Chuquichampi. En

comunidad (de indigenas) de Ochollocllo para la misma fecha y el de las comunidades (campesinas)
de Ananiso y Chillca en 1967 y 1985, las tres pertenecientes a Pitumarca.

8 Los hombres de Sallani —asi como también los phinayenses y los marcapatefios— utilizan un
término quechua, burlén y despectivo a la vez, para referirse al hombre que se ha unido con una
mujer uxorilocalmente: ghari ghachun o “nuera varén”.
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términos mds precisos, entre los jefes de familia masculinos 5 llevan el apellido
paterno Huaman y 3 el apellido paterno Chuquichampi, 4 llevan el apellido
materno Huaman y 2 Chuquichampi y 2 llevan los apellidos paterno y materno
Huaman. En lo que respecta a las 5 jefas mujeres, todas ellas comparten el apellido
Huaman, en un caso en calidad de apellido paterno, en dos casos en calidad de
materno, y en otros dos casos en calidad de paterno y materno. Es decir, desde
la perspectiva que ofrece este padron se aprecia que el nimero de jefes de familia
masculinos (24) es notablemente mayor al de los jefes de familia femeninos (5),
e incluso este nimero aumentaria ligeramente si se atiende a la posibilidad de
que algunas de estas mujeres sean viudas y que hayan sido reconocidas como
jefas de familia tras la muerte de sus respectivos (ex jefes de familia) esposos.
Asimismo, el nimero de jefes de familia que llevan los apellidos paternos Huaman
o Chuquichampi (10) casi duplica al de aquellos cuyos apellidos maternos son
los mismos (6) y, asimismo, triplica al de aquellas jefas de familia que llevan por
apellido paterno Huaman (3); nuevamente, el niimero en cuestién aumentaria
ligeramente si alguno de los esposos de estas jefas de familia llevasen los apellidos
paternos Huaman o Chuquichampi. En todo caso, este primer conjunto de datos,
por fragmentario y parcial que sea, remite de inmediato a un universo social cuyos
miembros constitutivos parecieran estar relacionados entre si mediante vinculos
de consanguinidad en virtud de compartir, la gran mayoria de ellos, un par de
apellidos en comtn (cuadro 3.2).

Cuadro 3.2

Padrén general de los jefes de familia de la comunidad campesina de Sallani (2003)

Comuneros empadronados

. Francisco Mamani Cruz

. Silvestre Huaman Cjuno

. Francisco Huaman Huanca

. Manuel Huaman Cjuno

. Isatas Huaraya Huaman

. Francisco Noa Huaman

. Eusebio Huaraya Chuquichampi

. Demetrio Huaman Huaman

O 0 N O\ N A WD =

. Lourdes Cjuno Huaman

10. Nicolds Chuquichampi Cutiri
11. Pascual Apaza Cutiri

12. Benigno Bengoa Cano
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13. Florentino Pari Cjuno

14. Mariano Condori Yaba

15. Juan Noa Huaman

16. Epifanio Chuquichampi Melo
17. Francisca Cutiri Huaman

18. Semiana Huaman Huaman
19. Miguel Yaba Chuquichampi
20. Cecilia Huaman Huanta

21. Ramé6n Huaraya Huaman
22. Teéfilo Huaman Mamani

23. Valentin Chuquichampi Vera
24. Agustina Huaman Huaman
25. Gregorio Huaman Casquino
26. Antonio Mamani Mamani
27. Felipe Maqqe Quispe

28. Isidro Nina Huaraya

29. Jesus Huaman Huaman

Ahora bien, ;es posible deducir de esto que los miembros de esta poblacién estén
unidos entre si mediante vinculos agnaticios con cierta profundidad en el tiempo
y que, asimismo, la perdurabilidad de las agrupaciones agnaticias esté sujeta, al
menos en parte, a la prictica de la virilocalidad? La respuesta a este interrogante
impone la presentacién y discusién de una serie de informacién adicional que
permitird, ademds, incursionar en otras cuestiones que lo exceden pero que resultan
pertinentes para la comparacién del tipo de organizacién social identificado en
Phinaya. El examen de esta informacién adicional, sin embargo, no debe hacer
caso omiso de dos hechos también significativos, y relacionados entre si, registrados
en el padrén general de Sallani: la presencia de ocho jefes de familia varones cuyos
apellidos no son Huaman ni Chuquichampi y que, por lo tanto, constituirian
el sector migrante de la poblacién de Sallani que se insert6 en ella a través de los
vinculos uxorilocales establecidos con sus respectivas mujeres. Comencemos por

el principio.

El registro censal: Huaman y Chuquichampi en Pitumarca

Entre los expedientes relativos a los reclamos y litigios de tierras en los que
estuvieron involucrados los indigenas del distrito de Pitumarca a comienzos de

150



Bilateralidad, agnacion y matrifocalidad

la década de 1920 —conservados en el Ministerio de Agricultura de Sicuani (ex
Ministerio de Asuntos Indigenas)— se destaca, entre otros, uno correspondiente
a 1922 en el que se menciona la procedencia o pertenencia territorial de sus
dirigentes: se trata de delegados de las parcialidades de “Ccapac-chapi, Consachapi,
Pampachiri é Ylave, y de las cordilleras de Uchullucllo, Sallani, Phinaya y Chilca”
(Ministerio de Agricultura de Sicuani 1922, f. 82).” A comienzos del siglo XX,
en efecto, el distrito de Pitumarca estaba conformado por cuatro parcialidades
cuyos nucleos estaban localizados en la cabecera del valle homénimo ubicada en
los territorios agricolas por encima de los 3.400 metros sobre el nivel del mar. Cada
una de estas parcialidades detentaba su jurisdiccién sobre los diversos conjuntos
de sectores o caserios ubicados en diferentes niveles altitudinales a lo largo y ancho
del territorio distrital, entre los que también formaban parte aquellos destinados a
la actividad pastoril. En este sentido, aquello que en el expediente se registra como
“las cordilleras” de Uchullucllo, Sallani, Phinaya y Chilca debe entenderse, en
rigor, como los sectores o los caserios —muchos de ellos devenidos comunidades
indigenas durante de la misma década— emplazados por encima de los 4.500
metros sobre el nivel del mar y cuyos habitantes estaban, y atn lo siguen estando,
especializados en el pastoreo de alpacas, llamas y ovejas. En la actualidad, y al igual
que lo que ocurre en el caso de Phinaya, Sallani pertenece a la parcialidad Ilave
del pueblo de Pitumarca. Como se verd de inmediato, ello no parece haber sido
siempre asi pero, en todo caso, lo que aqui importa es identificar, de ser posible,
quiénes eran los habitantes —los pastores— de Sallani entonces e incluso antes.
Los censos de la poblacién tributaria de la provincia de Canchis durante el siglo
XIX resultan de ayuda al respecto.

Los Libros de matriculas de contribuyentes elaborados para la provincia de Canchis
—conservados en el Archivo Regional del Cuzco— cubren un periodo que se
prolonga, no sin lagunas, entre 1782 y 1888. Los libros mds recientes consignan
una serie de informacién —formalmente reproducida, en parte, en la lista de
empadronamiento elaborada por las autoridades de Sallani en 2003— que
desaparece en los libros més antiguos en los cuales, sin embargo, es registrada otra
serie de datos, significativos para nuestros propdsitos, ausentes en los primeros.
Veamos. '

® En otro expediente del mismo tipo conservado en el mismo ministerio, Ricard Lanata cita uno
en el que se registran las “parcialidades de Cullunoma, Phinaya, Hilahue, Chillca” (Ricard Lanata
2007: 43).

10 En la descripcién que sigue a continuacién se respeta la manera en que fueron consignados los
topénimos y los apellidos en cada uno de los libros.
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Los libros de 1888 y 1883 contienen pricticamente la misma informacién aunque,
para el caso que nos interesa, presentan dos diferencias dignas de mencionarse.
En el primero se consignan en un mismo pie de igualdad las parcialidades de
Cconsachapi y Uchu-llucllo como pertenecientes al distrito de Pitumarca, la
segunda de las cuales comprende a los caserios de Anacmayo y Sallani. El libro
de 1883, por su parte, registra que la parcialidad de Consachapi, perteneciente al
mismo distrito, comprende los caserios de Uchullucllo, Anacmuyo y Sallani. Otro
tanto puede decirse con respecto a Chillca que, en 1888, es parcialidad al igual que
Pampachiri y, en 1883, es un caserio perteneciente a esta tltima. Desconocemos
los motivos por los que, en el lapso relativamente reducido de media década,
los estatus de Uchullucllo y Chillca cambiaron de caserio a parcialidad. Lo que
importa aqui es que, en el contexto de las cuatro parcialidades que conformaban
el distrito de Pitumarca hacia fines del siglo XIX (z.e. Pampachire, Ccapac-chapi,
Consachapi e Ilave) y el de sus respectivos caserios, la mayor concentracién de
apellidos Huaman y Chuquichampi se aprecia en los cuatro mencionados (cuadro
3.3)."" Ambos libros consignan exclusivamente a los contribuyentes masculinos
mayores de edad identificados sélo mediante sus respectivos nombres de pila,
apellidos paternos y edades.

En el libro de 1888 se registran 9 hombres Huaman y 3 Chuquichampi en la
parcialidad de Uchu-llucllo (sobre un total de 35 contribuyentes), 1 hombre
Huaman y 9 Chuquichampi en el caserio de Anacmayo (sobre un total de 30
contribuyentes), 2 hombres Huaman y 9 Chuquichampi en el caserio de Sallani
(sobre un total de 37 contribuyentes) y 11 hombres Huaman en la parcialidad
de Chillca (sobre un total de 85 contribuyentes). El libro de 1883, por su parte,
registra 11 hombres Huaman y 2 Chuquichampi (sobre un total de 34), 9
hombres Chuquichampi y 2 hombres Huaman (sobre un total de 32), 9 hombres
Chuquichampi y 2 Huaman (sobre un total de 35) y 11 hombres Huaman (sobre
un total de 83) en los respectivos caserios de Uchullucllo, Anacmuyo, Sallani y
Chilca. Es decir, en el nivel de estas unidades, se observa una presencia significativa
del apellido Huaman y otra residual del apellido Chuquichampi en el caserio de
Uchullucllo, una presencia significativa del apellido Chuquichampi y otra mds

1 Los apellidos que ms se reiteran en los libros de 1888 y 1883 son: Quispe (65 y 57), Huaman
(39 y 40), Condori (35 y 34), Mamani (28 y 31) y Chuquichampi (21 y 20) —a este tltimo les
siguen de cerca los apellidos Huanca (17 y 22) y Espinoza (20 y 15). La mayor concentracién de
Quispe se observa en Ccapac-Chapi, Phinaya e Ilave, la de Condiri en Chillca y Consachapi, y la de
Mamani en Chillca y Anacmayo. Si bien la distribucién del apellido Huaman se observa en otros
caserfos o parcialidades, su presencia no resulta tan significativa como en los casos por comentar. El
apellido Chuquichampi, por su parte, pareciera ser patrimonio exclusivo de Anacmuyo y Sallani.
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bien residual del apellido Huaman en los caserios de Anacmuyu y Sallani y una
presencia significativa del apellido Huaman y otra nula del apellido Chuquichampi
en el caserio de Chillca. Si bien las cifras varfan ligeramente entre uno y otro
libro, en 1888 encontramos 12 contribuyentes masculinos con uno u otro de estos
apellidos en Uchullucllo (sobre un total de 35), 21 en Anacmuyu y Sallani (sobre
un total de 67) y 11 en Chillca (sobre un total de 85)."

Debido al cardcter de la informacién expuesta, las tnicas constataciones que se
pueden establecer hasta aqui son, por un lado, la existencia hacia fines del siglo XIX
de los nombres de las mitades que en la actualidad conforman el territorio de
Sallani (Sallani y Anacmayo o Anacmuyu) vy, por el otro, la asociacién entre los
patronimicos Huaman y Chuquichampi y tres de los caserios pertenecientes a la
parcialidad Consachapi (Uchu-llucllo, Anacmayo y Sallani)— asi como también
la asociacién entre el primero de estos patronimicos y la parcialidad de Chillca
que, en calidad de caserio, pertenecia a la de Pampachiri. Sin embargo, las
fuentes nada informan acerca de quiénes eran las esposas de estos contribuyentes
Huaman y Chuquichampi, quiénes eran las de aquellos otros cuyos patronimicos
son diferentes, quiénes eran los hijos de unos y otros y cudles eran los respectivos
lugares de origen de todos ellos. En otras palabras, las fuentes sugieren la existencia
de vinculos de parentesco entre, al menos, parte de los individuos registrados en
ellas pero, de igual forma, guardan un silencio hermético acerca de cudles podrian
haber sido los lazos genealdgicos a través de los cuales estaban emparentados.

A diferencia de los libros de 1888 y 1883, aquellos correspondientes a 1850, 1845,
1835y 1782 proporcionan las listas de la poblacién tributaria masculina ordenada
de acuerdo con las categorfas “originarios y forasteros con tierra’, “forasteros sin
tierras” y “préximos o entrantes a contribuir” correspondientes aambas categorias.'?
En cada entrada se especifica el estatus marital de los tributarios masculinos
(i.e. casado, soltero o viudo) y, en el caso de los casados —Ia gran mayoria— se
consignan a sus respectivas esposas —unos y otras identificados mediante un solo

12 Veintiocho de los contribuyentes consignados en el libro de 1883 son los mismos que los
registrados en el de 1888. La diferencia numérica del resto de los contribuyentes estd asociada
a la ausencia —por migracién, muerte, etc.— de algunos de los primeros en el libro de 1888 y
a la presencia, en este mismo libro, de nuevos contribuyentes que, para la fecha en cuestién, se
encontraban en edad de tributar. No estd de mds sefialar, de manera complementaria, que para
1888 y 1883 la poblacién contribuyente masculina para todo el distrito de Pitumarca ascendia,
respectivamente, a 601 (573 contribuyentes y 28 préximos a contribuir) y 567 individuos.

13 Si bien sabemos acerca de la existencia de un libro correspondiente a 1826, no hemos podido
ubicarlo en los fondos documentales del Archivo Regional del Cuzco en el que tampoco figura, al
menos en catdlogo, ningtin libro correspondiente al periodo 1850-1883.
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nombre de pila y un solo apellido—. En algunas de las entradas de los solteros y
en todas aquellas correspondientes a los “préximos a contribuir” se consignan el
nombre de pila de sus padres, mas no asi el de sus madres y, excepcionalmente en
el caso de los primeros, los nombres de sus hermanos menores, mas no asi el de sus
hermanas. Con respecto a los viudos, se menciona siempre el nombre del esposo
fallecido mas nunca el de la esposa fallecida. Finalmente, en estos libros tampoco
se establece el lugar de origen de la poblacién censada y el lugar de residencia se
detiene en el nivel del ayllu, sin mayor detalle. Es decir, mientras que en los dos
primeros libros se especifican los nombres de los caserios y de las parcialidades del
distrito de Pitumarca en los que reside la poblacién contribuyente, en los cuatro
tltimos sdlo se registran los ayllus de residencia de la poblacién tributaria del
repartimiento homénimo. El nimero de estos ayllus asciende a cinco y los nombres
de cuatro de ellos son los mismos que el de las cuatro parcialidades pitumarquinas
de fines del siglo XIX: Consachapi, Pampachiri, Ccapacchapi e Ilabe.’* Si la
mayoria de apellidos Chuquichampi y Huaman durante la década de 1880 estaban
concentrados en cuatro caserios pertenecientes a las parcialidades de Consachapi y
Pampachiri, deberia esperarse —de existir cierta continuidad en el tiempo y en el
espacio—, volver a encontrarlos en los ayllus del mismo nombre y no sélo, esta vez,
para el caso de los tributarios sino también pare el de sus esposas. En los pdrrafos
siguientes nos concentraremos en Consachapi y Pampachiri (cuadro 3.4).

En el libro de 1850 se consignan 94 entradas (sobre un total de 463)
correspondientes a los “ayllo” Consachapi y Pampachiri en las que al menos uno
de los individuos registrados en ellas se apellida Huaman o Chuquichampi. En
los casos relativos a los “originarios y forasteros con tierras” (69 entradas sobre
335) se aprecia la presencia de 7 entradas (en Consachapi) en las que hombres
Choqquechampi estdn casados con mujeres que llevan otro apellido (i.e. no son ni
Choqquechampi ni Huaman), 8 entradas (6 en Consachapi y 2 en Pampachiri)
correspondientes a mujeres Chogquechampi casadas con hombres que llevan otro
apellido, 17 entradas (7 en Consachapi y 10 en Pampachiri) de hombres Huaman

14 Estos libros consignan un quinto ayllo, aillo o ayllu llamado Cangalli o Cangalle cuya presencia,
en principio, pareceria estar relacionada con el hecho de que, entre 1782 y 1835, el futuro
repartimiento de Pitumarca era conocido como el repartimiento de Cangalle o Cangalli del pueblo
de Pitumarca. Desconocemos los pormenores del proceso de separacion de este quinto ayllu, pero
lo cierto es que en algiin momento posterior a la década de 1850 —siempre segtin estas fuentes—
pasé a formar parte, en calidad de parcialidad, del distrito de Checacupe, vecino de Pitumarca.
Quizd ello ayude a explicar la pricticamente ausencia de apellidos Huaman y Chuquichampi en
la parcialidad de Cangalli del distrito de Chequacupe en los libros de 1888 y 1883 donde sélo
aparecen consignados, respectivamente, 2 hombres Huaman sobre 126 contribuyentes y 1 hombre
Huaman sobre 98 contribuyentes.
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casados con mujeres que llevan otro apellido, 23 entradas (7 en Consachapiy 16
en Pampachiri) de mujeres Huaman casadas con hombres que llevan otro apellido,
1 entrada (en Consachapi) en la que un hombre Huaman estd casado con una
mujer Chogquechampi, 4 entradas (en Pampachiri) en las que hombres Huaman
estdn casados con mujeres Huaman y 4 entradas de hombres Choqquechampi
(en Consachapi) y 5 de hombres Huaman (en Pampachiri) solteros o viudos.
En los casos de los “forasteros sin tierras” (18 entradas sobre 80) se registraron 1
entrada (en Consachapi) de un hombre Choqquechampi casado con una mujer
con otro apellido, 6 entradas (2 en Consachapi y 4 en Pampachiri) de hombres
Huaman casados con mujeres con otro apellido, 6 entradas (2 en Consachapi y
4 en Pampachiri) de mujeres Huaman casadas con hombres con otro apellido,
1 entrada (en Consachapi) de un hombre Choqquechampi casado con una
mujer Huaman y 4 entradas (3 en Consachapi y 1 en Pampachiri) de un hombre
Choqquechampi y tres Huaman todos solteros. Para los casos de los “préximos o
entrantes a contribuir” de ambas categorias (respectivamente, 5 entradas sobre 46
y 2 entradas sobre 2) se registraron, por un lado, tres hombres Choqquechampi
(en Consachapi) y dos hombres Huaman (uno en cada “ayllo”) y, por el otro, un
hombre Choqquechampi y otro Huaman (en Consachapi).”” Las distribuciones
registradas en el libro de 1845 son précticamente idénticas a las anteriores.'®

El libro de 1835 deja apreciar un ligero aumento en el nimero de parejas
tributarias en ambos “ayllo” en las que al menos uno de los conyuges lleva el

1> Nétese que en esta contabilizacién se tiene en mente el ntimero de entradas para cada categorfa
de tributarios y no asi el numero de individuos registrados en cada una de ellas. Es decir, mientras
que en los libros de 1888 y 1883 el nimero de contribuyentes coincide con el nimero de
individuos (masculinos) registrados en cada entrada, en el resto de los libros éste no es el caso ya
que, en la mayorifa de las entradas, se consignan a los hombres tributarios junto con sus esposas, en
otras a los solteros o a éstos junto con sus hermanos menores, en otras mds a las viudas junto con
el nombre de sus maridos fallecidos e, incluso, en varias de ellas se hace referencia a la condicién
de “reservado” o “ausente” de tal o cual individuo. Para 1850 el niimero de entradas relativas a las
diferentes categorias tributarias en el repartimiento de Pitumarca asciende a 639 (467 “originarios
y forasteros con tierras”, 107 “forasteros sin tierras”, 59 “proximos o entrantes a contribuir” de la
primera categorfa y 6 de la segunda). Este total, asi como en los otros por considerar, descuenta
las entradas correspondientes a los tributarios del “ayllo” Cangalli ya que, al igual que en los libros
de la década de 1880, la presencia de apellidos Huaman y Chuquichampi es précticamente nula.
En los libros de 1850, 1845, 1835 y 1782 se consignan en Cangalli, respectivamente, 2 hombres
Huaman (sobre 98 entradas correspondientes a todas las categorias tributarias), 1 hombre y 2
mujeres Huaman (sobre 76 entradas), 2 hombres y 2 mujeres Huaman (sobre 77 entradas) y 1
hombre y 1 mujer Guaman (sobre 55 entradas) en calidad de “originarios y forasteros con tierras”.
16 En este libro el ndmero de entradas de las diversas categorfas de tributarios de Pitumarca asciende
a 638 (447 “originarios y forasteros con tierras”, 142 “forasteros sin tierras” y 49 “préximos o
entrantes a contribuir” de ambas categorias).
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apellido Huaman o Choquechampi. La distribucién de las entradas (118 sobre
485) de este censo reproduce aquellas observadas en los dos libros anteriores.
Aquellas correspondientes a la categoria “originarios y forasteros con tierras” (115
sobre 475) registran 14 uniones (en Consachapi) entre hombres Choquechampi
y mujeres con otros apellidos, 13 uniones (10 en Consachapi y 3 en Pampachiri)
entre mujeres Choquechampi y hombres con otros apellidos, 35 uniones (15 en
Consachapi y 20 en Pampachiri) entre hombres Huaman y mujeres con otros
apellidos, 32 uniones (16 en cada “ayllo”) entre mujeres Huaman y hombres
con otros apellidos, 4 uniones (en Consachapi) entre hombres Choquechampi y
mujeres Huaman, 3 uniones (en Consachapi) entre hombres Huaman y mujeres
Choquechampi, 4 uniones (1 en Consachapi y 3 en Pampachiri) en la que ambos
conyuges se apellidan Huaman, ademds de 3 entradas de hombres Choquechampi
(en Consachapi) y otras 7 de hombres Huaman (3 en Consachapiy 4 en Pampachiri)
solteros o viudos. Las entradas relativas a los “forasteros sin tierras” (3 sobre 10)
consisten en un hombre Choquechampi, una pareja de hombre Huaman y mujer
Choquechampi (en Consachapi) y una pareja de mujer Huaman y hombre con
otro apellido (en Pampachiri)."”

El dltimo de los libros por cotejar, de 1782, aunque relativamente parco en su
informacién, no deja de ser ilustrativo. Este censo consigna 53 entradas (sobre 388)
en las que al menos uno de los individuos registrados se apellida Choquechampi o
Guaman sdlo para la categoria tributaria “originarios con tierra”. La distribucién es
la siguiente: 6 uniones (en Consachapi) entre hombres Choquichampi y mujeres
con otro apellido, 2 uniones (en Consachapi) entre mujeres Choquechampi y
hombres con otro apellido, 14 uniones (5 en Consachapi y 9 en Pampachiri) entre
hombres Guaman y mujeres con otro apellido, 25 uniones (7 en Consachapiy 18
en Pampachiri) entre mujeres Guaman y hombres con otro apellido, 3 uniones (en
Pampachiri) de hombres y mujeres Huaman y un individuo Choquechampi (en
Consachapi) y dos Guaman (uno en cada “aillo”) solteros o viudos. Las 2 entradas
restantes corresponden a los tnicos dos tributarios “forasteros sin tierras”, quienes

llevan otros apellidos.'®

17 El libro de 1835 registra 675 entradas para el repartimiento (665 “originarios y forasteros con
tierras” y 10 “forasteros sin tierras”).

18 FI total de entradas consignadas en el libro de 1782 asciende a 508, de las cuales sélo dos
consisten en “forasteros sin tierras”. Uno de estos forasteros, soltero de 20 afios, es un tal Tomds
Quispe oriundo del pueblo de Marcapata de la provincia de Quispicanchi y el otro un tal Visente
Canche del pueblo de Asillo de la provincia de Asdngaro (Puno).
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Cuadro 3.4

Distribucién de los apellidos Chuquichampi y Huaman entre la poblacién tributaria de

los ayllus Consachapi y Pampachiri segtin la informacién consignada en los Libros de

matriculas de 1850, 1845, 1835 y 1872

Apellido
Libro Totales
4 32 (185)
1850 1 F 2 P 9 (55)
Consachapi 3 P 1 P 4(24)
1 p 1 p 2(2)
5 OF 2 OF 10 OF 16 OF 4 OF 37 (150)
1 F 4 F 4 F 9 (25)
1850
1 1(22)
Pampachiri
94 (463/639)
1845 4 OF 2 OP 7 OF 8 OF 8 OF 8 OF 1 OF 38 (186)
Consachapi 3 F 4 F 1 F 1 F 1 F 1 F 1 F 12 (59)
P 1(26)
1 OF 2 OF 14 OF 14 OF 4 OF 35 (146)
2| I8 E|E|E 8(36)
1865 3 3(12)
Pampachiri 1 1)
98 (466/638)
1835 3 OF 3 OF 14 OF 10 OF 15 OF 16 OF 4 OF 3 OF 1 OF 69 (285)
Consachapi 1 F 1 F 2(8)
4 OF 3 OF 20 OF 16 OF 3 OF 46 (190)
1835 1 F 1(2)
Pampachiri
118 (485/675)
1782 1 01 O 6 O2 05 0 7 0O 22 (190)
Consachapi
1782 1 O 9 O 18 O 30 31 (196)
Pampachiri e
53 (388/508)
Totales 22 33 36 33 98 113 6 7 15
............... Prees ceee 363
55 69 211 13 15

(Ch = “Chuquichampi”, H = “Huaman”, X = “otro apellido”, OF = “Originarios y forasteros con
tierras”, F = “Forasteros sin tierras”, P = “Préximos o entrantes a contribuir de la primera categoria”,
p = “Préximos o entrantes a contribuir de la segunda categoria”, O = “Originarios con tierras”)

NOTA. Las cifras entre paréntesis al pie de cada fila indican el nimero de entradas que cada libro
consigna para los ayllus Consachapi y Pampachiri sobre el niimero de entradas consignadas para el
resto de los cuatro ayllus de Pitumarca.
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Este repaso de los libros tributarios de la provincia de Canchis entre fines del
siglo XVIII y mediados del siglo XIX permite avanzar un poco mds sobre las
constataciones relativas a la informacién consignada en los libros de la década de
1880. En estos tiltimos hemos observado la presencia de los apellidos Chuquichampi
y Huaman hacia fines del siglo XIX asi como también su asociacion con los caserios
de Uchullucllo, Anacmuyo, Sallani y (en el caso de los Huaman) Chillca. En los
tltimos cuatro libros vuelve a apreciarse la presencia de ambos apellidos en los
ayllus Consachapi y Pampachiri hasta fines del siglo XVIII mds no asi la asociacién
con algunos de los caserios o sectores correspondientes a uno u otro de estos ayllus,
ya que ellos —de haber existido como tales— no han sido especificados en los
censos. De todos modos, en estos libros se han consignado los nombres y apellidos
de las esposas de la poblacién tributaria masculina —con las salvedades que hemos
mencionado— mientras que, en los otros dos, sélo se registraron los nombres de los
contribuyentes masculinos. Esta diferencia, fundamentalmente, es la que posibilita
incursionar con mayor detenimiento en la informacién contenida en los libros y
comenzar a responder los interrogantes planteados al comienzo de este capitulo.

En primer lugar, la presencia de poblacién contribuyente y tributaria masculina
en Pitumarca apellidada Huaman y Chuquichampi a lo largo de casi un siglo es
bastante continua. Durante la década de 1880 ella asciende a aproximadamente el
10% de la poblacién contribuyente distrital (1888 = 60 y 1883 = 60), a mediados
de siglo desciende aproximadamente a un poco mds la mitad (1850 = 37 0 5,5%
y 1845 = 41 0 6,5%), en 1835 vuelve a recuperarse (61 0 9%) y a fines del siglo
XVIII vuelve a descender por debajo de la mitad (1872 = 23 0 4,5%)." Es decir,
los hombres tributarios Huaman y Chuquichampi en Pitumarca entre 1780 y
1888 oscilan entre el 5% y el 10% del total de la poblacién. Asimismo, la gran
mayoria de estos hombres, hasta mediados del siglo XIX, pertenecen a la categoria
de “originarios y forasteros con tierras”.

En segundo lugar, no sélo los hombres se apellidan Huaman y Chuquichampi,
sino también algunas de sus mujeres, asi como las esposas de los otros tributarios
que llevan otros apellidos (tanto en el caso de los “originarios y forasteros con
tierras” como en el de los “forasteros sin ellas”). M4s alld de una leve discrepancia
en lo que respecta a los anos de elaboracién de cada libro, las distribuciones de
estos individuos y sus respectivas uniones matrimoniales a lo largo del tiempo
manifiestan una regularidad notable entre 1782 y 1850. Asi, la mayoria de estos
tributarios consiste en hombres con otros apellidos y esposas Huaman (113)

!9 Estas cifras excluyen las categorfas “préximos” registradas en los tltimos cuatro libros y
consignadas en el cuadro 3.3.
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y hombres Huaman y esposas con otros apellidos (98). A ellos les siguen, en
importancia numérica, hombres Chuquichampi casados con mujeres con otros
apellidos (36) y hombres con otros apellidos casados con mujeres Chuquichampi
(33). Finalmente, aunque relativamente menores, se destacan las uniones entre
hombres y mujeres Huaman (15) y aquellas otras entre hombres Huaman y
mujeres Chuquichampi (7), o viceversa (6).”° La identificacién de estas mujeres,
y sus respectivas uniones matrimoniales, ayuda a desvirtuar una primera imagen
proporcionada por los libros de la década de 1880 (y, por qué no también, por el
padrén general de los jefes de familia de Sallani elaborado en 2003) en virtud de la
cual los respectivos caserios de Uchullucllo, Anacmayo, Sallani (en Consachapi) y
Chillca (en Pampachiri) estarian conformados por una serie de hombres Huaman y
Chuquichampi —entre otros— relacionados entre si mediante vinculos agnaticios
que posibilitan la reproduccién a lo largo del tiempo del usufructo de sus respectivos
territorios a partir de —entre otras cosas— las uniones virilocales con mujeres de
otros sitios. La presencia femenina es tan importante como la masculina.

En tercer lugar, una regularidad similar en lo que respecta a estos individuos, y
sus respectivas uniones (en ambas categorias tributarias), también se aprecia
en el espacio. De las 113 uniones entre hombres con otros apellidos y mujeres
Huaman, 72 pertenecen a Pampachiri y 41 a Consachapi. De las 98 uniones entre
hombres Huaman y mujeres con otros apellidos, 60 pertenecen a Pampachiri y 38
a Consachapi. Las 36 uniones entre hombres Chuquichampi y mujeres con otros
apellidos pertenecen a Consachapi, y de las 33 uniones entre hombres con otros
apellidos y mujeres Chuquichampi, 26 pertenecen a Consachapiy 7 a Pampachiri.
En otros términos, de las 211 uniones entre hombres o mujeres Huaman y mujeres
u hombres con otros apellidos, 132 pertenecen a Pampachiri y 79 a Consachapi,
y de las 69 uniones entre hombres o mujeres Chuquichampi y mujeres u hombres
con otros apellidos, 62 corresponden a Consachapi y 7 a Pampachiri. Por dltimo,
mientras que las 13 uniones de hombres Chuquichampi y mujeres Huaman
o mujeres Huaman y hombres Chuquichampi pertenecen exclusivamente a
Consachapi, 14 de las 15 uniones entre hombres y mujeres Huaman pertenecen a
Pampachiri y 1 a Consachapi. Se vuelve a apreciar aqui, desde otra éptica, aquello
que se observé en relacién con los censos de la década de 1880: una presencia casi
exclusiva del apellido Chuquichampi y otra significativa del apellido Huaman en
el ayllu Consachapi, asf como una presencia significativa del apellido Huaman y
otra mds bien residual del apellido Chuquichampi en el ayllu Pampachiri.

2 En esta contabilizacién se descuentan los hombres Huaman (33) y Chuquichampi (22) viudos,
solteros o préximos a tributar.
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Ahora bien, y atendiendo al primero de los puntos subrayados, aunque es altamente
probable que los hombres Chuquichampi y Huaman registrados en los libros de la
década de 1880 (en los que 28 de ellos, en efecto, son los mismos) sean descendientes
de los hombres y mujeres Chuquichampi, Huaman y otros consignados en los censos
levantados entre 1782 y 1850, e incluso también que los actuales hombres y mujeres
que llevan estos apellidos en las dos mitades de Sallani —y en las comunidades
aledafias de Ochollocllo y Chillca— sean los descendientes de unos y otros, lo
cierto es que demostrarlo pormenorizadamente resulta problemdtico. Las décadas
que separan a los libros de 1782 y 1835, 1850 y 1883 vy, sobre todo, al censo de
1888 del padrdn de jefes de familia de Sallani de 2003 —junto con las lagunas en
la informacién consignada en todos ellos— dificultan, aunque no lo impiden del
todo, el trazado de continuidades genealdgicas precisas. Permitasenos ilustrar esto a
propésito de un ejemplo correspondiente a los tnicos tres casos de egos masculinos
registrados en los libros de 1888 y 1883 pertenecientes a los caserios de Sallani,
Anacmayo y Uchullucllo que, en virtud de sus respectivas edades, se repetirian
en los otros libros y estarfan relacionados genealdgicamente con otros individuos
pertenecientes al ayllu Consachapi (figura 3.1).

En los libros de 1888 y 1883 Mariano Chuquichampi pertenece al caserio de Sallani
y tiene, en ambos, 44 anos (suponemos que se trata del mismo hombre mds alld del
problema que plantea el registro de su misma edad en dos libros con cinco afios
de diferencia). En el libro de 1850 aparece un Mariano de 13 anos perteneciente a
los “préximos o entrantes a contribuir” de la categoria “originarios y forasteros con
tierras” y se especifica que se trata del “hijo del finado Manuel Choqquechampi”.
La edad de este joven Manuel en 1850 invita a postular que se trata del mismo
hombre registrado en los libros de 1888 y 1883. En el censo de 1850 se registra,
asimismo, un Manuel Chogquechampi de 41 anos perteneciente a la categoria de
los “originarios y forasteros con tierras”, casado con Andrea Rafael (la presencia de
esta pareja puede rastrearse hasta 1835) que bien podria ser el padre de Mariano
pero, en rigor, no lo es ya que, para la misma fecha, el libro especifica que este tltimo
habia fallecido. En el libro de 1845 se registran otros dos Manuel Choqquechampi
“forasteros”, de 24 y 38 afos, hijos, respectivamente, de los “finados” Andres y
Francisco. Cualquiera de estos dos hombres pudo haber sido el padre de Mariano.
El libro de 1835, finalmente, registra a un solo Andres Chogqquechampi, de 55
afios, y a un solo Francisco Choqquechampi, de 36 anos, ambos pertenecientes a la
categoria “originarios y forasteros con tierras”. Mientras que de Andres se especifica
que “tiene por hijo a Manuel de 14 anos” y, debido a su edad, pudo muy bien haber
sido su padre, la falta de especificacién de la descendencia de Francisco, asi como su
edad en 1835, dificulta identificarlo como el padre del otro Manuel. En todo caso, lo
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importante aqui es que la presencia de Mariano Choquichampi se corrobora en los
libros de la década de 1880 y 1850, y su ascendencia puede rastrearse hasta 1845 (en
el caso de dos de sus posibles padres) y hasta 1835 (en el caso de uno de sus posibles
abuelos). Otro tanto puedo predicarse de los casos de Andres Chuquichampi de
Anacmayo y Manuel Huaman de Uchu-llucllo.

Figura 3.1
Genealogias posibles de Mariano Chuquichampi, Andrés Chuquichampi y Manuel
Huaman, pertenecientes a los caserios de Sallani, Anacmayo y Uchu-llucllo

Sallani Anacmayo Uchu-llucllo
ws A= O [A:O] A=0 A=0 A= 0O
Andres  Barbara Francisco  Marja  Mariano  Manuela  Mariano  Manuela Jacinto Huaman/ Martina
Choqquechampi/  Huaman ¢ i/ Quispe C i/ Melo C Huaman Consachapi/OF Mamani
Consachapi/OF Consachapi/OF Consachapi/OF Consachapi/F 1835: 57 aiios (sin
1835: 55 aiios (tiene 1835: 36 afios 1845: 34 afios (sin 1845: 33 ailos (tiene hijos menores)
por hijo a Manuel de hijos) por hijo a Isidro de
14 afios) 1845: 44 afios 11 afios)
1850: 49 afios 1845: 43 afios
1845 A AN
Manuel Manuel Mariano
C i Ci Choquechampi/
Consachapi/F Consachapi/F Consachapi/OF
1845: 24 afios (soltero, 1845: 38 afios 1845: 33 afios
hijo del finado (soltero, hijo del (viudo)
Andres) finado Francisco) |
Y D) i
= 7
1850 [A = O] A A =0 A
Manuel  Andrea Isidro Choquechampi/  Mariano  Micacla Pedro Pablo/
Choqquechampi/ Rafael Consachapi/F  Choquechampi/ Consa Consachapi/P
pi/OF 1845:21 afios  Consachapi/OF 1850: 17 afios
ufios (sin 1850: 26 ailos (soltero, 1850: 38 afios (hijo de Jacinto
hijos) hijo de Mariano) . Huaman)
1845: 36 afios ! i
1850: 41 afios i ]
o
1888/1883 A A A

Mariano/Consachapi/P
1850: 13 afios (hijo del finado

Andres/Consachapi/P
1850: 14 afios (hijo de

Manuel Huaman/Consachapi/F
1850: 23 afios (soltero, hijo de

Manuel Chogquechampi) Mariano Chogquechampi) Jacinto)
Mariano Chuquichampi/Sallani Andres Chuquichampi/ Uchu-llucllo
1883: 44 anos Anacmayo 1883: 52 afos
1888: 44 afios 1883: 48 afios 1888: 54 afios

1888: 50 afios [ S—

NOTA. En la figura se han diferenciado, mediante lineas sélidas y lineas de guiones cortos, los
vinculos de descendencia plausibles de ser identificados con cierta precisién de los otros inferidos.
Noétese que en los casos de Andres Chuquichampi y Manuel Huaman es posible inferir también
vinculos de hermandad con otros dos individuos cuya ascendencia puede identificarse con cierta
precisién. En el caso de Andres, se ha inferido un posible vinculo de descendencia con Mariano
Choquechampi, quien en 1845 es registrado como viudo de 33 afios y en 1850 como esposo de
Micaela Consa de 38 afios. Puede tratarse muy bien del mismo hombre. Es imposible establecer
algiin tipo de vinculo genealdgico entre los hombres y las mujeres del libro de 1835 y aquellos

registrados en el censo de 1782.
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Si la identificacién de la ascendencia (o de la descendencia) de los hombres
registrados en los censos es problemdtica, aquella relativa a otros vinculos
geneal6gicos lo es ain mds. Los tnicos que mencionan los libros —en muy pocas
ocasiones— entre 1782y 1850 son los de hermandad, y esto nos lleva al segundo
de los puntos subrayados anteriormente. Es decir, no sélo los hombres y mujeres
Huaman y Chuquichampi son efectivamente tributarios o esposas de tributarios
sino que muchos de ellos probablemente también sean hermanos entre si. De
ser éste el caso, las entradas de cada uno de los libros no sélo remiten a unidades
(tributarias) discretas sino también a conjuntos de parientes cuyos contornos,
dificiles de identificar, estimulan la imaginacion del etnégrafo. En este sentido,
algunos de los hombres Chuquichampi casados con mujeres con otros apellidos
(incluido Huaman) serfan los hermanos de algunas de las mujeres Chuquichampi
casadas con hombres con otros apellidos (incluido Huaman), asi como también
algunos de los hombres Huaman casados con mujeres con otros apellidos (incluido
Chuquichampi) serian los hermanos de algunas de las mujeres Huaman casadas
con hombres con otros apellidos (incluido Chuquichampi). Hemos visto que la
distribucién de las uniones matrimoniales en cada uno de los libros es sumamente
pareja entre 1782 y 1850. Si pudiera demostrarse lo mismo con respecto a los
vinculos de hermandad, la presencia femenina, tan importante como la masculina,
volveria a desvirtuar la imagen (brindada por los libros de la década de 1880) de
una sociedad que descansaria, en parte, en los vinculos agnaticios que unen a una
porcién importante de sus miembros, pero no la desmentirfa. Esto nos lleva al
tercero de los puntos subrayados con anterioridad.

Sise observa la distribucién de los matrimonios entre 1782y 1850 (cuadro 3.4), los
totales de hombres y mujeres Huaman casados con mujeres y hombres con otros
apellidos (98 y 113, respectivamente) y el de hombres y mujeres Chuquichampi
casados con mujeres y hombres con otros apellidos (36 y 33, respectivamente) son
tan similares que hacen practicamente imposible postular una regla de residencia
posmatrimonial imperante en el interior de los conjuntos identificados. Si la
uxorilocalidad fuese la regla dominante, deberia esperar encontrarse en los libros
a la mayorfa de las mujeres Huaman y Chuquichampi residiendo con sus esposos
(de otros apellidos) en los ayllus Pampachiri y Consachaipi y a la mayoria de los
hombres Huaman y Chuquichampi y sus respectivas esposas (de otros apellidos)
residiendo, al menos en principio, en alguno de los otros ayllus de Pitmarca (i.e.
Cangalli, Ccapacchapi e Ilabe). Si la virilocalidad, por el contrario, fuese la regla
dominante, deberfa esperar encontrarse que el nimero de hombres Huaman y
Chuquichampi residentes junto con sus mujeres en el ayllu Pamapachiri supere al
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de las mujeres Huaman y Chuquichampi quienes, junto con sus esposos, residirfan
en el resto de los ayllus (incluido Consachapi). Ello no es precisamente lo que
ocurre ya que la mayor concentracion de estos apellidos se manifiesta en estos dos
ayllus, con un protagonismo insoslayable de los Chuquichampi en Consachapi.*
Ahora bien, hemos considerado la posibilidad de que algunos de estos hombres
y mujeres —muchos mds de los que especifican los libros— sean hermanos entre
si y, atendiendo a ello, el eventual peso de la uxorilocalidad estd sujeto a nuevas
precisiones. Es decir, si algunos de los hombres y mujeres fuesen hermanos entre
si, las segundas podrian, en principio, residir junto con sus maridos (quienes se
unieron con ellas uxorilocalmene) en los territorios heredados por un grupo de
hermanos de un ancestro masculino comun. Sin embargo, debemos subrayar “en
principio” ya que estas mismas mujeres pudieron haberse unido con hombres con
otros apellidos pertenecientes —al igual que los Huaman y Chuquichampi— a
alguno de los ayllus Consachapi y Pampachiri y haber ido a residir (virilocalmente)
en sus respectivos territorios heredados, eventualmente también, de un ancestro
masculino comtn en caso de tratarse de hermanos. Detengdmonos en este punto
atendiendo a la perspectiva que ofrece la distribucién de los principales apellidos
de la poblacién contribuyente masculina unida en matrimonio en el territorio de
Pitumarca (cuadro 3.5).

2! Ya se ha observado la poca presencia de apellidos Huaman y Chuquichampi en el ayllu Cangalli
(ver notas 14 y 15). Otro tanto puede decirse acerca de Capacchapi. Allf se registran en 1850 2
mujeres Huaman (sobre 68 entradas pertenecientes a todas las categorias); en 1845 3 mujeres
Huaman (sobre 64 entradas); en 1835 2 mujeres Chuquichampi, 4 mujeres Huaman y 1 hombre
Huaman (sobre 61 entradas), y en 1782 1 hombre Huaman (sobre 41 entradas) todos ellos
“originarios y forasteros con tierras”. La situacidn es distinta en lo que respecta a Ilabe, ya que
la presencia de los Huaman es relativamente importante. En 1850 se registraron 6 mujeres, 12
hombres y 1 pareja Huaman pertenecientes a los “originarios y forasteros con tierras”, 2 hombres
Huaman en la categoria “forasteros sin tierras” y 1 hombre Huaman “préximo a contribuir” de la
primera categorfa (sobre 108 entradas). En 1845 se registraron 1 mujer Chuquichampi, 4 mujeres,
11 hombres y 1 pareja Huaman en la categoria “originarios y forasteros con tierras” y 3 hombres
Huaman entre los “forasteros sin tierras” (sobre 108 entradas). En 1835 las cifras son las mismas
salvo que, entre los “originarios y forasteros con tierras”, se consignaron 6 mujeres y 12 hombres
Huaman y no figura ningin “forastero” (sobre 109 entradas). El libro de 1782 registra 1 mujer y
5 hombres Huaman entre los “originarios con tierras” (sobre 79 entradas). En los libros de 1888
y 1883 aparecen registrados sélo en la parcialidad Ilave (incluido el caserio de Phinaya) 7 y 6
contribuyentes masculinos Huaman (cuadro 3.3).
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Cuadro 3.5
Distribucién de los principales apellidos de la poblacién contribuyente y tributaria masculina
unida en matrimonio en las parcialidades y ayllus de Pitumarca entre 1888 y 1782

Apellid
Libro e Quispe | Huaman Condori Mamani | Chuquichampi Rojo Total
Parcialidad/ayllu
31 14 17 15 21

Consachapi 98/224
1888 Pampachiri 8 18 16 11 14 67/200
Capacchapi 12 1 1 13/56
Tlabe 12 7 1 2 23/102
63 39 35 28 21 15 201/582
[Cangalli] [6] [2] [8/98]
1850 Consachapi 21 (7) 7 (4) 22 (7) 15 (4) 11 (1) 99/266
Pampachiri 602) 15 (5) 15 (5) 9.(1) 13 71/197
Capacchapi 10 (4) 2 (1) 1 18/68
Tlabe 9 (1) 12 (2) 3 2 29/108
60 45 55 32 12 13 2171639
[Cangalli] [4] [2] [2] [8/77]
1835 Consachapi 28 (1) 18 29 (1) 17 (1) 17 (1) 113/293
Pampachiri 11 24 18 (1) 13 (1) 10 78/192
Capacchapi 14 1 5 2 22/81
Ilabe 10 12 2 2 26/109
64 55 56 36 18 10 239/675
[Cangalli] [7] (1] [1] [9/55]
1872 Consachapi 15 (1) 6 12 7 7 48/192
Pampachiri 5 10 21 4 15 55/196
Capacchapi 13 1 1 15/41
Ilabe 4 5 9/79
38 22 34 11 7 15 127/508
[Cangalli] [17] [5] [1] [2]
Total Consachapi 104 49 88 59 58
Pampachiri 32 72 76 39 52
Capacchapi 53 2 10 3 784
Ilabe 36 38 6 6 1
225 161 180 107 58 53

NOTA. Las cifras entre paréntesis distinguen la categorfa de “forasteros sin tierras” de los “originarios
y forasteros con tierras” y las cifras entre corchetes incluyen a la poblacién de Cangalli que se ha
consignado s6lo como referencia y no se la considera en la contabilizacién final. Se ha omitido la
informacién correspondiente a los libros de 1883 y 1845 ya que reproduce précticamente la de los
libros de 1888 y 1850, asi como el ntimero de tributarios pertenecientes al pueblo de Pitumarca
(19) registrados en el censo de 1888 (cuadro 3.3). Finalmente, no se consignan los hombres solteros
de ambas categorias ni los pertenecientes a los “préximos a contribuir”, asi como tampoco los
matrimonios Chuquichampi-Huaman o Huaman-Huaman, ya que recibirdn un tratamiento aparte.

La inclusién del apellido Rojo obedece a razones que se esclarecerdn de inmediato.
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Sehamencionado (vernota 11y cuadro 3.3) que parala décadadel 1880 losapellidos
numéricamente mds significativos de la poblacién contribuyente masculina en
Pitumarca son Quispe, Huaman, Condori, Mamani y Chuquichampi. La mayor
concentracién de Quispe se aprecia en el caserio de Phinaya de la parcialidad
Consachapi y en las parcialidades Capac-chapi e Ilave. La mayor concentraciéon
de Condori se observa en la parcialidad Consachapi y en el caserio de Chillca de la
parcialidad Pampachiri. Los Mamani, por su parte, se concentran en el caserio de
Chillca de la parcialidad Pampachiri y en el caserio de Anacmayo de la parcialidad
Consachapi. Por dltimo, la mayor concentracién de Huaman se aprecia en la
parcialidad Pampachiri, en su caserio de Chillca y en el caserio de Uchu-llucllo
de la parcialidad Consachapi y la de Chuquichampi en los caserios Anacmayo y
Sallani de la parcialidad Consachapi. En este contexto es importante sefalar que la
mayor presencia del apellido Rojo —al igual que parte de los Mamani— se observa
en Pampachiri y en su caserio Chillca. Esta misma distribucidn, y concentracién,
también se aprecia en el resto de los libros que cubren el periodo 1782-1850 y permite
identificar, a grandes rasgos, a los Quispe en el ayllu Consachapi, a los Condori y
Mamani en los ayllus Consachapi y Pampachiri y a los Rojo en Pampachiri.

Ahora bien, del total de los matrimonios en los que al menos uno de los conyuges
se apellida Huaman o Chuquichampi casi el 50% de ellos (105/231) consiste en
uniones con hombres y mujeres que llevan uno u otro de los principales apellidos
identificados en la regién (cuadro 3.6). Entre estas uniones se destacan, para el
periodo 1782-1850, 19 matrimonios entre mujeres Huaman y hombres Condori
la mayoria de los cuales pertenecen a Pampachiri (13/6), 11 matrimonios entre
mujeres y hombres Huaman pertenecientes casi exclusivamente a Pampachiri (10/1)
y 5 matrimonios entre mujeres Huaman y hombres Chuquichampi pertenecientes
en su totalidad a Consachapi. Debido a que los libros no hacen ningtin tipo de
especificacion con respecto al lugar de nacimiento y el lugar de residencia de los
individuos registrados en ellos, resulta imposible establecer con total seguridad
patrones de residencia posmatrimonial. Sin embargo, la asociacién entre algunos
de estos apellidos con los nombres de uno u otro de los cuatros ayllus invita a
pronunciarse, con cautela, sobre el particular. De esta manera, a propésito de la
asociacién de los apellidos Huaman y Condori con Pampachiri, los matrimonios
entre mujeres Huaman y hombres Condori podrian interpretarse como instancias
de virilocalidad en virtud de las cuales algunas de las mujeres en cuestién (hermanas
—e incluso primas, hijas, sobrinas, nietas, etc.— de hombres Huaman) pasaron
a residir en los territorios ocupados por sus respectivos esposos Condori (también
emparentados entre sf) en el interior del mismo ayllu. Es posible concebir la misma
situacion para los casos de los matrimonios entre mujeres y hombres Huaman,
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asociados con el ayllu Pampachiri, aunque aqui debe contemplarse también la
posibilidad de casos de uxorilocalidad entre las mujeres en cuestién y algunos
hombres Huaman provenientes de Consachapi e Ilabe. De todos modos, los
matrimonios entre mujeres Huaman y hombres Chuquichampi residentes en
Consachapi (5) y mujeres Huaman y hombres Rojo residentes en Pampachiri (10)
vuelven a inclinar la balanza hacia la virilocalidad ya que, aunque las primeras
pertenecen a ambos ayllus, los Chuquichampi estdn asociados exclusivamente
al primero y los Rojo al segundo. Otro tanto ocurre con los matrimonios entre
mujeres Chuquichampi y hombres Quispe, Mamani y Huaman, los primeros
asociados a Consachapi y los segundos a Consachapi y Pampachiri, mas todos ellos
(salvo 2 casos) residentes en el primero de los ayllus. Sugerimos que algunos de los
casos de los matrimonios de hombres Huaman o Chuquichampi —en particular
los de estos tltimos— y mujeres que llevan uno u otro de los principales apellidos
de Pitumarca pueden interpretarse en la misma direccién.

Cuadro 3.6

Distribucién de los matrimonios Huaman, Chuquichampi, Quispe, Condori, Mamani y

Rojo en los ayllus Consachapi y Pampachiri entre 1850 y 1782

) Matrimonio [ Q / ( 2 . ) O ¢ )

Consachapi 1 1 1 1 1 1 1 1 2 1 1 12 (34)
1850 19 (40)

Pampachiri 5 4 5 1 1 1 1 1

Consachapi 2 4 1 4 1 3 1 3 4 5 1 1 3 1 34(64)
1835 22 (43)

Pampachiri 6 1 3 4 1 1 2 2 2

Consachapi 1 1 1 1 1 1 1 7 (20)
1782 11 (30)

Pampachiri 1 2 3 1 1 2 1

Consachapi 3 6 2 51 4 2 4 5 7 4 3 4 3
Total 105 (231)

Pampachiri 1 13 1 10 10 2 3 5 4 3

419 3 5 1110 6 2 4 5 10 9 7 3 4 3

(Q = “Quispe”, H = “Huaman”, C = “Condori”, M = “Mamani”, Ch = “Chuquichampi”, R = Rojo)

NOTA. Se ha incluido a los matrimonios de “forasteros sin tierras” en esta contabilizacién. Ellos
son, para 1850, 1 matrimonio de mujer Huaman y hombre Chuquichampi, 1 matrimonio de mujer
Huaman y hombre Condori, en Consachapi, y 2 matrimonios de hombres Condori y mujeres
Huaman y 1 matrimonio de mujer Huaman y hombre Mamani, en Pampachiri. Para 1835 se
registraron 1 pareja de mujer Chuquichampi y hombre Huaman, en Consachapi, y 1 pareja de
hombre Condori y mujer Huaman en Pampachiri.
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Mis alld del cardcter hipotético de estas tlltimas consideraciones, ellas no pretenden
negar la existencia de uniones uxorilocales (o de otro tipo) en el interior de la
muestra seleccionada, pero si plantear la posibilidad de que el patrén de residencia
virilocal detentarfa una impronta mucho mayor de lo que explicitan los libros y
que estaria relacionado, a su vez, con la continuidad de lineas de descendencia
agnaticias a lo largo del tiempo como las que proponen los ejemplos anteriormente
identificados (figura 3.1). Esto nos lleva, por fin, a plantear un dltimo interrogante.

Si, como hemos propuesto, algunos de los hombres Huaman y Chuquichampi
—asi como los Quispe, Condori, Mamani y Rojo— registrados en los libros de
la década de 1880 son los descendientes de algunos de los hombres y mujeres
que llevan estos apellidos en los censos levantados entre 1872 y 1850 y si, en el
interior de cada una de las generaciones plausibles de ser identificadas, algunos
de los individuos que comparten estos apellidos estdn relacionados entre si por
descender de un mismo antepasado comtin (y ser, por lo tanto, al menos hermanos
o primos): ;los antepasados de los contribuyentes masculinos Quispe, Condori,
Mamani, Huaman, Chuquichampi y Rojo censados en los libros de 1888 y 1883
ocupaban las mismas porciones territoriales que en estos libros son identificadas
mediante los topénimos de los caserios de Phinaya, Chillca, Anacmayo, Uchu-
llucllo y Sallani, cuatro de los cuales son mencionados, a su vez, como las
“cordilleras”, o regiones de pastoreo, de Pitumarca en los expedientes sobre litigios
de tierras de la década de 1920? Incluso mds, ;la distribucién y concentracién
de los matrimonios identificados en el nivel de los ayllus a lo largo del periodo
1872 y 1850 seria reproducida, al menos aproximadamente, en la década de 18802
Aunque en principio nos inclinamos hacia una respuesta positiva, lo cierto es que
ella detenta también un cardcter hipotético: en los libros del periodo 1782-1850
faltan los nombres de los topénimos identificados en los de la década de 1880
y, de la misma forma, en estos tltimos estdn ausentes las mujeres que si fueron
registradas en los primeros.

De todos modos, una cosa si es segura: la presencia de los apellidos Huaman y
Chuquichampi detenta un protagonismo y una continuidad en Pitumarca desde,
al menos, fines del siglo XVIII que los asocia con el ayllu o parcialidad Consachapi
a la que pertenecian, hacia fines del siglo XIX, los caserios de Anacmayo y Sallani,
asi como también muchas de las familias pertenecientes a esta misma parcialidad
y su par Pampachiri.
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El registro genealégico: Huaman y Chuquichampi en Sallani

El padrén general de los jefes de familia residentes en Sallani elaborado en 2003
consigna 29 individuos de los cuales 24 son hombres, 5 mujeres y 21 de ellos llevan
los apellidos paterno o materno —incluso en algunos casos ambos— Huaman o
Chuquichampi (cuadro 3.2). La repeticidon de ambos apellidos entre la mayoria de
estos individuos plantea de inmediato el problema de dilucidar en qué medida, y
mediante qué vinculos, se encuentran emparentados entre si. Para ello el recurso a
la encuesta genealdgica se torna prioritario.

En Sallani hemos levantado cinco genealogias parciales pertenecientes a cuatro
hombres y una mujer. Tres de estos hombres, Silvestre Huaman Cjuno (30),
Demetrio Huaman Huaman (57) y Gregorio Huaman Casquino (34) aparecen
registrados en el padrén general como los comuneros 2, 8 y 25. Las otras dos
genealogias pertenecen a Raimundo Chuquichampi Avendafo (34) y Esperanza
Casquifio Aedo (+70), ninguno de los cuales fueron registrados en el padrén
general, aunque también residen en Sallani. La informacién inmediata del
registro genealdgico arrojé un total de 189 individuos emparentados con uno u
otro de los egos encuestados. El andlisis que sigue a continuacién se concentra
fundamentalmente en los individuos registrados en las genealogfas unidos en
matrimonio e incorpora, asimismo, aquellos pocos individuos incluidos en
el padrén de 2003 cuyos respectivos cényuges —en caso de estar casados—
no pudieron ser identificados.” Los parientes solteros (hombres y mujeres) en
algiin grado de los cinco egos encuestados no son incluidos en la discusién ya
que ésta procura alcanzar algunas conclusiones relativas tanto a los vinculos de
consanguinidad como de alianza matrimonial existentes en el universo social bajo
consideracién. En este sentido, la muestra asciende a 144 individuos ordenados
en cuatro generaciones. Por acotada que sea, esta genealogia permite ubicar el
lugar que ocupan 23 de los 29 individuos registrados en el padrén de 2003 en las
cuatro agrupaciones familiares de Sallani identificadas a partir de ella, determinar
el lugar de origen de su poblacién, indagar consecuentemente en las pautas de
residencia posmatrimonial de las diversas parejas originarias o residentes en Uray
Muyu, relacionar la informacién genealdgica con la proveniente de los censos del
siglo XIX y acceder, aunque mds no sea de manera preliminar, a los lineamientos
de un tipo de forma de organizacién social de caracteristicas similares al que se ha
estudiado para el caso de Phinaya.

22 Se trata de los comuneros empadronados bajo los nimeros 10, 20, 21 y 23. A ellos se agrega Ego
5 FMB (Marcos Cjuno Cusimaita), cuya esposa no pudo ser identificada.
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En la figura 3.2 se representan las genealogias de los cinco egos encuestados en
el terreno. Lo primero que ellas dejan advertir es la presencia de 23 de los 29
comuneros registrados en el padrén de 2003 y, por lo tanto, la ubicacién que
ocupan en el interior de grupos de parientes cuyos contornos comienzan, asi,
a perfilarse.”” Desde la perspectiva que ofrecen los egos en cuestion se advierte
que, para el caso de Ego 1 (Raimundo Chuquichampi Avendafio) —ausente en
el padréon— los comuneros empadronados bajo los nimeros 10, 17 y 23 son sus
respectivos FS, FW y FB. El caso de Ego 2 (Esperanza Casquino Aedo) —ausente
en el padrén— debe leerse conjuntamente con el de Ego 5 (Gregorio Huaman
Casquino) —presente en el padrén bajo el nimero 25— ya que la primera es
la madre del segundo. De este modo, los comuneros empadronados bajo los
numeros 4, 13, 14 y 19 son, respectivamente, E FMZS, FMZDDH, FMZDH
de Ego 5. Los comuneros empadronados bajo los niimeros 5 y 21 son ZH y ZS
de Ego 3 (Demetrio Huaman Huaman) —registrado en el padrén bajo el nimero
8— el primero de los cuales es FZS y el segundo FZSS de Ego 5. Finalmente, los
comuneros que figuran en el padrén bajo los ndmeros 3, 6, 7, 9, 12, 15, 18, 20,
22, 24 y 29 son, respectivamente, FFBSS, FBDH (y WFB), FFBDH, FFBDD,
FFBSDH, WF (y FBDHB), FBD, FFBSD, F, FBD y FBS de Ego 4 (Silvestre

Huaman Cjuno), registrado en el padrén bajo el niimero 2 (cuadro 3.7).

# En la figura 3.2 se han identificado a los cinco egos en negro y a los 20 egos restantes registrados
en el padrén de 2003 en gris oscuro. Recuérdese que dos de los egos encuestados no figuran en el
padrdn y los otros tres si, de modo que el total de egos (encuestados y registrados en el padrén)
asciende a 25 (19 hombres y 6 mujeres). Asimismo, se ha subrayado en gris claro a una serie de
egos masculinos por motivos que se dilucidardn mds adelante.
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Cuadro 3.7

Ubicacidn en las genealogfas de los comuneros empadronados en Sallani (2003)

Ubicaci6n en las .
Comuneros empadronados N Grupos de parientes

1. Francisco Mamani Cruz
2. Silvestre Huaman Cjuno

3. Francisco Huaman Huanca

4. Manuel Huaman Cjuno
5. Isafas Huaraya Huaman
6. Francisco Noa Huaman
7. Eusebio Huaraya Chuquichampi

8. Demetrio Huaman Huaman

9. Lourdes Cjuno Huaman

10. Nicolds Chuquichampi Cutiri
11. Pascual Apaza Cutiri

12. Benigno Bengoa Cano

13. Florentino Phari Cjuno

14. Mariano Condori Yaba

15. Juan Noa Huaman

16. Epifanio Chuquichampi Melo
17. Francisca Cutiri Huaman

18. Semiana Huaman Huaman
19. Miguel Yaba Chuquichampi
20. Cecilia Huaman Huanca

21. Ramén Huaraya Huaman
22. Tedfilo Huaman Mamani

23. Valentin Chuquichampi Vera

24. Agustina Huaman Huaman

25. Gregorio Huaman Casquino
26. Antonio Mamani Mamani
27. Felipe Maqqe Quispe

28. Isidro Nina Huaraya

29. Jests Huaman Huaman
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1. No identificado
2. Ego 4
3. Ego 4 FFBSS

4. Ego 5 F/Ego 2 H

5. Ego 3 ZH/Ego 5 FZS
6. Ego 4 FBDH y WFB
7. Ego 4 FFBDH

8. Ego 3

9. Ego 4 FFBDD
10. Ego 1 FS
11. Fordneo

12. Ego 4 FFBSDH

13. Ego 5 FMZS

14. Ego 5 FMZDDH
15. Ego 4 WF y FBDHB
16. Ni identificado

17. Ego 1 FW

18. Ego 4 FBD

19. Ego 5 FMZDH

20. Ego 4 FFBSD

21. Ego 3 ZS/Ego 5 FZSS
22.Ego 4 F

23. Ego 1 FB

24. Ego 4 FBD

25. Ego 5/Ego 2 S
26. No identificado
27. Foraneo

28. Fordneo

29. Ego 4 FBS

10. Ego 1 ES
17. Ego 1 FW
23. Ego 1 FB

4. Ego 5 F/Ego 2 H

5. Ego 5 FZS/Ego 3 ZH
13. Ego 5 FMZS

14. Ego 5 FMZDDH

19. Ego 5 FMZDH

21. Ego 5 FZSS/Ego 3 ZS
25. Ego 5/Ego 2 S

8. Ego 3

2. Ego 4

3. Ego 4 FFBSS

6. Ego 4 FBDH y WEFB
7. Ego 4 FFBDH

9. Ego 4 FFBDD

12. Ego 4 FFBSDH

15. Ego 4 WF y FBDHB
18. Ego 4 FBD

20. Ego 4 FFBSD
22.Ego 4 F

24. Ego 4 FBD

29. Ego 4 FBS

1. No identificado
11. Fordneo

16. No identificado
26. No identificado
27. Fordneo

28. Fordneo



Bilateralidad, agnacion y matrifocalidad

La mayoria de los comuneros (hombres y mujeres) empadronados y emparentados
entre si en diversos grados llevan, como se desprende de lo anterior, los apellidos
paterno o materno Huaman o Chuquichampi. Lo interesante aqui es observar la
distribucién de estos apellidos segtin el tipo de vinculo de parentesco existente
entre los individuos que los portan. Nuevamente, desde la perspectiva de los egos
encuestados se advierte que en la primera genealogia Ego 1 y los comuneros 23
(FB) y 10 (FS) llevan el apellido paterno Chuquichampi. En la tercera genealogia
s6lo Ego 3 (o el comunero 8), entre los empadronados, lleva el apellido paterno
Huaman. En la cuarta genealogfa, Ego 4 (o el comunero 2) y los comuneros 22
(F), 29 (FBS), 18 (FBD), 24 (FBD), 3 (FFBSS) y 20 (FFBSD) llevan el apellido
paterno Huaman. En la quinta genealogia, Ego 5 (o el comunero 25) y el comunero
4 (F) llevan el apellido paterno Huaman —Ego 2 (M) lleva otros apellidos—.
Ahora bien, estos mismos egos también son parientes de otros comuneros que han
heredado estos apellidos por la via materna. En la primera genealogia, la comunera
17 (FW) lleva el apellido materno Huaman. En la cuarta y en la quinta genealogia
ocurre lo mismo con, respectivamente, la comunera 9 (FFBDD) y los comuneros
5 (FZS) y 21 (FZSS) —en la quinta genealogia el comunero 13 (FMZS) lleva
otros apellidos—. Fuera del 4mbito de los vinculos de consanguinidad, el conjunto
de los afines estd constituido por individuos que llevan los apellidos maternos
Huaman o Chuquichampi u otros apellidos. Asi, en la genealogia 4 el comunero
7 (FFBDH) lleva el apellido materno Chuquichampi, los comuneros 15 (WF)
y 6 (FBDH) el apellido materno Huaman y el comunero 12 (FFBSDH) otros
apellidos. En la quinta genealogfa, el comunero 19 (FMZDH) lleva el apellido
materno Chuquichampi y el 14 (FMZDDH) otros apellidos (cuadro 3.8).

171



Ayllus del Ausangate

Cuadro 3.8
Distribucién de los apellidos Huaman y Chuquichampi entre los egos encuestados y
los egos empadronados identificados en las genealogfas segtin los vinculos de parentesco
existente entre ellos

-----_-

Ego 1 8 (= Ego 3) Ego 2
2 (= Ego 4) (= Ego 5 M)

25 (= Ego 5) 5

F 22 (Ego 4)
4 (Ego 5) 2
FB 23 (Ego 1) ]
Consanguineo ES 10 (Ego 1) 1
(Apellido &) EBS 29 (Ego 4) )

FBD 18 (Ego 4)
24 (Ego 4) 2
FEBSS 3 (Ego 4) 1
FFBSD 20 (Ego 4) 1
14
FFBDD 9 (Ego 4) 1
FZS 5 (Ego 5) 1
Consanguineo FZS$ 21 (Ego 5) 1
(Apellido @)  FMZS 13 (Ego 5) 1
FW 17 (Ego 1) 1
5
WE 15 (= FBDHB) 1

(Ego 4)
FBDH 6 (= WEB) (Ego 4) 1
FFBDH 7 (Ego 4)

Afin  FFBSDH 12 (Bgod) 1
FMZDH 19 (Ego 5) 1
FMZDDH 14 (Ego5) 1
1
6
Total 3 2 10 6 4 25

(CH = “apellido paterno Chuquichampi”, ch = “apellido materno Chuquichampi”, H = “apellido
paterno Huaman”, h = “apellido materno Huaman”, X = “otros apellidos”)

NOTA. En las entradas del cuadro se han especificado los vinculos de parentesco de los comuneros
empadronados en 2003 con los egos encuestados en el terreno. De este modo, la leyenda “22 (Ego
4)” en la entrada F debe leerse como “comunero empadronado 22 padre de Ego 4”. Bajo la columna
“apellido paterno Huaman” se han incluido los tinicos cuatro comuneros empadronados (8 o Ego 3,
18, 24 y 29) que llevan este mismo apellido por el lado paterno y materno.
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Esta distribucién ofrece un panorama general de los grupos de parientes residentes
en Sallani a propésito de los casos de los comuneros empadronados. La mayoria
de ellos consisten en grupos de consanguineos que llevan los apellidos paternos
Huaman o Chuquichampi (13) y, en menor medida, el apellido materno Huaman
(4). Ello, en principio, pareceria remitir a la existencia de agrupaciones agnaticias
que ocupan el territorio de Sallani y que se ven limitadas en lo que respecta a la
extensién de sus respectivos patronimicos en virtud de la insercién de hombres
fordneos que se unen uxorilocalmente con las mujeres pertenecientes a estos grupos
introduciendo otros apellidos en el conjunto local. Ello es lo que ocurre con los
casos de los comuneros 9, 5 y 21, descendientes de hombres migrantes unidos con
mujeres sallanefias.”* Esta situacién se ajusta a los casos de los parientes afines, entre
quienes los comuneros 7, 19 (que llevan el apellido materno Chuquichampi), 12
y 14 (que llevan otros apellidos) son migrantes.”

Si retomamos lo que se ha afirmado con respecto al caserio o la aldea de Siwina
Sallma al comienzo de la discusion de los estudios de caso, en Sallani también se
aprecia que las uniones uxorilocales ocupan un lugar destacado; sin embargo, en
lugar de presentarse como instancias de hombres migrantes unidos con mujeres
locales emparentadas entre si en grados diversos, lo que se observa es que estos
migrantes se unieron con mujeres locales emparentadas tanto con mujeres como
con hombres residentes en los distintos caserios o aldeas de Sallani y también
emparentados entre si en diversos grados. Es decir, el sector migrante no sdlo
se ha unido con grupos de mujeres apellidadas Huaman o Chuquichampi,
sino también con los parientes masculinos Huaman o Chuquichampi de estas
tltimas. Los migrantes, entonces, son incorporados en grupos de parentesco que
los exceden —y a los que ayudan a dar forma, sin duda— y la uxorilocalidad,

2 Los casos de Ego 2 y el comunero 13, ambos con otros apellidos, consisten en una mujer
migrante (Ego 5 M) y un hombre (Ego 5 FMZS) cuyo padre también migré pero cuya madre,
apellidada Cjuno, desciende de una familia oriunda de Sallani hasta donde lo permiten ver las
genealogfas (ver infra). En lo que respecta a la comunera 17, apellidada Huaman por via materna,
desconocemos su ascendencia ya que s6lo pudimos constatar que se trata de Ego 1 FW.

25 Los comuneros 6 y 15, apellidados Noa Huaman, son originarios de Sallani hasta donde lo
permiten apreciar las genealogfas. El resto de los comuneros que llevan otros apellidos residentes en
Sallani (cuadro 3.7) se reparten en 3 hombres fordneos (11, 27 y 28) y 2 hombres (1 y 26) que no
hemos podido identificar en el registro genealdgico. Segtn se nos informd, el comunero 26 es tio
del comunero 1 y suegro del comunero 27. Tampoco pudimos identificar a un dltimo comunero
empadronado (16) que lleva el apellido materno Chuquichampi. Desconocemos quiénes son las
esposas de estos hombres.
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para decirlo en pocas palabras, se ve inmersa en la agnacién. De todos modos,
estas generalizaciones se derivan del andlisis de los comuneros del padrén de 2003
que ascienden a menos de un cuarto de los hombres y mujeres registrados en las

genealogias. ;Qué es lo que informan, entonces, estas tltimas?

La muestra genealdgica arroja un total de 71 matrimonios 4 de los cuales
pertenecen a la primera genealogia, 20 a la quinta, 8 a la tercera y 39 a la cuarta.
11 de estos matrimonios se ubican en G+2, 30 en G+1, 20 en GO y 10 en G-1
(cuadro 3.9).% La primera caracteristica significativa de este universo parental
vuelve a ser el protagonismo de los apellidos paternos Huaman y Chuquichampi.
La gran mayoria de los hombres (29) llevan el apellido paterno Huaman,
siguiéndolos, en importancia numérica, los Chuquichampi (9), los Huaraya (5),
los Mamani (5) y los Cjuno (4). Otro tanto sucede con las mujeres, aunque en
este caso la distribucién es ligeramente distinta: si bien la gran mayorfa contintia
siendo Huaman (25), a ellas les siguen las Cjuno (10), las Mamani (5) y,
subsidiariamente, las Chuquichampi (3), entre otras.” La segunda caracteristica
significativa de la muestra consiste en que las uniones virilocales (45) duplican a
las uniones uxorilocales (23): salvo en G+2, donde las segundas (6) apenas superan
a las primeras (5), en el resto de las generaciones la situacién es la inversa (G+1
= 20/8; GO = 14/6; G-1 = 6/3).”® Ahora bien, estas uniones pueden diferenciarse
en dos tipos: aquellas en las que los conyuges nacieron y residen en Sallani (15) y
aquellas en las que uno de los cényuges es fordneo (53). Visiblemente, y ésta es la
tercera caracteristica significativa de la muestra, el componente fordneo en Sallani
ocupa un lugar destacado, aunque sujeto a precisiones. Detengdmonos, entonces,
en la distribucién de los matrimonios (68) en cuestién con especial énfasis en

26 Cuatro de estos matrimonios (2 en G+2 y 2 en G+1) involucran a 2 egos masculinos y a 2

egos femeninos que contrajeron segundas nupcias tras la muerte de sus primeros cényuges. Un
quinto matrimonio (G-1) también involucra a un mismo hombre (Ego 1 F) que contrajo segundas
nupcias. Por otra parte, un matrimonio atribuido a la quinta genealogfa pertenece también a la
tercera, ya que el “comunero 5” del padrén, o Ego 5 FZS, es también Ego 3 ZH. Este es el tnico
caso en la muestra en el que dos individuos permiten unir a parte de los parientes agrupados en las
genealogfas (3 y 5) en virtud del vinculo de alianza sellado entre ellos.

¥ Entendemos que la relativamente escasa presencia del apellido Chuquichampi en la muestra
obedece al hecho de que entre los egos encuestados sélo uno de ellos lo porta. De haber existido la
posibilidad de entrevistar al menos a otro de los comuneros empadronados que llevan este apellido
por el lado del padre, su presencia seria, si no igual de significativa que el apellido Huaman, al
menos si mds representativa.

2 A ellas hay que agregar los unicos tres de casos matrimonios neolocales, dos de los cuales
consisten en cényuges nacidos en Sallani que se trasladaron hacia Sicuani (G+1) y Sallma (G-1) y
un tercero en cényuges que desde Pitumarca migraron a Sallani (Ego masculino Chuquichampi en

G+1).
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los principales apellidos identificados en la encuesta genealégica: Huaman,
Chuquichampi, Huaraya, Mamani y Cjuno (figura 3.2).”

La poblacién residente (y que residié) en Sallani (56 matrimonios) se encuentra
relacionada mediante estrechos vinculos de consanguinidad con una significativa
inclinacién agnaticia. El caso mds elocuente lo constituye la cuarta genealogia
(Ego Huaman). De los 33 matrimonios registrados en ella, 22 consisten en
uniones virilocales de las cuales 14 corresponden a hombres nacidos en Sallani
apellidados Huaman:** Ego 4 FF (W = Mamani de Sallani), FFB(1) (W = Huanca
Chuquichampi de Uchullugllo), FFB(2) (W(1) = Cjuno de Sallani y W(2) =
Cabrera de Puno), FFB(1)S(1) (W = Quispe de Pitumarca), FFB(1)S(2) (W = de
Puno), FFB(2)S(1) (W = Huaman de Sallani), FFB(2)S(2) (W = Huanca Huaraya
de Ananiso), FB(1) (W= Huaman Cjuno de Sallani), FB(2) (W = Cabrera de
Ananiso), FB(3) (W(1) = Cabrera de un sitio desconocido y W(2) = Cjuno de
Sallani), FFB(2)S(2)S (W = Chuquichampi Mamani de Sallani), FB(1)S(1) (W
= Choque de Sallani), FB(1)S(2) (W = Huaraya Rafael de Ananiso), Ego 4 (W
= Noa de Sallani); 2 apellidados Cjuno (uno de ellos Chuquichampi por el lado
materno): Ego 4 MF (W = Ccarita de Santa Bdrbara), MB (W = de Pitumarca);
2 apellidados Noa Huaman: Ego 4 FB(2)DH (W = Huaman de Sallani), FB(2)
DHB (W = Cusihuata Mamani de Sallani); 1 apellidado Lépez Cjuno: Ego 4
FFZDS (W = Mamani de Phinaya); 1 apellidado Huaraya Huaman: Ego 4 FB(1)
D(1)S (W = Noa de Sallani). Las 11 uniones uxorilocales restantes corresponden
a mujeres nacidas en Sallani de las cuales 7 se apellidan Huaman (dos de ellas
llevan el mismo apellido por el lado materno): Ego 4 FFZ (H = Cjuno de un
sitio desconocido), FFB(1)D(1) (H = Cjuno de Ananiso), FFB(1)D(2) (H(1)
= Mamani de Ananiso y H(2) = Huaraya Chuquichampi de Ananiso), FFB(1)
D(3) (H = Mamani de Sallani), FFB(1)S(1)D (H = Bengoa de Pitumarca), FB(1)
D(1) (H = Huaraya Chuquichampi de Ananiso), FB(1)D(2) (H = Chuquichampi
Huaman de Sallani); 2 Cjuno (una de ellas Huaman por el lado materno): Ego 4
FFZD (H = Lépez Cuchama de Phinaya), M (H = Huaman de Sallani/Ego 4 F);
1 Huaraya Huaman: Ego 4 FB(1)D(1)D (H = Olgado de Sallma).’!

2 All{ donde ha sido posible registrarlos, se han especificado los (principales) apellidos maternos
de los egos bajo consideracidn.

30 De los cuales 3 llevan el apellido materno Cjuno, 3 Mamani y 2 Huaman.

3! Los superindices agregados a las abreviaturas de parentesco apuntan a precisar el orden de los
parientes tal y como fue registrado en la figura 3.2. Asi, por ejemplo, “Ego 4 FFB(1)S(1)” significa
“primer hijo del primer hermano del padre del padre de Ego 4” (i.e. en la figura, Fulgencio
Huaman Huanca), etcétera.
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Algo similar se aprecia en la tercera genealogia (Ego Huaman), aunque aqui el
ancestro mds remoto en la linea de descendencia agnaticia no es originario de
Sallani. De los 7 matrimonios registrados, 5 consisten en uniones virilocales
correspondientes a hombres nacidos en Sallani apellidados Huaman:** Ego 3 F
(W = Huaman Mamani de Ananiso), B(1) (W = Chuquichampi de Uchullugllo),
B(2) (W = Huanca Chuquichampi de Uchullugllo), S (W = Challco Merma de
Phinaya) y Ego (W = Anco Capatinta de Canas). Los 2 casos de uxorilocalidad
restantes involucran a una mujer Cjuno y otra Huaman Huaman nacidas en
Sallani: Ego 3 FM (H = Huaman de Uchullugllo) y Z (H = Huaraya Huaman de
Ananiso/Ego 5 FZS).

Ambas genealogias ponen en evidencia, entonces, agrupaciones agnaticias
(“Huaman”) con la correspondiente insercién de elementos “fordneos” en cada
generacion que posibilitan su reproduccién en el tiempo incluso en detrimento de
otras agrupaciones que eventualmente podrian caracterizarse de la misma manera:
mientras que en la primera genealogia la “linea Cjuno” se pierde en el tiempo, en
la segunda la inauguracién de la “linea Huaman” es resultado de la unién entre un
hombre con este apellido y una mujer Cjuno descendiente, por lo menos, de un
padre Cjuno que residi6 en Sallani. Esto es precisamente lo que se advierte en la

quinta genealogfa.

En esta genealogia (Ego Huaman) los casos de uxorilocalidad duplican a los de
virilocalidad. Los 8 primeros corresponden a mujeres nacidas en Sallani, 3 de las
cuales se apellidan Cjuno: Ego 5 FM (H = Huaman de Uchullugllo), FMZ(1)
(H(1) = Mamani Huaman de Pitumarca y H(2) = Phari Quispe de Phinaya),
FMZ(2) (H = Huaman Chuquichampi de Uchullugllo); 2 Huaman (la primera
apellidada Huaman por el lado de la madre): Ego 5 FMZ(2)D (H = Chuquichampi
de Uchullugllo), Z (H = Chuquichampi de Uchullugllo); 1 Mamani Cjuno y 1
Yaba Mamani: Ego 5 FMZ(1)D (H = Yaba Chuquichampi de Sallma) y FMZ(1)
DD (H = Condori Yaba de Sallma). Ahora bien, y justamente debido a los motivos
antes senalados, los 4 casos de virilocalidad, aunque menores, corresponden
a hombres nacidos en Sallani, 3 de los cuales se apellidan Huaman (y los dos
primeros Cjuno por el lado materno) y 1 Phari Cjuno: Ego 5 F (W = Casquino
de Pitumarca), FMZ(2)S (W = Capana de Pitumarca), Ego (W = Aimituma de
Sicuani) y FMZ(1)S (W = Mamani Chuquichampi de Ananiso).

32 De los cuales 3 llevan el apellido materno Huaman y 1 Cjuno.

176



Bilateralidad, agnacion y matrifocalidad

La primera genealogfa (Ego Chuquichampi), finalmente, ratifica en menor escala
lo observado en las anteriores pero con una variante: la pareja que inaugura la
agrupacién agnaticia se presenta como el tinico (1) caso de neolocalidad procedente
de Pitumarca (H = Chuquichampi). El resto de las uniones consisten en 2 casos
de uxorilocalidad correspondientes a una mujer apellidada Cutiri Huaman y otra
Chuquichampiy 1 de virolocalidad correspondiente a un hombre Chuquichampi:
Ego 1 FW(1) (H = Chuquichampi de Sallani), Z (H = Mamani de Combapata) y
Ego M (= Avendafo de San Pablo).

Esta distribucién permite realizar una serie de precisiones con miras a abordar de
lleno los problemas planteados al comienzo de este apartado. En primer lugar, la
gran mayoria de los matrimonios celebrados a lo largo de las cuatro generaciones
consiste en uniones (40) entre hombres y mujeres nacidos y residentes en
Sallani (15) y en uniones en las que uno de los conyuges naci6 en Sallani y el otro
en las poblaciones pastoriles aledanas —pertenecientes al territorio distrital— de
Ananiso (10), Uchullugllo (8), Sallma (3) y Phinaya (4). Un segundo grupo estd
conformado por uniones (6) en las que uno de los cdnyuges naci6 en Sallani y el
otro en Pitumarca. El resto de los matrimonios consiste en uniones en las que la
mayoria de los esposos naci6 en Sallani y sus esposas en alguno de los distritos o
centros poblados de la provincia de Canchis (Santa Bérbara, San Pablo, Sicuani y
Combapata) (4) o, simplemente, en otro sitio (Puno, Canas o lugar desconocido)
(5) y en la tnica (1) pareja migrante proveniente de Pitumarca cuyo partenaire
masculino se apellida Chuquichampi.

En segundo lugar, los principales apellidos (paternos o maternos) identificados en
Sallani no son de su patrimonio exclusivo, ya que también se advierte su presencia
en otras de las poblaciones, particularmente en aquellas aledafas dedicadas a la
actividad pastoril. En efecto, de los 10 c6nyuges (mujeres u hombres) procedentes
de Ananiso 2 llevan los apellidos Huaraya Chuquichampi, 3 los apellidos Huaman
Mamani, Huaraya Huaman y Mamani Chuquichampi, 3 los apellidos paternos
Huaraya, Cjuno y Mamani, 1 el apellido materno Huaraya y 1 otro apellido. Otro
tanto ocurre con los cényuges procedentes de Uchullugllo, de los cuales 1 lleva
los apellidos Huaman Chuquichampi, 3 el apellido paterno Chuquichampi, 2
Huaman y 2 el apellido materno Chuquichampi. En lo que respecta a Sallma,
ninguno de los esposos migrantes lleva alguno de los principales apellidos paternos
identificados en la muestra, pero 1 de ellos si se apellida Chuquichampi por el
lado de la madre. De los 4 cdnyuges phinayenses, apenas 1 mujer lleva el apellido
paterno Mamani, mientras que el resto porta otros apellidos, tanto paternos
como maternos. Lo mismo sucede con respecto a los 9 cényuges procedentes
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de otros sitios, entre los cuales apenas 2 portan los apellidos paternos Mamani y
Cjuno (el segundo procede, en rigor, de un sitio que no se ha podido especificar).
Finalmente, entre los 6 cényuges procedentes de Pitumarca 1 sélo lleva los
apellidos Mamani Huaman —asi como también el c6nyuge masculino de la tnica
pareja migrante procedente del mismo sitio el apellido paterno Chuquichampi—
y el resto, otros.

En tercer lugar, no todos los parientes fordneos de los egos encuestados residen,
o residieron, en Sallani ya que un nimero de uniones (13) —significativamente
virilocales— involucré la migracién de las mujeres originarias de Uray Muyu a los
lugares de residencia de sus respectivos conyuges.* Lo interesante de estos casos, por
acotados que sean, es que presentan una imagen especular de la situacién anterior.
Los 6 matrimonios en cuestién pertenecientes a la quinta genealogfa consisten en
uniones entre dos mujeres Huaman Cjuno y una Cjuno (Ego 5 FZ(1), FZ(2), y
FMBD) y tres hombres residentes en Ananiso apellidados Huaraya, Mamani y
Chuquichampi; una mujer Huaman Cjuno (Ego 5 FZ(3)) y un hombre Huaman
Suyu de Pitumarca; una mujer Huaman (Ego 5 Z) con un hombre de Ch'illka
apellidado Rojo Rojo, y una mujer Yaba Mamani (Ego 5 FMZ(1)DD(2)) y un
hombre Huanca de Sallma. En la tercera genealogia 2 uniones del mismo tipo
involucran a dos mujeres Huaman Cjuno (Ego 3 FZ(1) y FZ(2)) y dos hombres
Chuquichampi de Ananiso. En la cuarta genealogia las 5 uniones corresponden a
una mujer Huaman Mamani y otra Huaman Huaman (Ego 4 FZ(2) y FFB(2)S(1)
D) y dos hombres de Ananiso apellidados Rafael Huaman y Rafael Huayta; y tres
mujeres apellidadas Huaman Cjuno, Lépez Cjunoy Noa (Ego 4 Z, FEZDD y WZ/
FB(2)DHBD) unidas, respectivamente con un hombre Condori de Phinaya, uno
Condori Chuquichampi de Sallma y uno Rojo Huaman de Cl'illka. Es decir, aqui
se aprecia nuevamente que la mayoria de los matrimonios virilocales de las mujeres
de Sallani que pasaron a residir en otros sitios se consumaron con hombres de las
poblaciones pastoriles aledafias de Ananiso (7), Sallma (2), Ch’illka (2) y Phinaya
(1), y sélo uno (1) involucrd a un hombre de Pitumarca. Asimismo, 5 hombres de
Ananiso llevan alguno de los principales apellidos identificados en la muestra por
el lado del padre, 1 por el lado de la madre y 1 otros apellidos; 1 hombre de Sallma
y 1 de Chillka llevan los apellidos maternos Chuquichampi y Huaman y los otros
2 otros apellidos. En los 2 casos restantes el hombre de Phinaya lleva otro apellido
y el de Pitumarca se apellida Huaman por el lado del padre.

%3 En la figura 3.2 estas uniones han sido subrayadas mediante una linea que rodea a cada una de
las 13 parejas.
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Los matrimonios (68) registrados en las genealogias ponen de manifiesto una
estrecha asociacidn entre los principales apellidos consignados en ellas y las uniones
celebradas entre los individuos pertenecientes a las poblaciones pastoriles de Sallani,
Ananiso, Uchullugllo, Sallma y, en menor medida, Ch’illka (47). De igual manera,
existe una asociacién del mismo tipo entre el resto de los apellidos y los cényuges
de los hombres y mujeres de Sallani procedentes o residentes en los otros centros
de migracién (16).>* Ahora bien, esta segunda asociacién también se observa con
respecto a los conyuges procedentes o residentes en Phinaya (5), entre quienes slo
uno (GO en genealogia 4) lleva el apellido paterno Mamani. La pregunta se impone
por si misma: ;cémo interpretar esta relacién entre los principales apellidos de la
muestra y la mayor concentracién de matrimonios celebrados entre los individuos
pertenecientes a Sallani y a las poblaciones pastoriles aledafias? Para responder a
esta cuestién —que permitird relacionar, asimismo, la muestra genealdgica con los
libros tributarios del siglo XIX y abordar, de este modo, el problema del ay//u en
Sallani— nos concentraremos en los 47 matrimonios que expresan la asociacién
(es decir, casi el 70% de la muestra).

La figura 3.3 presenta la informacién genealdgica (figura 3.2) sobre un plano
distinto e incorpora la informacién pertinente de los libros de contribucién
y tributacién de los siglos XIX y fines del XVIII. De inmediato se percibe una
dimension circular que comprende todos los elementos agrupados bajo su érbita.
A lo largo de las cuatro generaciones se advierte un patrén regular de uniones
matrimoniales, mayoritariamente virilocales, entre hombres y mujeres nacidos
en Sallani y entre ellos y aquellas mujeres y hombres procedentes o residentes
(0o que procedieron o residieron) en Ananiso, Uchullugllo, Sallma y, en menor
medida, Chillka. Asimismo, la gran mayoria los cényuges de estos matrimonios

porta uno u otro de los principales apellidos registrados en las genealogfas

34 Por ello, en principio, nos inclinamos a creer que los tres hombres identificados como
pitumarquinos apellidados Mamani Huaman (G+2 en genealogia 5), Huaman Suyu (G+1 en
genealogfa 5) y Chuquichampi (G+1 en genealogia 1), asi como el hombre apellidado Cjuno
(G+2 en genealogia 4) cuyo lugar de origen es desconocido, pertenecerian a algunas de las
poblaciones pastoriles lindantes con Sallani. Es decir, la identificacién de los primeros individuos
con Pitumarca remitirfa mds bien a una laguna genealdgica —como efectivamente es el caso con
respecto al cuarto individuo— que los vincula sin mayor especificacién con la capital distrital a
la que pertenecen, en efecto, el resto de los individuos identificados con ella y que portan otros
apellidos. En la genealogia 4 se registra un hombre Bengoa procedente de Pitumarca (G0), quien
también figura en el padrdn elaborado en 2003 como el comunero 12. Segtin se nos informd, esta
pareja constituye el nico caso de bilocalidad en el registro en virtud de la cual el Ego en cuestion
(y su esposa) reside en Pitumarca y tiene acceso a los terrenos de pastoreo en Sallani debido a la
unién matrimonial establecida con una mujer local (Huaman).
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—fundamentalmente por el lado paterno, significativamente por el paterno y el
materno vy, residualmente, por el materno—, salvo unos pocos (8) casos en que
ello no es asi. Sin embargo, la “disonancia” que producen estos casos se atentia
paulatinamente en la medida en que se advierte que se trata de individuos nacidos
en uno u otro de los pueblos relacionados entre si y que, justamente por ello, se
encuentran inmersos en un universo parental definido fundamentalmente por la
presencia de los principales apellidos identificados en cada uno de ellos.

Los individuos que portan otros apellidos son los siguientes: G-1: 2 mujeres
Noa (Cusihuata) de Sallani y 1 hombre Olgado de Sallma; GO: 1 mujer Choque
de Sallani, 1 hombre Condori (Yaba) de Sallma, 1 hombre Rafael (Huayta) de
Ananiso y 1 hombre Rojo (Rojo) de Ck’illka; G+1: 1 mujer Cabrera de Ananiso.
Ahora bien, las dos primeras mujeres descienden de una mujer Cusihuata Mamani;
el quinto hombre lleva el mismo apellido paterno que un par suyo de Sallma (GO)
quien porta el apellido materno Chuquichampi; otro tanto sucede con el sexto y el
séptimo hombre, quienes llevan los mismos apellidos paternos que dos pares suyos
de Ananiso (G+1) y Ch'illka (G-1) quienes portan el apellido materno Huaman. Es
decir, alli donde pareceria perderse la continuidad de uno u otro de los principales
apellidos registrados, se los vuelve a encontrar en el mismo sitio a propésito de
otros eslabones de la genealogia. Los apellidos maternos Mamani, Chuquichampi
y Huaman identificados en los casos precedentes de Sallani, Ananiso y Ch'illka no
hacen sino remitir a la presencia de hombres apellidados de esta manera oriundos
de los pueblos en cuestidn, o procedentes de alguno de ellos: los padres de las
madres de cada uno de estos egos. Esta presencia remite nuevamente a una imagen
especular —que comenzamos a vislumbrar a propédsito de las uniones entre
mujeres sallmenas que pasaron a residir virilocalmente en los lugares de origen
(i.e. los pueblos bajo consideracién) de sus respectivos esposos— resultado de las
interconexiones existentes entre los grupos analizados.”

En Sallani, entonces, existe un nucleo significativo de hombres y mujeres
apellidados Huaman, Chuquichampi, Huaraya, Mamani y Cjuno a lo largo de
las generaciones, asi como también un nimero menor de individuos apellidados
Noa. Otro tanto sucede en Ananiso, donde también un nucleo significativo de

estos individuos porta estos apellidos por el lado paterno, materno e incluso

%5 Desconocemos los apellidos maternos de los otros tres individuos mencionados pero, en todo
caso, los apellidos paternos que portan indican la presencia de elementos “fordneos” que se ajustan
al patrén identificado e, incluso, ayudan a reconfigurarlo en algunos de sus detalles.
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ambos.*®* En Uchullugllo la mayoria de los hombres y mujeres se apellidan
Huaman y Chuquichampi por el lado materno, paterno y, en un caso, ambos.
En Sallma sélo dos de los egos portan el apellido materno Chuquichampi y en
Clillka, de los dos egos apellidados Rojo, uno lleva el apellido materno Huaman.
En términos genealdgicos, el nimero de los individuos que porta (o portaba)
alguno de estos apellidos en uno u otro de los pueblos aledafios a Sallani aumenta
significativamente ya que 13 de ellos (5 hombres y 8 mujeres) lo hacen por el lado
materno (8 Chuquichampi, 3 Huaman, 1 Mamani y 1 Huaraya). Ello indica,
como hemos visto a propésito de dos de los casos “disonantes”, que estos apellidos
fueron transmitidos por los padres de las madres de estos individuos quienes eran,
a su vez, originarios de estos pueblos o, mejor adn, originarios de alguno de ellos y
residente en alguno de los otros. Esto no es todo, ya que, en efecto, del conjunto
de los hombres (13) y mujeres (8) oriundos de estos pueblos que pasaron a residir
a Sallani, y aquellos hombres (11) residentes en ellos con quienes se unieron las
mujeres de Sallani, 17 de ellos llevan alguno de los principales apellidos por el lado
del padre (4 Huaman, 5 Chuquichampi, 5 Huaraya y 3 Mamani), lo que indica
que sus respectivos padres —también originarios, residentes u originarios de unos
de estos pueblos y residentes en los otros— también los portaban. Esta presencia
aumentarfa aun mds de contemplarse todos aquellos casos de hombres y mujeres
nacidos en Sallani que llevan estos apellidos —esta vez por el lado paterno, materno
e incluso ambos— y cuya ascendencia se pierde en el registro geneal6gico.””
Los apellidos Noa y Rojo, por su parte, parecen ser patrimonio exclusivo de,
respectivamente, Sallani y Chillka y el apellido Cjuno, de Sallani y Ananiso. La
presencia y la distribucién de estos apellidos en los pueblos considerados dirigen

de inmediato nuestra atencién a la informacién contenida en los censos levantados
en Pitumarca entre fines del siglo XVIII y fines del XIX.

Como se ha visto, los libros de la década de 1880 consignan a la poblacién
contribuyente masculina de Pitumarca sélo mediante sus apellidos paternos y,
asimismo, identifican con cierta precisién las parcialidades donde reside e incluso

% Enla figura 3.3 se ha indicado la presencia de estos apellidos maternos mediante flechas ubicadas

por fuera de ella. Los ndmeros entre paréntesis junto a algunos de los egos (y en un caso junto a
su apellido) indican los casos de repeticion. Asi, en “G+2 Uchullugllo” se registran tres casos de
hombres Huaman casados (uxorilocalmente) con mujeres Cjuno, uno de los cuales lleva el apellido
materno Chuquichampi.

37 Asi, y s6lo para poner un ejemplo, en la cuarta genealogia Ego 4 FF (y sus hermanos) y FM,
nacidos en Sallani, se apellidan Huaman y Cjuno Chuquichampi. El primero heredé su apellido
paterno de un hombre Huaman, el segundo su apellido paterno de un hombre Cjuno y el materno
de una mujer Chuquichampi, hija de un hombre Chuquichampi.
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sus respectivos caserios. Del andlisis dedicado a estos libros concluimos que la
mayor concentracién de los apellidos Huaman y Chuquichampi se manifiesta en los
caserfos de Sallani, Anacmayo (= Sallma), Uchu-llucllo y Chillca, los tres primeros
pertenecientes a la parcialidad de Consachapi y el cuarto, a la de Ilave. Esta misma
concentracién se ve corroborada en las genealogfas. Ahora bien, la informacién
consignada en los censos (cuadro 3.3) permite extender el registro genealégico en
el tiempo y, a propésito del segundo, advertir algunas cuestiones no contempladas
en el andlisis dedicado a los primeros. En efecto, hacia fines del siglo XIX el
patronimico Huaman se encuentra mayoritariamente concentrado en los caserios
de Sallani, Uchu-llucllo, Anacmayo y Chillca y el Chuquichampi exclusivamente
en los primeros tres. Los censos también informan que el patronimico Huaraya
se encuentra fundamentalmente en Anacmayo, el Mamani en Chillca, Anacmayo
y Sallani, y el Cjuno prioritariamente en Sallani. Los patronimicos Noa y Rojo,
por su parte, ocupan un lugar destacado en, respectivamente, Sallani y Ch'illka.
Es decir, al igual que en estos censos, en las genealogias la mayor concentracién
de apellidos Huaman y Chuquichampi se encuentra en las mismas unidades
territoriales que los primeros caracterizan como caserios e, inversamente, la
concentracion del resto de los apellidos identificados en el registro genealégico en
Sallani y los otros pueblos de pastores aledanos también se aprecia en los mismos
caserios de los libros de matriculas de contribuyentes.

A diferencia de los censos de fines del siglo XIX, las matriculas correspondientes al
periodo 1782-1850 indican el estatus marital de la poblacién tributaria masculina
y;, en el caso de los hombres casados, se especifica quiénes son sus esposas, todos
identificados mediante sus apellidos paternos. El andlisis dedicado a estos libros
permitié determinar que del conjunto de los matrimonios en los que al menos
uno de los conyuges se apellida Huaman o Chuquichampi, casi el 50% (105)
consiste en uniones entre mujeres y hombres que portan alguno de los principales
apellidos identificados en la regién durante ese periodo: Quispe, Huaman,
Condori, Mamani, Chuquichampi y Rojo (cuadro 3.6). Dos de estos apellidos
(Quispe y Condori) difieren de aquellos otros dos (Huaraya y Cjuno) que ocupan
un lugar relativamente importante en los libros de la década de 1880, asi como
en el registro genealdgico. De todos modos, un poco més de la mitad de estos

38 Fuera del 4mbito de los caserios, los censos también consignan la presencia de hombres Huaman
(2y 7) y Mamani (4 y 3) en las parcialidades Consachapi y Pampachiri, asi como Huaraya (1) y
Noa (3) en la primera y Rojo (6) en la segunda. Estos ntimeros, y aquellos incluidos en la figura
3.3, corresponden a las cifras mayores que, para cada apellido, registran las matriculas de 1888 y
1883.
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tltimos matrimonios (53) consiste en uniones entre hombres y mujeres que
portan uno u otro de los apellidos Huaman, Mamani, Chuquichampi y Rojo, de
los cuales 23 pertenecen a Consachapi y 30 a Pampachiri. Nuevamente se observa
aqui una significativa asociacién entre cuatro de los cinco apellidos principales
registrados en las matriculas de la década de 1880 con dos de los ayllus a los que
pertenecen cuatro de los caserios consignados en ellas. Esta asociacion se acentiia
aun mds si se tiene en cuenta que, por un lado, algunos de los cényuges de los
hombres y las mujeres Huaman o Chuquichampi que portan otros apellidos (126)
durante el periodo contemplado llevan tres de los apellidos registrados en las
matriculas de 1880 y en las genealogias (Huaraya, Cjuno y Noa), asi como otros
dos (Rafael y Yaba) consignado en estas ultimas; y, por el otro, que la mayor
concentracién de hombres apellidados Quispe en los primeros dos libros se
manifiesta en las parcialidades de Ccapac-Chapi, Ilave y en el caserio de Phinaya,
y la mayor concentracién de los Condori en la parcialidad Consachapi y el
caserio de Chillca.* Por tltimo, y de manera similar a lo que se ha observado
en el registro genealdgico, la distribucién de algunos de los matrimonios del
periodo 1782-1850 sugiere que las uniones virilocales juegan un rol importante
en la conformacién y reproduccién de las agrupaciones agnaticias como las
identificadas en Sallani. En efecto, 8 de estos matrimonios consisten en hombres
Chuquichampi unidos con mujeres Huaman o Mamani y otros 10 en hombres
Rojo unidos con mujeres Huaman: mientras que los primeros pertenecen al ayllu
(Consachapi) al que corresponden los caserios, sectores o comunidades (Sallani,
Anacmayo, Ananiso y Uchullugllo) identificados en el resto de los libros y en
las genealogias donde se encuentra exclusivamente el apellido Chuquichampi, los
segundos pertenecen al ayllu (Pampachiri) al que corresponde el caserio, el sector
o la comunidad (Chillca) donde se encuentra exclusivamente el apellido Rojo.
Como se observé en su momento, corroborar esto de manera pormenorizada para
el resto de los matrimonios es pricticamente imposible, ya que en estas tltimas
fuentes se omite el lugar de origen de la poblacién censada y su lugar de residencia
se detiene en el nivel que ellas mismas consignan como ayllu. Esto, en lugar de
constituir un obstdculo para continuar desarrollando los problemas desplegados

% Las matriculas de 1850 y 1835 registran 12 matrimonios entre hombres y mujeres por portan,
respectivamente, los apellidos Rafael-Huaman (1), Choqquechampi-Rafael (2), Ccuno-Huaman
(2), Chogquechampi-Yaba (1), Huaraya-Choqquechampi (1), Chogquechampi-Ccuno (1), Noa-
Huaman (1), Huaman-Yaba (1), pertenecientes a Consachapi, y Huaman-Noa (2), pertenecientes
a Pampachiri, ademds de otras uniones entre individuos que llevan uno u otros de estos cinco
apellidos e incluso entre ellos y aquellos otros que portan alguno de los demds apellidos consignados
en las matriculas. El censo de 1782 no registra ninguna de las uniones mencionadas.
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hasta aqui, nos enfrenta directamente con el dltimo de ellos: el problema del ay//u
en Sallani.

El ayllu en Phinaya y Sallani

En nuestro andlisis dedicado al pueblo de Phinaya hemos identificado la
presencia de las mitades denominadas Consachapi e Ilave, o hatun ayllu'y huchuy
ayllu, a la que estdn adscriptas sus respectivas familias. Desde la perspectiva
que ofrece la organizacién en ayllu hemos concluido que, mds alld del cardcter
bilateral o cognaticio que norma las relaciones de parentesco entre sus miembros
constitutivos, el pueblo de Phinaya consiste en un conjunto de familias nucleares
vinculadas entre si en virtud de su pertenencia a lineas de descendencia de
cardcter agnaticio que ocupan porciones definidas del territorio a lo largo del
tiempo. Estas lineas, a su vez, estdn relacionadas entre si mediante las uniones
matrimoniales contraidas entre algunos de sus miembros y, en virtud de la
pertenencia de estas lineas a una u otra de las mitades, asi como del principio
de residencia posmatrimonial predominante (i.e. virilocalidad), se advierte un
fenémeno de endogamia en el nivel de cada una de ellas y del pueblo en su
totalidad. Esto no excluye la presencia de casos de exogamia entre mitades, otros
tipos de residencia posmatrimonial ni la incorporacién de elementos fordneos
a lo largo de las generaciones. En efecto, las lineas de descendencia, lejos de ser
homogéneas, se diferencian entre si a propédsito de dos caracteristicas principales:
mientras que algunas encuentran en sus antepasados (masculinos) mds remotos
a un phinayense, otras encuentran a un migrante y, asimismo, mientras que
algunas contintian en el tiempo, otras se interrumpen. Sin embargo, el mayor
nimero de lineas consisten en aquellas que contintian en el tiempo, sean
inauguradas por phinayeneses o por individuos fordneos, y es el éxito en la
continuidad de la ocupacién de porciones definidas del territorio el que crea un
sentido de pertenencia e identificacién con respecto a una u otra de las mitades
del pueblo. Es decir, la incorporacién de elementos fordneos a lo largo de las
generaciones, en lugar de desvirtuar el modelo de organizacién social estudiado,
pareceria corroborarlo e incluso reforzarlo. Lo que interesa en esta discusién, sin
embargo, y en relacién con el problema del ay//u en Sallani, es retomar aquello

que observamos acerca de la poblacién migrante en Phinaya.

Debido asu ubicacién en el territorio provincial e incluso distrital —coincidente con
la porcién nororiental mds elevada del distrito més septentrional de la provincia—
el pueblo de Phinaya se presenta como un punto de paso y un punto de encuentro
en el que convergen una serie de poblaciones especializadas en el pastoreo de altura
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y en una economia mixta agricola y pastoril. El mayor contingente migratorio
hacia Phinaya proviene del distrito de Marcapata (provincia de Quispicanchi),
las provincias de Quelqaya, Carabaya, Melgar, o algunos de sus respectivos
distritos (departamento de Puno), y el pueblo de Midma-Huancané (provincia
de Checacupe) que, junto con Phinaya, ocupa la porcién nororiental mds elevada
de la provincia. Mientras que en Marcapata, particularmente en sus territorios
bajos, la agricultura ocupa un lugar preponderante, el resto de los centros de donde
proviene el sector migrante es estrictamente pastoril. En términos de la geografia
local, la ubicacién de estos centros delinea un corredor espacial transitado hasta
no hace mucho tiempo por las poblaciones pastoriles mencionadas en el que
Marcapata resulta el centro ecolégico-productivo mejor ubicado (en direccién
norte) para suplir sus necesidades y Phinaya un punto de paso obligado en esta
direccién. En este sentido, segin los sostuvimos en su momento, el pueblo de
Phinaya se diferencia del resto de los pueblos pertenecientes a Pitumarca y gran
parte de su constitucién actual se devela al momento de ponderar su ubicacién
en el espacio ecoldgico, productivo y social que se articula a su alrededor. Esta
articulacién, por fin, remite al escaso nimero de migrantes procedentes del resto
de las poblaciones pastoriles mds o menos cercanas a la capital distrital entre las
que se encuentran, por supuesto, Sallani y Sallma.

El andlisis dedicado a Sallani no sélo confirma, desde el otro lado del espejo,
la anterior caracterizacién del espacio social phinayense, sino que también
manifiesta otro espacio con una légica similar asi como un patrén de
organizacion social de la misma clase que el descubierto en Phinaya aunque, en
uno y otro caso, con caracteristicas especificas propias. Es decir, al igual que en
Phinaya, en Sallani se estd en presencia de lo que, al menos en principio, puede
ser interpretado como una organizacién en mitades desde el momento en que
este segundo pueblo es caracterizado por la poblacién local como la mitad Uray
Muyu de su contraparte Hanan Muyu (o Sallma). Los fundamentos sobre los
que descansa esta organizacién son los mismos que en Phinaya: los vinculos de
parentesco (de consanguinidad y alianza matrimonial) que mantienen entre si
sus respectivas familias. Sin embargo, el estudio de la informacién proporcionada
por las genealogias puso en evidencia que la red de parientes de la poblacién
de Sallani, de acuerdo con los principales apellidos identificados en ella, no
se circunscribe a Sallma sino que involucra —fundamentalmente atendiendo
al nimero de uniones registradas— a las poblaciones pastoriles aledafias de
Ananiso, Uchullugllo y, en menor medida, Ch’illka. Estos pueblos ocupan la
porcién central mds elevada del territorio de Pitumarca, por encima de los 4.200
metros sobre el nivel del mar. Los terrenos de Sallani se encuentran ubicados
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en direccion a la porcién mds oriental del distrito, alli donde comienzan los
de Sallma, lindantes con la laguna de Siwinaqucha, del otro lado de la cual
comienzan los territorios de Phinaya. Al norte de Sallani y Sallma comienzan los
terrenos de Ch'illka, al este los de Ananiso y al este de Ananiso los de Uchullugllo,

que resultan los més cercanos a la capital distrital.°

Al igual que en el caso de Phinaya, en Sallani se observa la presencia de grupos
de parientes relacionados entre si mediante vinculos de consanguinidad y
alianza matrimonial con una inclinacién hacia la agnacién. Asimismo, a lo
largo de las generaciones se aprecia un mayor nimero de uniones endogdmicas,
mayoritariamente virilocales, entre individuos nacidos y residentes en Sallani
que portan uno u otro de los principales apellidos identificados en la regién.
Ahora bien, a diferencia de lo que ocurre en Phinaya, un segundo conjunto estd
conformado por las uniones exogdmicas, mayoritariamente virilocales, entre
mujeres nacidas en Sallani que pasan a residir en los terrenos de sus respectivos
esposos ubicados en los pueblos de Ananiso, Sallma y Clk’illka o, inversamente,
entre mujeres nacidas en Uchullugllo y Ananiso que pasan a residir en Sallani en
los terrenos de sus respectivos esposos; asi como también un niimero relativamente
menor, aunque igualmente importante y constante, de uniones uxorilocales en las
que los hombres de Uchullugllo, Ananiso y Sallma pasan a residir en Sallani en
los terrenos de sus respectivas esposas. En todos estos casos, y de la misma manera
que lo que sucede con respecto a las uniones endogdmicas, la gran mayorfa de los
individuos involucrados lleva uno u otro de principales apellidos registrados en
el drea. Detengdmonos en algunos ejemplos relativos a estas uniones exogdmicas

(figura 3.3).

En G+2 una mujer Huanca Chuquichampi, de Uchullugllo, pasa a residir en Sallani
junto con su esposo Huaman e, inversamente, tres hombres Huaman (uno de
ellos Chuquichampi por el lado materno), también de Uchulluqllo, pasan a residir
en Sallani junto con sus esposas Cjuno. En G+1, una mujer Huaman Mamani,
otra Huanca Huaraya y una tercera Mamani Chuquichampi, de Ananiso, pasan
a residir en Sallani junto con sus esposos, dos de ellos Huaman y el tercero Phari
Cjuno, asi como cuatro mujeres Huaman de Sallani pasan a residir en Ananiso
junto con sus esposos Chuquichampi, Huaraya y Mamani. En la otra direccién, un
hombre Huaraya Chuquichampi, otro Mamani y un tercero Cjuno, de Ananiso,
pasan a residir junto con sus mujeres Huaman en Sallani, al igual que dos hombres

% La relativa cercania de estos pueblos con respecto a la capital distrital quizd explique la presencia,
también relativa, de pitumarquinos en Sallani, la cual en Phinaya es précticamente nula.
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de Uchullugllo y Sallma, Chuquichampi y Yaba Chuquichampi, hacen lo propio
con sus esposas Huaman y Mamani. En GO una mujer Huaraya de Ananiso, y otras
dos Chuquichampi y Huanca Chuquichampi de Uchullugllo pasan a residir en
Sallani junto con sus esposos Huaman, y una mujer Lépez Cjuno y otra Huaman
pasan a residir en Sallma y Ch'illka junto con sus esposos Condori Chuquichampi
y Rojo; inversamente, dos hombres Huaraya (Huaman y Chnuquichampi), de
Ananiso, pasan a residir en Sallani junto con sus esposas Huaman, y un hombre
Condori de Sallma con una mujer Yaba Mamani. En G-1, finalmente, una mujer
Yaba Mamani y otra Noa pasan a residir en Sallma y Ch’illka junto con sus esposos
Huanca y Rojo Huaman, y un hombre Chuquichampi de Uchullugllo hace lo
propio con una mujer Huaman de Sallani.

Cuando analizamos los vinculos de parentesco que mantienen entre si los egos
registrados en el padrén de 2003 y los encuestados en el terreno (25), llegamos
a la conclusién de que ellos remitian a la existencia de agrupaciones agnaticias
que ocupan el territorio de Sallani a lo largo del tiempo y que se ven limitadas
en lo que respecta a la extensién de sus respectivos patronimicos a propdsito de
la insercién de hombres fordneos que se unen uxorilocalmente con las mujeres
locales. Ahora bien, el estudio de una porcidn significativa de la muestra registrada
en las genealogias (ie. los 47 matrimonios consignados en la figura 3.3) no
desmiente ello, pero permite apreciar que un niimero importante de este tipo de
uniones uxorilocales consiste en hombres procedentes de Ananiso, Uchullugllo y
Sallma que llevan uno u otro de los principales apellidos identificados en la regién.
Es decir, estas uniones uxorilocales, si bien limitan la extensién de algunos de
los apellidos principales, no hacen sino reintroducirlos por otros del mismo tipo,
posibilitando la reproduccién a lo largo de las generaciones de la asociacién entre
un nicleo importante de estos patronimicos con unos y otros de estos topénimos.

Asi como en Sallani la mayoria de los hombres y de las mujeres se encuentran
emparentados entre si, la perspectiva que ofrece la relacién entre los apellidos y
los lugares de residencia o de procedencia de los cédnyuges de la poblacién de
Sallani parece indicar que otro tanto sucede en los otros pueblos. En este sentido,
y aunque carecemos de la informacién genealdgica que permita corroborarlo de
manera pormenorizada, todo parece indicar que, en G+2, los tres hombres Huaman
procedentes de Uchullugllo podrian estar emparentados en algtn grado, asi como
el hombre Huaman Chuguichampi y la mujer Huanca Chuguichampi procedentes
del mismo pueblo. Otro tanto sucederfa en G+1 con respecto a las mujeres Huaman
Mamani, Huanca Huaraya y Mamani Chuquichampi, procedentes de Ananiso,
y los hombres Chuquichampi, Huaraya y Mamani, residentes alli (con quienes
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se unieron las mujeres de Sallani), y los otros hombres Huaraya Chuquichampi,
Mamani'y Cjuno, procedentes del mismo pueblo (unidos con mujeres de Sallani);
incluso, también podrian estin emparentadas en algtin grado las mujeres que portan
uno u otro de los mismos apellidos (por el lado paterno o materno) procedentes
del mismo sitio, asi como los hombres procedentes o residentes en él. En GO,
asimismo, la mujer Huaraya y los hombres Huaraya (Huaman y Chuquichampi),
procedentes de Ananiso, muy bien podrian ser parientes en algin grado. Eso
no es todo, ya que los hombres y las mujeres procedentes de estos pueblos, o
residentes en ellos, no sélo estarfan emparentados en términos intrageneracionales
sino también intergeneracionales. Junto con los casos referidos, ello indicaria la
existencia de vinculos de parentesco en algtin grado entre, por ejemplo, la mujer
Huanca Chuguichampi (G+2), el hombre Chuquichampi (G+1), las mujeres
Chuquichampi y Huanca Chuquichampi (GO) y el hombre Chuquichampi (G-1),
todos ellos procedentes de Uchullugllo. Otro tanto sucederfa entre los hombres
Yaba Chuguichampi (G+1) y Condori Chuquichampi (GO), el primero procedente
y el segundo residente en Sallma, e incluso entre el segundo y el hombre Condori
(GO) procedente también de Sallma. Lo mismo se observa con respecto a los
casos de la mujer Huanca Huaraya (G+1) y los hombres Huaraya (Huaman y
Chuquichampi) (G0) procedentes de Ananiso, asi como entre los hombres Rojo
(GO) y Rojo Huaman (G-1) residentes en Ch'illka. Si en Sallani, entonces, las
agrupaciones de parientes presentan una inclinacién hacia la agnacion, es bastante
probable que las agrupaciones de parientes sugeridas con respecto al resto de estos
pueblos presenten una inclinacién del mismo tipo.

Hasta aqui hemos observado el universo parental de Sallani fundamentalmente
desde la perspectiva que ofrecen los hombres y las mujeres que residen (y residieron)
en este pueblo. Estos individuos no sélo estén emparentados entre si en diversos
grados sino que también lo estdn, justamente a través de los conyuges procedentes
del resto de los pueblos, con sus respectivos parientes residentes en ellos. Asimismo,
muchos de los hombres y las mujeres de Sallani también estidn emparentados con
los hombres y las mujeres residentes en uno u otro de estos pueblos en virtud de
las uniones que establecieron las mujeres nacidas en Sallani que pasaron a residir
en ellos. Lo mismo puede predicarse acerca de cada uno de estos pueblos debido,
justamente, a la presencia simultdnea de los principales apellidos identificados
en cada uno de ellos. Es decir, los hombres y mujeres que portan alguno de los
apellidos Huaman, Chuquichampi, Huaraya, Mamani y Cjuno de Ananiso
estarfan emparentados entre si, asi como con las familias de aquellas mujeres
y hombres residentes en Uchullugllo, Sallma, Ch'illka y Sallani con quienes se
desposaron sus respectivos hijos (hermanos, primos, sobrinos, nietos, etc.) e hijas
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(hermanas, primas, sobrinas, nietas, etc.), o de las que provienen sus respectivas
esposas y esposos; los hombres y las mujeres de Uchullugllo estarfan emparentados
entre si y, de la misma manera, con las familias de hombres y mujeres de Ananiso,
Sallma, Clillka y Sallani con quienes se desposaron sus hijos e hijas, o de las que
provienen las esposas y los esposos de estos tltimos; algunas de las familias de
Sallma estarfan emparentadas entre si y con aquellas otras de Ananiso, Uchullugllo,
Clillka y Sallani adonde fueron a casarse los hijos ¢ hijas de la primera o de donde
provienen las hijas e hijos de las segundas; y algunos de los hombres y mujeres
nacidos en Cl’illka, finalmente, también estarfan emparentados entre si, asi como
con aquellas familias de las hijas e hijos de Ananiso, Uchullugllo, Sallma y Sallani
quienes, procedentes de ellas, se unieron en matrimonio con sus propios hijos e

hijas, o viceversa.”!

Las diferentes perspectivas que ofrece este juego de espejos son las que justamente
posibilitan, aunque mds no sea de forma preliminar, concebir los lineamientos del
ayllu en Sallani durante los dltimos ochenta o cien anos, coincidentes de manera
aproximada con el lapso temporal que despliega las genealogias. Debido a la
significativa presencia de los apellidos Huaman, Chuquichampi, Huaraya, Mamani
y Cjuno en Sallani, Ananiso, Uchullugllo, Sallma y Ck’illka —e incluso otros que
no han sido objeto de tratamiento especifico debido a su escasa participacién en el
registro genealdgico—** asi como a la estrecha relacién que mantiene Sallani con el
resto de estos pueblos en virtud de las uniones matrimoniales celebradas con cada
uno de ellos a lo largo de las generaciones —e incluso a la posibilidad de que cada
uno de estos pueblos replique los mismos matrimonios entre si y con Sallani—
la dimensién dual propia de la divisién entre Uray Muyu y Hanan Muyu parece
replegarse para remitir de inmediato a otra dimensién, esta vez cuatripartita, de la
que forman parte los pueblos de Sallani (junto con Sallma), Ananiso, Uchullugllo
y Clvillka.®® En este sentido, la condicién “fordnea” de buena parte de la poblacién

1 Aunque en la muestra de Sallani no se han registrado casos de este tipo, es muy probable que
algunos de los hombres nacidos allf se unieron uxorilocalmente con mujeres pertenecientes a alguno
de estos pueblos. En lo que respecta a Ch’illka, pensamos que también parte de su poblacién
procede de algunos de estos pueblos debido a la presencia significativa de los apellidos Huaman y
Mamani.

“2 Nos referimos a los apellidos Rafael y Huanca correspondientes en las genealogfas,
respectivamente, a los pueblos de Ananiso (G+1 y G0) y Uchulluqllo (G+2 y GO0), Ananiso (G+1)
y Sallma (G-1). A ellos debe agregarse el apellido Condori, correspondiente en las genealogias al
pueblo de Sallma (GO0) y que ocupa un lugar destacado en las matriculas de la década de 1880 en
el caserio de Chillca.

# Los tres tltimos pueblos seguramente también presentan pliegues o dobleces, o reminiscencias
de ellos atn por descubrir, como en el caso de Sallani.
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de Sallani es decididamente relativa, asi como también lo es un niimero importante
de las uniones que hemos caracterizado como “exogdmicas”. Es decir, los pueblos de
Sallani, Ananiso, Uchullugllo y Ck’illka forman parte de una unidad mayor cuyos
fundamentos parecen descansar en los vinculos de parentesco (de consanguinidad
y alianza matrimonial) existentes en el interior de cada uno de ellos y, sobre todo,
en la circulacion de los apellidos Huaman, Chuquichampi, Huaraya, Mamani y
Cjuno (y algunos otros mds) entre ellos a lo largo de las generaciones. Si bien el
ntcleo de apellidos “principales” existentes en el interior de estos cuatro pueblos,
y que circulan entre ellos, se alimenta de elementos estrictamente fordneos, el peso
que detentan las alianzas matrimoniales celebradas entre los hombres y las mujeres
que los portan posibilita la reproduccién de esta unidad mayor que hasta aqui
hemos denominado el ay//u “de Sallani”, y que bien podria recibir el nombre de
cualquiera de los otros tres pueblos.*

La profundidad temporal que alcanza el registro genealdgico, por acotados
que sean los casos registrados en G+2, nos pone en contacto con las matriculas
de contribuyentes de fines del siglo XIX. En ellas también se observa que la
mayorfa de los hombres que portan los principales apellidos identificados en
las genealogias reside, justamente, en los caserios de Uchu-llucllo, Anacmayo,
Sallani (pertenecientes a la parcialidad Consachapi) y Chillca (perteneciente a la
parcialidad Pampachiri). A diferencia de lo que informan las genealogias —en
consonancia con las demarcaciones politico-administrativas ejercitadas sobre las
poblaciones de Pitumarca a lo largo del siglo XX (ver nota 7)— en las matriculas
de la década de 1880 no figura Ananiso entre los caserios pertenecientes a la
parcialidad Consachapi, pero si lo hace Anacmayo o Anacmuyu, es decir Hanan
Muyu o Sallma, junto con Uchu-llucllo, Sallani y Chillca. Desconocemos los
pormenores en virtud de los cuales Anacmuyu “cedié terreno” ante Ananiso pero,
nuevamente, estas matriculas vuelven a remitir a aquella dimensién cuatripartita
abstraida del andlisis genealdgico. Los libros de tributacién correspondientes al
periodo 1782-1850, finalmente, nada informan acerca de los caserios, sectores

Al igual que en el caso de Phinaya, estas introducciones “disonantes”, en lugar de desvirtuar el
modelo de organizacién social propuesto, se amoldarfan a la légica que lo inspira y ayudarfan a
reforzarlo. Asimismo, esta dindmica circulatoria también remite a un tipo de movilidad en el espacio
asociada a poblaciones pastoriles del tipo descubierto en Phinaya en la que estarian involucradas
otras poblaciones no contempladas en este trabajo. En efecto, un andlisis etnogréfico dedicado
al rol que ocupaban hasta hace unos afos el empleo de caravanas de llamas entre los pastores de
Ch’illka para la realizacion de viajes de intercambio hacia los valles cdlidos del rio Mapacho (en
su curso medio) o Challabamba (en su curso inferior), en la provincia de Paucartambo, puede
encontrarse en Ricard Lanata (2008).
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o comunidades identificados en las matriculas de fines del siglo XIX y en las
genealogias pero, al igual que estas tltimas, si especifican quiénes son las esposas
de la poblacién tributaria masculina. Aunque, al igual que las primeras, estos
tltimos libros tampoco informan acerca de los lugares de origen de la poblacién
censada, los lugares de residencia de las parejas que portan los principales apellidos
identificados en ambos registros (censal y genealdgico) son los ayllus Consachapi y
Pampachiri. Esta tltima asociacién vuelve a remitir a aquella dimensién dual, esta
vez amplificada, con la que comenzamos el andlisis de Sallani, asi como a aquella
dindmica circulatoria en la que participan los pueblos con los que se relaciona
desde, por lo menos, la década de 1880. Si bien cualquier tipo de extrapolacién
temporal en bloque es decididamente inviable, es posible imaginar que un tipo de
circulacion similar pudo haber existido —o, incluso mds, comenzado a gestarse—
entre los miembros (hombres y mujeres) de las agrupaciones de parientes que llevan
los apellidos Huaman, Chuquichampi y Mamani (entre otros) que ocupaban
porciones territoriales en ambos ayllus mds o menos coincidentes con aquellas
que més tarde serdn identificadas como caserios. Desde el momento en que se
concibe esta posibilidad, la dimensién dual que propone la divisién Consachapi
y Pampachiri parece desdoblarse para remitir a aquella otra que hemos llamado
el ayllu “en Sallani”. En todo caso, y como se concluy6 en el apartado dedicado a
los registros censales, la profundidad temporal que alcanzan estos apellidos en la
regién hasta fines del siglo XVIII es un hecho indiscutible.®

:Cémo interpretar, llegados a este punto, los problemas que propone la etnografia
dedicada a la aldea de Siwina Sallma? Lejos de constituir un contraejemplo, el caso
de Siwina Sallma permite apreciar una situacién —nada excepcional— en la que
la uxorilocalidad, el rol de la mujer en el interior de agrupaciones de tipo agnaticias
y la inyeccién de poblacién fordnea —sus esposos— son también elementos
caracteristicos de las sociedades de pastores que habitan los Andes surperuanos.

Consideraciones finales

Reservamos estas ultimas lineas para retomar el tltimo problema planteado al
comienzo de este capitulo relativo a los reparos de Bernd Lambert sobre el lugar
que ocupa la agnacién en el dmbito de las sociedades pastoriles andinas: cuando en
las sociedades bilaterales los apellidos son heredados a través de la linea masculina,

# En este sentido, los hombres y las mujeres Mamani que habitan en Sallani pueden demostrar
una prosapia igual de legitima que la que detentan los apellidados Huaman y Chuquichampi, entre
otros.
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pareceria que los hombres exitosos enfatizan largas genealogias agnaticias con miras
a incrementar su prestigio y crear la ilusién de que los patrilinajes existen como
grupos corporados. Esta observacion recoge para el émbito andino aquello que, en
palabras del propio autor, subrayé en otro contexto Edmund Leach a propésito del
andlisis de otras sociedades. Detengdmonos en ello.

En un breve articulo dedicado a los conceptos de “filiacién complementaria”
y “parentesco bilateral”, Leach concluyé que las estructuras bilaterales de
parentesco son incompatibles con la existencia empirica de verdaderos grupos
de descendencia unilineales pero, cuando estas estructuras estdn asociadas con
nociones bien desarrolladas de propiedad individual, es frecuente encontrar que las
practicas matrimoniales y las reglas hereditarias en el interior del sector propietario
de la comunidad son tan artificiosas que terminan creando corporaciones de
propietarios tericamente permanentes concebidas como grupos patrilineales de
descendencia incluso cuando, en rigor, no lo son. Este es el caso, por ejemplo,
de la aristocracia terrateniente inglesa entre los siglos XVIII y XIX (Leach 1973:
53). Sin embargo, en su andlisis del registro genealdgico de una de las familias
pertenecientes a una comunidad endogdmica estructurada bilateralmente —los
cudqueros ingleses acomodados de comienzos del siglo XVIII y comienzos del
XX— Leach demuestra que la importancia econdémica practica de la descendencia
a través de las mujeres es por lo general tan significativa como la descendencia
a través de los hombres, pero la introduccién en estos sistemas (bilaterales) de
una ideologfa semipatrilineal asociada con la herencia de patronimicos genera una
diferenciacién ideoldgica entre el valor que se le concede a la patrifiliacién y a la
matrifiliacién. En estas circunstancias, a los grupos de apellidos les son acreditadas
muchas de las caracteristicas de los grupos de descendencia patrilineal, aunque
estos atributos son en gran medida ficticios (Leach 1973: 56). De esta serie de
consideraciones nuestro autor propone una conclusién antropolégica general: en
el andlisis de los sistemas sociales, las ideas son al menos tan importantes como los
hechos empiricos (Leach 1973: 58).

Dejando de lado la pertinencia o no de la comparacién entre la aristocracia
terrateniente inglesa, o la comunidad cudquera de la Inglaterra victoriana, con
las poblaciones campesino-indigenas de los Andes surperuanos especializadas en
la actividad pastoril, lo cierto es que el estudio de la organizacién social de estas
tltimas nos enfrenta con un problema similar al propuesto por Leach. Si bien
las agrupaciones de parientes identificadas en ellas (tanto en el caso de Phinaya
como en el de Sallani) nada tienen en comin con las “patrilineas” o los “grupos

corporados” registrados en el estudio de otras sociedades, la inclinacién agnaticia
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que manifiestan parece coexistir sin mayores intermitencias con el cardcter bilateral
que estructura las relaciones de parentesco.

Al comienzo del apartado dedicado al caso de Sallani hemos mencionado al
pasar que las dos caracteristicas sobresalientes de este pueblo —al menos es lo
que subrayan aquellos individuos que pueden demostrar cierta prosapia— son,
por un lado, que la mayoria de las familias residentes se apellidan Huaman y
Chuquichampi y, por el otro, que la regla de residencia posmatrimonial imperante
es la virilocalidad. Consecuentemente, estos mismos individuos predican la
ascendencia agnaticia de varias de estas familias hasta donde lo permite la memoria
genealdgica, asi como la continuidad en el usufructo de los territorios que ocupan
a lo largo de las generaciones. El andlisis del registro genealdgico confirmé ambas
caracteristicas e incluso permitié identificar otras —como la presencia de otros
apellidos, de casos de uxorilocalidad y de la incorporacién de poblacién fordnea
masculina— que en lugar de desmentir el modelo no hace sino, en caso de que
fuera necesario, precisarlo. El estudio del registro censal, asimismo, permitié
relacionar la informacién genealdgica con aquella procedente de las matriculas de
tributacién de Pitumarca y advertir, hacia fines del siglo XIX, la presencia de los
mismos pueblos con los que Sallani se encuentra relacionado a lo largo del siglo
XX y la presencia en todos ellos de los principales apellidos identificados en las
genealogias. Las matriculas correspondientes al periodo 1782-1850, finalmente,
vuelven a registrar estos apellidos entre los matrimonios pertenecientes a los dos
ayllus a los que pertenecerdn mds tarde, si no lo hacian entonces, estos mismos
pueblos. Mis alld de las lagunas en ambos conjuntos de matriculas —que impiden
el trazado de genealogias precisas—, la sola coincidencia de los apellidos y de los
topénimos sugiere un fenémeno de continuidad en la larga duracién en virtud del
cual los hombres —y las mujeres— de Sallani que heredaron tal o cual apellido no
tienen mayor necesidad de enfatizar largas genealogias agnaticias para incrementar
su prestigio. Es mds, seguramente pocos de ellos sean conscientes de que entre los
tributarios Huaman, Chuquichampi, Mamani, etc., de 1782, puedan encontrar,
quizd, un antepasado remoto. Esto nos lleva, entonces, a proponer otra conclusién
antropoldgica general: en el andlisis de los sistemas sociales, los hechos empiricos

son al menos tan importantes como las ideas.
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4

La tierra emparentada: acerca de los muyu
o “suertes” (sistema de barbecho sectorial)
en Marcapata

Introduccién

“Barbecho sectorial” significa “labranza con sectores en descanso” y, en los Andes
centrales, el concepto remite a un sistema de tenencia y usufructo de los territorios
agricolas que son explotados por las poblaciones campesino-indigenas. Bajo
diversas denominaciones, el barbecho se encuentra ampliamente extendido en
espacio y tiempo. El sistema consiste en la division de un drea —o de diversas
dreas— de tierra cultivable en un niimero variable de sectores (suyu, aynoqa, laymi,
raymi, moya, muyu, manay, “suerte”, etc.) cada uno de los cuales es sembrado, de
manera consecutiva, cada cierto ndmero de afios —de acuerdo con la cantidad
de sectores en que el territorio se encuentra dividido— mientras que el resto
permanece en descanso (Orlove, Godoy y Morlon 1996: 87). En términos
simples, si una porcién del territorio explotado por un grupo se halla dividida en
diez sectores, cada uno de ellos serd sembrado cada nueve afos y descansard otros
nueve. En rigor, los sectores son sometidos a diferentes y sucesivos cultivos antes
de descansar, e incluso pueden estar subdivididos en parcelas dedicadas a diversos
cultivos. Existen variaciones en el nimero y la extensién de los sectores en los que
se dividen los territorios donde se practica el barbecho, asi como también en el
periodo de descanso de cada uno de ellos.

En este capitulo se presenta y analiza el sistema de barbecho sectorial tal y como
es practicado en los sectores Lacco y Chlumpi de la comunidad-ay//u Collana del
distrito de Marcapata (provincia de Quispicanchi, Cuzco) desde la perspectiva que
ofrece la informacién etnogrifica disponible sobre el mismo sistema proveniente
de diferentes estudios de caso tanto del Pertt como de Bolivia. El objetivo central
del andlisis de la casuistica marcapatena en perspectiva comparativa consiste en
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identificar las caracteristicas socioldgicas mds relevantes en el funcionamiento del
sistema con el propésito de determinar de qué manera un conjunto de précticas
asociadas al dmbito productivo, tecnoldgico y econémico también puede ser
interpretado en clave genealdgica, asi como cuestionar cierta generalizacién
relativa a la diferencia de dichas caracteristicas en relacién con los andlisis de
caso de Pert y Bolivia. En términos mds especificos, los temas a abordar en la
presente discusién contemplan los siguientes problemas: en primer lugar, el rol
que detentan las relaciones de parentesco como mecanismo de acceso y usufructo
de los territorios sometidos a barbecho sectorial; en segundo lugar, y en relacién
con ello, el protagonismo que adquiere la organizacién en ayllu al momento de
analizar la informacién proveniente de la encuesta etnografica sobre la materia
y la consecuente necesidad de diferenciar este nivel de organizacién social de
otras formas de organizacién ampliamente extendidas en los Andes centrales y
meridionales (fundamentalmente la comunidad campesina); finalmente, y en
tercer lugar, se ponderard la problemdtica de la fragmentacién territorial desde la

perspectiva que ofrecen las dos lineas de andlisis precedentes.

Sistemas de barbecho sectorial en Pert y Bolivia

Entre los primeros reportes etnograficos dedicados a la practica de rotacién de
los terrenos de cultivo, se destaca el estudio de Bernard Mishkin consagrado a las
poblaciones peruanas quechuahablantes de la primera mitad del siglo pasado. El
trabajo agricola en las regiones serranas de los Andes centrales —a diferencia de
lo que ocurre en las regiones costeras desérticas— estd organizado a partir de la
légica impuesta por dos estaciones contrastantes: de las lluvias y de la seca. Los
territorios de cultivo pueden ser de irrigacién o de secano. En el sur peruano se
aprecia asimismo una siembra temprana —asociada a los territorios de riego, a
comienzos de agosto (misca)— y una siembra tardia —vinculada a los terrenos
donde el agua es deficiente, a comienzos de octubre (jatun tarpuy). En varios sitios
del departamento del Cuzco el barbecho sectorial consiste en un sistema de tres
cultivos en el que, idealmente, en un primer afo se siembra papa, en un segundo
ocas y lisas, en un tercero cebada, y es recién entonces cuando la tierra se deja
descansar durante un periodo de tres afios tras el cual las porciones de terrenos
vuelven a sembrarse con papas. En las faldas de las montafias y en las laderas de
los cerros por lo general se cultiva sélo papa, con periodos de entre cinco y diez
afios de descanso. La tierra en descanso es generalmente empleada para pastura

(Mishkin 1946: 416-417).
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La comunidad cuzquena de Kauri (distrito de Ccatcca, provincia de Quispicanchi),
constituye una instancia precisa de las generalizaciones anteriores. Alli la gran
siembra comienza efectivamente a comienzos de octubre segin la secuencia
mencionada. Tras la cosecha de cebada al final del tercer afio, las parcelas son
empleadas para pastura durante dos afios consecutivos y en el sexto afio no son
usadas en absoluto. En las laderas de los cerros el periodo de pastoreo se prolonga
desde el segundo hasta el quinto afio, y el sexto afo las parcelas entran en descanso
para volver a ser cultivadas en el séptimo. La rotacién de cultivos en Kauri es
equiparada a la existencia de seis secciones de terrenos (“suertes”) distribuidas
en la pampa y otras seis en las laderas de los cerros. Cada una de estas “suertes”
—cuya medida consiste en varios kilémetros de longitud y unos cientos metros de
ancho— estd dividida a su vez en un nimero de parcelas a las que tienen acceso
todas las familias (nucleares). Aunque en la prictica ello esté sujeto a variaciones, se
supone que cada jefe de familia (nuclear) tiene acceso a parcelas en al menos seis de
estos sectores: cuatro en la pampa y dos en las faldas de los cerros. A su vez, todo jefe
de familia realiza sus labores en la parcela que le tocé “en suerte” con la ayuda de
sus pares organizados en equipos de trabajo (masa) cuyos miembros —idealmente
tres, dos de los cuales se encargan de los respectivos arados de pie (chaguitaclla)
y un tercero de voltear los terrones por sembrar— se asisten mutuamente (ayne).
La composicién del grupo de trabajo —cuya designacién (masa) remite a una
unidad de medida—"' estd determinada fundamentalmente por las relaciones de

parentesco y residencia que mantienen entre si sus respectivos miembros (Mishkin

1946: 418-420).

El comienzo de las labores agricolas en Kauri (en marzo, después de Carnaval)
depende de la visita del gobernador del distrito quien reparte solemnemente
las tierras. Aunque el acto de reparto no es sino la reafirmacion de los limites
de tierras existentes entre las diversas familias, ello no estd exento de disputas.
En efecto, el territorio cultivable parece estar dividido en lotes pertenecientes a
familias particulares, y el jefe (masculino) de cada una de ellas es el encargado

! En Kauri el término masa designa la cantidad de tierra que un equipo de tres hombres puede

arar desde el amanecer hasta el atardecer (Mishkin 1946: 423). Existen otros registros similares del
empleo de este mismo término. Asi, masa significa “unidad de medida de terreno equivalente a un
dia de jornal”, “medida de terreno por yunta”, “medida de labor de pareja” o “terreno roturado por
dos personas con el arado de pie en un dia de trabajo” (Ballén Aguirre, Cerrén-Palomino y Chamba
Apaza 1992: 69). Es interesante observar que masa o masay es un término de parentesco que, en la
porcién central de los Andes peruanos, designa a aquellos individuos con los que un hombre o una
mujer se encuentra relacionados mediante un vinculo de afinidad (por ejemplo, ZH, WB, HB, etc.).
El homoélogo de este término en los Andes surperuanos es gatay (ver capitulo 1).
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de distribuirlas e incluso adjudicarlas entre sus miembros para su usufructo.
Esta préctica, estrechamente vinculada a los mecanismos y a las regulaciones que
rigen los derechos de sucesién, redunda en un fenémeno de individualizacién de
los territorios familiares que inevitablemente termina escindiéndolos. Incluso,
la atomizacién de los territorios cultivables tiene consecuencias directas en las
practicas de trabajo a ellos asociadas, registrindose de este modo la paulatina
desintegracion del sistema de ayuda mutua (ayne). Estas consideraciones permiten
apreciar no sélo la existencia y el funcionamiento preciso de un tipo de prictica
agricola de extensién considerable en los Andes peruanos, sino también su
paulatina transformacién que, debido a diversas circunstancias histdricas, pareciera
acelerarse durante la primera mitad del siglo XX para redundar en un fenémeno
en el que los territorios colectivos se explotan de manera cada vez mds privada

(Mishkin 1946: 420-422).

Un segundo ejemplo ilustrativo del sistema proviene de la comunidad campesina
de Santa Lucia de Pacaraos (distrito homénimo, provincia de Canta, Lima),
localizada en el valle del rio Chancay, entre los 2.800 y los 5.000 metros sobre el
nivel del mar. A fines de la década de 1960, esta poblacién estaba experimentando
un acelerado proceso de desintegracién estructural evidenciado, entre otras cosas
y al igual que lo referido sobre Kauri, en el debilitamiento del gobierno comunal
y la paulatina desaparicién de la familia extensa (Degregori y Golte 1973: 31). Sin
embargo, hasta ese entonces la institucién comunal detentaba un protagonismo en
lo que respecta al usufructo de uno de los seis tipos de tenencia de la tierra: aquel
correspondiente a los asi llamados “terrenos de temporal”.

Ubicados entre los 3.000 y 3.800 metros sobre el nivel el mar en una franja de
aproximadamente un kilémetro de ancho que rodea los terrenos irrigados —de
menor nivel altitudinal— aledafios al centro urbano, los terrenos de temporal
estdn divididos en diez secciones, cada una sujeta a un ciclo de cultivo y descanso
de dos y nueve afios respectivamente. Es decir, cada ano una seccién, en calidad de
turno, estd consagrada al cultivo de variedades locales de papa y, al afio siguiente, la
misma seccidn pasa a ser yana o lana, y en calidad de tal se practica en menor escala
la siembra de ollucos, ocas y mashua; al mismo tiempo, otra seccién pasa a ser furno
y la anterior entra en descanso durante un periodo de nueve afios. Dicho de otra
manera, una porcién del territorio —correspondiente a los cultivos de secano— se
encuentra dividida en diez secciones sujetas a un ciclo de turno, yana y descanso,
este ultimo con pastoreo. Cada una de las secciones —zurn0 0 yana— estd dividida
en un cierto ndmero de parcelas a las cuales tienen derecho los comuneros. El

resto del territorio no cultivado es designado moya, y corresponde a los mejores

198



La tierra emparentada

pastos. A diferencia de los terrenos irrigados, cuya produccién estd orientada al
mercado, las tierras de temporal son propiedad comunal y su produccién estd
dedicada al consumo interno. No sélo son los comuneros quienes tienen derecho
a usufructuar las parcelas de las secciones (idealmente diez, una por seccién, y
de una extensién equivalente a la de “cuatro hombres en barbecho”), sino que
también la comunidad se reserva para si una serie de parcelas en cada rurno, las
cuales son trabajadas en faenas por sus respectivos miembros (Degregori y Golte

1973: 41-46).

Cada mes de marzo, al comienzo de las labores agricolas, las autoridades comunales
realizan el reparto de las parcelas que trabajard cada comunero. Ello no es sino la
ratificacién y el reconocimiento de las parcelas que corresponden a cada comunero
en el turno que cultivé diez anos antes. El derecho a dichas parcelas es sancionado
por la misma comunidad al momento del ingreso de cada nuevo miembro, y ellas
retornan a la comunidad tras su muerte para, nuevamente, ser redistribuidas.
Sin embargo, existe cierta forma de sucesién, también sujeta a la sancién de la
comunidad, ya que se espera que ella dé preferencia a la viuda o al hijo del comunero
fallecido en la transmision de sus parcelas. El control de la comunidad sobre los
terrenos de temporal estd en relacién inversa con su integracién al mercado. Ello
es, sin embargo, relativo, ya que desde al menos la década de 1930 se aprecia cierta
privatizacién de porciones de terrenos de algunas secciones asi como también,
miés tardiamente, el acceso de residentes no-comuneros a los mismos territorios
a través de los eventuales lazos de parentesco que los unen con comuneros y sin
comprometerse con los deberes estipulados por la comunidad (Degregori y Golte

1973: 46-48).

Los estudios dedicados a la comunidad de Laraos (cuenca de rio Canete, provincia
de Yauyos), también en la sierra de Lima, confirman y amplian atin mds algunas
de las cuestiones expresadas hasta aqui, en particular aquellas relativas a las pautas
de organizaci6n social involucradas en el sistema. Desplegada en una verticalidad
que involucra tres zonas ecoldgicas y cinco zonas de produccién (una, mayoritaria
en términos territoriales, de pastoreo y tres agricolas), la comunidad de Laraos
destina la zona agricola de mayor nivel altitudinal —denominada aisha o aisa—
al cultivo de tubérculos mediante el régimen de barbecho sectorial. El terreno
estd dividido en ocho macrosectores (70ya) sujetos a la rotacién de cultivos. Asi,
en un ano determinado un sector es sembrado con papas, el sector que el ano
anterior fue sembrado con el mismo tubérculo es sembrado con otros secundarios
—mashuas, ocas, olluco— y un tercer sector que habia sido sembrado dos afios
atrds con estos tltimos productos es reservado a la cebada. De manera esquematica,
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cada una de las moyas es sembrada consecutivamente tres afios seguidos, teniendo
cada familia, cada afio, acceso a los tres tipos de cultivo en tres sectores, y cada una
de ellas pasa a un periodo de descanso de aproximadamente siete u ocho afios.?
La comunidad interviene de manera decisiva en el orden de rotacién de las moyas,
en la regulacién y el control del calendario agricola y en la sancién juridica de las
disputas entre los diversos comuneros. Existe cierta flexibilidad a nivel individual ya
que cada familia tiene en cada uno de los sectores parcelas que pueden ser vendidas,
alquiladas o prestadas a otros individuos (Mayer 2004 [1977]: 309-312, Orlove,
Godoy y Morlon 1996: 91). De todos modos, también en este nivel la comunidad
deja sentir su impronta. En efecto, las familias (households) individuales pueden
vender, comprar o simplemente entregar porciones individuales del terreno a otras
familias, pero por lo general ello estd supeditado a controles parentales, comunales
e incluso legales. Los derechos de enajenacion de las parcelas individuales suponen,
en caso de su eventual realizacién, que éstas deben ser ofrecidas primero a los
parientes consanguineos y luego a los afines, antes de ser vendidas o alquiladas a
terceros. En otras palabras, el derecho de acceso a estos territorios estd reservado a
los miembros de la comunidad, a sus herederos y a sus parientes. A los individuos
extranos al dmbito de la comunidad les resulta dificil establecerse en ella, aunque
su presencia no es excepcional. Precisamente, una categoria intermedia entre
comunero y forastero es la de “yerno del pueblo”, un afin de la comunidad cuyo

acceso a los territorios es mds dificil y menos automdtico que para aquellos nacidos

en ella (Mayer 2004 [1977]: 318, 1985: 60).

En términos comparativos, es posible establecer que el sistema de barbecho
sectorial estd asociado a territorios de altura, no irrigados, en los que se cultivan
tubéreulos con el arado de pie de acuerdo con una significativa reglamentacién
comunal. Asimismo, cuanto mds intensivamente se puede trabajar la tierra mds
independencia ganan los campesinos en lo que respecta a la toma de decisiones:
en este sentido, el control comunal varia de acuerdo con el nivel de la pendiente
ecolégica. Por ejemplo, en el valle del Mantaro (Pert central, region de Junin) se ha
visualizado a lo largo del tiempo un proceso de desintegracién de zonas productivas
sometidas a barbecho sectorial que involucré el desmantelamiento progresivo del
control comunal sobre ellas. Es mds, en el valle son las comunidades de menor
nivel altitudinal las que comienzan el proceso de desmantelamiento, mientras que

2 El sistema, en rigor, es mis complejo ya que la comunidad dispone de 72 sectores en la aisha y
cada afio sus miembros cultivan entre cuatro y seis de estos sectores de acuerdo con sus tamafios y
potencialidades productivas. Asi, son estos cuatro y seis sectores los que se someten al triple ciclo
de cultivo, y el resto de ellos (de 54 a 60) permanecen en descanso (Brunschwig 1986: 31-33).
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aquellas ubicadas a mayor altura y concentradas en el cultivo de tubérculos parecen
retrasarlo (Mayer 1985: 56-61). Regresando a Laraos, a mediados de la década
de 1980 se observé una serie de variaciones en el funcionamiento del sistema
—entonces calificadas de “esporddicas”— que manifestaban el conflicto entre los
intereses comunales y los individuales (Brougere 1986: 157).

La casuistica proveniente del altiplano boliviano amplia, e incluso complica, el
problema de la relacién entre el sistema de rotacién de cultivos y la organizacién
comunitaria. Tal es el caso del sector de Jestis de Machaca, localizado en la provincia
de Ingavi (departamento de La Paz) al oeste del rio Desaguadero. En calidad de
tal, el sector Machaca constituye el nivel mds inclusivo de una unidad social
que se encuentra dividida en dos parcialidades, cada una de ellas constituidas,
a su vez, por seis comunidades. En estricto rigor, el nimero de comunidades
por parcialidad es mayor a seis (ascendiendo a aproximadamente veinte en cada
una), siendo ello producto de varios procesos de subdivisién experimentados
por las comunidades “originarias”. En lo que respecta a las labores agricolas, los
campesinos disponen de dos tipos de tierras: la sayasia o terrenos privados cerca de
las casas y la aynoga o terrenos mds bien vastos y contiguos en los que cada familia
de la comunidad dispone de parcelas (gallpas) sujetas a la rotacién y a la reparticién
(laki) sancionada de manera mds o menos simbdlica por las autoridades comunales
(mmalku). El sistema es siempre el mismo, como lo demuestra el caso esquemdtico
de una comunidad que dispone de ocho @ynogas en terrenos reservados a la papa
dulce y otras ocho a la papa amarga. Las parcelas dedicadas en un afio a uno y otro
tipo de papas serdn sembradas al afio siguiente con quinua o qafiawa y en un tercer
afio con cebada para luego pasar a descanso durante un periodo de ocho afios,
mientras que las parcelas ubicadas en el resto de las siete aynogas siguen el mismo

ciclo de rotacién (Albé 1972b: 785-786).3

Sobre el caso de Machaca hay que agregar que no es una sola comunidad la que
realiza el barbecho sino que son varias comunidades las que de manera mds o
menos contempordnea lo llevan a cabo. Este también es el caso de la comunidad

3 Fn rigor, la divisién del territorio en el altiplano identifica no sélo dos sino cuatro tipos de tierras:
la sayaria (propiedad solar), las liwa qallpa (parcelas pequefas distribuidas en diversos sitios), la
ayunqa (conjunto de liwa gallpa de diversas familias localizadas en un sector de la comunidad) y el
ahijadero (campo de pastoreo). Si bien los dos tltimos tipos de terrenos estdn sujetos a explotacion
comun, ellos se encuentran privatizados. Asimismo, el ciclo de rotacién de los cultivos varfa no
s6lo de una comunidad a otra, sino también entre las familias y las mismas parcelas (Mamani
P. 1988: 80-81 y 86). Para un andlisis etimoldgico del término aynuqga ver el estudio que Gilles
Riviere (1994) dedicé a la comunidad de Pumani (provincia de Aroma, La Paz), en la que el ciclo
completo de rotacién de los cultivos se extiende durante un periodo de trece afios.
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de Irpa Chico (provincia de Viacha, La Paz), en la que se han identificado ocho
sistemas de barbecho con seis secuencias de rotacién diferentes, algunos de los
cuales estdn sujetos al mismo patrén descripto con anterioridad mientras que en
otros casos las tierras no pasan a descanso. Incluso mds, el nimero de parcelas
identificadas asciende a mds de diez mil y, dispersas en el territorio comunal, son
explotadas de manera mds o menos individual por las aproximadamente 500
familias que componen la comunidad. De todos modos, en Irpa Chico cada aynuga
estd asociada con uno de los barrios en los que se divide la comunidad debido a
la significativa tasa de endogamia en el nivel del barrio, aunque hay familias que

acceden a parcelas en la aynuga de un barrio que no es el suyo (Orlove, Godoy y

Morlon 1996: 94).

La relacién entre control comunal —o, en el caso de Irpa Chico, “barrial’— de
las tierras y el usufructo individualizado de las parcelas por parte de las familias en
Bolivia se explica, en parte, en virtud de los mecanismos de transmisién territorial
relacionados fundamentalmente con las practicas de la herencia. El matrimonio
constituye el momento fundamental en la transmisién de los derechos sucesorios
ya que la nueva pareja accede a una nueva casa y a los territorios correspondientes
para la realizacién de las labores agricolas. El mecanismo tradicional de herencia
consiste en dividir los territorios en partes iguales entre hombres y mujeres, de
modo que cada uno disponga de ellos. En este sentido, los territorios controlados
por mujeres pasan a sus hijas de generacién en generacién sin caer en manos de los
hombres, y lo propio ocurre con aquellos territorios controlados por los segundos.
Existen otros casos en los que la herencia privilegia la descendencia masculina. En
cualquiera de estas situaciones, mientras que la tasa de endogamia sea significativa,
el conjunto de terrenos por repartir seguird siendo controlado por relativamente
pocas familias, y la comunidad no hard sino ratificar sus respectivos derechos.
Ello mismo ocurre en aquellos casos en los que la organizacién en ayllu parece
mantener su forma mds extensa, ya que lo que puede ser considerado exogamia en
un nivel de organizacién inferior, digamos un sub-ay//u, se resuelve en términos
endogdmicos en un nivel superior, el del @y//u propiamente dicho que conserva,
de este modo, pleno control sobre su territorio (Carter y Albé 1988: 470-471).*

4 Esta tltima distincién y la consecuente introducciéon del término aylfu resulta fundamental
para los propésitos de nuestro andlisis. En efecto, para el altiplano boliviano se ha observado
que la mayor o menor insercién del sistema de hacienda tuvo un impacto directo en el cambio
y la continuidad de las formas de organizacién social andinas conocidas bajo el nombre de ay/lu.
De esta manera, mientras que en el sur de Bolivia (por ejemplo, el norte de Potosi) el sistema
de hacienda no logré una penetracién masiva y la organizacién estratificada y cuasisegmentaria
del ayllu continda vigente, en la regién del sur de La Paz y parte de Oruro la estructura del tipo
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Mis alld de la variabilidad —ciertamente relativa— que presentan los casos
resefados, lo cierto es que la gran mayoria de ellos comparte una serie de
caracteristicas comunes. La encuesta realizada por Benjamin Orlove y Ricardo
Godoy sobre una muestra de 51 casos concretos permite resumir dichas
caracteristicas en los siguientes términos: a) el barbecho sectorial es un sistema
de uso de la tierra que consiste en un conjunto de tierras asociado a un conjunto
de familias (households); b) el conjunto de las tierras estd dividido en un ndmero
n de sectores y las tierras que constituyen cada sector son contiguas; c) todas o la
mayor parte de las familias (households) poseen parcelas en cada sector; d) existe
una secuencia de 7 afios de duracién en el usufructo de las tierras; e) todos los
n sectores pasan por la misma secuencia de 7 afos de usufructo; f) cuando un
sector es usado para cultivar, cada familia (household) tiene acceso y derecho a
usufructuar la o las parcelas que posee en el sector; g) cuando un sector es dejado
en barbecho y como tierra de pasturas, todas las familias (households) tienen acceso
y derechos de pastoreo en la totalidad del sector, y h) este patron de uso de la
tierra se mantiene y refuerza a través de mecanismos institucionales. Junto con
estas caracteristicas de orden general, la distribucién de los sistemas de barbecho
sectorial parece en principio estar restringida a una franja de los Andes centrales,
aquella que comprende, tal y como lo hemos visto en los ejemplos citados, el
centro y el sur peruanos y el altiplano del oeste boliviano (Orlove y Godoy 1986:
171y 175).

Ahora bien, desde la perspectiva de la distribucion espacial del sistema el ejercicio
comparativo se torna revelador y, al mismo tiempo, sujeto a nuevas precisiones.
Efectivamente, mientras que en el Pert pareciera haber una asociacién significativa
entre el sistema de barbecho y la organizacién en comunidad, en los casos
pertenecientes a parte del territorio boliviano la situacién se torna aparentemente
menos univoca, ya que los criterios no sélo territoriales sino también conceptuales
que definen las formas de explotacién comunitaria involucran multples —y
coexistentes— niveles de organizacién. Precisamente, junto con Irpa Chico, puede
afirmarse:

ayllu se mantuvo en las zonas de mayor nivel altitudinal. Al norte del rio Desaguadero el impacto
de la hacienda fue mayor, lo que produjo el desmantelamiento del ay/lu y su reorganizacién en
comunidades menores (Carter y Albé 1988: 456-458). Ademds, y del mismo modo a lo que se
ha observado en el caso de la casuistica peruana, existen formas alternativas para la transmisién de
tierras, como el trueque, el alquiler y la hipoteca. Sin embargo, son generalmente parientes antes
que extrafios a la comunidad los involucrados en tales transacciones (Carter y Albé 1988: 471-

472).
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Hay varios casos, todos dentro de Bolivia, donde existe cierta ambigiiedad sobre la
cuestion de si el término “comunidad” deberfa asignarse a una unidad social mds
grande e inclusiva que podria administrar varios sistemas de barbecho sectorial
o si, por el contrario, a una mds pequefia y exclusiva con un dnico sistema [...]
La ausencia de varios sistemas de barbecho administrados por una unidad mis
inclusiva en el Perti podria atribuirse a la politica del gobierno peruano de conceder
reconocimiento oficial a las comunidades: al recibir un titulo de tal, la comunidad
debe indicar de manera precisa sus limites territoriales y sus familias [households]
constitutivas. Su presencia en Bolivia, por otra parte, podrfa también reflejar una
continuidad mds fuerte de la forma de organizacién andina del ay/fu y sus multiples

niveles. (Orlove y Godoy 1986: 174)

En resumen, nuestra exposicién procuré seguir cronolégicamente algunos
de los estudios etnograficos que sobre los sistemas de barbecho sectorial en la
mencionada franja de los Andes centrales se realizaron desde mediados del siglo
pasado. Mds alld de las cuestiones técnicas involucradas en los diversos andlisis
—aqui omitidas—, el sistema muestra una homogeneidad evidente a lo largo de
toda la regién. Sin embargo, resulta pertinente subrayar tres cuestiones relativas a
las formas de organizacién social involucradas. En primer lugar, ya los primeros
informes sobre el cultivo por sectores denuncian la progresiva transformacién
del sistema debido a la relajacién de los vinculos sociales, fundamentalmente de
parentesco, que mantienen entre si sus protagonistas.” En segundo lugar, el tan
ponderado rol que en principio pareciera detentar la institucién “comunidad” en
lo que respecta a la regulacién del sistema (particularmente en los casos peruanos)
resulta en cierto modo relativizado, ya que los diversos estudios de caso mencionan
por lo general su condicién en cierta manera “accesoria’, en el sentido de que la
comunidad no hace sino reafirmar un “estado de cosas” existente. En tercer lugar,
cuando el espectro comparativo se amplia, el andlisis introduce la cuestién del ay/lu
en la discusion, indicando de este modo, y casi subrepticiamente, que la variable de
las relaciones de parentesco involucradas en este tipo de organizacién detenta un
lugar insoslayable en el funcionamiento —y eventual comprensién— del sistema.
Sin embargo, mientras que la organizacién en ayllu se halla significativamente
extendida en algunas regiones de Bolivia, en el caso peruano es la comunidad
—fundamentalmente relacionada a las politicas juridicas que desde la década de
1920 se han ejecutado desde los organismos oficiales del Estado— la institucién
que articula y regula los vinculos entre las familias y sus respectivos territorios.

> Incluso este hecho podria ser atribuido al desgaste de una “solidaridad econémica” que, por
diversos motivos, dejarfa de depender exclusivamente de los vinculos de parentesco que mantienen
entre s{ las familias campesinas.
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Ahora bien, asi como en Bolivia junto a las poblaciones organizadas en ay//u
también existen poblaciones organizadas en comunidades —que, en cierto
modo, parecieran ser el resultado de un proceso de desagregacién de unidades
més inclusivas—?° en el Perti también se aprecia la coexistencia del ayllu y la
comunidad, y ello no sélo en términos interregionales sino también intrarregionales
e incluso “intrapoblacionales”, en el sentido en que una misma poblacién puede
estar, y efectivamente lo estd en muchos casos, organizada en comunidad y ay//u.
Asimismo, aquel “estado de cosas” que es reafirmado por la comunidad no es sino
el de las relaciones que las diversas familias de tal o cual poblado mantienen no sélo
con sus respectivos terrenos sino también entre si. Precisamente, para el caso de las
poblaciones del centro y el sur peruanos estos universos de relaciones pertenecen a
la 6rbita del ayllu y expresan —y son expresién de— las relaciones de parentesco
que mantienen entre si sus respectivos miembros. Finalmente, y para terminar de
desandar el sendero recorrido, si bien podria ser objeto de consideracion que la
implementacién de las politicas del Perti republicano —e incluso otras anteriores—
tendientes a regular la insercién de las poblaciones campesino-indigenas en el
dmbito de un territorio nacional unificado tuvo un efecto deletéreo en las unidades
sociales identificadas con el ay/lu, no lo es tanto el hecho de que dichas politicas

¢ Un caso significativo, registrado hace pocos afos, es el del cantén de Anchallani (provincia de
Loayza, departamento de La Paz) cuyos territorios se ubican entre los 2.800 y los 4.200 metros
sobre el nivel del mar. El cantén estd conformado por cuatro comunidades, tres de ellas antiguas
y una cuarta de creacidn reciente cuyos habitantes ocupan los terrenos de una ex hacienda. El
territorio del cantdn estd dividido en tres pisos ecolégicos denominados uman uraquis, anaqas y
aynuqas que corresponden, respectivamente, a las tierras con riego, los sitios de pastoreo de altura
y las tierras de cultivo de secano sometidas a barbecho sectorial. Las aynugas estén ubicadas en la
porcién intermedia del territorio cantonal y, a diferencia de lo que ocurre con los otros dos pisos,
a ellas tienen acceso las familias de las cuatro comunidades. Debido a su origen, las aynugas son a
su vez clasificadas en dos tipos: las comun uraqinaka (tierras comunales) y las haciendas uraqinaka
(tierras de hacienda). En este sentido, en Anchallani rigen dos circuitos de aynugas, uno que rota
por las tierras comunales pertenecientes a los tres poblados tradicionales y otro que hace lo propio
por las tierras de la ex hacienda. En el primer circuito las @ynugas suman un total de ocho, y cada
una de ellas es sembrada durante dos afos consecutivos, en el primero con papa y en el segundo
con otros productos, para pasar a descanso durante seis afios. En el segundo circuito sucede lo
mismo, pero aqui las @ynoguas suman un total de cinco, motivo por el cual el periodo de descanso
de cada una se reduce a tres afios. En ambas clases no sélo cada aynuga tiene un topénimo que
la identifica sino también los sitios o sectores en los que estdn divididas, asi como sus respectivas
qallpas o parcelas. No es preciso que las familias de Anachallani establezcan ningun tipo de lista o
que analicen el turno de las aynugas, ya que todas ellas saben cudl de ellas le tocard “en suerte” en un
turno rotativo que gira en contra de las agujas del reloj (Choque Churata 2009: 31-42). La autora
de este registro es bien consciente de los problemas involucrados en él y, consecuentemente, se ha
pronunciado de manera explicita al respecto: “Por las formas organizativas de la productividad
agricola y ganadera, los tedricos de los estudios andinos llaman ay//u a este tipo de poblados. Sin
embargo, Anchallani nunca ha sido referida con la palabra ay/lu” (Choque Churata 2009: 33-34).
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hayan tenido el mismo impacto en todas las poblaciones y que dejaran impreso un
tnico y mismo sello en las maneras en que sus respectivos miembros se relacionan
entre si y con sus territorios. En este sentido, las variaciones regionales también
resultan significativas.

El objetivo de las pdginas que siguen es ilustrar la posible relacién entre aylu,
parentesco y territorio a partir del andlisis de dos casos de sistema de barbecho
sectorial del sur peruano. Se trata de contribuir, desde una perspectiva focalizada
en el plano de la organizacién social, al tema del barbecho sectorial en los Andes
centrales sin intencién de proponer continuidades ininterrumpidas.’

Actividades agricolas en el distrito de Marcapata

El distrito de Marcapata (provincia de Quispicanchi, departamento del Cuzco) se
encuentra ubicado en la vertiente oriental de la seccién meridional de los Andes
peruanos. Su territorio ocupa una superficie de aproximadamente 2.000 km?* y
limita, al noreste, con el distrito de Camanti —antesala de la regién amazdnica de
Madre de Dios—, al este con el departamento de Puno y al sur con la cordillera
de Carabaya, cuyo hito geogrifico, el nevado del Ausangate, se erige por encima
de los 6.000 metros sobre el nivel del mar. El territorio distrital se presenta como
una suerte de tobogdn que, desde un eje sureste-noroeste, desciende desde casi
los 6.000 hasta los 1.000 metros sobre el nivel del mar cruzando asi una ecologfa
por lo demds diversa. En Marcapata vive una poblacién —mayoritariamente
campesino-indigena— de aproximadamente 6.000 almas que, hasta la década
de 1980, estaba organizada en cuatro “sectores administrativos” que presentaban
todas las caracteristicas de “comunidades separadas”™ Marcapata Collana,
Sahuancay, Puica (dividida en Puica Alta y Puica Baja) y Collasuyu. Cada una
de estas cuatro comunidades estaba —y aun lo sigue estando— dividida en un
numero variable de “aldeas” o “sectores”. A ello hay que agregar otras dos aldeas

7 En efecto, autores abocados desde una perspectiva histérica al estudio de las poblaciones
campesino-indigenas del sector meridional de los Andes centrales en particular —y de los Andes
en general— en funcién de la triada mencionada (i.e. ayllu, parentesco y territorialidad) han
identificado cambios profundos en ella. Asi, por ejemplo, se ha subrayado que el proceso migratorio
relacionado con el abandono de las reducciones toledanas a fines del siglo XVI y durante el siglo
XVII involucrd un proceso de transicién de formas de organizacidn social basadas en el parentesco
y el ayllu a otras fundadas en la territorialidad y la adscripcién a categorias fiscales (Saignes y
Motlon 1996: 143-144). De igual modo, y en términos de una perspectiva mds contempordnea,
se ha observado también que la “nuclearizacién” progresiva de las familias como resultado de
presiones europeas y cristianas es un factor importante en la desestructuracion de la “economia
politica andina” (Mayer 1985: 66).
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dedicadas fundamentalmente a la actividad pastoril: Huaracone (en Sahuancay) e
Inca Cancha (en Collasuyu) (Yamamoto 1981: 94 y 130).}

EnMarcapatael calendario agricolaestd supeditadoal ritmo de una estacion delluvias
(octubre-marzo) y una estacion seca (abril-septiembre) que, a su vez, se subdividen
de acuerdo con las actividades agricolas realizadas. La variacién altitudinal delimita
cuatro zonas de cultivos dedicadas, respectivamente, a tubérculos (variedades de
papa), cereales (variedades de maiz y quinua), leguminosas (tarwi) y, en las partes
mds bajas cercanas a la ceja de selva, frutales (esta zona pertenece a Puica Baja). Los
territorios de mayor altitud estdn dedicados al pastoreo de llamas, alpacas y ovejas.
El centro poblado marcapatefio (/lacta) —a su vez capital del distrito donde se
concentran los organismos administrativos de gobierno— se encuentra ubicado a
los 3.100 metros sobre el nivel del mar y coincide con el punto de confluencia de
los territorios de menor nivel altitudinal de las cuatro comunidades.” Desde esta
perspectiva, el centro poblado y sus alrededores (i.e. entre los 2.600 y los 3.400
metros sobre el nivel del mar) se presenta no sélo como el limite que divide los
territorios de pastoreo y cultivos de altura (puna y zona de pdramo) y los de tierras
bajas (yunca o zona de bosques pluviales), sino también como el limite entre los
territorios consagrados a los cultivos de los principales tubérculos y cereales de la
region: la papa y el maiz, cada uno de ellos también escalonados altitudinalmente
y sometidos a ciclos anuales de produccién. En efecto, existen cuatro zonas de
cultivo de papa y tres de maiz: papa mischa (en las inmediaciones del pueblo),
papa maway (entre los 3.200-3.600 metros sobre el nivel del mar), papa puna
(entre los 3.600-4.100 metros sobre el nivel del mar), papa /uki (alrededor de los
4.200 metros sobre el nivel del mar) y lacta sara, wari sara y yunca sara (entre los
3.000-1.000 metros sobre el nivel del mar). La cosecha de la papa y del maiz se
realiza entre tres y cuatro veces al ano (Yamamoto 1981: 99-104). Para los fines
propuestos en esta seccién la casuistica relevada por Yamamoto acerca de estos dos
tltimos tipos de cultivos resulta de especial interés.

Existen dos tipos de terrenos de cultivos, la kita o mishca chacra y la banda chacra.
En el primer caso se trata de terrenos de extensiéon reducida localizados en las

8 En este apartado, y en el siguiente, seguiremos de cerca los resultados alcanzados por Norio
Yamamoto (1981) en sus investigaciones sobre las actividades agropastoriles en Marcapata,
realizadas a fines de la década de 1970, por tratarse de uno de los contados andlisis —si no el
tnico— sobre la materia que, ademds de su calidad excepcional, tiene una incidencia directa en los
resultados de nuestras investigaciones en la region.

9 En efecto, los territorios ocupados mayoritariamente por las cuatro comunidades corresponden
a la porcién meridional del distrito, aquella que, desde el centro poblado y en direccién al
Ausangate, se eleva desde los 3.100 hasta por encima de los 5.000 metros sobre el nivel del mar.
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cercanfas del centro poblado o de los caserios en los que se agrupan las familias
de las diferentes aldeas y que tienden a ser explotados por cada familia (nuclear)
individual'’; en el segundo se trata de terrenos de mayor escala explotados de manera
colectiva de acuerdo con las exigencias y necesidades determinadas por cada una
de las comunidades. Este tltimo tipo de terreno sobrepasa significativamente en
extensién al primero, y las porciones mds altas dedicadas al cultivo de papa estdn
sometidas a barbecho sectorial. Asi, por ejemplo, la banda chacra destinada por la
comunidad de Sahuancay al cultivo de papa maway se encuentra dividida en cinco
sectores sometidos a un proceso de rotacién (y descanso) cada uno de los cuales
recibe el nombre de muyu. Lo propio ocurre en la comunidad Marcapata Collana,
donde el ciclo de barbecho se extiende a lo largo de cuatro afios, siendo cada muyu
cultivado con oca u olluco el ano siguiente al que se cultivé con papa. En este tltimo
caso el sistema es ligeramente mds complejo ya que, de acuerdo con la localizacién
altitudinal de los terrenos de cultivo, se aprecia en esta comunidad no uno sino al
menos dos sistemas de barbecho sectorial operando al mismo tiempo. En efecto, a
lo largo de la quebrada del rio Chumpi, que desde los glaciares desciende sobre un
eje sur-norte de aproximadamente unos veinte kilémetros de largo hasta el centro
poblado y cruza parte del territorio de Marcapata Collana, se han identificado dos
bandas chacras dedicadas al cultivo de papa puna y papa maway (correspondientes,
respectivamente, a los territorios de las aldeas de Chumpi y Thunkus de esta
comunidad), cada una de ellas divididas en cinco muyu. Los muyu de cada una
de estas bandas, en lugar de presentarse de manera longitudinal y continua sobre
los respectivos territorios, estdn dispuestos de manera circular sobre una y otra de
las mérgenes del rio. Existe ademds una tercera banda dedicada al cultivo de papa
luki. Localizada en la cercania de los glaciares por sobre los 4.100 metros sobre
el nivel del mar, los terrenos dedicados a este tipo de papa estdn divididos en dos

muyu y, en rigor, aunque se dejan descansar, no se someten a una rotacién estricta

(Yamamoto 1981: 109 y 113-116)."

Entre los 3.100 y los 2.400 metros sobre el nivel del mar se encuentran las bandas
chacras dedicadas al cultivo de maiz. Debido a que la mayor parte de la poblacién
campesina reside en los territorios que estdn ubicados por encima del piso del
wari sara, ella se ve compelida a descender, literalmente, 1.000 y en algunos casos

10 Seglin nuestras encuestas, a €stos terrenos también se los designa genéricamente como sapa
chakra.

"' En la comunidad Collasuyu cada banda chacra, cuyo niimero no ha sido especificado, estd
dividida en siete muyu, cada uno de los cuales estd sometido a un ciclo de descanso que se prolonga
a lo largo de seis afios (Yamamoto 1981: 115).
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mds metros de altura para realizar las labores requeridas. Cada familia dispone de
parcelas en las que edifican sus respectivas sara chuclla, chozas rudimentarias en las
que residen sus miembros (o parte de ellos) en los momentos del afio dedicados
al cultivo y la cosecha del grano. A diferencia de los casos de las bandas dedicadas
al cultivo de papa, en los que cada banda parece corresponder al territorio (o
porciones del territorio) de cada una de las comunidades, las bandas de maiz
abrevan en un territorio en cierto modo comun, aquel correspondiente al de las
porciones mds bajas de cada comunidad las cuales, de todos modos, permanecen
separadas por las respectivas quebradas de los rios que confluyen en las porciones
mds bajas del territorio distrital. Un ejemplo de colindancia de las bandas sarz lo
constituyen los terrenos de Marcapata Collana y Sahuancay: de las 25 sara chuclla
identificadas por Yamamoto, 13 pertenecian a familias de la primera comunidad y
las 12 restantes a familias de la segunda (Yamamoto 1981: 110-113).

El caso de Marcapata se adecua bastante bien a los ejemplos de barbecho sectorial
registrados en otras regiones de los Andes de Perd y Bolivia. Sin embargo, el
mismo pareciera estar “a medio camino” entre unos y otros en el sentido de que,
como en el resto del Pert, el sistema estd asociado al control comunal pero, al
igual que en algunas regiones del altiplano boliviano, en Marcapata se aprecia
la coexistencia de varios sistemas en el interior de una misma unidad social més
inclusiva —el distrito— e incluso en el interior de cada una de las comunidades.
El andlisis comparativo ha sugerido la posibilidad de que la coordinacién y el
manejo de varios sistemas de barbecho sectorial por una misma unidad social
en muchas regiones de Bolivia invitarfan a concebir continuidades con formas
més o menos pretéritas de organizacion social asociadas con el ay//u. Desde esta
tltima perspectiva Marcapata presenta similitudes significativas con lo que ocurre
en algunos territorios del Collasuyu. ;Es posible determinar, entonces, alguna
caracteristica en la organizacién social de las poblaciones del distrito de Marcapata
que termine por relacionarlas con sus pares de Bolivia? En definitiva, jexiste en
Marcapata algo parecido a una organizacién en ayllu? Y si ello fuera asi, jexiste
alguna relacién entre dicha forma de organizacién y los sistemas de barbecho
sectorial tal y como han sido expuestos y analizados?

Muyu en el sector Lacco del ayllu Collana (Marcapata)

Muyu (o “suerte” en espafiol) es el término quechua que emplean los campesinos
marcapatefios para referirse a las porciones de terrenos sometidos a barbecho
sectorial y que coinciden, en términos altitudinales, con los terrenos dedicados al
cultivo de papa puna en la aldea de Ch'umpi identificados por Yamamoto. Aqui
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conviene hacer dos precisiones. En primer lugar, el término muyu en quechua estd
no s6lo asociado a los terrenos que componen los sistemas de barbecho sectorial,
a los sectores y al sistema en si, sino también, y desde temprano, a las nociones
de circulo o redondez y a la accién de circular, circundar e incluso delimitar el
territorio. Asi, por ejemplo, en Diego Gonzélez Holguin se lee lo siguiente:

Muyu. Circulo o redondez. Muyu. Cosa redonda, circular. Muyun muyunpi.
Ala redonda en el contorno. Muyuquitimpi. En toda la redonda. Muyuricuni
muyurini. Andar a la redonda, o dar buelta en redondo. Muyurini muyuycuni
llactacta. Rodear y dar bueltas a pueblo, o casa, o placa &c. Muyuri huanmi
huaci. Andarseme la casa, o la caueca desuanecerse. Muyupayani. Andar
frequentemente, o con excesso en redondo de alguna persona, o cosa, o poner
cerco, o rodearla. Muyuchini muyurichini. Hazer andar a la redonda, rodear, o
dar bueltas a la redonda della. Calle callecta muyuchini, o plagacta. Rodear, o
sacar alguno por las calles, o placa acotando. Muyuqquen. El circuyto, o box de
algo. Cay ciudadpa muyuquitimpicak llactacuna. Los pueblos circunvezinos desta
Ciudad. Muyuchacuni. Rodear del todo, o bojar cosa grande, andarla toda a la
redonda. Muyurcuni. Acabar de rodear o darle buelta. Muyupayaquen. El que
anda rodeando a alguno con demasia. (Gonzdlez Holguin 1989 [1608]: 254)

Fray Domingo de Santo Thomas, por su parte, consigné los siguientes usos:

Andar en rededor moyoni.gui, o moyorini.gui. Boluer en rededor moyorini.gui, o
moyoni.gui. Circulo, linea redonda moyo. Derredor, preposicion moyo. Redondo
moyo. Sitio, por cerco de lugar llacta moyo. Cercar de muro quinchani.gui, o
moyocta pircani.gui. Estar en rededor moyocta, sayani.gui. Acatar por diversas
partes moyolla ricuni.gui o cauacachani.gui. Moyollaricuni.gui, o cauacachani.
gui mirar al derredor. Circulo de gente moyontin. En rededor moyontin.
Redondez moyontin. Remanso de rio moyoquinc. Cerco yédtoy, o moyésca. Pella,
cosa redonda moyosca. Moyosca sayani.gui estar en pie, cercado. Redondear
moyochini.gui. Buelta dar en rededor moyorini.gui. Rodar, traer en rededor
moyorini.gui. (Santo Thomas 2006 [1560]: 342)

Entre los usos contempordneos, Antonio Cusihuamdn ha registrado los siguientes:

MUYUY. s. Turno. Nan muyuniykiqa pasarunfa. Ya pasé su turno. Sector
de las tierras de labranza en una comunidad campesina; zonificacién del ayllu:
Hayk’a muyupi t'aqasqataq Yanakuna aylluri? ;En cudntos sectores estd dividido
Yanacocha? (Cusihuamdn 2001 [1976]: 70)

En el término muyu se conjugan y se concentran un nimero de nociones, conceptos
e ideas que, en su conjunto, permiten ahondar atin mds en las practicas asociadas
al acceso y el usufructo de los territorios de cultivo. La nocién de redondez no
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alude exclusivamente a una figura cerrada en si misma sino, mds bien, a la idea de
una temporalidad ciclica a la que estdn sometidos, para el caso que nos ocupa, los
terrenos de cultivo. Este tiempo ciclico no s6lo pauta las actividades humanas sino
que, también, son ellas mismas las que lo cargan de significacion. Asi, la nocién de
redondez involucra también la accién de circular, pero circular con una intencién:
el ejercicio constante, y también ciclico, de delimitar los territorios controlados
por el grupo. Y no se trata de cualquier grupo, sino de un grupo organizado —de
acuerdo con los casos discutidos— en comunidad o en ay//u.'?

Una segunda precisién con respecto al caso marcapatefio estd directamente
relacionada, justamente, con las formas de organizacién social de su poblacién. A
diferencia de lo que sucedia a fines de la década de 1970, el distrito de Marcapata
estd compuesto actualmente por ocho comunidades campesinas, cuatro de las
cuales corresponden a las identificadas por Yamamoto (y también por Sato 1981)
en su estudio de caso, y cuatro de reconocimiento reciente. Si bien las cuatro
comunidades “jévenes” han sido reconocidas como tales (i.e. como comunidades
campesinas) por el Estado peruano a lo largo de la década de 1980, y disfrutan
cada una de ellas de la independencia en el uso y usufructo de sus respectivos
territorios conforme a las pautas establecidas en la legislacién nacional, desde la
perspectiva de las comunidades antiguas ellas son percibidas, literalmente, como
sus “hijas”. Los respectivos lazos de filiacién entre las ocho comunidades son:

Yanacocha-Inca Cancha

- Marcapata Collana
Socapata - Sahuancay
Unién Arasa (ex Puiqa Baja) - Puiqa
Huaracone - Collasuyu

Los territorios de las cuatro comunidades “hijas” ocupan una posicién
relativamente marginal en el conjunto del territorio distrital, y el proceso de
sus respectivas constituciones y ulteriores adscripciones territoriales excede los
propésitos del presente capitulo (Sendén 2009). Los territorios de las cuatro
comunidades “madres” ocupan las porciones centrales, y de mayor extensién y
nivel altitudinal, del territorio del distrito y sus respectivos nombres no sélo son
los mismos que el de las cuatro comunidades estudiadas por Yamamoto a fines de

2 En Orlove, Godoy y Morlon (1996: 99) se consigna la siguiente definicién: “El linderaje o
«mojén muyuy» consiste en hacer un recorrido por todo el limite de la comunidad [...] Para el
linderaje se organizan grupos encabezados por representantes comunales y conocedores de las
propiedades, quienes recorren la comunidad por sectores, debiendo reunirse a determinada hora
en un punto fijado, donde cada grupo informa detalladamente la inspeccidn realizada”.
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la década de 1970, sino también de los cuatro ayllus en los que, de acuerdo con las
fuentes administrativas disponibles, estaba dividido el repartimiento de Marcapata
desde al menos fines del siglo XVIIL." Esta continuidad no se reduce a una mera
concordancia entre las nomenclaturas, ya que desde la perspectiva que ofrecen las
dimensiones parental, ritual y cosmoldgica de sus pricticas sociales, la poblacién
marcapatefia también estd organizada en cuatro ayllus que llevan los nombres,
precisamente, de las cuatro comunidades mds antiguas del distrito. El momento
en el que estos ayllus adquieren mayor protagonismo en la vida social distrital es
durante la celebracion, cada cuatro afios, del wasichakuy (“hacerse de casa”). En
este ritual, que consiste bdsicamente en el cambio del techo de paja (ichhu) de la
iglesia local —localizada en el centro poblado— a lo largo de toda una semana
de actividades encabezadas —todas ellas— por el ay/lu Collana (“el primero en
todo”), quedan desplegados un sinntimero de elementos materiales y simbdlicos
que evocan de manera elocuente, aunque no por ello menos sutil, el origen mitico
de estos ayllus, sus respectivas territorialidades y las pricticas agricolas a ellas
asociadas.'*

'3 Las fuentes tributarias conservadas en el Archivo Regional del Cuzco (en particular el fondo
“Intendencia-Real Hacienda”), junto con el Inventario de los libros de la Tesoreria Fiscal de la
provincia de Quispicanchis, permiten confirmar que, desde 1778 hasta 1845, el repartimiento
de Marcapata constaba de los cuatro ayllus de Marcapata, Sahuancay, Puyca y Collasuyu, los
cuales, luego de la creacion del distrito en 1869, pasaron a denominarse “parcialidades”, tal y como
consta en el libro de 1889. El reconocimiento de estos ayllus-parcialidades como “comunidades”
se produce desde 1920, década a partir de la cual el Estado peruano comienza un trabajo de
legislacion sobre las comunidades —primero “indigenas”, luego “campesinas”™— que continta
hasta hoy. Collasuyu y Sahuancay fueron reconocidas como comunidades indigenas en 1927,
Marcapata Collana en 1955 y Puyca en 1966. Los restantes cuatro grupos adquirieron el estatus
de comunidades campesinas casi dos décadas después de la Reforma Agraria (1969): Huaracone
en 1984, Yanacocha-Inca Cancha y Unidén Araza en 1988 y Socapata en 1989 (Bernex y Equipo
CCAIJO 1997: 195).

¥ Durante el wasichakuy se presencia un verdadero repliegue de las comunidades en los ay/fus,
ya que el techo de la iglesia, el espacio que lo circunda y todo el resto del centro poblado se ve
sometido a una légica en virtud de la cual cada una de las esferas mencionadas es dividida en cuatro
porciones conceptualmente iguales sometidas a las directrices de cada uno de los ay/lus (siempre
bajo la égida de Collana). Es en este preciso contexto en el que las comunidades de reconocimiento
reciente son referidas como “hijas” de las cuatro mds antiguas, ya que cada una de las primeras se
pliega a cada una de las segundas, en el orden arriba consignado, durante la semana del ritual. Las
cuatro porciones en que se divide el techo del templo son concebidas como los territorios de cada
uno de los cuatro ayllus, y cada una de ellas estd a su vez dividida en un nimero de surcos (wachu)
sobre los que se disponen cada una de las porciones de ichhu que las conforman. En este sentido,
el techo del templo se convierte literalmente en un campo de cultivo y cada uno de los terrenos de
los cuatro ayllus cuenta a su vez con un surco principal, denominado collana, objeto de cuidado de
tres oficiales a su vez denominados collana, chawpi yaba y kaywa (Sendén 2004, 2009). El término
con el que los marcapatenos se refieren a los cuatro ayllus es el de tawantinayllu.
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La comunidad Marcapata Collana propiamente dicha cuenta con un ndmero
aproximado de 250 comuneros empadronados (es decir, jefes varones de
aproximadamente 250 familias nucleares) que habitan los tres sectores en que
estd dividida: Lacco, Ch'umpi y Aqosiri.”” En el sector Lacco reside un ndmero
aproximado de 120 familias nucleares cuyas viviendas principales estdn ubicadas
en uno u otro de los cuatro subsectores (o caserios) en los que a su vez estd dividido:
Lacco, K'achi K’achi, Puca Puca y K’achi, ubicados respectivamente sobre un eje
alticudinal que asciende desde los 3.100 hasta casi los 5.500 metros sobre el nivel
del mar. Una amplia porcién del territorio del sector (cercano al caserio de Lacco),
ubicado entre los 3.600 y los 4.000 metros sobre el nivel del mar, estd dedicado al
cultivo de variedades de papa de altura bajo la modalidad del sistema de barbecho
sectorial. En este sentido, en el nivel de la comunidad Marcapata Collana no sélo
existen dos sistemas de barbecho sectorial (asociados a las bandas chacras del sector
Ch'umpi) sino, al menos, tres —si se descuenta la banda dedicada al cultivo de la
papa luki en las alturas de Chlumpi (ver infra). El cultivo de la papa de altura es
una mds entre las actividades del calendario agricola que ocupa a las familias de
Lacco, al igual que a las del resto de las comunidades.

Mama poqoy es la expresion con que las familias de Lacco se refieren a la época de
lluvias que se extiende entre enero y marzo. Durante ese periodo las actividades
agricolas se reducen significativamente debido a las fuertes lluvias que azotan a
la regién, y los productos se dejan crecer y madurar (pogoy, ademds de “época de
lluvias”, significa a su vez “madurar” o “fermentar”). El mes de julio coincide con
el periodo denominado loge hatun mawaypagq (“romper o torcer la tierra para
sembrar papa”) en el que se siembra anticipadamente la papa para cosecharla en
enero o febrero (hatun maway). Mikhuy hogariy tiempu (“tiempo de levantar o alzar
los alimentos o productos”) es la época de cosecha de papa, i/laku (junio y julio),
oca (fines de abril y principios de mayo) y maiz (junio). El chakichikuy tiempu o
mikhuy chakichikuy tiempu (“tiempo de hacer secar los alimentos o productos”)
es la época en que se hacen secar los productos con el fin de conservarlos en zage
(pequenos graneros o depdsitos). Precisamente, julio y agosto son los meses de
la preparacién del chunu, la moraya y la ghaya (dos tipos de papa disecada, y
oca disecada bajo el mismo procedimiento con el que se prepara la moraya).

15 Segun cifras oficiales, el territorio total de la comunidad asciende a 22.800 hectdreas —de las
cuales 1.600 consisten en terrenos cultivables, 16.100 en pastos naturales y 5.000 en terrenos
desnudos— con un perimetro de casi 91 kilémetros. Ademds, la comunidad cuenta con tres
anexos en las porciones més bajas del territorio distrital (Chile Chile, Racchi Pata y Phatan) que,
en su conjunto, suman un total de 550 hectdreas.
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Agosto es denominado chawpi maway, y esta dedicado a la siembra de la papa (en
g ), Y

los territorios bajos) que se cosechard en abril o mayo. El tarpuy tiempu (“tempo de
sembrar”) estd consagrado a la siembra de papa, oca, illaku (septiembre y octubre)
y maiz (octubre y comienzos de noviembre). Octubre y diciembre estdn dedicados,
literalmente, a “hacer la chacra” (chakra ruway tiempu) o al reacondicionamiento

y
de los terrenos de cultivo.'®

Para los fines de esta seccién la papa y el maiz son los dos productos que acaparan
nuestraatencién. La papa se siembra tres veces al ano: dos veces bajo las modalidades
hatun maway'y chawpi maway (respectivamente en julio y agosto para cosechar en
enero-febrero y abril-mayo) en los terrenos de menor nivel altitudinal y una sola
vez bajo la modalidad harun tarpuy (“gran siembra”) en los territorios de mayor
altura (septiembre-octubre para cosechar en junio-julio)."” El maiz, por su parte,
se siembra (sara tarpuy) y cosecha una sola vez al ano (octubre-noviembre y junio,
respectivamente). Ahora bien, mientras que el cultivo de papa en los territorios
de menor nivel de altitud es considerado relativamente poco importante, a los
terrenos explotados bajo la modalidad de hatun rarpuy se les reconoce un valor
extraordinario, ya que ellos proporcionan el mayor volumen de papas que se
utiliza no sélo para el consumo sino también para la venta, la conservacién y el
“semillado” (i.e. la seleccién de papas pequefias que sirven de semillas para las
futuras cosechas). Son estos terrenos dedicados al cultivo de papa de altura (o papa
puna) los que se someten a descanso, de modo que, en Lacco, hatun tarpuy es
sinénimo de “barbecho sectorial”.

La porcién del territorio de Lacco dedicada al cultivo de papa punabajo lamodalidad
de hatun tarpuy consiste en un gran rectdngulo dividido en cinco porciones
(pisga muyu o “cinco suertes”) consecutivas cada una de las cuales se extiende, de
manera transversal a la disposicién del sector (y de la comunidad en su conjunto),
en el territorio distrital de este a oeste o, lo que es lo mismo, entre el rio Lacco
—que divide Marcapata Collana de la comunidad de Sahuancay— y una cadena
montafiosa, que hace de limite entre Lacco y el segundo de los sectores de Collana,

16 Desde una perspectiva espacial, los terrenos de cultivo del sector Lacco estdn divididos en una

parte alta y una parte baja. En la primera se siembra papa, illaku, afiu, oca, tarwi'y algo de habas.
En la segunda se encuentra fundamentalmente maiz, habas y zarwi. En las porciones de terreno de
menor nivel altitudinal, aquellas pertenecientes a los anexos en la ceja de selva, se cultivan diversos
frutos entre los que destaca una variedad de aji (rocot0) de amplio consumo en los Andes. En los
teritorios de mayor altitud se practica el pastoreo de alpacas, llamas y ovejas.

7 Los terrenos de cultivo de papa de menor altitud deben ser preparados antes de la siembra
debido a la presencia de grama que impide el crecimiento de los tubérculos y por ese motivo debe
ser quitada del suelo y luego quemada. No existe grama en los terrenos de mayor altura.
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Ch'umpi. Cada uno de los muyu se presenta, de este modo, como un delgado
rectdngulo de varios cientos de metros de longitud y unas decenas de metros de
ancho que se extiende, de este a oeste, desde un nivel mds bajo correspondiente a
la cercania del rio Lacco hasta las porciones de mayor nivel altitudinal coincidente
con el cordén montanoso (figura 4.1)." Cada uno de los muyu, a su vez, se divide
en cientos de parcelas (denominadas hallpay o hallpachaykuy cuando son mis
pequenas) a las que tienen acceso, idealmente, todas las familias del sector. Los
muyu son trabajados por turnos (siembra en septiembre-octubre y cosecha en
junio-julio), uno por vez de manera consecutiva y ciclica, lo que implica que cada
uno descansa durante cuatro afios (como terreno de pastoreo) antes de volver a ser
utilizado.

Cada uno de los muyu tiene un nombre que lo identifica, asi como también todas
las parcelas que los componen. Los nombres de los muyu de Lacco son, de sur a
norte, Lacco, Totorani, Kallpapata, Choqandera y Lacaypata. A manera de ejemplo
(cuadro 4.1), el nombre de las parcelas que posee el Ego representado en la figura
4.1 son, respectivamente, Phuchuniqata y Hoqurayoq (Lacco), Totoranipampa y
Sahuancaypampa (Totorani), Lacoasi (Kallpapata), Patachoqandera (Choqandera)
y Huarachaghepa (Lacaypata), lo que demuestra que un individuo (jefe de familia)
puede disponer de dos o mds parcelas en una misma suerte. Se considera que
cada una de las familias conoce sus parcelas —y las de las demds familias—
desde “tiempos ancestrales” y que ellas son transmitidas, de generacién en
generacion, siguiendo una tendencia (estadisticamente verificable) agnaticia que
se ve confirmada, en principio, por la idea de que los primogénitos varones son
quienes heredan las parcelas tras unirse en matrimonio, asi como también por
el correspondiente patrén virilocal de residencia posmatrimonial (ver infra). En
términos ideales la mujer no hereda y, cuando lo hace, se presume que se trata de
casos excepcionales ya que, por regla general, “la mujer es para llevar... aunque sea
desde doce apachetas”.

18 Aunque carecemos de las medidas exactas de la extension territorial de cada uno de los muyu,
y por lo tanto de la extensién del territorio sometido a barbecho, es interesante observar que la
disposicién de los mismos en Lacco es similar a lo observado por Mishkin (1946) en la vecina
comunidad de Kauri, en la que también el cultivo de papa de altura, que comienza con la siembra
tardia en octubre, recibe el nombre de jatun tarpuy (ver supra).
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Figura 4.1
Croquis de la distribucién (parcial) de las parcelas de cultivo en los cinco muyu del
subsector Lacco y vinculos genealdgicos (parciales) entre sus poseedores
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Estas generalizaciones se condicen con lo que ocurre en los cinco muyu sometidos
a barbecho, pues existen otros, denominados yapaga muyu o “suerte” yapaga que,
como su nombre lo indica,"” son cedidos por la comunidad (a través de su 6rgano
de gobierno, la “asamblea”) a aquellos individuos que por algin motivo carecen de
parcelas de cultivo. Es decir, si bien en Collana Marcapata no hay territorios con
titulos ya que todos ellos pertenecen a la comunidad, existe una diferenciacién entre
los terrenos sometidos a barbecho sectorial, considerados patrimonio “ancestral”
de las familias que los explotan y sobre los que la comunidad no tiene poder de
decisién —mds alld del poder de ratificacién de los derechos familiares existentes—,
y aquellos otros sobre los que la misma comunidad tiene la facultad de decisién para
otorgdrselos a quienes no disponen de tierras para su manutencién. Incluso mads,
un informante caracterizé al primer tipo de tierras como “propiedad privada que
corresponde a cada familia”.** Aunque idealmente el acceso a las parcelas en cada
muyu es prerrogativa de hombres y mujeres unidos en matrimonio, un joven que
hubiera cumplido los 18 anos y no estuviera casado hasta ese entonces tiene derecho
al usufructo de las parcelas cedidas por sus familiares. Esta situacion es excepcional.
De cualquier forma, lo cierto es que cada una de las suertes es trabajada bajo las
modalidades ayni-minka. En el primer caso (ayni) se trata de la participacién en
las labores requeridas en virtud de un lazo reciproco; en el segundo (minka), la
participacién se realiza en nombre de un tercero, con quien el participante estd en
deuda o aquien el primero simplemente le brinda algtin tipo de pago para quelo supla
en las labores en las que él mismo deberia participar. El andlisis genealégico permite
identificar con mayor precisién las caracteristicas definitorias del funcionamiento
del sistema de barbecho sectorial tal y como se presenta en Lacco.

El caso del Ego identificado en la figura 4.1, junto con su parentela consanguinea
inmediata por el lado materno en una generacién ascendente, resulta un
interesante punto de partida para realizar una lectura geneal6gica de los muyu de
Lacco por presentar una serie de “desviaciones” a lo que en principio pareceria
ser el funcionamiento “normal” del sistema: la herencia intergeneracional
de las parcelas que privilegia la linea paterna y la consecuente prictica de la

19 Yapa significa “aumento” o “porcién extra que se da” (Cusihuamdn 2001 [1976]: 123).

2 Esta misma caracterizacién ha sido observada en la casuistica procedente de Bolivia relativa al
sistema de aynuga: “Esta propiedad colectiva [la comunal] no impide la formacién de unidades
productivas claramente familiares. Mds bien, ésta es la norma. Cada unidad productiva familiar
tiene posesion y uso consuetudinario de determinados terrenos desde tiempo inmemorial, asi
como el derecho de decidir las formas de herencia y transferencia de los mismos, de acuerdo con
las normas comunalmente aceptadas” (Carter y Albé 1988: 465).
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virilocalidad en la residencia postmatrimonial.*’ El Ego en cuestién se trata de
un individuo de 38 anos nacido en Lacco. Mientras que su madre, sus tios y sus
abuelos maternos también nacieron y residen (o residieron) en el mismo sector,
su padre fue fordneo y por lo tanto no tuvo acceso a las parcelas de los muyu
mediante sucesién sino que las adquirid, junto con la madre de Ego, mediante
la compra a vecinos (mistis) de Marcapata, lo que tuvo sus consecuencias en las
maneras en que el propio Ego accedié a sus propias parcelas. Pero veamos mds
detenidamente este caso (cuadro 4.1).

Cuadro 4.1
Nombres de las parcelas de cultivo de una familia extensa (por via matrilateral) del sector
Lacco en cada uno de sus respectivos muyu y modo de acceso a ellas por parte de sus
poseedores (Ego en figura 4.1)

Phuchuniqata Totoranipampa Patachogandera Huarachaghepa
Ego Heredade Fy M quienes, Sahuancaypampa Herda de F y M Compra con W a la Hereda de FM
a su vez, compraron aun  Hereda de FM quienes, a su vez, madrina de corte de
ymisti marcapatefio compraron aun misti pelo (chukcha rutug
Hokunayoq marcapatefio madrinan)
Hereda de FM
Turnupushikana Unuwayq'o Lacoasi Patachogandera Qayanakancha
M (1) Compra con H a un Compracon Haun Compra con Haun Compra con Haun Compra con H a
misti marcapatefio misti marcapatefio misti marcapatefio y st marcapatefio un isti marcapa-
Canchiskancha a dos comuneros tefio
Hereda de Fy M
Teqteqmoqo Moqosiki HaKagllopufiuna Q’esarayoqcuchu Paqchayoqpirka
MZ(2) Compracon H De parte de H Saltapatapampa De parte de H 6]
Wiskachanisenqa Compra con H
Hereda de Fy M
Pukahallpayoq Pakupampa Kakapufiuna Toqancha* Llant’ane
MB (3) Heredade FyM Hereda de Fy M Heredade Fy M Hereda de Fy M ‘Waracha
Magqasaya
Heredade Fy M
Pukahallpayoq Pukapampa Kakapufiuna Togancha Llant'ane
MB (4)  Kunkakunka Heredade Fy M Heredade Fy M Heredade Fy M Magqasaya
Heredade Fy M Heredade Fy M
Kunkakunkapata Canchiskancha Kakapufiuna Toganchapunku Llant’ane
MZ (5) HeredadeFyM Heredade Fy M Heredade Fy M Heredade Fy M Magqasaya
Heredade Fy M
Kunkakunkapata Canchiskancha Kakapufiuna Togancha Llant’ane
MB (6) Heredade Fy M Heredade Fy M Heredade Fy M Heredade Fy M Challamachay
Heredade Fy M

2! La informacién que se presenta a continuacion, y en el apartado subsiguiente, es el resultado,
todavia parcial, de la encuesta genealdgica que hemos realizado a 46 familias nucleares del ay/lu

Collana.
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Ego M (M 1) se uni6 en segundas nupcias con un hombre (Ego F) que fue
adoptado en su nifiez por una familia de Collana. Ego FM era de Sahuancay,
mientras que el origen de Ego FF es desconocido. De las seis parcelas que posee
Ego M en los muyu de Lacco, cinco de ellas las adquirié con su esposo mediante
compraventa a cinco vecinos de Marcapata y a dos comuneros de Lacco, mientras
que la sexta la heredé de sus padres (ambos originarios de Lacco), tratdndose
en este tltimo caso de una parcela pequena (hallpachaykuy), “como para mujer
nomds”. Las dos hermanas de la madre de Ego también se unieron con hombres
fordneos (en ambos casos sus lugares de procedencia nos son desconocidos) que
pasaron a residir uxorilocalmente con ellas. Mientras que una de estas mujeres
(Ego MZ 5) hereda todas sus parcelas (seis en total, y pequenas en comparacién
con las que heredan sus hermanos varones) por “compasién” de sus padres tras un
matrimonio frustrado, la otra (Ego MZ 2) hereda apenas una de las siete parcelas
que tiene en suerte, mientras que las otras fueron compradas con su esposo o
provienen de este ltimo. Los tres tios de Ego (MB 3, MB4 y MB6) se desposaron
con mujeres nacidas en el mismo ay//u Collana (MB3W: Lacco, MB4W: Lacco y
Lacco, MB6W: Ch'umpi) y en un caso la segunda esposa de Ego MB4 nacié en
Sahuancay, cumpliéndose en todas estas uniones la regla de virilocalidad. Todos los
tios maternos de Ego heredaron sus respectivas parcelas por parte de sus padres.
Finalmente, de las siete parcelas que posee Ego (quien se unié virilocalmente
con una mujer fordnea) en el conjunto de los muyu, dos de ellas las heredé de
sus respectivos padres (las cuales fueron compradas por estos tltimos a vecinos
marcapatefios), una la compré (junto con su esposa) a su madrina de corte de pelo
(chukcha rutuq madrinan), quien no tuvo hijos, y las cuatro restantes las hered6 de
su abuela paterna (Ego FM), originaria de Sahuancay pero que posefa parcelas en
los muyu de Lacco.”

De estas primeras observaciones es posible extraer las siguientes caracteristicas del
funcionamiento del sistema de barbecho en Lacco. En primer lugar, los casos de
herencia de las parcelas resultan numéricamente mds significativos que otros tipos

22 Al menos una de estas parcelas (Hokunayoq) era usufructuada por la abuela paterna de Ego
“desde siempre”, ya que se trata de un sitio eriazo que fue tomado, trabajado y mejorado por ella
y por lo tanto es considerado como suyo. La expresién que empled el informante para referirse
a esta prictica fue purunta atikuran (de atiy, “poder, tener habilidad para”, y purun, “prado,
baldio, terreno sin cultivo o que descansa temporalmente” ue podria traducirse como “tener
q P y que p
la capacidad para hacerse de terreno baldio” o “tuvo la habilidad para hacerse de terreno baldio”.
p p p
Entre los campesinos del sector Ch’umpi (ver infra) hemos registrado las expresiones purunta
P P g P
hapikunki (“se apoderé de terreno purun” wrun hallpata ruwaran (“hace o trabaja la tierra
p y J

purun”) para referirse a la misma préctica de adquisicién de terrenos de cultivo que, siempre y en
todos los casos, debe recibir el consentimiento de la comunidad.
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de adquisicién de los terrenos de cultivo. En segundo lugar, los casos de hermanos
varones nacidos en el mismo paraje en el que nacieron sus respectivos padres y
que heredan las parcelas de cultivo alli ubicadas también son numéricamente
mds significativos que los casos de herencia por parte de sus hermanas, quienes,
en caso de heredar, aparentemente sélo acceden a parcelas mds reducidas.” En
tercer lugar, si bien el nimero de uniones celebradas entre hombres y mujeres
nacidos en el mismo sector y ay/lu no resulta, en el ejemplo consignado en la
figura 4.1, significativo en relacién con las otras alternativas (i.e. hombres fordneos
unidos uxorilocalmente con mujeres de Lacco), ello se debe, en parte, al cardcter
excepcional de este segmento genealdgico. En efecto, la genealogia representada
en la figura 4.1 no es sino un fragmento, pequeno de por si, de una extensa red de
parentesco que se extiende sobre la totalidad del territorio marcapatefio.

En la figura 4.2 se representa una parte de la red de parentesco en la que estin
insertos los hombres y las mujeres del sector Lacco en virtud de los vinculos de
consanguinidad y alianza (matrimonial) existente entre ellos, asi como también
con los hombres y las mujeres nacidos en otros de los sectores de Collana, en
otras de las comunidades marcapatefas, e incluso también con personas fordneas
al territorio distrital. Esta genealogia, acerca de la que hay que insistir en su
cardcter parcial, fue elaborada a partir de las encuestas realizadas a tres de los egos
masculinos, jefes de familia nuclear (Ego 1, 2 y 3, el primero de los cuales es
también el Ego de la figura 4.1), de Lacco. Los hombres y mujeres consignados en
ella estdn distribuidos en cuatro generaciones separadas entre si por un lapso de
dos décadas (coincidente de manera aproximada con la edad en la que un hombre
tiene su primer hijo). Aquellos individuos ubicados en GO conforman el grupo
etario de entre 20 y 40 anos, de modo que en G+1 y G+2 es posible apreciar los
lazos de alianza y afinidad establecidos por los antepasados de estos individuos (i.e.

2 En la figura 4.1 se aprecia grificamente el tamafio ms reducido de las parcelas heredadas por
las hermanas de la madre de Ego. Es interesante observar que las parcelas que llevan el mismo
toponimo se localizan de manera adyacente, hecho que podria estar relacionado con el fenémeno
de la particién o fragmentacion de los terrenos de cultivo debido, justamente, a que una misma
porcién es heredada por varios hijos de una misma pareja. Ello ha sido observado, ciertamente,
para el sistema de @ynuqa en algunas regiones de Bolivia: “En realidad cada aynuga estd subdividida
en muchas parcelas que pueden ser increiblemente diminutas, cultivadas por familias individuales.
En la mayoria de los casos las tienen asignadas de generacién en generacion, sufriendo todas las
subdivisiones y peripecias del sistema de herencias e intercambios. En algunos casos ha habido
tantas subdivisiones que cada heredero apenas tiene derecho a un surco o medio surco” (Carter y

Albé 1988: 467).
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sus padres y abuelos) en seis y ocho décadas atris, es decir, hace aproximadamente
cien y ciento veinte afios.”* ;Qué ensefia la genealogfa en cuestion? (cuadro 4.2).

Cuadro 4.2
Distribucién de los matrimonios de la figura 4.2, por generacion, de acuerdo con el lugar
de nacimiento de sus respectivos cényuges y los patrones de residencia posmatrimonial

registrados
Generacmn
----
3 Q Lacco 2 (n) 13 (n) 15 (n) 2 (neo) 3 (n) 2 (neo) 47

4 (neo)
8 (v)

& Lacco @ Sahuancay 1 (v) 3 (v) 2 (v) 1 (neo) 2 (v) 9
1 (neo)
8 (v)

& Sahuancay @ Lacco 2w 1 (u) 1)1 (v 31 (w 2110 1) 13
4 (u)
9 (v)

& Lacco @ Collana 1)1 (w 7 () 1) 10
1 (w)
5(v)

& Collana @ Lacco 1 (u) 11 (u) 3 (v) 1) 7
2 (u)

& Lacco @ Marcapata 2(v) 2w 2

& Marcapata @ Lacco 1(v) B 1
7 (v)

& Lacco Q@ Fordnea 3(v) 1(v) 31w 8
1 (u)
2(v)

& Fordneo @ Lacco 1 (u) 2 ()3 (w 4 (u) 1 (neo) 1 (neo) 11
8 (u)

& @ Sahuancay 2 (n) 1 (n) 3@ 3

& Fordneo @ Sahuancay 1 (u) 1w 1
46 (n)
42 (v)

Total 7 29 41 35 17 (w) 112
6 (neo)
10)

(n = natolocalidad, v = virilocalidad, u = uxorilocalidad, neo = neolocalidad)

24 En la figura 4.2 sélo se han consignado los hombres y las mujeres unidos en matrimonio. Se han
omitido los individuos solteros por resultar, en el caso de hombres y mujeres adultos, numéricamente
excepcionales en la muestra considerada y, en el caso de los nifios, por no haber adquirido el estatus
de adulto con los consecuentes derechos al acceso y usufructo de los territorios de cultivo.
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Del total de las uniones matrimoniales registradas en la genealogia (figura 4.2),”
la mayoria consiste en aquellas en las que ambos cényuges nacieron en Lacco
(42% de los casos). Le sigue en importancia numérica, por un lado, el conjunto de
uniones en las que uno de los cdnyuges nacié en Lacco y el otro en la comunidad
de Sahuancay (20% de las uniones) y, por el otro, aquellas en las que uno de
los cényuges nacié en Lacco y el otro en alguno de los otros dos sectores que
conforman la comunidad de Collana (15%). Llama la atencién, asimismo, el
nimero de uniones en las que uno de los cédnyuges es fordneo al distrito (17%),
y en particular el caso de los hombres que, tras desposarse con mujeres locales,
pasan a residir en el territorio distrital uxorilocalmente.” En efecto, la prctica
de la uxorilocalidad, en virtud de la cual es el hombre quien pasa a residir a los
terrenos de una mujer (o a los de sus parientes consanguineos) tras haberse unido
con ella (15% de los matrimonios), resulta excepcional, en términos comparativos,
con los casos de virilocalidad, en los que la situacién es la inversa (38%) y de
natolocalidad, en los que ambos miembros de una pareja residen en los territorios
en los que nacieron (41%).” Incluso mds, los casos de natolocalidad pueden muy
bien interpretarse en términos de virilocalidad, ya que la gran mayoria de ellos
consisten en uniones en las que son justamente las mujeres quienes pasan a residir
en los parajes de sus respectivos esposos (o de sus consanguineos) localizados en el
mismo sector en el que nacieron.

Las caracteristicas sobresalientes que brinda la informacién genealégica acerca de
los vinculos de parentesco que unen a una parte de la poblacién del sector Lacco
son las siguientes. En primer lugar, alta tasa de endogamia en el nivel del sector,
primero, y en el de la comunidad, después —caracteristica compartida por la gran
mayoria de las poblaciones organizadas en ayllus en los Andes en general y en el
sur peruano en particular— con el consecuente predominio de la virilocalidad. En
segundo lugar, una significativa tasa de exogamia (inter-ay//us) en virtud de la cual
los hombres y las mujeres de Lacco se casan con mujeres y hombres de Sahuancay.

% Este ntimero (112) contempla seis casos en los que uno u otro de los cényuges de las parejas se
unieron en matrimonio en mds de una oportunidad: G+2: Ego 2 F, Ego 2 FMBD; G+1: Ego 1 M,

Ego 1 MB, Ego 1 MMBD; GO0: Ego 1 MBDH.

26 Bl resto de las situaciones consignadas en el cuadro 4.2 resultan decididamente excepcionales y

se explican por circunstancias puntuales (como el caso de la unién de un hombre fordneo y una
mujer de Sahuancay —Ego 1 F y FM—) relacionadas con las biografias de sus protagonistas y que
exceden los objetivos impuestos en estas pdginas.

% Los casos de neolocalidad registrados (apenas el 5% del total) consisten en aquellas parejas que,
por alguna razén, emigraron de Marcapata hacia otros sitios. El término “natolocalidad” hace
referencia, en este contexto, a las parejas cuyos conyuges nacieron en el mismo sector (Lacco) y ha
sido introducido con el propésito de contrastarlo con los casos de neolocalidad.
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Finalmente, la existencia de elementos fordneos en virtud de la presencia de hombres
que se trasladan a residir en los terrenos de sus mujeres (uxorilocalidad). Estas
caracteristicas generales no sélo estdn relacionadas con las actividades productivas
desarrolladas por las familias de Lacco, sino también con la ubicacién del mismo
sector en la ecologfa del territorio distrital sobre el cual, literalmente, dejan impreso

su sello.

En efecto, la endogamia en el nivel del sector y la consecuente tendencia a la
virilocalidad redunda en la conformacién, a lo largo del territorio, de familias
extensas con un fuerte sesgo agnaticio que repercute directamente en los patrones
de herencia, acceso y usufructo de los terrenos de cultivos. En este sentido, la
descendencia masculina de un hombre y una mujer nacidos en Lacco es la que
hereda las parcelas de cultivo en cada uno de los muyu sometidos a barbecho
sectorial tras contraer matrimonio con mujeres de su sector, de otro sector de
Collana, de otra comunidad o simplemente fordnea. Por su parte, la descendencia
femenina de esa misma pareja —por norma general— se trasladard a residir a los
territorios de sus respectivos maridos (probablemente hermanos, en un sentido real
y clasificatorio, de las mujeres con quienes se desposaron sus propios hermanos)
y trabajar las parcelas que a ellos mismos les tocaron en suerte en cada uno de los
muyu que heredaron de sus respectivos padres.

Por supuesto que existen alternativas a este esquema ideal, tal y como es el caso de
Ego 1 (figura 4.1). Sin embargo, desde la perspectiva que ofrece el modo en que
accedieron a sus respectivas parcelas en los terrenos de barbecho los hermanos de
su madre, los hermanos del padre y de la madre de su madre, asi como también la
descendencia (mayoritariamente masculina) de los unos y de los otros, lo cierto es
que el resultado se adecua bastante bien a la situacién en la que familias extensas
relacionadas entre si a través de lazos de consanguinidad (con un sesgo agnaticio)
y afinidad (a través de las generaciones) usufructdan y regulan la explotacién de
los terrenos de cultivos. Incluso mds, si en la figura 4.1 se incluyeran las parcelas
que usufructdan (y usufructuaron) los hombres y las mujeres representados en
la genealogfa (figura 4.2) —con sus respectivos nombres y localizacién—, ella
misma se presentarfa como una genealogia propiamente dicha. En otras palabras,
la lectura genealdgica que hemos realizado del territorio que en el sector Lacco estd
sometido a barbecho sectorial podria realizarse desde la perspectiva de las mismas
parcelas (e incluso surcos) que lo conforman, ya que todos ellas se encuentran, en
definitiva, emparentadas entre si.*®

28 El sesgo agnaticio identificado en el caso marcapatefio presenta caracteristicas similares a lo
estudiado en los casos de Phinaya y Sallani (ver capitulos 2 y 3). A ello habria que agregar dos cosas.
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Ahora bien, ;como se explica desde esta perspectiva la significativa presencia
de un elemento fordneo en la genealogfa a través de las uniones matrimoniales
correspondientes, asi como también la atin mds permanente tasa de exogamia que
vincula a las familias de Lacco con aquellas pertenecientes a Sahuancay? En el
primer caso, la mayoria de los hombres y las mujeres fordneos con quienes contraen
matrimonio los miembros de las familias de Lacco pertenecen a la comunidad de
pastores de Phinaya, la cual, por estar ubicada en el extremo nororiental de la
provincia de Canchis (distrito de Pitumarca), por sobre los 4.200 metros sobre
el nivel del mar y al pie del nevado del Ausangate, hace de limite meridional del
distrito de Marcapata alli donde se encuentran localizados los territorios de mayor
nivel altitudinal, en particular los caserios de K’achi y K’achi K’achi. Pues bien,
son mayoritariamente las familias de estos dos ultimos caserios en particular, y
las del sector Lacco en general, quienes establecen sdlidos vinculos de alianza
(matrimonial) con la poblacién phinayense con el fin de acceder a territorios de
pastoreo extensivo de mayor calidad que los existentes en el territorio distrital. No
menos importante es el hecho de que, a través del mismo mecanismo, la poblacién
phinayense también accede a terrenos de cultivo inexistentes en su propio territorio,
lo que permite explicar la presencia de hombres de Phinaya en los caserios de los
consanguineos de mujeres marcapateas y la consecuente tasa de uxorilocalidad.”

Es la misma ldgica la que informa sobre la frecuente tasa de uniones matrimoniales
celebradas entre familias de Lacco y sus pares de Sahuancay. En este caso ello
se relaciona con el acceso a los terrenos de maiz. En efecto, en estricto rigor los

En primer lugar, debido a la alta tasa de matrimonios entre algunos de los miembros de las familias
(agnaticias) extensas, los limites entre ellas (representados en la figura 4.2 por lineas de puntos)
parecen desdibujarse o al menos relativizarse, segtn la perspectiva que se adopte al interpretarla
(la de Ego, la de un antepasado o la de cualquier Alter). En efecto, entre Ego 1 y Ego 2 existen
—al menos— cuatro tipos de vinculos de afinidad ya que, desde la perspectiva del primero, el
segundo es su: a) MFZ(1)HZSS; b) MFZ(2)HBS; ¢) MFZD(3)HMZS, o d) MMBD(4)HMZS.
De igual modo, y desde la perspectiva de Ego 1, Ego 3 es su MMBSW(5)FBS. Es decir, més alld
de la consanguinidad sigue existiendo parentesco, aquel generado por la alianza. En este sentido,
el ayllu marcapatefio (y no la comunidad) consiste en un universo virtualmente constituido por
parientes consanguineos y afines (de diversos grados). En segundo lugar, y éste es un aspecto del
que se ha hecho caso omiso en este andlisis, la misma terminologfa de parentesco empleada por
las familias marcapatefias complementa y refuerza la presente descripcion (genealégica) siendo
también, consecuentemente, una parte constitutiva del ayllu (ver capitulos 1 y 5).

? Del total de las 19 uniones registradas en la genealogia entre individuos nacidos en Lacco e
individuos fordneos, en 12 casos estos tltimos nacieron en Phinaya. Recuérdese que los datos de
la encuesta genealdgica relevada entre la poblacién phinayense, que cubre un espectro temporal
similar al caso marcapatefio, demostré que del total de las 357 uniones matrimoniales registradas,
95 de ellas consisten en matrimonios en los que al menos uno de los partenaires es originario de
Marcapata (ver capitulo 2, cuadro 2.3).
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terrenos de maiz a los que tienen acceso las familias de Lacco no pertenecen a la
jurisdiccion de Collana Marcapata, sino que estdn ubicados en las partes bajas del
territorio perteneciente a la comunidad de Sahuancay, en particular las porciones
denominadas Parokachi y Cosqouno. El mecanismo mediante el cual las familias
de Lacco acceden a los maizales de Sahuancay es a través de la unién con sus
mujeres. Y es a través de este mismo mecanismo mediante el cual una parte de
las familias de Sahuancay acceden a los territorios que, particularmente en el
sector Lacco, estdn reservados para hatun tarpuy mediante el sistema de barbecho
sectorial. Ello también estd literalmente inscripto en el paisaje ya que las parcelas
cultivadas por las familias de Sahuancay en el 7uyu Totorani (identificadas con los
nombres de Canchapata, Qanqalaya y Kanimaco) estin agrupadas espacial —y
conceptualmente— bajo el topénimo Sahuancaypampa.®

Muyu en el sector Ch'umpi del ayllu Collana (Marcapata)

En el sector Ch'umpi hemos tenido la oportunidad de registrar la presencia de,
por lo menos, casi una treintena de muyu. Esto pareciera cuestionar, en principio,
los resultados alcanzados por Norio Yamamoto en su propia investigacion.
Precisamente, en las pdginas dedicadas al sistema de barbecho sectorial a lo largo de
la quebrada del rio Ch'umpi, Yamamoto identificé dos bandas chacras dedicadas al
cultivo de papa maway y papa puna y una tercera dedicada al cultivo de papa /uki,
las dos primeras organizadas en cinco muyu cada una y la tercera en dos. Desde

3 La observacién de Yamamoto acerca de la colindancia de las sara chuccla de las familias de
Sahuancay y Collana en los territorios de la primera adquiere, desde esta perspectiva, otro sentido,
ya que no se trata de una distribucién aleatoria de los territorios de cultivo sino de la impronta que
dejan en ellos las familias —emparentadas entre si— que los explotan.

Es preciso rectificar parte de la informacién consignada al final del tltimo pérrafo a propésito de lo
que nos ha explicado recientemente (junio de 2013) una informante de Sahuancay. Canchapata,
Qangqalaya y Kanimaco no son los nombres de las parcelas que las familias de Sahuancay trabajan
en el muyu Totorani sino los de tres sectores que conforman la comunidad de Sahuancay. En
efecto, al igual que en el resto de las comunidades marcapatefias, Sahuancay estd dividida en una
serie de sectores identificados con los siguientes topénimos: Mayobamba, Canchapata, Qanqalaya,
Kanimaco, Huancarayoq, Chiquis y Layampampa. Las familias de Sahuancay que realizan hatun
tarpuy en los terrenos de Lacco pertenecen fundamentalmente a los sectores de Canchapata,
Qangalaya y Kanimaco; las familias de Mayobamba realizan hatun tarpuy en las alturas de
Canchapata y las de Layampampa en las alturas de este mismo sector; son pocas las familias
de Huancarayoq y Chiquis las que trabajan papa puna. De acuerdo con esta rectificacion, las
familias de Sahuancay estarfan involucradas no sélo en uno (como hemos indicado anteriormente
siguiendo a Yamamoto) sino en al menos tres sistemas de barbecho sectorial, dos de ellos presentes
en porciones del territorio a las que estdn adscriptas y el tercero correspondiente al analizado hasta
aqui. Desconocemos el ndmero de muyu en los que estdn divididos los dos primeros sistemas.
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la perspectiva que ofrece el eje sur-norte, es decir desde los terrenos de menor
nivel hasta los de mayor nivel altitudinal, los muyu reservados para papa maway se
encuentran en los alrededores del caserio Tuncus por encima de los 3.200 metros
sobre el nivel del mar; aquellos reservados para papa puna se concentran en los
alrededores del caserio Chumpi por encima de los 3.600 metros sobre el nivel del
mar; finalmente, los dos muyu dedicados a papa luki (que no estdn sujetos a una
rotacion estricta) se encuentran cercanos a los caserios de Huiscachani y Marcarani
por encima de los 4.000 metros sobre el nivel del mar. Los nombres de estos doce
muyu son, respectivamente, Mansanayoc, Nucuchupata, Kishwarani, Tuncos,
Malcuyoc (papa maway), Chununa, Chumpipata, Huayllapata, Chapipampa,
Chumpi (papa puna), Janchallaya y Chullo (papa /uki). A diferencia de lo registrado
para el sistema de hatun tarpuy en el sector Laco, los muyu correspondientes a las
dos primeras bandas chacras no se presentan de manera adyacente sino que estdn
dispuestos sobre dos ejes circulares que se extienden sobre ambas mérgenes del rio
(Yamamoto 1981: 114). La anterior caracterizacién estd sujeta a precisiones.

En primer lugar, el sector Ch'umpi de la comunidad Marcapata Collana también
estd dividido en una serie de subsectores o caserios identificados con los topénimos
(desde la perspectiva que ofrece el mismo eje sur-norte al que se hizo referencia
anteriormente) siguientes: Thunkus, Ch'umpi, Ch'umpipata, Huayllapata,
Sallamoqo, Qollpa, Hanchallaya, Pucutuni, Wiscachani, Marcarani y Tantani.
Algunos de los nombres de estos caserios son los mismos que el de algunos
de los muyu que se encuentran bajo su érbita (e.g. Qollpa, Tantani, Lirpuni o
Ch’'umpipata, Huayllapata y Thunkus), mientras que cada uno de los muyxu
restantes es identificado mediante un topénimo propio. Los nombres de estos mzuyu
varfan en algunos casos, pero esta variacién estd relacionada con el hecho de que en
algunas ocasiones un informante denomina uno de los 7uyu con el nombre de la
parcela (hallpay) que trabaja en él (e.g. el muyu que la mayoria de los informantes
identifica con el topénimo Tantani es en algunas ocasiones denominado Yanaunu
por aquellos individuos que trabajan en la hallpay asi designada por la mayoria)
o viceversa, un individuo designa la parcela en la que trabaja con el nombre
con el que la mayoria designa el muyu del que forma parte (e.g. la hallpay que la
mayorfa designa Ch'umpipata es nombrada por aquellos que la trabajan bajo el
topénimo de Lirpuni). Esto es importante ya que permite explicar, por un lado, la
“multiplicacién” de muyu en virtud de los nombres a ellos asociados y, por el otro,
el hecho de que los nombres de algunos pocos muyu identificados por nosotros en
nuestra investigacion difieren de aquellos registrados por Yamamoto.
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En segundo lugar, los muyu que en el sector Ch'umpi estdn sujetos a barbecho
sectorial no son diez sino que, en rigor, ascienden a quince. Ello estd estrechamente
relacionado con el calendario agricola del cultivo y la siembra de la papa. Es decir,
y como lo observé Yamamoto, en Ch'umpi se advierte de inmediato la presencia
de dos sistemas de barbecho denominados papa maway y papa puna. En el
primero de los sistemas, también designado hatun maway o simplemente maway,
se siembra (tarpuy) la papa en julio y se la cosecha (baspiy) en enero-febrero; en el
segundo, también denominado hatun tarpuy o hatun tarpuy puna, la siembra se
realiza en septiembre-octubre y la cosecha en junio-julio.® Ahora bien, los terrenos
reservados para hatun maway estin efectivamente divididos en cinco muyu pero
aquellos reservados para hatun tarpuy ascienden a diez: cinco de ellos localizados en
la “parte alta” del territorio del sector y los otros cinco en la “parte baja”. Es decir,
a los cinco muyu identificados por Yamamoto para la realizacién del hatun tarpuy
—coincidentes con los que nuestros informantes identificaron como la “parte baja”
del territorio del sector— hay que sumar otros cinco ubicados en la “parte alta”.
Ambos conjuntos de muyu son trabajados simultdneamente cada ano (ver infra).
En resumen, en Ch'umpi encontramos quince 7uyu divididos en tres sistemas de
barbecho sectorial —o, mds precisamente, dos sistemas de barbecho sectorial, uno
de los cuales estd conformado por dos subsistemas de cinco muyu cada uno—, dos
de ellos dedicados a hatun tarpuy y el tercero a hatun maway (figura 4.3).

3! Existe adicionalmente un tercer ciclo en el calendario agricola dedicado a la papa designado
chawpi maway (siembra en agosto y cosecha en abril-mayo) cuyos terrenos, también denominados
genéricamente muyu, estdn localizados en las cercanfas del caserio Thunkus. Estos muyu no
constituyen, sin embargo, un sistema de barbecho ya que, segin se nos ha indicado, no estén
sometidos a ningin tipo de rotacién y se los trabaja indistintamente cada afio. Debido a su
volumen, la cosecha de hatun tarpuy sirve para suplir las necesidades de las familias durante
todo el afo, es decir, desde junio-julio hasta enero-febrero, justamente los meses en los que se
realiza la cosecha de hatun maway. Desde esta perspectiva la practica del chawpi maway puede
considerarse relativamente residual. Las familias de Ch’'umpi también estdn comprometidas en
el sara tarpuy y cultivan el maiz (siembra en octubre, cosecha —#%piy— en junio) en los terrenos
que las familias de Lacco y Sahuancay poseen en esta dltima comunidad. Sin haber hecho una
encuesta pormenorizada sobre la materia como la que hemos realizado en Ch’umpi (que, es preciso
advertir, se convirtié en el centro de operaciones de nuestras investigaciones en Marcapata), es
sensato suponer que los terrenos reservados para hatun maway en Lacco también estdn sometidos
a barbecho sectorial (ver nota 16).
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Figura 4.3
Croquis de la distribucién de los quince muyu del sector Chumpi y vinculos genealdgicos
(parciales) de tres egos que los trabajan
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NOTA. La figura reproduce, mds alld de las especificaciones agregadas, el mapa “Cultivos y rotacién
de la papa en la cuenca del Chumpe” elaborado por Yamamoto (1981: 114). Sin embargo, el croquis
fue dibujado sobre la base del mapa “Comunidades indigenas de Marcapata” (sin publicar) elaborado
por el personal de la iglesia parroquial San Francisco de Asis (Marcapata).
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La disposicion —idealmente circular— de cada conjunto de muyu en los
alrededores de algunos de los caserios que componen el sector evidencia un patrén
coincidente con el gradiente altitudinal de los pisos ecoldégicos. De este modo,
adoptando ahora una perspectiva sur-norte, los muyu pertenecientes a la “parte
alta” de los terrenos reservados para hatun tarpuy (Kallpawasa, Qollpa, Ch'ullu,
Tiratira y Tantani) se encuentran ubicados por debajo de los terrenos de pastoreo
pertenecientes a los caserios de Wiscachani y Marcarani; aquellos correspondientes
a la “parte baja” de los terrenos reservados para hatun tarpuy (Lirpuni, Paqosenqa,
Ch'ufiuna, Huayllapata y Ch'apipampa) se encuentran localizados en los
alrededores de los caserios de Ch'umpi y Ch'umpipata; finalmente, los muyu
reservados para hatun maway (Chawpi Thunkus, Chuapata, Nugchupata, Pukara
y Chillkaunu) se encuentran en los alrededores del caserio Thunkus.** En este
contexto es importante retener lo siguiente: asi como en los caserios de Wiscachani
y Marcarani no hay muyu ya que sus respectivos territorios estdn reservados para
el pastoreo de animales, las familias de Thunkus no disponen de muyu en sus
territorios para hatun tarpuy, y las familias de Ch’'umpi, Qollpa y aledafias carecen
de terrenos para la realizacién de hatun maway. Esto no significa, como se verd, que
las familias pertenecientes a uno u otro de estos caserios no accedan a las parcelas
de aquellos muyu correspondientes a una u otra clase de papa. Las familias de
Agqosiri (el tercero de los sectores en los que, cercano a Ch'umpi y junto con Lacco,
estd dividida Marcapata Collana) disponen de su propio sistema de barbecho que,
segtin nos informaron los comuneros de Ch’'umpi, también asciende a cinco muyu.
Estas familias, de acuerdo con los mismos informantes, acceden a los muyu de
Ch’'umpi sélo cuando se convierten en yernos (gazay) de las familias que habitan
en el sector.

Las cientos de parcelas en las que estén divididos los muyu (la inmensa mayoria
identificadas con un topénimo propio) se heredan —también ideal mds no por
ello menos significativamente— de padre a hijo, siendo el primogénito varén
de cada familia (nuclear) quien recibe la mayor cantidad.?® Esta no es la tnica

32 Cada uno de los muyu de la “parte alta” y la “parte baja” del sector reservados para hatun
tarpuy se trabajan de manera conjunta y simultdnea. Asi, un informante nos indicé que en 2010 se
trabajaron 1-I, en 2011 2-II, en 2012 3-III, en 2013 4-IV y, asimismo, que en 2014 se trabajardn
5-V. Esta enumeracion estd sujeta a variaciones en relacién, entre otras cosas (ver nota 3), a los
nombres que los informantes asignan a cada muyu.

% Quiz4 resulte de cierto interés destacar que en muchas ocasiones cuando se conversa con los
informantes sobre esta modalidad de herencia ellos empleen el término castellano inzerés. Asi, por
ejemplo, no es poco comin escuchar expresiones como “X obtuvo la hallpay Y por interés de su

padre”.
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manera de acceder a las hallpay. Como se ha visto para el caso de Lacco, cuando
un individuo no dispone de parcelas en alguno de los muyu puede comprarlas
a un tercero, incluso alquilarlas a cambio de un animal o una médica suma de
dinero, o sencillamente prestarse de ellas bajo las modalidades ayni-minka.* Una
quinta forma de acceso, apenas sugerida en el andlisis de Lacco pero con mayor
protagonismo en la casuistica de Ch'umpi, consiste en la apropiacién de terrenos
purun (ver nota 22) con la ulterior ratificacién de la comunidad la cual, de igual
forma, tiene la potestad de autorizar el derecho de usufructo a los comuneros
debidamente empadronados que supieron destacarse en el desempeno de los
cargos civico-religiosos. Otra forma en las que algunos hombres acceden a sus
parcelas, por lo general aquellos que son hijos de hombres migrantes, es a través
de la herencia que recibieron sus respectivas esposas sea por el lado del padre
o, incluso, de la madre.* Aquellos individuos que, finalmente, no disponen de
parcelas en alguno de los muyu sometidos a barbecho, o no pueden acceder a ellas
a través de algunos de los mecanismos alternativos a la herencia, sencillamente no
los trabajan. Las pdginas que siguen estin dedicadas a una lectura genealdgica de
los tres conjuntos de muyu sometidos a barbecho en sus dos modalidades: hatun
tarpuy y hatun maway. Para ello, y de manera similar a lo que hemos hecho en el
caso de Lacco, comenzaremos el andlisis con tres ejemplos, el primero de los cuales
guarda semejanza con el caso del Ego identificado en la figura 4.1 (0 Ego 1 en la

figura 4.2).

Los egos 1, 2y 3 son tres hombres nacidos en Ch'umpi de, respectivamente, 30, 64
y 31 anos de edad. Los dos tltimos egos —en el primer caso también su hijo y en
el segundo también sus hermanos— descienden de hombres nacidos en Ch'umpi
y heredaron, todos ellos, buena parte de sus parcelas de los 7uyu trabajados por su
respectivos padres. Todos estos hombres se casaron virilocalmente con mujeres de
Ch’'umpi salvo el hijo de Ego 4 quien lo hizo con una mujer de Collana Marcapata.
El caso de Ego 1 es diferente. Su padre es un migrante quien se unié uxorilocalmente
con una mujer local y tanto él como su hermano mayor (3) recibieron unas pocas

parcelas de su progenitor, mientras que el resto las adquirieron por mecanismos

34 Es preciso insistir, como se observé con respecto a parte de la casuistica boliviana, que por lo
general son individuos emparentados quienes estdn involucrados en este tipo de transacciones (ver
nota 4).

35 Un vecino del pueblo de Marcapata nos conté que en la década de 1980, cuando desempenaba
el cargo de juez de paz, tuvo que asistir a la comunidad de Puiqa para dirimir un conflicto de
tierras. Por entonces, segin él, parecia regir una especie de “sistema de herencia paralela” en virtud
del cual los hombres recibian de sus padres varias semillas y un (o varios) fopo de tierra para
cultivar, y las hijas recibfan lo mismo de sus respectivas madres.
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que se explican, al menos en parte, por el tipo de residencia posmatrimonial
adoptada en uno u otro caso. Esto tltimo también se aplica a los hermanos (1 y 2)
mayores de Ego 1: si bien ambos descienden de un hombre nacido en Ch'umpi,
el primero de ellos, casado virilocalmente, hereda la mayoria de sus parcelas de su
padre mientras que el segundo, unido uxorilocalmente, lo hace mediante otros
mecanismos que se explicitardn de inmediato. El menor de los hermanos (4) de
Ego 1, por su condicién de tal (i.e. chanaco), recibe un tratamiento preferencial.
Comencemos por el caso de Ego 1 (cuadro 4.3).

Ego 1 M se unié en primeras nupcias con un hombre de su mismo sector y
en segundas nupcias con un hombre (Ego 1 F) que migré a Marcapata desde
el departamento de Puno. Ego 1 F compré parte de sus parcelas, se apropié de
terrenos purun 'y accedié a otras mds a través de la herencia que su esposa recibié
de su padre. Ego 1 se casé uxorilocalmente con una mujer del sector cuya madre,
también de Ch'umpi, reside con su esposo en el distrito de Ocongate en la misma
provincia. De las veintitrés parcelas que trabaja Ego 1 en catorce de los quince
muyu, siete las hered6 de su padre, trece son herencia de la madre de su esposa
(quien a su vez las heredé de su propio padre), una consiste en terreno purun'y dos
las compré a dos comuneros de Ch'umpi (uno de los cuales es también padrino
de Ego).*® A diferencia de Ego 1, su hermano (3) mayor se uni6 virilocalmente
con su esposa procedente de la comunidad de Puiga. De las trece parcelas que
trabaja en trece de los diferentes muyu, cinco las heredé de su padre, tres consisten
en terrenos purun, dos las alquila y tres las compré a comuneros de Ch’'umpi; es
decir, este segundo Ego no recibi6 parcelas por parte de su esposa. Este fenémeno
se replica en los casos de los hermanos mayores de estos dos tltimos egos, ambos
nacidos de la misma madre y de un hombre nacido en Ch'umpi. El primero de
ellos (1) se unié virilocalmente con dos mujeres de Sahuancay y, de las dieciséis
parcelas que posee en catorce de los muyu, siete fueron herencia paterna, seis
consisten en terrenos purun, dos las alquila y una la compré a un comunero. El
segundo de estos hermanos (2) se unié uxorilocalmente con una mujer del mismo
sector y, consecuentemente, de las quince parcelas que posee en catorce de los
muyu, ocho las heredd su esposa de su abuelo, seis son terrenos purun y una la
comprd a un comunero (que no es sino su MMZH). El hermano menor (4),
unido virilocalmente con una mujer de Ocongate, no dispone actualmente casi de

3¢ Algunas de las hallpay referidas estin divididas en dos o mds porciones de tierra ya que a ellas se
accede de diversas maneras. Asi, por ejemplo, la parcela Ch’'umpipata que Ego 1 posee en el muyu
Lirpuni estd dividida en dos partes, una de las cuales la heredé y la otra la compré a la madre de su
esposa.
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ninguna parcela, pero catorce de ellas, localizadas en trece muyu, las heredard de
su padre cuando éste muera. Hasta ese entonces este individuo vivird en la casa de
sus padres. La tnica parcela que dispone actualmente la compré a un comunero

de Ch'umpi.

Los casos de Ego 3 y su hijo se adecuan bastante bien al ideal de herencia por la
linea paterna. Ambos egos se han casado virilocalmente (el primero con una mujer
de Ch'umpi y el segundo con una de Lacco). El primero de ellos, de las diecinueve
hallpay que posee en trece de los muyu catorce las heredé de su padre, cuatro
consisten en terrenos purun y apenas una es herencia de la esposa a través del
padre de ella. Su hijo dispone de diez parcelas en los muyu reservados para hatun
tarpuy cinco por herencia paterna, cuatro por apropiacion de terrenos purun 'y una
mediante la compra a un comunero (quien es su FZS) —este hombre trabaja las

parcelas de su padre en aquellos muyu reservados para hatun maway—.>"

Finalmente, en el caso de Ego 4 y sus dos hermanos, dos de ellos (Ego 4 y 2)
casados natolocalmente y el tercero (1) virilocalmente, vuelve a manifestarse la
inclinacién hacia la herencia paterna. En efecto, de las diecisiete parcelas que Ego
4 posee en catorce muyu, trece las hered6 de su padre, una es terreno purun, otra la
comprd a un comunero, una tercera la alquila y la dltima es herencia de su esposa.
En lo que respecta a sus hermanos, los mecanismos mediante los cuales accedieron

a sus respectivas parcelas son tan similares que sélo nos permitimos remitir al lector
al cuadro 4.3.%®

La distribucién de las formas de acceso a las parcelas de cultivo en los diferentes

muyu de Ch'umpi a partir de los egos bajo consideracién —y algunos de sus

% Ego 3 tiene dos hermanas (no incluidas en la figura 4.3) nacidas y residentes en Ch’umpi
casadas con dos hombres del mismo sector (ambas uxorilocalmente). La primera hermana trabaja
las parcelas que heredé de su padre, ubicadas en la “parte baja” de los muyu reservados para hatun
tarpuy, y en aquellas otras que su esposo heredé de su padre. La segunda hermana heredé algunas
parcelas de su padre pero, fundamentalmente, trabaja en aquellas que su esposo heredé de su
propio padre, incluidas tres de la “parte alta” a las que tienen acceso independientemente del hecho
del vinculo uxorilocal.

3 Ego 4 tiene un medio hermano mayor (no incluido en la figura 4.3) por el lado de su padre
quien, nacido en Aqosiri, no recibié herencia en Ch’umpi y las parcelas que alli trabaja las alquila.
Asimismo, Ego 4 tiene una hermana (tampoco incluida en la figura) unida virilocalmente con
un hombre de Ch’umpi que recibié de su padre sélo parcelas donde hay grandes terrenos; sin
embargo, trabaja mayoritariamente en las parcelas de su esposo. Los dos hermanos (1 y 2) de
este mismo Ego trabajan también en algunas parcelas heredadas por sus esposas, cuyo nimero no
hemos podido especificar. Por tltimo, la madre de Ego 4 es oriunda de Aqosiri, y las parcelas que
heredd en ese sector fueron vendidas por sus hijos.
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parientes préximos—?’ reproduce en gran medida la primera serie de caracteristicas
generales del sistema de barbecho inferidas en Lacco e, incluso, permite ampliarlas.
Los casos (65) de la herencia paterna de las parcelas entre los hombres que nacieron
y residen en un mismo paraje o caserio resultan decididamente superiores al resto
de las posibilidades identificadas. Sin embargo, aquellas instancias (23) en las que
los hombres acceden a parcelas a través de la herencia que sus respectivas esposas
recibieron de alguno de sus progenitores —significativa, mds no necesariamente
relacionadas con uniones uxorilocales— no deben ser objeto de menosprecio,
ni mucho menos los casos (25) —comunes a todo tipo de unién y residencia
posmatrimonial— de apropiacién de terrenos purun ulteriormente ratificados
por la comunidad. Los casos de alquiler (5) o compra (10) de parcelas resultan,
atendiendo a esta distribucién, residuales, en particular cuando se percata que
en al menos tres del segundo tipo de transaccién —en las que hemos podido
identificar el vinculo parental (real o espiritual) existente entre sus contrayentes—
el comprador y el vendedor estdn relacionados mediante un lazo de parentesco e,
incluso mds, el vendedor mantiene un vinculo de parentesco con otro de los egos
estudiados hasta aqui. Y éste es el punto al que querfamos arribar, o al que mds bien
el propio andlisis de la informacién de base nos ha conducido: los tres segmentos
genealdgicos analizados forman parte —y contribuyen a su realizaciéon— de una
extensa de red parentesco que se extiende, al igual que lo observado en Lacco,
sobre todo el territorio de Ch'umpi, y en parte del de Marcapata en general.

La figura 4.4 recoge y representa la informacion genealdgica de las encuestas
realizadas a catorce hombres, jefes de familia nuclear, nacidos y residentes en
Ch'umpi. La genealogia (también parcial) abarca fundamentalmente cuatro
generaciones (en algunos casos se extiende hasta una quinta) y ha sido diagramada
siguiendo los mismos criterios adoptados en la figura 4.2 (ver nota 24). Se impone
nuevamente la pregunta que nos hiciéramos con respecto a esta figura: ;qué ensena
esta segunda genealogfa? (cuadro 4.4).

La gran mayoria de los matrimonios consiste en uniones entre hombres y mujeres
nacidos en Chlumpi (64,5% de los casos).® A ellos les siguen en importancia
numérica, por un lado, las uniones en las que uno de los cényuges nacié

en Ch'umpi y el otro en uno de los otros dos sectores en los que estd dividida

3 Es decir, aquellos de quienes conocemos las formas en que accedieron a sus parcelas o, al menos,
a buena parte de ellas.

“ En el total de los matrimonios (144) se han contabilizado ocho casos en los que uno de los
cényuges se desposd en dos ocasiones: G+4: Ego 11 FFF; G+2: Ego 2 FMBS, Ego 1 M, Ego 10 Z,
Ego 9 M; G+1: Ego 2, Ego 7 FZ, Ego 3 B.
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Marcapata Collana (Lacco y Aqosiri) (17,5%) y, por el otro, aquellas otras en las
que uno de los cényuges es fordneo (10%). Un porcentaje relativamente menor
consiste en las uniones celebradas entre hombres o mujeres nacidos en Ch'umpi y
mujeres u hombres nacidos en otras comunidades del distrito (7,5%). La muestra
arroja, asimismo, un tnico de caso de una pareja de migrantes (Ego 13 WPa) que
se instalé en territorio marcapatefio (0,5%). Asimismo, las uniones natolocales
y virilocales involucran casi las tres cuartas partes de los matrimonios (74%),
seguidas por las uniones uxorilocales (22%) y, residualmente, neolocales (3,5%)*.

Esta distribucién reproduce dos de las caracteristicas sobresalientes de la
informacién genealdgica relevada en Lacco, pero se aparta de ella en algunos
aspectos significativos. Efectivamente, una alta tasa de endogamia en los niveles
del sector, primero, y de la comunidad, después, y un altisimo predominio de
las uniones virilocales son dos aspectos fundamentales de la red de parentesco
de Ch'umpi. Sin embargo, a diferencia de Lacco, el porcentaje de uniones en los
que uno de los conyuges es fordneo resulta ligeramente mayor al de las uniones
entre hombres (0 mujeres) de Ch'umpi y mujeres (u hombres) nacidos en otras
de las comunidades. Con respecto al primero de estos grupos, la presencia de
hombres y mujeres de Phinaya asciende a tan sélo tres casos, los cuales a su vez son
duplicados por aquellas uniones en las que uno de los conyuges nacié (o reside) en
el distrito de Ocongate. De la misma forma, y esta vez en relacién con el segundo
de los grupos, el nimero de matrimonios entre individuos de Ch'umpi y hombres
o mujeres de Sahuancay asciende sélo a seis casos, apenas dos mds de aquellos
matrimonios en los que alguno de los cényuges nacié en la comunidad de Puiqa.
En resumidas cuentas, en Ch'umpi nos encontramos frente a una situacién en
virtud de la cual, por un lado, lo que para Lacco es Phinaya aqui pareceria ser
Ocongate v, por el otro, lo que para Lacco es Sahuancay aqui no pareceria jugar
un rol destacado. Nuevamente, estas caracteristicas generales pueden muy bien
vincularse con las actividades agricolas en las que estdn comprometidas las familias
de Ch'umpi, asi como también con la ubicacién del mismo sector en la ecologia
del territorio distrital.

41 Ver nota 27. Al igual que lo que observado en Lacco, los casos de natolocalidad pueden
interpretarse en clave de virilocalidad.
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Distribucién de los matrimonios de la figura 4.4, por generacién, de acuerdo con
el lugar de nacimiento de sus respectivos conyuges y los patrones de residencia
posmatrimonial registrados

Generacién Total
o
Origen

& Ch'umpi
@ Ch’'umpi

& Chumpi
@ Collana

& Collana
@ Ch'umpi

& Ch’'umpi
@ Marcapata

I Marcapata
@ Chumpi

& Ch'umpi
@ Fordnea

& Foréneo
@ Ch'umpi

& Foréneo
@ Fordnea

Total

1 (n) (2-2)

2 (v) (1-1)

1(v)(2-2)

1 (u) (3-2)
1 (u) (¢-2)

2 (n) (2-2)

1 (u) (2-1)
1 (w(3-2)

1(v) (1-D)
2 (2-L)

1) (L-2)

1w (S-2)
2 (v) (2-0)

1 (u) (P'-1)

(n) (1-1)
(n) (2-2)

4 (v) (1-1)
4 () (1-2)
1(v) (1-3)
1(v) (1-2)
2(v) (2-2)
1(v) (22)
2 (v) (3-2)

3 (u
1 (u
1(u
1 (u

2-2)
2-1)
3-1)

) (
) (
) (
) (3-2)

1()
1 (v) (1-A)
2 (v) 3-A)

1(v) (A-2)

1 (u) (2-P)

1 (u) (S-2)
1 ®) (1-0)
1 () (P-2)

1 (w) (P'-2)
1 (w) (0-2)
1 (neo)
(P'-P")

37

1 (neo) (1-1)
1 (neo) (3-3)
1 (neo) (2-1)

1(v) (1-A)
2(v) (1-L)
1(v) 2-A)

2 (v) (L-1)

1 (u) (A-1)
2 (v) (2-S)
1(v) (2-P)

1 (u) (1-P)

1(v) (5-2)
1(v) (5-3)

1 (v) (2-Ph)

1 (u) (1-Ph)
1(v) (0-1)
1(v) (1- P")

44

3(n) (1
3 (n) (2

2 (w) (1-1)
1 (u) (2-2)

1 (neo) (2-1)

1 (v) (1-A)
1(v) (1-L)
3 @-D
1(v) (2-A)

1 () (2-A)
2() (L-2)

1 (w) (L-1)
1(v) (2-P)

1 (u) M-1)
1(v) (2-O0)

1 (u) (1-Ph)

1 (w) (S-1)

41

17 (n)

53 (v)
93

18 (u)

4 (neo)

10)

16 (v)

1 (u)
6 (v)

2 (u)

4 ()

2 (u)
2

3 (u)

6 )

2 (u)
2(®)

4 (u)

1 (neo)
17 (n)
89 (v)
32 (u) 144

5 (neo)
1)

(n = natolocalidad, v = virilocalidad, u = uxorilocalidad, neo = neolocalidad, L = Lacco, A = Aqosiri,

S = Sahuancay, P = Puiqa, M = Marcapata, Ph = Phinaya, O = Ocongate, P'

= Puno, S = Sicuani)
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Las altas tasas de virilocalidad y endogamia en el nivel del sector demuestran,
al igual que en el caso de Lacco, la presencia de familias extensas con un
marcado sesgo agnaticio que se reproducen en el tiempo a través de la herencia
—fundamental mds no exclusivamente— masculina de las parcelas de cultivo vy,
asimismo, el hecho de que estas familias estdn fuertemente relacionadas entre si en
virtud de las alianzas matrimoniales celebradas entre un nimero importante de sus
respectivos miembros. La muestra representada en la genealogfa permite observar
esto de manera mds precisa de la que lo hemos hecho con respecto a Lacco (ver
nota 28). Posicionémonos exclusivamente en la perspectiva que ofrecen los egos
identificados en ella.

A grandes rasgos la genealogia revela la presencia de seis familias extensas a las
que pertenecen trece de los catorce egos encuestados. En la primera de ellas,
Ego 2 es MZDSS de Ego 6, y Ego 1 es B de Ego 2; en la segunda, Ego 7 es
ZSS de Ego 3; en la tercera Ego 4 es MFBS de Ego 7; en la cuarta Ego 5 es
BS de Ego 8; en la quinta Ego 11 es MBS de Ego 12; en la sexta Ego 9 es MBS
de Ego 10, y viceversa. Estos egos, o alguno de ellos, no estdn s6lo emparentados
mediante vinculos de consanguinidad sino también mediante lazos de afinidad
de diversos grados. Tomemos sélo el caso de Ego 6, donde advertimos que Ego
3 es su WB, Ego 10 su ZH, Ego 5 su D(1)H, Ego 9 su D(2)HE Ego 8 su D(1)
HFB, Ego 7 su WZSS, Ego 9 su S(1)WFZS, Ego 11 su S(2)WMBS, Ego 12 su
D(3)HMZS (o D4)HFBWZS, o MZSDHZS), y viceversa.? Esto no es todo, ya
que a la primera serie de vinculos de consanguinidad identificados entre los egos
en cuestién puede anadirse otra a propésito de las relaciones —mediatizadas por
un vinculo de afinidad, es cierto— existentes entre, al menos, los hijos o hijas de
sus respectivos hermanos u hermanas. Asi, por ejemplo, Ego 3 es Z(1)DFF de
Ego 8 y Ego 9 es Z(2)DFMS de Ego 8. Mediante este ejemplo no sélo queremos
volver a insistir en que el @y//u marcapateno consiste en un universo virtualmente
compuesto de parientes consanguineos y afines en grados diversos sino también,
y quizd fundamentalmente, en que los vinculos existentes entre ambas clases
de parientes en el interior de un mismo universo endogdmico complejizan la
mismisima divisién entre ambas clases hasta el grado de hacerla, por momentos,
virtualmente irreconocible. Es decir, el vinculo de afinidad existente entre Ego 3
y Ego 8 (BWB = ZHB)* se conjuga con aquel otro en virtud del cual el primero

2 10s primeros cuatro egos son gatay de Ego 3 de acuerdo con la extensién clasificatoria del
término identificada en el cuadro 1.1 (ver capitulo 1).

# Asociado al término catay (ZHB) o &' gata masi en dos de las entradas del cuadro 1.1.
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es FF y el segundo MB de una misma mujer: la nieta del primero y la sobrina
del segundo; o viceversa, el vinculo de consanguinidad existente entre una mujer
y sus respectivos FF y MB se conjuga con aquel otro en virtud de cual ambos son
=

qgatay o qataymasi (figura 4.5

El ayllu marcapateno, ahora desde la perspectiva que ofrece el sector Ch'umpi,
consiste en un conjunto de hombres y mujeres emparentados entre si que
usufructdan una serie de terrenos de cultivo —particularmente aquellos sometidos
a barbecho sectorial— también emparentados entre si en virtud de los principales
mecanismos a través de los cuales se accede a ellos. Incluso mds, debido a que
muchas de las hallpay que componen cada uno de los 7uyu reservados a barbecho
ya se encontraban emparentadas antes de que los hijos, sobrinos y nietos de las
diversas familias —también emparentadas— accedieran efectivamente a ellas,
puede plantearse la posibilidad —nunca verbalizada por ninguno de nuestros
informantes en lo que respecta al vinculo que mantienen con sus terrenos de
cultivo— de un emparentamiento entre hombre y territorio sujeto a mayor
indagacién. En todo caso, lo cierto es que en los muyu y hallpay de Ch'umpi
encontramos una identificacién entre parentesco y territorio —o territorio y

parentesco— del mismo tenor que la de Lacco.

Las relaciones existentes entre hombres y mujeres de Ch'umpi y mujeres y hombres
procedentes de otras comunidades (o residentes en ellas) o simplemente fordneos
se explican, en buena medida y al igual que en Lacco, por la ubicacién del sector
en el territorio del distrito: mientras que Lacco limita al este con Sahuancay y al sur
con Phinaya, Ch'umpi limita al oeste con Puiga y, en direccidn norte, se encuentra
mis cerca de Ocongate; asimismo, en el interior de la misma Collana Marcapata,
los terrenos de Aqosiri son adyacentes —al oeste— a los de Ch'umpi, de la misma
manera que los de Ch'umpi con respecto a Lacco. De ahi la significativa presencia
de uniones entre hombres (y mujeres) de Ch'umpi y mujeres (y hombres) de Puiqa,
Ocongate, Aqosiri y, claramente, Lacco. La proximidad geogrifica o espacial de
cada uno de estos sitios no es la tnica variable que explicaria la incidencia de
matrimonios registrados en dos de ellos. En Lacco hemos visto que las uniones
con individuos de Phinaya y Sahuancay daban cuenta del acceso de las familias del

# La figura 4.5 se presenta como una suerte de resumen de la genealogfa (parcial) de las familias
de Ch’umpi con el propésito de que el lector identifique mds fécilmente los vinculos parentales
mencionados en el pdrrafo anterior y otros mds que han sido omitidos con el fin de evitar
explayarnos de manera innecesaria. En la figura resumen, asimismo, no se ha incluido el Ego 14 de
la figura 4.4, consignado en esta tltima a propdsito del vinculo existente entre él y Ego 13 (WZH
0 gataymasi).
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primer sector a los terrenos de pastoreo de la primera comunidad y a los terrenos
de maiz de la segunda. Los matrimonios entre miembros de Ch’umpi y miembros
de Phinaya (3) y Sahuancay (6) sugiere un fenémeno similar; sin embargo, al
tratarse de un nimero relativamente reducido —asi como el de aquellas uniones
celebradas con fordneos en general—, es legitimo preguntarse si es posible
encontrar un fenémeno de caracteristicas semejantes desde algtin otro dngulo. La
perspectiva que ofrece la alta tasa de uniones endogdmicas en el nivel del sector
puede ayudar, al menos en principio, a responder a esta cuestion.

Al comienzo de este apartado hemos visto que los tres conjuntos de 7zuyu reservados
para barbecho sectorial en Ch'umpi estdn ubicados —aproximadamente y desde
una perspectiva sur-norte— en los alrededores de los caserios Thunkus, Ch'umpi
y por debajo de los caserios Wiscachani y Marcarani localizados, respectivamente,
por encima de los 3.200, 3.600 y 4.000 metros sobre el nivel de mar. Mientras
que el primer conjunto de muyu estd reservado para hatun maway, los dos restantes
lo estdn para hatun tarpuy. Ahora bien, hemos observado que si bien en los
caserios de Wicachani, Marcarani y aledanos no hay muyu ya que sus terrenos
estdn reservado para pastoreo —al igual que en los caserios de Thunkus y aledanos
no hay muyu para hatun tarpuy y en los caserios de Ch'umpi y aledanos no hay
muyu para hatun maway—, ello no significa que las familias de estos caserios no
tengan acceso a las parcelas de cultivo dedicados a una u otra clase de papa. Junto
con los mecanismos de acceso a las hallpay que hemos resenado anteriormente, la
distribucién de matrimonios endogdmicos en el nivel del sector revela una serie de
uniones exogdmicas esta vez relativa al nivel de los caserios en los que se encuentran
ubicados cada conjunto de muyu.

En el cuadro 4.4 (y en la figura 4.4) hemos identificado a los hombres y las mujeres
nacidos (y en su gran mayoria residentes) en Ch'umpi con los nimeros 1, 2 y 3.
Adoptando ahora una perspectiva norte-sur, los individuos “1” nacieron en uno
u otro de los caserios aledanos a Wiscachani y Marcarani (entre los que cuenta
Qollpa) cercanos a los muyu reservados para hatun tarpuy en la “parte alta” del
sector; los individuos “2” nacieron en uno u otro de los caserios aledafios a Ch'umpi
ubicados en los alrededores de los muyu reservados para hatun tarpuy en la “parte
baja” del sector; los individuos “3” nacieron en el caserio de Thunkus, o aledanos,
en los alrededores de los muyu reservados para hatun maway. Pues bien, de las
93 uniones endogdmicas identificas en el nivel del sector a lo largo de las cinco
generaciones registradas en la genealogia, 48 (52%) consisten en matrimonios
entre hombres y mujeres nacidos en el interior de un mismo grupo de caserios y
44 (47%) en matrimonios entre hombres y mujeres pertenecientes a uno u otro
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de los tres grupos de caserios.” Evidentemente, de acuerdo con el andlisis anterior,
las parejas nacidas y residentes en un mismo grupo de caserios accedieron a sus
parcelas en cada conjunto de muyu mediante uno u otro de los mecanismos
identificados oportunamente: herencia paterna, apropiacién de terrenos purun,
compra o alquiler. Sin embargo, es preciso recordar que las mujeres, las esposas,
también heredan —aunque, en principio, en menor medida que sus hermanos—
parcelas en los terrenos donde han nacido. Supongamos que esta tltima forma
de transmisién de las parcelas sea mucho mds generalizada de lo que hemos visto
hasta el momento —o, lo que es lo mismo, de lo que hemos podido registrar en
nuestras encuestas— y veamos cémo ello se vincularfa con las uniones exogdmicas
en el nivel del sector.

De las 44 uniones exogdmicas “relativas”, 33 consisten en casos de virilocalidad, 9
en casos de uxorilocalidad y las 2 restantes en casos de neolocalidad (cuadro 4.4).%
Las uniones virilocales se distribuyen de la siguiente manera: 15 matrimonios
entre hombres nacidos en el paraje Wiscachani/Marcarani y mujeres nacidas en el
paraje Ch'umpi; 1 matrimonio entre un hombre nacido en Wiscachani/Marcarani
y una mujer en Thunkus; 7 matrimonios entre hombres nacidos en Ch'umpi y
mujeres nacidas en Wiscachani/Marcarani; 1 matrimonio entre un hombre nacido
en Ch'umpi y una mujer nacida en Thunkus; 3 uniones entre hombres nacidos en
Thunkus y mujeres nacidas en Ch’'umpi; y 6 matrimonios en las que dos hombres
nacidos en Wiscachani/Marcarani, dos en Ch'umpi y dos en Thunkus se unieron
con mujeres nacidas en Ch'umpi cuyos respectivos caserios de nacimiento no
pudieron precisarse. Las uniones uxorilocales, por su parte, se distribuyen del
siguiente modo: 4 matrimonios entre hombres nacidos en el paraje Ch'umpi y
mujeres nacidas en Wiscachani/Marcarani, 1 matrimonio entre un hombre nacido
en Thunkus y una mujer en Wiscachani/Marcarani, 3 matrimonios entre hombres
nacidos en Thunkus y mujeres nacidas en Ch'umpi y 1 matrimonio entre un
hombre cuyo caserio de nacimiento no pudo identificarse y una mujer nacida en

Ch'umpi.

# Recuérdese que en un solo caso no se pudo especificar con mayor precisién los respectivos
lugares de nacimiento de una pareja oriunda de Ch’umpi.

4 En el cuadro 4.4 se ha indicado, en cada generacién, el nimero de casos de residencia
posmatrimonial y, entre paréntesis, los lugares de nacimiento de los esposos (hombres a la derecha
y mujeres a la izquierda). Asi, por ejemplo, en G+2 la entrada “4 (v) (1-2)” significa “cuatro
uniones virilocales en las que los esposos nacieron en el complejo Wiscachani-Marcarani y las
mujeres en el complejo Ch’'umpi” y, en la misma generacidn, la entrada “1 (u) (3-1)” significa “una
unién uxorilocal en la que el hombre nacié en el complejo Wiscachani-Marcarani y la mujer en
Thunkus”. Las dos uniones neolocales registradas en la muestra no serdn tomadas en cuenta en las
consideraciones que siguen.
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Si, efectivamente, las esposas heredan de sus respectivos padres (o madres) algunas
parcelas de cultivo en los caserios en los que nacieron —y si, asimismo, los
relativamente pocos hombres unidos uxorilocalmente no pierden acceso a todas
las parcelas pertenecientes a sus respectivos parajes de origen—, las distribuciones
anteriores parecerfan indicar que de los 16 hombres nacidos en los caserios
correspondientes a los terrenos de pastoreo o a las porciones altas de los muyu
reservados para hatun tarpuy (Wiscachani/Marcarani), quince de ellos acceden a
parcelas correspondientes a las porciones bajas de los muyu reservados para hatun
tarpuy (Ch'umpi) y uno a aquellas otras reservadas para hatun maway (Thunkus).
Otro tanto ocurrirfa con los 12 hombres nacidos en Ch'umpi (4 de ellos unidos
uxorilocalmente), 11 de los cuales acceden a parcelas correspondientes a las partes
altas de los muyu reservados para hatun tarpuy (Wiscachani/Marcarani) —e incluso
a los terrenos de pastoreo cercanos a ellos— y 1 a aquellas otras reservadas para
hatun maway (Thunkus). Otro tanto puede suponerse acerca de los 7 hombres (4
de ellos unidos uxorilocalemente) nacidos en los caserios ubicados en los territorios
reservados para hatun maway (Thunkus), 1 de los cuales tiene acceso a las parcelas
de los muyu localizados en la parte alta reservada para hatun maway (Wiscachani/
Marcarani) —e incluso a los terrenos de pastoreo— y los 6 restantes a aquellas
hallpay ubicadas en la parte baja reservadas también para harun maway (Ch'umpi).
Finalmente, una situacién similar podria predicarse de los 7 casos (uno de ellos
correspondiente a una unién uxorilocal) en los que no hemos podido especificar
los respectivos caserios de nacimiento de 6 esposas y 1 esposo de Ch'umpi.

Es decir que si, como hemos supuesto —y algunos de casos consignados en las
genealogias ayudan a sustentar—, buena parte de las mujeres heredan parcelas
en sus parajes de nacimiento y buena parte de los hombres no pierden acceso a
las parcelas en los caserios donde nacieron luego de unirse uxorilocalmente con
mujeres de otros parajes, el acceso a los diferentes conjuntos de muyu no culmina
en un (o varios) vinculo de consanguinidad (i.e. la herencia por la linea paterna)
sino que se extiende hasta incorporar un (o varios) vinculo de alianza matrimonial.*/

47 En las notas 37 y 38 hemos visto que, por un lado, una de las dos hermanas de Ego 3, unida
uxorilocalmente con un hombre nacido en Ch’umpi, heredé parcelas en los muyu de la parte baja
del sector reservados para hatun tarpuy pero trabaja fundamentalmente los muyu que su esposo
heredé de su padre ubicados en la parte alta también reservados para hatun tarpuy; por el otro lado,
una de las hermaas de Ego 4, unida virilocalmente con un hombre de Ch’umpi, hered parcelas de
su padre sdlo en aquellos muyu extensos pertenecientes a la parte alta reservados para hatun tarpuy,
pero trabaja fundamentalmente en aquellos muyu que su esposo heredé de su padre y que estén
localizados en la parte baja. Sin embargo, y a manera de contraejemplo, uno de los hermanos (2) de
Ego 1, que se unid uxorilocalmente con una mujer nacida en uno de los caserios pertenecientes a
los muyu de la parte alta, no heredd terrenos de su padre, trabaja fundamentalmente los heredados
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De ser éste el caso, en Ch'umpi volvemos a encontrar en un nivel microrregional
aquello que en Lacco encontramos en los niveles regional y macrorregional.

El sistema (o mds bien, a esta altura, los sistemas) de barbecho sectorial en los
sectores Lacco y Ch'umpi de Collana Marcapata estdn no sélo relacionados con
la arquitectura parental de las familias que residen en ellos sino con la explotacion
sistemdtica de una ecologia que lo complementa, asi como con otros sistemas
de barbecho que, en el nivel del distrito, se practican de manera mds o menos
contempordnea y cuyas caracteristicas, nos aventuramos a generalizar sin haber
relevado las genealogias correspondientes, son similares. Estas caracteristicas
—las relaciones de parentesco efectivas que mantienen entre si sus respectivos
miembros— desaffa cualquier tipo de limites estrictos, sean en el nivel comunal (e
intracomunal), distrital, provincial e incluso departamental, y remiten a un tipo
de organizacién social, el ayllu, algunas de cuyas manifestaciones estin directa, mas
no exclusivamente, relacionadas con la explotacién de los territorios agricolas. La
reproduccién de las caracteristicas sobresalientes de los vinculos de parentesco a lo
largo de las generaciones entre las diversas familias marcapatenas no sélo ayuda a
delinear la estructura misma del @y//u (y su morfologfa) sino también los territorios

usufructuados por ellas, en particular aquellos sometidos a barbecho.

Consideraciones finales

Los diversos andlisis dedicados al barbecho sectorial en los Andes centrales han
advertido, en su mayoria y desde temprano, el proceso de desintegracién del
sistema como consecuencia de practicas sucesorias conducentes a la divisién de los
terrenos de cultivo en multiples parcelas y a la individualizacién, conflicto y eventual
privatizacién de los mismos, con la consecuente relajacién de la impronta que
los vinculos de parentesco pudieran ejercer sobre ellos.”® El ejemplo marcapatefio

por su esposa, y los muyu que trabaja en la parte baja y en Thunkus los adquirié mediante otros
mecanismos (purun y compra).

# Un ejemplo dramdtico de este proceso de fragmentacién es el de la comunidad de Chujucuyo
(ubicada por encima de los 4.000 metros sobre el nivel del mar en la rivera noreste del lago
Titicaca, departamento de Puno), citado por Pierre Morlon. Alli el observador se enfrenta con un
“microfundio pulverizado” (del que no se especifica si se trata de terrenos sometidos a barbecho
sectorial) cuya causa fundamental ha sido atribuida a los fendmenos de sucesion y herencia, que
no se restringe a los herederos directos sino que también contempla una “parentela relativamente
alejada”. El ejemplo es el de un campo de cultivo dividido en 24 parcelas con la correspondiente
genealogia de los individuos que las explotan. Sin especificacidn de su sexo, el universo genealégico
se restringe a 29 individuos relacionados cogndticamente entre si a lo largo de cuatro generaciones,
ademds de un individuo con dos descendientes agrupados en las dos tltimas generaciones y del que
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permite reconsiderar esta y algunas de las otras cuestiones expuestas a lo largo de
estas paginas desde la perspectiva que ofrecen los diversos casos discutidos.

En primer lugar, los sistemas de barbecho en Lacco y Ch'umpi estdn intimamente
vinculados con las relaciones de parentesco existentes entre las diversas familias a
lo largo de las generaciones. En virtud de la significativa tasa de endogamia que se
manifiesta en el nivel del sector —asi como también de la no menos significativa
tendencia hacia la agnacién— es posible inferir que el fenémeno de fragmentacién
territorial producto de los mecanismos de sucesién y herencia es reabsorbido en
un proceso de concentracion territorial consecuencia de las uniones matrimoniales
que los miembros de las diversas familias celebran entre si a lo largo del tiempo.
En otras palabras, si bien la fisonomia de cada uno de los muyu sometidos a
barbecho puede variar —y de hecho lo hace— a lo largo del tiempo, en términos
de la reconfiguracién de los cientos de parcelas que los constituyen los limites de
esta reconfiguracién son bastante precisos, no sélo en términos territoriales sino
también, y quizd fundamentalmente, parentales.

En segundo lugar, los sistemas de barbecho en Lacco no sélo estdn relacionados
con otros sistemas de barbecho que, en otros subsectores, sectores e incluso en otras
comunidades del distrito, se practican de manera mds o menos contempordnea, sino
también con la explotacién de toda una ecologia de la cual forman parte. En este
sentido, la pretendida asociacién entre la organizacién en comunidad campesina y
el sistema de barbecho sectorial para el caso peruano —por lo menos en el sur—
resulta, al menos, equivoca: en la comunidad Marcapata Collana existen varios
sistemas de barbecho que son explotados de manera sistemdtica y contempordnea
(ademds de los existentes en las restantes comunidades que conforman el territorio
distrital). De igual modo, la forma mediante la cual las familias de Lacco acceden
a terrenos de pastoreo y de maiz (ubicados por encima y debajo del territorio
sometido a barbecho) involucra el establecimiento sistemdtico y continuo a lo

no hay especificacion de vinculo de parentesco alguno con el resto. De esta genealogia, 24 de estos
individuos poseen parcelas individuales y pequefias en un mismo territorio que, convertido en una
suerte de “rompecabezas inverosimil”, es causa de conflicto y escisién de las familias descendientes
de un mismo par de antepasados (Morlon 1996: 178-180). En el ejemplo no sélo no se especifica
el sexo de los individuos —lo que ayudaria a identificar tendencias mds o menos “patrilineales”
o “matrilineales” en los patrones de sucesién y herencia— sino que tampoco se consignan las
uniones matrimoniales celebradas por cada uno de ellos, lo que, de darse el caso de una tasa
de endogamia significativa, invitarfa a concebir la posibilidad de que, junto con el proceso de
fragmentacién de los territorios agricolas producto de una herencia lineal sistemdtica, se asista
también a otro de concentracién territorial resultado de los intercambios matrimoniales que, sobre
un plano horizontal, establecen entre si los miembros de las diferentes parentelas a lo largo de las
generaciones.
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largo de las generaciones de alianzas matrimoniales con las familias que residen
en ellos y que pertenecen, respectivamente, a una comunidad ubicada en otra
provincia del departamento del Cuzco (Phinaya en Canchis) y a una comunidad
localizada en el territorio distrital (Sahuancay). Si bien esto mismo, aunque en
menor escala, se observa en Ch’'umpi, desde otro dngulo se aprecia que también
mediante un nimero importante de las alianzas matrimoniales (endogdmicas en
el nivel del sector mds exogdmicas en el nivel de los caserios) a lo largo de las
generaciones algunos de los miembros de cada grupo de caserios acceden a las
parcelas existentes en los tres conjuntos de 7y identificados en el sector.

En tercer lugar, la presencia en Bolivia de poblaciones que administran varios
sistemas de barbecho ha sugerido la posibilidad de una mayor continuidad en
el tiempo de la forma de organizacién social andina del ay//u y sus multiples
niveles, en contraposicién al caso peruano en el que, aparentemente, es la
comunidad la institucién depositaria del derecho de administrar y regular los
territorios de cultivo. Mds alld de que el caso marcapateno se presenta como un
contracjemplo ante esta diferenciacién, lo cierto es que la distincién misma entre
ayllu y comunidad es pertinente —y necesaria— para el andlisis de la casuistica
peruana. En efecto, desde la década de 1920 el concepto de comunidad en el
Pert estd estrechamente asociado a las politicas juridico-institucionales disefiadas
por el Estado para regular la inclusién de la poblacién campesino-indigena en el
marco de un territorio nacional unificado. Estas politicas no tuvieron el mismo
impacto en todas las poblaciones por ellas afectadas, ni tampoco se efectivizaron
en un dnico y mismo momento (e.g. las cuatro comunidades mds “antiguas” de
Marcapata obtuvieron sus respectivos reconocimientos en diferentes décadas, y
contextos histdricos, del siglo pasado; ver nota 13). Sin lugar a dudas, buena parte
de las poblaciones organizadas en comunidades (primero “indigenas”, después
“campesinas”) experimentaron cambios profundos en sus formas pretéritas de
organizacién a lo largo de un proceso de articulacién mds o menos forzosa con
estructuras politicas, econémicas y administrativas mds abarcativas, pero no
necesariamente todas han tenido que renunciar a ellas. En este sentido, buena
parte de los reportes etnogréficos sobre barbecho sectorial en los Andes peruanos
han observado el cardcter en cierto modo “accesorio” de la autoridad comunal en
la administracién de las parcelas de cultivo, en el sentido de que ella no haria sino
ratificar un orden de cosas existente. Desde la perspectiva que ofrece la casuistica
marcapatefia en particular (y la del sur peruano en general), este orden de cosas estd
directamente asociado a un tipo de organizacién en el que un conjunto de familias
relacionadas entre si mediante vinculos parentales se conciben como miembros
de un ayllu. Son estas relaciones las que constituyen el sustrato social del universo
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marcapatefio, y son ellas también las que dejan impreso su cardcter en muchas
de sus esferas de accién y ecologia. Este mismo sustrato también le da forma a la
instituciéon “comunidad”, pero no debe confundirse con ella.

La informacién genealdgica demuestra que en los sectores Lacco y Chiumpi del
ayllu Collana del distrito de Marcapata los sistemas de barbecho sectorial descansan
en buena parte en un sustrato social que no se reduce a la institucionalidad propia
de la organizacién comunitaria. Incluso, la légica que inspira el funcionamiento
de los sistemas pareciera correr por un carril independiente de los diferentes
ordenamientos impuestos por la sociedad mayor para regular la insercién de
la poblacién marcapatefia en un territorio preciso y continuo (ze. el territorio
comunal) y detentar una continuidad que, sin ser impermeable a ellos, se reproduce
a un ritmo que le es propio. Ello no oblitera el hecho de que la aceleracién del
impacto que los cambios acaecidos en las formas de tenencia y usufructo de los
territorios en los Andes, en particular durante las tltimas dos décadas, propicien
transformaciones e incluso disrupciones de dificil cuantificacién que, sin embargo,
deben ser objeto de andlisis cuidadosos.*” En lo que respecta a estas paginas, la
pregunta acerca de la continuidad del sistema de barbecho, de sus fundamentos
en el tiempo, e incluso de la pertinencia del caso marcapatefio para el ejercicio
comparativo de concebir sistemas productivos como “hechos sociales totales”
en los que el parentesco resulta una variable ineludible, en buena medida puede
responderse mediante el recurso al andlisis genealdgico.

4 Precisamente, desde 2005 se acelerd el proceso de construccién de la carretera interocednica que
unird, longitudinalmente, los territorios de los Estados del Brasil y del Pert. Debido a la posicién
estratégica que ocupa en el sur peruano el territorio marcapatefio, antesala de la selva amazdnica,
un tramo del corredor en cuestidn cruza agresivamente parte de las porciones cercanas a la capital
distrital (es decir, desde los 3.100 metros sobre el nivel del mar hacia el piedemonte). En nuestro
tltimo trabajo de campo (2010) hemos sido testigos de que uno de los tantos brazos de la carretera
corta, literalmente, al medio los territorios de maiz pertenecientes a Sahuancay.

Actualmente (2013) la carretera interocednica es un hecho consumado, y a partir de ella el ritmo
de la circulacién y participacién de la poblacién marcapatefia en la vida provincial e incluso
departamental se ha incrementado exponencialmente. A propdsito también de la carretera, las
autoridades distritales han construido una serie de caminos para vincular la capital del distrito con
sus respectivas comunidades. El trazado de las nuevas pistas se hizo, en muchos casos, no sélo sobre
viejos caminos de herradura (runa 7ian) sino también sobre terrenos de cultivo que eran surcados,
casi imperceptiblemente, por ellos. Es asi como, por ejemplo, muchos de los muyu, y de los
caminos que llevaban a ellos, reservados para hatun y chawpi maway localizados en los alrededores
del caserio Thunkus actualmente cayeron en desuso. De unos y otros apenas se conserva hoy una

pélida huella.
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Divertimentos genealédgicos y
terminolégicos sobre parentesco quechua a
propésito de una fuente parroquial inédita

A Peter 1" Hansen S. |.
(1926-2010)

Introduccién

El ejercicio que se propone en estas pdginas es resultado, en cierto modo, de un
accidente. En uno de nuestros trabajos de campo en el distrito de Marcapata
(provincia de Quispicanchi, departamento del Cuzco), el sacerdote de la parroquia
local, finalizada una conversacién a propésito de las investigaciones que venimos
realizando en el terreno, nos facilité los Libros de partidas matrimoniales de
la parroquia de San Francisco de Asis de Marcapata con miras a ampliar, junto
con la informacién genealdgica recopilada 77 situ, la base de datos relativa a las
relaciones de parentesco que mantienen entre si las diversas familias marcapatefas
y alcanzar, de este modo, una mejor caracterizacién de un tipo de organizacién
social que ain hoy manifiesta cierto protagonismo en el sur peruano: el ay//u.
Los libros en cuestion asientan exclusivamente la celebracién de matrimonios en
los términos propuestos por el rito catdlico (ver infra) y pareciera, al menos en
principio, no haber en ellos registro alguno que exceda la informacién relativa a
las respectivas familias nucleares (en rigor, segmentos de ellas) a las que pertenecen
los partenaires involucrados en cada unién matrimonial.! Sin embargo, ello no

es asi, ya que una lectura atenta de las fuentes ofrece una serie de posibilidades

! Sin entrar en mayor debate sobre la materia, en este capitulo se entiende por “familia nuclear”
a la unidad social compuesta por un hombre y una mujer unidos en matrimonio y sus respectivos

hijos e hijas.
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para trascender los limites —conceptuales— que impone la institucién, sancion
cristiana mediante, de la familia nuclear al momento de interpretar y analizar los
problemas involucrados en la organizacién social del ay//u andino contempordneo.
Ahora bien, aunque los libros estin dedicados a los matrimonios celebrados por los
pobladores, campesino-indigenas y quechuahablantes, del distrito de Marcapata,
en uno de ellos se consigna un niimero breve, aunque significativo, de matrimonios
correspondientes a una poblacién perteneciente a otra provincia, y son éstos los
que ocupardn la atencidn en el andlisis que sigue.

El propésito de este capitulo consiste en describir, interpretar y analizar los
vinculos genealdgicos existentes, y plausibles de ser inferidos, a partir de la
informacion contenida en una fuente parroquial inédita con miras a identificar los
contornos, las caracteristicas y la constitucién —en lo que al parentesco respecta—
de los grupos Quico, Japu y Q’ero del distrito y provincia de Paucartambo
(departamento del Cuzco). Asimismo, se propone una serie de conclusiones sobre
la materia que podrian ser objeto de consideracién para el estudio del ay//u andino
contempordneo tal y como se lo encuentra en el sur peruano. Debido al cardcter
fragmentario de la informacién analizada, asi como al hecho de que quien escribe
estas lineas nunca visité a ninguno de los grupos en cuestién, las consideraciones
desplegadas a continuacién podrian ser ponderadas como un mero divertimento.
Y en cierto sentido asi lo son. Sin embargo, se trata de un divertimento inspirado
en el siguiente reparo metodoldgico: del andlisis de informacién —genealdgica,
terminoldgica, onomdstica, etc.— fragmentaria y dispersa, es posible concebir
formas alternativas —a aquello que registran fuentes oficiales— y coherentes de
organizacién social —en el sentido de remitir a lo que se conoce acerca de ellas
a partir de registros etnogréficos o etnohistéricos— en las que las relaciones de
parentesco de los miembros involucrados ocupan un lugar preponderante.” Antes

de entrar en materia es preciso realizar una serie de consideraciones preliminares.

Estudios de parentesco en los Andes y registros parroquiales

Debido quizd a su cardcter fragmentario y disperso, e incluso a la dificultad
que implica el acceso a ellos, no abundan en la literatura especializada andlisis
antropolégicos consagrados a dilucidar problemadticas relativas a cuestiones

2 El hecho de que ciertas caracteristicas ecolégicas, sociolégicas y culturales que definen a los
grupos Quico, Japu y Q’ero presenten una serie de similicudes con sus pares marcapatefios —asi
como también la proximidad geografica existente entre ellos— ha constituido una razén adicional
para llevar adelante el ejercicio en cuestion.
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de parentesco y organizacién social entre poblaciones campesino-indigenas
contempordneas en los Andes que hayan hecho un uso pormenorizado y
sistemdtico de la informacién contenida en libros parroquiales —nos referimos
aqui exclusivamente a los registros de matrimonios y bautismos— con miras a
cotejarla con la proveniente del registro etnogréfico. Sin embargo, existen algunas
contribuciones al respecto que, es cierto, varian en el cardcter cuantitativo de
la informacién de base asi como en el detalle del tratamiento a la que ha sido
sometida.

Quizd la primera de estas excepciones sea una breve referencia sobre el particular
en el estudio de Oscar Nfiez del Prado dedicado a la organizacién politica y social
del grupo Q’ero del distrito de Paucartambo (departamento del Cuzco). En los
libros de registros parroquiales conservados en la capital distrital, correspondientes
al periodo 1679-1778, se consignan 36 asientos de partidas matrimoniales Q’ero.
En virtud de la distribucién de los apellidos de los contrayentes (todos ellos “hijos
legitimos” segtin la fuente), el autor infirié que en el pasado pudo haber existido
entre los q'ero una regla de transmisién paralela de apellidos (i.e. los hombres
llevan exclusivamente los apellidos de sus padres y las mujeres exclusivamente
los de sus madres), asi como una prictica relativamente generalizada de adoptar
apellidos de manera arbitraria (7.e. hombres y mujeres llevan apellidos distintos de
los de sus progenitores) (Nufez del Prado 1958: 20-21). Un segundo intento por
inferir ciertas caracteristicas de la organizacién social y el parentesco a partir del
andlisis de partidas de nacimiento se encuentra, apenas esbozado, en la etnografia
de Willam W. Stein dedicada a la comunidad de Hualcan (provincia de Carhuaz,
departamento de Ancash). La fuente consultada presenta informacién relativa a 57
nacimientos ocurridos en la localidad a lo largo de 1951.% Esta informacién permite
corroborar, a pesar de una clara tendencia endogdmica entre los miembros del
grupo, la existencia un nimero significativo de matrimonios en los que al menos
uno de sus miembros procede de otra comunidad, localidad o pueblo (Stein 1961:
140-141). En esta misma linea de andlisis, Mario C. Vdzquez y Allan R. Hollmberg
ponderaron los datos registrados en los libros de matrimonios conservados en el

Archivo de la Doctrina de San Pedro de Carhuaz (correspondientes a 1745-1779,

3 Fn rigor, la fuente empleada por Stein no proviene del acervo parroquial, sino de los registros
de nacimientos conservados en el Concejo Municipal de Carhuaz. Sin embargo, en este caso la
comparacion con los registros ponderados en este trabajo resulta pertinente ya que, segtin el autor,
los registros de nacimiento en cuestién constituyen un muestreo mds veraz con relacion a sus
pares (también municipales) de matrimonio, debido al hecho de que estos tltimos eran pocos e
informales, mientras que los primeros eran condicién necesaria para la obtencién del certificado
bautismal emitido por el cura local (Stein 1961: 141).
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1780-1788 y 1790-1818) al momento de interpretar el caricter de los grupos
de descendencia unilineal —casta— de la comunidad de Vicos (provincia de
Carhuaz). El examen de los libros en cuestién invita a considerar en perspectiva
histérica la informacién proveniente de la encuesta etnogrifica en cuestiones
relativas al origen de los grupos de descendencia unilineal, el lugar de procedencia
de sus miembros, las tasas de endogamia y exogamia imperantes en el interior del
grupo asi como las eventuales razones que explicarian la desaparicion de algunas de
las castas en su devenir histérico (Vizquez y Holmberg 1966: 286-292).

Xavier Albé también hizo uso de fuentes parroquiales con el propésito de
interpretar datos provenientes de la encuesta etnogréfica al momento de abordar
el problema de las relaciones interfamiliares a partir de una muestra de una
treintena de comunidades del altiplano boliviano pertenecientes a las provincias
de Ingavi y Omasuyos (departamento de La Paz). En su andlisis, Albé se sirvié de
partidas matrimoniales pertenecientes a algunas de las poblaciones bajo escrutinio
correspondientes, fundamental mas no exclusivamente, al periodo contemporineo
(1944-1966 y 1926-1972). Asi, por ejemplo, la observacién de cierta tendencia por
parte de mujeres casadas de continuar identificindose con su propio apellido en
lugar de incorporar el de sus esposos es relacionada con la informacién consignada
en una fuente de mediados del siglo XVIII segtin la cual un nimero significativo
de las contrayentes llevaba de modo exclusivo el apellido materno, a pesar de ser
consignadas como hijas legitimas de padres reconocidos. De igual forma, el peso
relativo de la linea de descendencia masculina sobre la femenina —en virtud
del cual la esposa se ve absorbida por su esposo y los miembros de su parentela
consanguinea— encontrarfa cierta corroboracién en el hecho de que, segtin los
libros de matrimonio contemporaneos, en aquellos casos de “hijos naturales” es
més frecuente que los contrayentes (hijos) varones fueran reconocidos por sus
progenitores masculinos que la situacién inversa: contrayentes (hijas) mujeres
reconocidas por sus progenitores masculinos (Alb6 1972a: 7-8). En lo que respecta
a las relaciones de alianza matrimonial, las fuentes permitirian corroborar una
tendencia a evitar la celebracién de matrimonios entre individuos emparentados
en menos de cuatro grados de relacién aunque, de todos modos, se aprecia que
tales uniones suceden eventualmente, en particular entre individuos (primos)
emparentados por la linea materna. Asimismo, la concentracién de apellidos en
torno de agrupaciones “patrilineales”, y la consecuente dispersién de apellidos
maternos en torno a ellas, plantea un problema, ya que no existe preferencia
sistemdtica alguna que promueva el establecimiento de alianzas matrimoniales mds
0 menos constantes entre agrupaciones familiares. Para abordar esta cuestién las
fuentes proporcionan algunos indicios estadisticos. Las uniones entre individuos
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que comparten apellidos mayoritarios ocurren en menor proporcién al nimero de
individuos que, en efecto, comparten tales apellidos. Inversamente, las uniones entre
individuos pertenecientes a agrupaciones que comparten apellidos minoritarios
y aquellos individuos que pertenecen a agrupaciones con apellidos mayoritarios
ocurren en una proporcién mayor; sin embargo, si existen agrupaciones familiares
que fomentan sus vinculos de solidaridad mediante la promocién de matrimonios
entre individuos que comparten el mismo apellido (Albé 1972a: 13-15). Finalmente,
los libros de matrimonios también permiten realizar inferencias acerca del rol y
del lugar que ocupa el “parentesco ritual” (i.e. “padrinos”) en la conformacién
de alianzas matrimoniales y las agrupaciones sociales bajo consideracién. De esta
manera, se aprecia cierta tendencia a buscar padrinos fordneos pertenecientes
a estratos sociales de mayor jerarquia, consolidando asi un tipo de vinculo
caracterizado como “compadrazgo vertical”. A pesar de cierta tendencia a buscar
padrinos que no fueran parientes consanguineos de los contrayentes, después de la
reforma agraria boliviana (1952) se observa un relativo predominio en la eleccién
de compadres que son al mismo tiempo parientes consanguineos pertenecientes a
las lineas paternas de los contrayentes (Albé 1972a: 23-24).

El trabajo que Ralph Bolton dedicé al problema de la exogamia en los Andes a
partir del andlisis de siete aldeas pertenecientes al distrito de Taraco (provincia de
Huancané, departamento de Puno) en las orillas del lago Titicaca se destaca entre
los primeros esfuerzos sistemdticos en este tipo de andlisis. En efecto, cruzando la
informacion perteneciente a un cuestionario realizado a un poco mds de 150 jefes
de familia pertenecientes a las siete aldeas mencionadas con aquella proveniente de
los registros parroquiales de matrimonios celebrados durante los periodos 1953-
1955y 1963-1965 (en los que se consignan un total de 484 celebraciones), el autor
procura desmentir cierto consenso generalizado en su época en torno al supuesto
cardcter endogdmico de las agrupaciones sociales andinas (“comunocentrismo”)
mediante el examen de una forma de interaccién entre unidades sociales de un
mismo nivel de organizacién (“aldea”): la exogamia (Bolton 1975: 85). Tras un
andlisis estadistico detallado del cruce de la informacién evaluada, Bolton propone
un modelo para explicar la significativa distribucién de los matrimonios exogdmicos
en las aldeas de Taraco que contempla los siguientes factores: la propincuidad (i.e.
distancia, limites comunes, rutas de viajes, etc.) entre ellas, la riqueza relativa de
cada una asi como también las ventajas ecoldgicas que cada aldea ofrece a los
intereses de los actores involucrados. Adicionalmente, se contemplan variables
demogréficas como el tamano de la poblacién de cada aldea, la edad en la que
se casan los hombres jévenes y la incidencia de los matrimonios entre individuos

viudos (Bolton 1975: 115).
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Hacia la misma época Billie Jean Isbell daba a conocer los resultados de su
investigacién etnogréfica en la comunidad de Chuschi, localizada en el distrito
homénimo perteneciente a la provincia de Cangallo (departamento de Ayacucho).
La autora también hizo uso de libros de registros matrimoniales, antiguos y
modernos, con el fin de ampliar una problemdtica cara a su propia investigacion: la
regla matrimonial que proscribe, en Chuschi, contraer matrimonio a dos personas
que comparten el mismo apellido, paterno o materno. La prictica misma de la
asignacién de apellidos parece haber sido distinta durante el periodo 1661-1685.
Ademds de constatar el hecho de la presencia de un nimero significativamente
menor de apellidos, se advierte el uso de un solo apellido por parte de hombres
y mujeres, la prictica de la transmisién paralela de apellidos, asi como también
la adopcidn, por parte de hombres y mujeres, de apellidos distintos de los de sus
progenitores. Esta tltima prictica parece haber tenido un efecto inflacionario en
el nimero de apellidos utilizados por la poblacién chuschina hacia fines del siglo
XVII, alcanzando un total que poco difiere del nimero de apellidos consignados
en los registros correspondientes al periodo 1936-1970. En este ultimo lapso,
asimismo, se corrobora el empleo de dos apellidos por cada Ego (masculino y
femenino) heredados, a su vez, de los respectivos apellidos paternos de sus
respectivos progenitores (Isbell 1985 [1978]: 108-112).*

Estudios contempordneos a los de Isbell también hicieron uso del mismo tipo de
fuentes para la interpretacién de problemdticas similares, y en ellos se advierte,
eso si, una preocupacién mds detenida por identificar los indices de exogamia y
endogamia en el interior de las poblaciones contempladas. Existe una referencia
al respecto en el trabajo de Tristan Platt sobre el grupo étnico Macha del norte del
departamento de Potosi (Bolivia) dedicado a examinar un modelo cuatripartito
de organizacién social resultado del cruce de dos tipos de organizaciones también
duales: la presencia de diez ayllus repartidos en mitades y la presencia de una
explotacién ecoldgica vertical pautada por la dualidad puna-valle. Ninguno de

los ayllus constituye un grupo territorial diferenciado, ya que sus respectivos

4 Sin mayores especificaciones estadisticas o demogréficas, Jane Lou Collins (1981: 215-217)
descubre un patrén similar de transmisién de apellidos en el distrito aymarahablante de Sarata
(nombre ficticio de un distrito localizado en la costa noreste del lago Titicaca, provincia de
Huancané, departamento de Puno, y dividido en 12 ayllus y 38 comunidades o parcialidades) a
partir de la informacién contenida en documentos parroquiales. Mientras que durante la mayor
parte del siglo XVII (1627-1700) se aprecia una significativa presencia de la transmisién paralela
de apellidos, ella retrocede a lo largo del siglo siguiente (1701-1882) a favor de la transmisién del
apellido paterno tanto a la descendencia masculina como a la femenina.
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miembros se encuentran diseminados en los territorios pertenecientes tanto a la
puna como a los valles (con sus respectivas y sutiles graduaciones). En lo que
respecta a los criterios que delinean las preferencias matrimoniales, cada cuarto
del modelo manifiesta cuatro niveles adicionales de organizacién: ayllu menor,
aylly minimo, grupo patrilocal y familia. Mientras que los dos dltimos niveles se
conciben como exogdmicos (hasta el tercer grado de parentesco), se aprecia cierto
ideal de endogamia para los dos primeros (e incluso para el ay/lu maximo, es decir,
las mitades que agrupan a la sociedad macha en su conjunto). Como resultado de
ello, es posible postular un patrén de endogamia a nivel de la mitad y un patrén de
intercambio matrimonial interregional —predominantemente virilocal— entre las
familias pertenecientes a la puna y al valle. El autor propone corroborar el modelo
a partir de la informacién de libros parroquiales del siglo XIX (1880-1892), de los
cuales se infiere un indice de endogamia de casi el 70% al nivel del y//u minimo.
Por su parte, seglin registros de matrimonios civiles para el periodo 1940-1971,
el indice en cuestién apenas supera el 50%. La implicancia de estos datos es que,
alli donde hay disponibilidad de tierras en los valles, se cumple la norma de la
endogamia al nivel del #y//u minimo, mientras que cuando la situacién es la inversa
los miembros de dichos ay/lus deben buscar partenaires entre individuos del mismo
nivel de organizacién radicados en la puna o pertenecientes a otros ay/lus minimos
localizados en el valle. La tasa de endogamia al nivel de la mitad supera el 80% en
ambos registros (civiles y eclesidsticos) (Platt 1980 [1978]: 149-152). A propésito
de la significativa frecuencia de matrimonios interzonales en Macha, es oportuno
mencionar el breve, aunque no por ello menos minucioso, estudio de Hiroyasu
Tomoeda y Tatsuhiko Fujii de las partidas matrimoniales de la parroquia de
Pampamarca, la cual abarca los distritos de Caraybamba y Cotaruse pertenecientes
a la provincia de Aymaraes (departamento de Apurimac) en el sur peruano. Si
bien este caso presenta una ecologia similar a la de Macha que promueve, desde
una perspectiva ecoldgica y productiva, el vinculo estrecho entre las poblaciones
pastoriles de la puna con sus pares agricolas de los valles, el andlisis de poco mds
de mil matrimonios celebrados durante un lapso de setenta afios (1903-1972)
demuestra que las uniones matrimoniales entre individuos residentes en una y

otra zona rara vez tuvieron lugar durante el periodo contemplado (Tomoeda y

Fujii 1985: 309).

Es imposible dejar de mencionar en este balance el detenido estudio de Juan M.
Ossio Acufa dedicado a rastrear la continuidad histérica del “ay/lu no localizado”
entre las comunidades de los distritos de Cabana y Carmen Salcedo (provincia de

Lucanas, departamento de Ayacucho), con miras a subrayar la fluidez y flexibilidad
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de las unidades sociales en que estdn organizadas las poblaciones campesino-
indigenas de la regién.” Hacia fines del siglo XVI el Repartimiento de los Rucanas-
Antamarcas estaba constituido por cuatro comunidades (Cabana, Andamarca,
Guaycahuacho y Sondondo) cada una de ellas divididas en un nimero variable de
ayllus (entre diez y siete) que conformaban, en su conjunto, el Ayllu Antamarca.
La unidad de este dltimo se mantuvo durante la época republicana cuando se cre6
el distrito de Cabana, y se vio truncada a mediados del siglo XX al convertirse
Andamarca en distrito independiente. Hacia comienzos de la década de 1980
Cabana era la Unica de estas comunidades que todavia conservaba un tipo de
organizacién en cuatro ayllus no localizados cuya manifestacién —o expresién—
coincidia con la realizacién de trabajos colectivos y festividades civico-religiosas.
Ahora bien, de acuerdo con Ossio Acufia no debe concebirse estos ayllus como
grupos de parentesco ya que, por un lado, no todos los miembros del mismo ay//u
comparten los mismos apellidos (aunque algunos de estos apellidos dominen mds
que otros en el interior de un ayllu) y, por el otro, es posible constatar la celebracién
de matrimonios entre individuos pertenecientes a un mismo ay//u (hecho que
contradice la explicita exogamia del @y//u como expresion de la norma del incesto
que se extiende hasta el cuarto grado de relacién) (Ossio Acufia 1981b: 197-198).
El andlisis de los libros de partidas bautismales para las cuatro agrupaciones durante
el periodo 1692-1703 (en los que, respectivamente, se consignan 169 registros
para Cabana, 47 para Guaycahuacho, 32 para Sondando y 38 para Andamarca)
invita a postular la existencia de este tipo de organizacién en el pasado no sélo
para Cabana sino también para el resto de las comunidades bajo escrutinio. En
términos generales, el andlisis de las fuentes arroja la siguiente informacién. En
primer lugar, si bien para cada ayllu pareceria corresponder un grupo diferente de
apellidos, lo cierto es que los ayllus que comparten el mismo nombre cuentan con
diferentes nimeros y conjuntos de apellidos que no necesariamente estin asociados
con un ayllu en particular. En segundo lugar, existen casos de individuos varones
que fueron incorporados en ayllus diferentes de los que eran originarios. En tercer
lugar, si bien es significativa la prictica de la transmision paralela de apellidos,
también es cierto el hecho de una mayor concentracién de apellidos paternos en
uno u otro de los @yllus y una mayor dispersién de apellidos maternos entre los
ayllus. Estos resultados, a su vez, invitan a ponderar las siguientes conclusiones.
Primeramente, no todos los miembros de un ay//u estaban unidos por vinculos

> Por “ayllu no localizado” el autor entiende “una unidad social que carece de base territorial, que
tiene fronteras definidas, que opera como grupo de trabajo y cuya naturaleza se define mds por
consideraciones de cardcter simbdlico que por consideraciones que se refieren al parentesco” (Ossio
Acufa 1981b: 192).
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de parentesco ni tampoco la composicién social de los ayllus que compartian un
mismo nombre (en cada una de las comunidades) tuvo que haber sido la misma.
Asimismo, la mayor concentracién de apellidos paternos en uno u otro ay/lu puede
estar asociada a un patrén virilocal de exogamia y a la consecuente posibilidad de
que la linea masculina cumpliese algtin rol en la afiliacién de los miembros del
ayllu. Sin embargo, este “tinte patrilineal” no permite inferir que las agrupaciones
en cuestion constituyesen grupos de parentesco propiamente dichos sino que, mds
bien, ellas remiten al tipo de organizacién no localizada que, hasta la década de
1980, todavia existfa en Cabana (Ossio Acuna 1981b: 202-204).°

En un estudio reciente, Harry Sanabria empleé los registros de bautismo de la
parroquia de Sacaba (departamento de Cochabamba, Bolivia) para analizar los
patrones de transmisién de apellidos de la comunidad (quechuahablante) de
Pampa, localizada en el valle de Sacaba. La informacién analizada asciende a mds de
3.000 bautismos asentados a lo largo de los siglos XIX y XX (1803-1974). Durante
la mayor parte del periodo contemplado, alrededor del 60% de los bautismos
corresponden a ninos “legitimos” y el 30% a nifios “ilegitimos”, pero a mediados
del siglo XX los bautismos legitimos se incrementan mds rdpidamente que los
ilegitimos. Mientras que los primeros corresponden a la descendencia de uniones
matrimoniales efectivamente sancionadas por la Iglesia, los segundos consignarian
a la progenie de aquellas uniones no sancionadas por ella —i.e. “matrimonio
de prueba’ o, para el caso especifico, tantanaku—." Ahora bien, el andlisis de la
transmisién de apellidos de acuerdo con el grado en que los nifios legitimos e
ilegitimos comparten el primer apellido, paterno o materno, de sus progenitores
revela un patrén diferente. Mientras que durante todo el siglo XIX 'y comienzos del
XX virtualmente todos los nifios legitimos comparten el apellido de su padre més

¢ Ver también Ossio Acufia (1992: 194-200).

7" La institucién del tantanaku (conocida también bajo los nombres de servinakuy, tinkunakuspa,
etc.) se encuentra ampliamente extendida entre las poblaciones campesino-indigenas de los Andes,
y ha sido comtinmente traducida bajo la etiqueta no poco problemdtica de “matrimonio de prueba”.
Mientras que para algunos autores esta prictica, asi como los rituales a ella asociadas, constituye la
efectiva institucionalizacién de una nueva unién matrimonial ante los ojos del grupo, para otros
ella es la primera etapa de una unién matrimonial concebida como un proceso que culmina con la
sanci6n de la Iglesia y el Estado. No es éste el sitio para discutir ambas posturas, ni tampoco aquella
que homologa el mantanaku, servinakuy, etc., con el mero “concubinato” (ver capitulo 2, nota 34).
Lo que si hay que subrayar es que una vez institucionalizada una unién mediante esta prictica, los
conyuges de una nueva pareja suelen tener su primer hijo, y por lo general llegan al matrimonio
catélico y civil —si es que efectivamente lo hacen— con mds de uno en su haber. Son precisamente
estos hijos, aquellos nacidos antes de la unién matrimonial sancionada por la Iglesia, los que son
consignados como “ilegitimos” en las fuentes analizadas por Sanabria. Para una introduccién al
tema, ver Marzal (1988 [1977]).
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no asi el de su madre, el porcentaje de nifios ilegitimos que comparten el apellido
paterno es notablemente mds elevado que aquellos que llevan el apellido materno.
Ello sugiere que los nifios nacidos de una unién del tipo tantanaku eran social y
culturalmente igualados a la descendencia legitima, definida en términos de la
linea paterna y acentuando la transmisién intergeneracional del apellido paterno.
Sin embargo, entre 1917 y 1973 esta distribucién cambia drdsticamente: mientras
que més del 80% de la descendencia legitima lleva el apellido paterno, menos del
5% de la descendencia ilegitima lo hace. Este cambio en la transmisién de apellidos
parece haber tenido lugar alrededor de 1952-1953 y resulta de dos procesos
interrelacionados. Por un lado, el impacto de normativas oficiales impuestas por
agentes de la Iglesia y del Estado y, por el otro, un contexto de reforma agraria que
promueve un nuevo tipo de acceso y usufructo de los territorios agricolas. En lo
que respecta a este segundo proceso, antes de la reforma agraria los requisitos para
reclamar el derecho al usufructo de la tierra eran la filiacién paterna (acentuada
por la transmisién del apellido paterno y la residencia virilocal cercana) y el hecho
de que una nueva pareja hubiera comenzado el proceso de conformacién de una
nueva familia (household). Ambos requisitos operaban de igual manera para la
descendencia que, segtin las fuentes, era clasificada como “legitima” e “ilegitima”.
Después de la reforma agraria, los territorios agricolas fueron congelados en tres
categorias diferenciadas y los requisitos para su acceso estuvieron pautados por
criterios de pertenencia comunitaria. En este contexto, la equivalencia entre
descendencia “legitima” e “ilegitima” perdi6 peso en lo que respecta al derecho de
acceso a la tierra y por ello, propone el autor, los pampenos comenzaron a enfatizar
el estatus legitimo de los nacimientos y conjugarlos con las pricticas asociadas a la
descendencia paterna (Sanabria 2001: 144-149).

De la resena anterior se puede apreciar que el empleo de fuentes eclesidsticas para
el andlisis de problemas derivados del parentesco entre poblaciones campesino-
indigenas contempordneas de los Andes centrales y meridionales han puesto mayor
énfasis en problemas como las reglas de transmisién de apellidos, las pautas de
exogamiay endogamiay la presencia o ausencia de grupos de descendencia unilineal
(en particular patrilineales). Ahora bien, ninguno de estos estudios propone una
lectura genealdgica de la informacién contenida en las fuentes consultadas, al menos
no explicitamente. Ello trae aparejado un problema metodolégico que no pasé
desapercibido a algunos investigadores. Precisamente, Karsten Paerregaard, en un
estudio sobre las dindmicas del parentesco en el distrito de Tapay (valle del Colca,
provincia de Cailloma, departamento de Arequipa) a partir fundamentalmente del
balance estadistico de cuadros genealdgicos levantados por él en el terreno observa,
a propésito de aquellos estudios basados en el andlisis de fuentes eclesidsticas, que
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al no explicitar los problemas metodolégicos involucrados en la identificacién de,
por ejemplo, porcentajes de endogamia y exogamia, se desconoce de qué manera
se alcanzan algunas de las conclusiones esgrimidas (Paerregaard 1990: 69-70). Es
decir, sigue siendo un problema de fondo predicar algunas caracteristicas de la
organizacién parental del 2y//u o de las comunidades andinas contemporaneas sin
una base genealdgica que las sustente. Ello no oblitera, ni mucho menos, el hecho
de que las agrupaciones sociales referidas, en las que el parentesco manifiesta, como
hemos visto, un rol destacado, se reduzcan a la mera expresién de los vinculos
genealdgicos efectivamente existentes entre los individuos que las conforman.
Sin embargo, estos mismos vinculos también operan en el funcionamiento de las
organizaciones en cuestién y, al menos en principio, no habria motivo alguno para
hacer caso omiso de ellos al momento del andlisis. Ahora bien, ;es efectivamente
posible realizar una lectura genealégica de la informacién contenida en registros
parroquiales?

Una respuesta positiva a este interrogante proviene, paraddjicamente, no del
dmbito de la antropologia sino del terreno de la investigacién histérica. Se trata de
un ensayo preliminar dedicado al parentesco y a las estrategias matrimoniales de
los “indios del comtn” durante la colonia a partir de la informacién de registros
parroquiales de cerca doce mil matrimonios celebrados entre 1692 y 1811 en los
pueblos de Sacaca y Acasio (provincia de Chayanta, norte de Potosi, Boliva), en
el que su autor, Enrique Tandeter (2001a), hace explicito el problema aludido. El
punto de partida de sus observaciones es el escaso consenso que existe en torno al
modelo indigena del parentesco prehispanico en los Andes. El modelo més acabado
que existe al respecto es el elaborado por R. Tom Zuidema (1977) para el caso de
los incas del Cuzco, de acuerdo con el cual es posible inferir un patrén de alianza
matrimonial de cardcter simétrico que involucra el intercambio de hermanas o hijas
por dos lineas de descendencia, paternas o maternas, cada dos generaciones. Este
mismo modelo fue aplicado por John Earls (1971) para el andlisis e interpretacién
de la informacién de base correspondiente a poblaciones campesino-indigenas
contempordneas. Ahora bien, Tandeter se pregunta si efectivamente las précticas
matrimoniales indigenas se ajustaron a este tipo de modelo y, de ser el caso, de qué
manera habria que interpretar ello: ;como una regularidad en las practicas, como
una norma o como el resultado de estrategias por descubrir? En términos del autor,
muchos de los trabajos en cuestién “no se basaban sobre estudios de realidades
sociales con peso estadistico” y, consecuentemente, su propuesta de investigacion,
para el caso estudiado, consiste en el establecimiento de “genealogias lo mds
prolongadas posibles en el tiempo y que revelen la mayor cantidad de conexiones
de consanguinidad y afinidad existentes” para responder a los interrogantes
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planteados (Tandeter 2001a: 258-259). Desafortunadamente la investigacién en
cuestién no pasé de su fase propedéutica.® Sin embargo, el reparo metodolégico
mantiene su vigencia y remite, en Gltima instancia, al precepto malinowskiano de
distinguir aquello que la gente dice —o aquello que se dice de la gente— de lo que
la gente efectivamente hace.

Quico, Japu y Q’ero

Si bien el andlisis que sigue estd dedicado a una muestra poco representativa de
matrimonios celebrados por individuos pertenecientes mayoritariamente a los
grupos Japu y Quico del distrito y provincia de Paucartambo, una introduccién
al problema del parentesco y la organizacién social de estas poblaciones no
puede hacer caso omiso al grupo Q’ero —célebremente conocido en la literatura
antropoldgica peruana como “el dltimo ay/lu inca’ (Flores Ochoa, Nufez
del Prado Béjar y Castillo Farfén 2005)— debido a las siguientes razones. En
primer lugar, mientras que no existe ninguin registro etnogréﬁco relativo a los
grupos Quico y Japu —salvo una excepcién sobre la que nos detendremos mds
adelante—, el grupo Q’ero ha sabido suscitar el interés antropoldgico desde la
segunda mitad del siglo pasado hasta la actualidad. En segundo lugar, parecieran
existir vinculos efectivos entre estas tres poblaciones que, si bien no han sido
estudiados con el detenimiento merecido, invitan a tender puentes comparativos
entre ellas. En tercer lugar, y atendiendo a las dos razones precedentes, aunque los
andlisis consagrados a cuestiones de parentesco y organizacién social entre los q’ero
son decididamente escasos, lo cierto es que los resultados alcanzados al respecto
podrian iluminar cuestiones pertinentes para un estudio de estas caracteristicas
dedicado a los grupos Japu y Quico derivado, exclusivamente, de la informacién
conservada en registros parroquiales. Veamos.

El nombre Q’ero estd asociado, histéricamente, a un ay/lu, una hacienda, una
comunidad y una nacién (Flores Ochoa, Nunez del Prado Béjar y Castillo Farfin
2005). El primer reporte etnogrifico que contempla cuestiones relativas a la
organizacién social y el parentesco entre los q'ero es el estudio de Oscar Nufiez
del Prado al que nos hemos referido anteriormente. Para entonces, los qero
presentaban una organizacion social de tipo ayllu sujeta a la explotacién del sistema

8 Ver también Tandeter (2001b) y Diuk y Tandeter (2001). Una base de datos construida a partir
de la informacién de los registros parroquiales en cuestin, asi como una exploracion preliminar de
algunas variables significativas contenidas en ellos, se encuentra disponible en Acosta y Percovich
(2010).
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de hacienda. El drea de actividad qero comprendia tres niveles altitudinales de
explotacién ecoldgica (territorios de pastoreo, territorios agricolas y zonas boscosas)
por parte de una poblacién de 240 habitantes que, ascendiendo a 66 familias
conyugales, se integraban a su vez en 46 “unidades” cuyas caracteristicas no son
especificadas. Las regiones de mayor nivel altitudinal, asociadas con el pastoreo de
auquénidos, constitufa la zona de la habitacién residencial de las familia gero. Si
bien esta tltima estaba estructurada sobre una base conyugal de cardcter patrilocal
cercano —que constitufa el nicleo de las actividades econémicas y sociales—, se
apreciaba también un tipo de organizacién que presentaba la forma embrionaria
de familia extensa estructurada en torno a la explotacién del ganado: debido a su
sometimiento al sistema de hacienda, los q’ero no detentaban por entonces ningtin
tipo de derecho sobre los territorios que efectivamente explotaban. Asimismo, en lo
que al parentesco se refiere, el tipo de filiacién que parecia predominar en el interior
del grupo era de tipo patrilineal (Ntfiez del Prado 1958: 14-20), mds alld del hecho
de que, como hemos visto, en el pasado parecieron haber regido otros tipos de
patrones de filiacién. En lo que al matrimonio respecta, la prohibicién del incesto
proscribia abiertamente la unién entre primos y parientes mds remotos, alentando
a los hombres a la bisqueda de conyuges con mujeres pertenecientes a localidades
diferentes de las de su propia procedencia —sdlo se permitia el matrimonio entre
individuos pertenecientes a una misma localidad si existia evidencia contundente
de no existir vinculos de parentesco alguno entre ambos contrayentes— (Nufez
del Prado 1958: 22). La unién matrimonial quedaba sancionada a los ojos del
grupo una vez que los partenaires hubieran pasado las etapas rituales involucradas
en la ceremonia del warmichakuy y concebido su progenie. Tras varios anos de
convivencia, una pareja podia optar por la celebracién del matrimonio catélico,
pero ello pareceria estar ligado a consideraciones de cardcter instrumental ya que
este tipo de matrimonio era un requisito para el ascenso de un hombre en la
jerarquia politico-social del grupo. Es decir, sélo un hombre casado mediante el
rito catélico podia acceder al ejercicio del cargo de alcalde, pindculo de la jerarquia
civico-religiosa. Estas caracteristicas relativas al matrimonio tienen un correlato
estadistico ya que, de un total de 52 parejas encuestadas, 28 de ellas habian
celebrado el matrimonio catélico (Nunez del Prado 1958: 24-27). Aunque en este
y otros escritos dedicados al mismo grupo Nufiez del Prado siempre se concentré
en los q'ero propiamente dichos, lo cierto es que en comunicaciones posteriores
advirtié que la regién QQ’ero antiguamente estuvo conformada por una serie de
ayllus que posteriormente se convirtieron en haciendas con diferentes nombres y
extension, aunque existe entre ellas una unidad ecoldgica y cultural, pero ninguno
de estos ayllus o haciendas, que ascienden al ndmero de ocho, son mencionadas
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en los trabajos en cuestidn, salvo Q’ero (Nunez del Prado 2005 [1966]: 77; 2005
[1983]: 123).

Lo aleccionador para el propésito de estas pdginas es saber, precisamente, cudles
eran los ayllus que, junto con Q’ero, conformaban la “unidad ecoldgica y cultural”
referida. Un escrito que antecede en casi tres décadas a la publicacion de Nunez
del Prado es la breve monografia que Luis Yabar Palacios dedicé al ayllu de los
qqueros. Alli, efectivamente, se explicita que la aldea Qqueros (conformada
entonces por aproximadamente cuarenta familias) era la capital del ayllu pero,
ademds de ella, en cada una de las quebradas de la regién existia una serie de
estancias —para entonces convertidas en haciendas— que presentaban aspectos
comunes y las mismas costumbres que aquellas descriptas para Qqueros. Los
nombres de las principales de estas estancias eran Hapu, Quico, Marcachea,
Pucara y Ccachupata (Yabar Palacios 1922: 5-6).” En un balance posterior relativo
a las actividades arqueoldgicas realizadas en el ay//u Hatun Q’ero, Luis Barreda
Murrillo especifica que los territorios de pastores y agricultores conocidos bajo
el nombre de Q’ero estdn conformados, ademds de por Hatun Q’ero, por los
siguientes ayllus: Kallakancha, Cusipata, Markachea, Qollpacucho, Qachupata,
Mollomarka, Kiko, Hapo, Totorani y Chuwachuwa (Barreda Murillo 2005: 40).
En la actualidad, siete de estos ay/lus —mds una de las estancias mencionadas por
Yabar Palacios— son reconocidos como comunidades campesinas y conforman
en su conjunto la “Nacién Q’ero”. Los nombres de las comunidades en cuestién
son Hatun QQ’ero, Q’ero Totorani, Marcachea, Japu, Quico, Pucara, Q’achupata y
K’allakancha. El territorio de la Nacién Q’ero estd ocupado por 628 familias que
conforman una poblacién de aproximadamente 3.700 individuos (Champi Ccasa
2005: 427).1°

9 Hasta 1963 el territorio qero fue propiedad de la hacienda del mismo Luis Angel Y4bar Palacios
(Ossio Acufia 2005: 245).

!0 De acuerdo con un registro de comunidades campesinas del departamento del Cuzco —nunca
publicado y sin fecha— elaborado por David Flores en el marco de un proyecto de la Casa Campesina
del Centro de Estudios Regionales Andinos “Bartolomé de las Casas”, el reconocimiento de las
agrupaciones mencionadas como “comunidades campesinas” por el Estado peruano se prolongé
desde fines de la década de 1970 hasta fines de la década siguiente. En la ficha en cuestion se
mencionan los nimeros de familias que conforman cada unidad: Hatun Q’ero (ingresada como
Q’eros en la ficha, 150), Q’ero Totorani (40), Marcachea (40), Japu (40), Quico (ingresada como
Quico Grande en la ficha, 50), Pucara (75), K'allakancha (ingresada como K’allancha en la ficha,
90). La comunidad de Q’achupata no ha sido registrada en la ficha. Estas tltimas caracterizaciones
presentan algunas diferencias con la recientemente realizada por Jorge Flores Ochoa (2010: 463),
quien afirma que Q’ero fue una gran hacienda propietaria de los territorios de comunidades
integras, dentro de cuyos linderos se encontraban las de Totorani, Kiko, Hapu, K’allakancha,
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Losignificativo delaresefiaprecedente esque el grupo Q’ero no esunaunidad aislada,
sino que forma parte de una unidad social mayor que manifiesta un protagonismo
incuestionable, al menos en lo que atafie al dmbito de las nomenclaturas. Ahora
bien, las caracteristicas de esta unidad sociolégica mayor, en su eje sincrénico asi
como en sus derroteros histéricos, no parecen haber suscitado el interés de los
investigadores ya que, por un lado, los estudios dedicados a Q’ero hacen apenas
referencia a ella y, por el otro, al menos hasta donde conocemos, no existen estudios
etnograficos consagrados a los otros ayllus o comunidades que forman parte de
dicha unidad. Sin embargo, debido a su existencia misma, asi como también a las
mencionadas semejanzas entre sus respectivas unidades constitutivas, es razonable
suponer que también existirfan similitudes estructuralmente significativas en lo
que respecta al plano del parentesco y la organizacién social. De ser éste el caso,
aquellas variables que parecieran definir la arquitectura del parentesco entre los
qero podrian ser generalizables también a los otros @yl/us o comunidades que
aparentemente integran, desde al menos el primer cuarto del siglo pasado, la
unidad mayor. Volvamos, entonces, al grupo Q’ero propiamente dicho.

El estudio decididamente mds acabado dedicado al grupo en cuestién desde la
perspectiva aqui contemplada es el de Steven S. Webster cuya tesis doctoral, basada
en un sélido trabajo en el terreno, nunca fue publicada. De todos modos, el autor
dedicé estudios sobre la materia que merecen ser considerados en el presente balance.
Si bien las condiciones ecolégicas y productivas de los gero son bdsicamente las
mismas que las descriptas por Nufiez del Prado y otros autores, para la época
en que Webster realizé la investigacién en el terreno su poblacién, constituida
ya en comunidad, habia ascendido a 370 individuos organizados en 52 grupos
domésticos. Ahora bien, el andlisis de la terminologia de parentesco verndcula asi
como también la encuesta genealdgica correspondiente presentan un panorama
distinto en lo que respecta a la organizacién social del grupo del presentado por
Nunez del Prado. El grupo de parentesco entre los qero es de cardcter bilateral
y estd organizado de manera egocentrada, en el sentido de que los individuos
pertenecientes a dicho grupo no necesariamente comparten un ancestro en comdn
sino, mds bien, un pariente en comdn, el propio Ego, quien no €s un ancestro.
Asimismo, la pertenencia a ese grupo es reconocida de manera colateral y por lo
tanto existe una débil ideologia de la descendencia. En efecto, si bien se aprecia
cierta tendencia hacia la patrilinealidad, en el contexto de una organizacién de tipo
bilateral ella parece no coincidir con ningtn fundamento parental, y mds bien se

Pukara (no mencionada en los trabajos anteriores), Markachea, Q’achupata y Q’ero, y cuya
poblacién ascendia a més de cinco mil individuos.
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manifiesta en circunstancias que exceden el dmbito del parentesco propiamente
dicho. En otros términos, en Q’ero el grupo de parentesco cognaticio estd basado en
una ideologfa de consanguinidad y afinidad que disfruta una autoridad normativa
en si misma. Los sesgos patrilineales que emergen en esta organizacién no son
producto de las relaciones de parentesco sino que mds bien estdn vinculados con
el rol que disfrutan los hombres en determinadas esferas de la actividad politica
y econémica. Los tnicos grupos corporados en la organizacién social Q’ero son
los (52) grupos domésticos y la comunidad en si misma. Aproximadamente la
mitad de los grupos domésticos presenta un caricter extenso, la mayoria de ellos
en calidad de dos (o mds) familias nucleares de generaciones adyacentes con un
hijo o esposo o una hija o esposa como miembro de ambas familias (stem family),
pero algunos también en calidad de parientes colaterales. El grupo de parentesco,
asimismo, ocupa un lugar intermedio entre el grupo doméstico y la comunidad, la
cual presenta un cardcter corporativo de manera ocasional o en ciertos contextos
de interaccién social. El término ayllu es ocasionalmente empleado para hacer
referencia a toda la comunidad, o a sus respectivos caserios, mds que a los grupos
de parentesco que se encuentran dispersos en estas localidades a lo largo de los
diferentes niveles altitudinales. La organizacién de derechos y obligaciones de
los diferentes grupos de parentesco surge en el contexto de la gestion de rituales
comunales, la ayuda mutua en periodos de crisis o en la resolucién de conflictos
internos. El tnico contexto en que se definen los limites entre los diferentes
grupos de parentesco es el de la afinidad, ya que el matrimonio entre individuos
emparentados consanguineamente estd expresamente proscripto (Webster 1977:
29). Del andlisis de la terminologia para designar parientes consanguineos el autor
infiere un modelo denominado “parentela paralela” (parallel kindred) que coincide
con el cardcter cognaticio y egocentrado del parentesco q'ero. Este modelo parece
adecuarse, también, a la regulacién del incesto inferida de la encuesta genealégica.
Q’ero es una comunidad predominantemente endogdmica, y apenas en el 25%
de los matrimonios relevados genealégicamente (24 de 93) se pudo identificar un
vinculo de consanguinidad entre los contrayentes. Ahora bien, en la mayoria de
estos casos el vinculo de consanguinidad existente implicaba una distancia de cuatro
o mds generaciones, sélo en algunos se aprecia una distancia de dos generaciones y
apenas un solo caso parecia involucrar la celebracién del matrimonio entre primos
en primer grado. Las caracteristicas de este tipo de matrimonios aparentemente
indican que cuando la prohibicién de matrimonio entre cognados caduca, la
integridad de la “parentela paralela” permanece intacta o, lo que es lo mismo,
el matrimonio consanguineo parece ocurrir casi exclusivamente entre individuos
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7 « » .
cuyo parentesco comun es “anulado” en virtud de sus antepasados colaterales

cruzados (Webster 1977: 32-33).

Ahora bien, el andlisis de los términos de afinidad entre los q'ero permite descubrir
un patrén de alianza matrimonial que se adecua en cierto modo a lo dicho
anteriormente y, asimismo, se vincula con el rol fundamental que la actividad
pastoril presenta en la regién. En efecto, la extensién de los términos kaka-
qachun y g atay parece delinear un patrén de intercambio matrimonial entre,
respectivamente, grupos de parientes “dadores” y “receptores” de esposas (hijas
o hermanas), y un consecuente proceso de jerarquizacién entre los grupos en
cuestién en virtud de quiénes han sido efectivamente los dadores y quiénes los
receptores de esposas.'! Estas diferentes clases de afines son las que delinean los
limites entre el grupo de parentesco egocentrado. Ahora bien, la delimitacién no
es precisa ya que, por un lado, el grupo de parentesco es en rigor una “parentela”
(kindred) y no un grupo corporado y, por el otro, la celebracién de matrimonios
no se realiza de manera constante y sistemdtica entre las mismas parentelas sino
entre parentelas diferentes a lo largo del tiempo. Sin embargo, el matrimonio en
si mismo es el dmbito mds evidente de expresién de la organizacién corporada
debido a los derechos y las obligaciones que contraen dos grupos de parientes al
momento de la alianza (Webster 1977: 36-39). Por otra parte, los patrones de
alianza matrimonial entre los q’ero parecen responder, también, a los potenciales
productivos involucrados en la actividad pastoril de los diferentes valles de la
regién. Si bien la comunidad es principalmente endégama, existe una exogamia
significativa al nivel de sus respectivos valles. Aunque los grupos de parentesco
tienden a estar dispersos en los diferentes valles, condiciones propicias incentivan
la consolidacién y cohesiéon de parientes en un solo valle a lo largo de una o mis
generaciones. En este sentido, en cada valle el crecimiento o la desaparicién de
grupos de parentesco es expresion de las condiciones ecolégicas y productivas de
los otros valles. Asf, las tasas de residencia patrilocal y la exogamia de valle son més
altas cuando el potencial de la actividad pastoril es elevado. El incremento de la
endogamia de valle precipita la dispersién de sus miembros debido a la declinacién
de la actividad pastoril asi como también a las reglas de prohibicion del incesto.
Esta dispersion se expresa en términos de matrimonios exdgamos matrilocales
con grupos que habitan valles mas prometedores para el desarrollo de la actividad

pastoril (Webster 1977: 41)."

' Ver el capitulo 1.

12 Si bien en un estudio anterior Webster presenta un panorama similar en lo que respecta al
parentesco y la organizacién social entre los q’ero, lo cierto es que alli se presta mds atencién al
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:Son generalizables esta serie de consideraciones sobre el parentesco entre los
qero al resto de los @yllus o comunidades que también integran la unidad mayor?
Imposible saberlo, a falta de estudios dedicados a ellas. Sin embargo, existe una
notable excepcién que, ademds de ampliar nuestro entendimiento sobre la regién,
se presenta como una introduccién ineludible para el andlisis que emprenderemos
en lo que sigue.

Nuevamente de manera algo paradéjica, no es un estudio antropoldgico sobre
parentesco el que nos permite continuar incursionando en algunas de las cuestiones
con las que nos hemos topado hasta aqui, sino un trabajo de pastoral andina
dedicado a ponderar los problemas involucrados en los procesos de aculturacién
religiosa entre poblaciones quechuahablantes del sur peruano. En efecto, el jesuita
alemdn Bruno Schlegelberger dedicé todo un volumen sobre el particular basado
en un nimero importante de entrevistas realizadas en quechua a los pobladores de
la comunidad Quico del distrito de Paucartambo. La caracterizacién que ofrece de
ella resulta invaluable para los fines impuestos en estas pdginas. Las condiciones
ecoldgicas y productivas de Quico son similares a aquellas observadas para su par
Q’ero, y también para la comunidad Japu: explotacién de una ecologia vertical
que se extiende desde las punas hasta la ceja de selva.”> La comunidad Quico estd
constituida por 45 familias nucleares con un niimero aproximado entre 150 y
200 individuos. El principal lugar de residencia de la poblacién es Hatun Quico,
en las zonas altas. A ésta le siguen, en gradiente hacia la zona piedemontana, los
sectores de Huch'uy Quico y Tambo, donde las familias disponen de chozas mds
rusticas para desarrollar las actividades temporales correspondientes a los diferentes
ciclos de explotacién agricola. Si bien Quico es una comunidad reconocida en
si misma por el Estado peruano, lo cierto es que sus habitantes son parientes y
vecinos de las comunidades de Japu y Q’ero. Es mds, al parecer, al momento del
matrimonio sus respectivos miembros buscan cényuges entre los miembros de
estas dos tltimas poblaciones. Durante la realizacién de la encuesta etnogréfica,
el autor observé que en Quico habia cinco hombres y ocho mujeres provenientes
de Q’ero, un hombre y ocho mujeres de Japu y, finalmente, un hombre y una
mujer provenientes de la comunidad de Puica.'* Aunque menor, este dato es
significativo ya que si bien administrativa y eclesidsticamente Quico —al igual

sesgo agnaticio: allf se informa que el 65% de los matrimonios eran patrilocales (Webster 1973:
123).

'3 Basta observar el “Mapa de las comunidades tradicionales nativas: Quero, Quico y Japu”
elaborado por Schlegelberger (1993 [1992]) para advertir de inmediato que su disposicion en la

regi6n involucra un gradiente oriental desde las tierras altas hasta el piedemonte andino.

14 Esta ltima pertenece al distrito de Marcapata (provincia de Quispicanchi).
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que sus pares Japu y Q’ero— pertenece a Paucartambo, sus miembros mantienen
relaciones fluidas con los distritos de Ocongate y Marcapata, pertenecientes ambos
a la provincia de Quispicanchi. Con el primero existen relaciones mercantiles
regulares y sélidos vinculos de compadrazgo, con el segundo se organiza la
planificacién de las actividades educativas y afines (Schlegelberger 1993 [1992]:
26-28), promovidas hasta hace pocos anos por el mismo cura de Marcapata. La
historia reciente de Quico, al igual que lo observado para Q’ero, estuvo signada
por el sistema de hacienda. Es mds, hasta poco antes de la reforma agraria de 1969,
no sélo el territorio de Q’ero sino también los de Japu y Quico pertenecian a la
hacienda de Luis Angel Yabar Palacios. Para esta época ya existian capillas en Japu
y Quico, y un tal pdrroco Ramirez parece haber celebrado bautizos y matrimonios
(Schlebelberger 1993 [1992]: 32-33). La cercania entre Quico y Marcapata es
otro motivo para el mantenimiento de relaciones relativamente fluidas entre
ambas poblaciones y, de acuerdo con Schlegelberger (1993 [1992]: 35) el valle de

Marcapata sélo difiere del de Quico por su mayor amplitud y extension.

En resumidas cuentas, si bien es cierto que no existen andlisis consagrados a las
relaciones de parentesco y organizacién social entre las unidades que integran el
macroconjunto QQ’ero, estas unidades parecen compartir caracteristicas similares
en lo que respecta a sus respectivas ecologias y actividades productivas, al menos
entre los grupos Quico, Japu y Q’ero con total seguridad. Ahora bien, atendiendo
a estas similitudes —asi como al hecho de que también existen efectivos vinculos
de parentesco entre al menos parte de sus respectivos miembros—, las conclusiones
relativas al funcionamiento del parentesco y la organizacién social entre los qero
propiamente dichos quiz4 sean también generalizables para sus pares Japu y Quico.
En todo caso, estas mismas conclusiones pueden ser fuente de inspiracion para la
interpretacién de datos provenientes de registros no estrictamente genealdgicos.
Debido a la cercania y a los vinculos existentes entre Japu y Quico y la poblacién
del valle de Marcapata, a esta altura no deberia ser objeto de sorpresa encontrar
informacién al respecto en una fuente parroquial conservada, precisamente, en

este ultimo distrito.

Divertimento 1:
algunas apreciaciones cualitativas y cuantitativas acerca de la fuente

En la parroquia San Francisco de Asis del distrito de Marcapata se conservan cinco
libros de partidas matrimoniales correspondientes, cada uno de ellos, a los periodos

1910-1917, 1917-1922, 1924-1931, 1935-1968 y 1970-1996.
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El libro correspondiente al tltimo periodo alcanza un total de 201 folios en los
que se registran, desde el 4 de enero de 1970 hasta el 6 de enero de 1996, un
total de 394 matrimonios de los cuales 41 corresponden a uniones celebradas
por los miembros de los ayllus Quico, Japu y Q’ero del distrito de Paucartambo.
Estos matrimonios se consignan en los folios 78-81, 158, 160, 165-173, 181-182,
195-197 y ellos constituyen, precisamente, el objeto del presente andlisis.”

En términos generales, la entrada de cada matrimonio consigna, en este orden, la
siguiente informacién: lugar de la celebracién del matrimonio, fecha, nombre y
apellido del cura parroco, nombre y apellidos paterno y materno del esposo (H),
H edad, H lugar de nacimiento, nombre y apellidos paterno y materno del padre
(HF) y madre (HM) del esposo asi como sus respectivos lugares de procedencia,
nombre y apellidos paterno y materno de la esposa (W), W edad, W lugar de
nacimiento, nombre y apellidos paterno y materno del padre (WF) y madre (WM)
de la esposa, asi comos sus respectivos lugares de procedencia, nombre y apellidos
paterno y materno de dos testigos (T'1 y T2) y, finalmente, nombre y apellidos
paterno y materno de dos padrinos (P1 y P2). Esto no es necesariamente asi en
todos los casos, ya que en algunos de ellos, mds bien pocos, no se han registrado
la edad o el lugar de nacimiento de uno u otro de los cényuges; en otros, mds
bien significativos numéricamente, en lugar de dos padrinos y dos testigos, han
participado en calidad de tales sélo dos individuos (en lugar de cuatro, como se
esperarfa); asimismo, en varias ocasiones se desconoce el lugar de procedencia de
los progenitores de los respectivos partenaires de cada unién matrimonial, etcétera.

Para el caso del universo social bajo consideracién (ie. los 41 matrimonios
correspondientes a los miembros de Quico, Japu y Q’ero), es preciso mencionar
lo siguiente: en todas las entradas se mencionan los apellidos paterno y materno
de los respectivos conyuges, estos concuerdan con los apellidos paternos de sus
progenitores de quienes, también, se consignan siempre sus apellidos paternos y
maternos en la inmensa mayoria de los casos. Lo propio ocurre con los apellidos
paternos y maternos de los testigos y padrinos de cada matrimonio. En efecto, sélo
en 5 casos no se mencionan los apellidos maternos de uno, otro u ambos de los
progenitores de los contrayentes de una unién matrimonial (en los dos primeros
casos no se mencionan los apellidos maternos de HF y HM fordneos provenientes
de la provincia de Canchis, en el tercero el de WM nacida en Quico Grande, en el
cuarto el de HF nacido en Japu y en el quinto el de HF nacido en Quico). En lo

15 12 informacién pertinente a las distintas comunidades y ay//us del distrito de Marcapata, debido
a su magnitud, se encuentra en pleno proceso de elaboracion y constituird el objeto de un andlisis
independiente.
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que respecta a los padrinos y testigos, sélo en 3 de los matrimonios no se consigna
el apellido materno de dos de los padrinos y una madrina. En todos los casos se
especifica la condicién legitima de los contrayentes ante la unién matrimonial

por sancionar.'®

En 33 de las uniones no participan testigos sino s6lo padrinos
(2) y en 1 de ellas no participan padrinos sino sélo testigos (2). Mientras que en
un caso no se menciona la edad de uno de los esposos, en 13 casos no se hace
referencia a la edad de las esposas y, asimismo, en 3 de estos tlltimos casos tampoco
se consignan sus respectivos lugares de nacimiento. En otros 2 casos, las esposas
son menores de edad al momento de contraer sus respectivos votos.'” Finalmente,
en apenas 4 casos se mencionan los lugares de residencia de los progenitores de
los contrayentes, y en la gran mayoria de los matrimonios consignados (37) ellos
permanecen desconocidos. Si bien es posible suponer que el lugar de residencia de
los padres de los esposos coincide con el lugar de nacimiento de estos tltimos, ello
no es necesariamente asi. Adicionalmente, los lugares de residencia de los padres
de los esposos no necesariamente deben coincidir con sus respectivos lugares de
nacimiento. Esta ausencia de informacién en la fuente genera una serie de lagunas
al momento de profundizar y precisar las tasas de endogamia y exogamia en el
interior del grupo. A pesar de las ausencias y omisiones identificadas, la fuente
presenta otra serie de datos de enorme valia para acercarse a las problemdticas
desplegadas en las secciones precedentes.

Hemos volcado la informacién relativa para cada matrimonio en una planilla de
cdlculo de acuerdo con el criterio propuesto por la fuente y, asimismo, ordenado
los matrimonios en cuestién siguiendo el criterio cronolégico alli impuesto.

16 Es decir, se especifica que los partenaires no estén emparentados consanguineamente entre si en,
lo que se puede suponer en virtud de la fuente, menos de tres grados de relacién. En efecto, en
una de las entradas matrimoniales correspondiente, en este caso, a dos individuos del distrito de
Marcapata, se lee lo siguiente: “En la iglesia parroquial de San Francisco de Asis de Marcapata, el
dia diez de Octubre del afio de mil novecientos setenta y uno, yo Vicario Cooperador debidamente
autorizado, previas las diligencias de derecho y habiendo sopesado, en conformidad con las
facultades que el derecho concede al sacerdote asistente, cuando [tachado] redescubre a dltima
hora, como en el caso presente, el impedimento de consanguinidad en tercer grado de cruza
colateral —hijos de primos hermanos— autoricé y asisti segtin el rito de de Nuestra Santa Madre
Iglesia, el matrimonio de...” (Libros de partidas matrimoniales de la parroquia de San Francisco de
Asis de Marcapara, 1970-1996: £. 17).

7 “En la capilla de Japu Grande el dia 21 de Setiembre de 1991, bendije el matrimonio de Genaro
Champi Machacca, nacido el 6 de enero de 1964 en Quico [...] con Damiana Apaza Samata,
nacida en Japu el dia 22 de febrero de 1976...” y “En la capilla de Japu, a 26 de Agosto de 1992,
bendije el matrimonio de Victor Phacsi Mamani, nacido en Japu el dia 26 de Febrero de 1973
[...] con Tomasa Apaza Samata, nacida en Japu, de diecisiete anos de edad...” (Libros de partidas

matrimoniales de la parroquia de San Francisco de Asis de Marcapata, 1970-1996: f. 166 y £. 181).
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Consecuentemente, el matrimonio 1 (M 1) es el primero en haber sido consignado
y el matrimonio 41 (M 41) es el tltimo. De este primer ordenamiento surge la
siguiente informacion.

Los matrimonios registrados se distribuyen de la siguiente manera de acuerdo con
el afo de su celebracién: 7 en 1976, 2 en 1990, 23 en 1991, 3 en 1992 y 6 en
1995. Ahora bien, si se presta atencién a los lugares en el que se realizaron las

respectivas uniones, la distribucién es ligeramente distinta (cuadro 5.1).

Cuadro 5.1

Distribucién de los matrimonios de acuerdo con la fecha y el lugar de su celebracién

10/10/1976 Quico Grande 78-81 7 (1-7)
20/01/1990 San Francisco 158 1(8)
01/09/1990  Rajchi Japu 160 1(9)
21/09/1991 Japu Grande 165-168 8 (10-17)
21/08/1991 Quico Grande 169-173 15 (18-32)
26/08/1992 Japu 181-182 3 (33-35)
20/08/1995 Cochamarca 195-196 2 (36-37)
11/09/1995 Quico Grande 196-197 4 (38-41)
Total: 41

La primera caracteristica que destaca esta distribucién es la celebracién “colectiva”
de matrimonios por sobre las celebraciones esporddicas o aisladas. Ello podria
deberse a que la celebracién de estos matrimonios fue sancionada por curas parrocos
residentes en Marcapata (ver infra), quienes debian dirigirse a los territorios de
Quico y Japu y, al menos en principio, consagrar la mayor cantidad de uniones

matrimoniales en un tiempo relativamente reducido.'®

El nimero de hombres (132) y mujeres (103) consignados en los registros asciende
aun total 235 individuos. Entre ellos cabe destacar: a) dos hombres cuyos nombres

18 Aunque resulta dificil realizar una inferencia al respecto a partir de la fuente, quizd también
este tipo de celebraciones “colectivas” podria estar relacionado con las dindmicas propias de las
poblaciones bajo consideracién vinculadas a fenémenos como ciclos agricolas, presiones juridico-
administrativas de la sociedad mayor, etc. Notese que de las dos celebraciones matrimoniales
“aisladas” consagradas en 1990, una de ellas fue sancionada en la parroquia de Marcapata.
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de pila resultan ilegibles (“Ilegible” Gerillo Samata, WF en M 6, e “Ilegible” Ccapa
Gerillo, WF en M 30); b) tres hombres que no pertenecen, ni por nacimiento ni
por residencia, al universo social contemplado (dos curas de Marcapata, Peter T.
Hansen y Antonio Sdnchez Guardamino —quienes ofician, respectivamente, de
T2y P1 (hatun padrino) en M 8 y M 33— y Antonio Gutiérrez, marcapatefio y
ayudante sanitario del primer cura pdrroco, quien oficiade Tl en M 8 y P1 en M
10 y M 28); ¢) ocho hombres (Isaac Gerillo Machacca, Sebastian Succhi Apasa,
Luis Chura Quispe e Ignacio Apasa Samata) y 6 mujeres (Martina Mendoza Apasa,
Regina Samata Ccapa y Rita Champi Samata) que comparten sus respectivos
nombres de pila y apellidos paternos y maternos. Con respecto a estos tltimos, en
principio parece poco probable que se trate, en cada caso de repeticién, del mismo

individuo, debido a las razones que se exponen a continuacién.

Isaac Gerillo Machacca y Martina Mendoza Apasa aparecen consignados en
calidad de WF y WM en M 2 (10/10/76). Ahora bien, Isaac Gerillo Machacca y
Maria Apasa Samata aparecen consignados en calidad de WFy WM en M 11y
M 17 (21/9/91). Los quince anos que separan las celebraciones de M 2y M 11/M
17 hacen dificil suponer que Isaac Gerillo se separase de Martina Mendoza, se
uniese con Maria Apasa y juntos concibiesen una progenie (dos hijas) con la edad
suficiente para contraer matrimonio en el periodo en cuestion, incluso atendiendo
al hecho de que las edades de las contrayentes en M 11 y M 17 fueron omitidas.
Ahora bien, la hija de Isaac Gerillo en M 2 tiene 26 anos, y las hijas de Isaac
Gerillo en M 11 y M 17 se desposan con dos hombres de, respectivamente, 21 y
24 anos. Aunque un tanto rebuscada, existe la posibilidad de que Isaac Gerillo se
separase de Martina Mendoza antes de la celebracién de M 2 (con quien aparece
consignado por ser ambos los respectivos WF y WM de la contrayente), se uniese
con Maria Apasa y concibiese con esta tltima las dos W que se registranen M 11y
M 17. Si bien ello, insistimos, es posible, el caso de Martina Mendoza Apasa —asi
como el resto de las repeticiones por revisar— invita a suponer lo contrario. En
efecto, Martina Mendoza Apasa, casada con Isaac Gerillo Machaca y consignada
como WM en M 2 (10/10/76), también aparece consignada en calidad de tal
(WM) en M 6, celebrado en la misma fecha (10/10/76), pero esta vez unida a
“Ilegible” Gerillo Samata (WF). Ahora, W en M 6 tiene 27 afios, es decir es un
afio mayor que W en M 2y, a menos que se pondere la bigamia como una préictica
legitimada, es poco probable que las “Martina Mendoza Apasa” consignadas en los
dos matrimonios celebrados el mismo dia —y cuyas respectivas hijas tienen casi
la misma edad— sean la misma persona. Existe aqui nuevamente la posibilidad
de que Martina Mendoza Apasa se separase de “Ilegible” Gerillo Samata al afo
del nacimiento de su hija, se uniese con Isaac Gerillo Machacca y de inmediato
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concibiesen una hija (W en M 2) y que, después de ello, Isaac Gerillo Machacca
se separase de ella para contraer una unién con Marfa Apasa Samata. Pero ello
es altamente improbable. En este sentido, suponemos que, en los casos de Isaac
Gerillo Machacca y Martina Mendoza Apasa, se trata de dos hombres y dos mujeres
que comparten sus respectivos nombres de pila y apellidos paterno y materno.

Sebastidn Succhi Apasa aparece por primera vez mencionado en la fuente en
calidad de T1 en M 2 (10/10/76). El mismo nombre vuelve a aparecer en M 3,
esta vez en calidad de H cuya W es Paulina Gerillo Chura. Si bien es posible que se
trate de la misma persona, lo cierto es lo siguiente. El “segundo” Sebastidn vuelve
a ser consignado en M 21 y M 23 (21/8/91) ahora en calidad de HE, y sabemos
que se trata del mismo individuo ya que junto a él se registra a Paulina Gerillo
Chura en calidad de HM en ambas uniones. Ahora, ;qué ocurre con el “primer”
Sebastidn? El vuelve a ser consignado en M 25 (celebrado en la misma fecha que
M 21 y M 23) en calidad de HF y unido con Nicolasa Quispe Chura (HM).
Aunque podria tratarse de un “tercer” Sebastidn Succhi, para evitar una repeticién
innecesaria de nombres —aunque eventualmente plausible— proponemos que
se trata del “primer” Sebastidn por el siguiente motivo: mientras que Sebastidn
Succhi, H en M 3, tenia de 30 afios, Sebastidn Succhi, T1 en M2, es consignado
en M 25 como HF de Félix Succhi Quispe, de 36 anos. Resulta imposible que
el Sebastidn Succhi en M 3, quien se desposaba entonces con 30 anos, fuera el
padre de un hijo (H en M 25) que, en 1991, tenia 36 anos. Es mds convincente
proponer que este ultimo es hijo de T1 en M2, y no de un “tercer” Sebastidn. En
todo caso, lo cierto es que aqui se trata de, al menos, dos individuos distintos que

comparten los mismos nombres y apellidos paterno y materno.

En M 4 (10/10/76) Luis Chura Quispe y Basilia Phacsi Mamani son consignados,
respectivamente, como WF y WM. La hija de ambos (W en M 4) tiene entonces
20 afos. En M 32 (21/8/91), aparece nuevamente Luis Chura Quispe, esta vez en
calidad de HF y unido con Sabina Samata Apasa (HM). El hijo de ambos (H en
M 32) tiene entonces 33 afios. Son apenas dos afios los que separan los respectivos
nacimientos de los hijos de Luis Chura (respectivamente, 1956 en el caso de W en
M 4y 1958 en el caso de H en M 32). Si bien, nuevamente, es plausible que en
dicho lapso de dos afos el mismo Luis Chura se separase de la madre de su hija y
se uniera con una segunda mujer, madre de su hijo, la repeticién de nombres en
el interior del conjunto considerado es lo suficientemente significativa como para
negar de plano la posibilidad de que se trate de dos individuos distintos. Ademis
de ello, el lugar de nacimiento de W en M 4 es Quico Grande, mientras que el de
H en M 32 es Qolpacuchu (o Qollpacucho), sector o caserio de Q’ero.
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Esta dltima posibilidad se constata a través del caso de los dos “Ignacio Apasa
Samata”. Mientras el “primero” es registrado como H en M 15 (21/9/91) con 27
afios y casado con Nicolasa Apasa Gerillo, el “segundo” también es ingresado como
H en M 34 (26/8/92) con 32 anos y casado con Trinidad Gerillo Soncco. Las
respectivas edades de los contrayentes, asi como el lapso que separa la celebracién
de ambos matrimonios, hacen imposible que se trate del mismo individuo.
Adicionalmente, el lugar de nacimiento del primer esposo es Japu Chico, mientras
el del segundo es Japu.

Con respecto a las dos (o cuatro) mujeres restantes en las que se aprecia
nuevamente la repeticion de nombres y apellidos debe mencionarse lo siguiente.
El 21 de septiembre de 1991 se celebraron dos matrimonios (M 13 y M 14) en
Japu Grande en los que se registran dos veces el nombre de Regina Samata Ccapa.
Mientras que en M 13 (WM) estd unida con Manuel Apasa Gerillo (WF), en M
14 Regina Samata Ccapa (HM) estd unida con Juan Apasa Mendoza (HF). Como
menciondbamos a propésito del primer caso, a menos que se pondere la bigamia
—o incluso la poliandria— como una préictica aceptada en el interior del grupo, es
probable que en este caso estemos ante la presencia de dos “Regina” diferentes. El
caso de Rita Champi Samata involucra una situacién similar: en M 26 (21/8/91),
en calidad de WM, estd unida a Santiago Samata Challa (WF); cuatro afios mds
tarde, en M 37 (20/8/95), en calidad de WE, aparece unida a Rudesindo Machacca
Ccapa (WF). Mientras que W en M 26 tiene al momento de su matrimonio 18
afios, W en M 37 tiene 36 afos. Suponemos, por los motivos aludidos en los casos
anteriores, que se trata de dos mujeres distintas. Volveremos mds adelante sobre
el problema que plantea la posibilidad de que algunos de los egos mencionados
en estos pérrafos puedan ser, eventualmente, las mismas personas. Por lo pronto,
podemos concluir, parcialmente, que existe un nimero significativo de individuos
que comparten sus respectivos nombres de pila y apellidos paterno y materno.

Hechas estas consideraciones preliminares relativas a los individuos consignados
en la fuente —y descontando a los dos curas pdrrocos residentes en Marcapata y
al ayudante sanitario marcapatefio—, el universo social considerado asciende a un
total 232 individuos: 129 hombres y 103 mujeres.

Un primer vistazo al conjunto de los individuos que participan en cada unién
matrimonial deja advertir una recurrencia significativa de apellidos paternos y
maternos. Es decir, del total de los 232 individuos, 171 de ellos (93 hombres y
78 mujeres) comparten, en dos o mds oportunidades (ascendiendo a 15 el mayor
numero de casos), los mismos apellidos paterno y materno, mientras que los 61
restantes (35 hombres y 26 mujeres) no lo hacen (cuadro 5.2). De igual modo,
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el nimero total de apellidos consignados asciende a 43, concentriandose la gran
mayorfa de ellos en poco mds de una decena de patronimicos (o matronimicos)
de los cuales cinco (Apasa, Samata, Machacca, Gerillo y Quispe) se destacan

numéricamente sobre el resto (cuadro 5.3).

Cuadro 5.2

Distribucién de apellidos paternos y maternos entre los individuos de la muestra

Apasa Samata 10 15 Apasa Huillca
Samata Apasa 6 2 8 Apasa Lucano
Apasa Gerillo 4 3 7 Apasa Mendoza
Apasa Machacca 2 5 7 Apasa Soncco
Samata Quispe 3 4 7 Arahuillca Mamani
Apasa Lunasco 4 2 6 Ccalsina Ccoa
Champi Samata 3 3 6 Ccalsina Phacsi
Phacsi Samata 4 2 6 Ccapa Phacsi
Samata Machacca 3 3 6 Challa Tupa

Apasa Ccapa 3 2 5 Champi Apasa
Ccapa Apasa 1 4 5 Champi Machacca
Gerillo Apasa 1 3 4 Chura Phacsi
Gerillo Chura 3 1 4 Chura Samata
Gerillo Machacca 2 2 4 Condori Rojas
Machacca Apasa 3 1 4 Espinoza Huaman
Mamani Machacca 2 2 4 Flores Chura
Samata Challa 4 2 4 Flores Quispe
Apasa Pauccar 3 2 3 Gerillo Quispe
Apasa Quispe 1 1 3 Gerillo Soncco
Ccapa Gerillo 3 1 3 Gutierrez Mamani
Chura Quispe 1 1 3 Huaman Apasa
Gerillo Samata 3 3 3 Huaman Samata
Lunasco Flores 2 3 3 Huaman Soncco
Phacsi Apasa 2 1 3 Huaman Succhi
Quispe Arahuillca 2 1 3 Huillca Ceallo
Samata Ccapa 2 1 3 Machacca Quispe
Samata Champi 1 2 3 Machacca Champi
Succhi Apasa 1 1 3 Machacca Gerillo
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Apasa Flores
Ccoa Sara
Gerillo Mendoza
Huaman Ccapa
Huillca Condori
Lunasco Samata
Machacca Ccapa
Machacca Challa
Machacca Quispe
Machaca Samata
Mamani Samata
Mendoza Apasa
Phacsi Mamani
Quispe Chura
Quispe Flores
Samata Lunasco
Succhi Gerillo
Machacca

93
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171

Machacca Phacsi
Machacca Succhi
Mamani Quispe
Medina Zuhiga
Nolasco Samata
Ordofiez Apasa
Pauccar Apasa
Pauccar Espinoza
Pauccar Huaman
Phacsi Gerillo
Phacsi Ordofiez
Pucuhuanca Turpo
Quispe Apasa
Quispe Machacca
Quispe Pauccar
Quispe Samata
Quispe Soncco
Samata Flores
Samata Gerillo
Samata Nolasco
Soncco Huaman
Soncco Quispe
Succhi Perez
Succhi Quispe
Villasante Ponce
Villavicencio Flores
Yauri Cutipa
Ccapa

Champi

Huanta

Medina

Quispe

Zuniga

35 26 61
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Cuadro 5.3

Distribucién de apellidos paternos y maternos

Apasa 52 34 86
Samata 3541 76
Machacca 2022 42
Gerillo 19 15 34
Quispe 13 20 33
Ccapa 10 12 22
Phacsi 134 17
Champi 94 13
Lunasco 58 13
Chura 57 12
Flores 210 12
Mamani 7 4 11
Huaman 63 9
Succhi 72 9
Challa 16 7
Pauccar 34 7
Soncco 24 6
Mendoza 23 5
Arahuillca 13 4
Huillca 31 4
Ccoa 21 3
Condori 12 3
Ccalsina 20 2
Espinoza 11 2
Medina 20 2
Nolasco 11 2
Ordofiez 11 2
Sara 02 2
Zufiga 11 2
Callo 01 1
Cutipa 01 1
Gutierrez 10 1
Huanca 10 1
Lucano 01 1
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Perez 01 1
Ponce 01 1
Puchuhuanca 10 1
Rojas 01 1
Tupa 01 1
Turpo 01 1
Villasante 10 1
Villavicencio 10 1
Yauri 10 1
No consignado* 038 8
Total 232232 464

(No se consignan ocho apellidos maternos)

Las respectivas edades de los contrayentes resultan significativas al momento de
ponderar cuestiones relativas a las précticas matrimoniales locales. Un ordenamiento
ripido de la informacién revela que 16 matrimonios pertenecen a la franja etaria
de los 18-22 afos, 7 a la de 23-25, 8 a la de 26-29 y los 10 restantes a la de
30 o mds afos (cuadro 5.4). Si suponemos, como efectivamente es el caso entre
las poblaciones campesino-indigenas de los Andes, que los hombres y mujeres
tienden a unirse en matrimonio entre los 18-20 anos, los 16 casos de uniones
matrimoniales sancionadas por la Iglesia parecieran demostrar la incidencia de esta
institucién en la legitimacién de las uniones locales. Lo mismo podria predicarse
de los 7 casos correspondientes al grupo de 23-25 afos. Sin embargo, si el supuesto
sobre el que se basa la lectura de esta distribucion es efectivamente correcto, la
sancién de estos tltimos matrimonios por la Iglesia ha sido efectivamente realizada
5/7-3/5 afos después a las uniones matrimoniales propiamente dichas. Es decir,
la institucion del warmichakuy pareciera ocupar un lugar significativo en lo que
respecta a la sancién matrimonial en el interior del grupo (es decir, el warmichakuy
es el matrimonio propiamente dicho), y la celebracién posterior del matrimonio
catSlico podria estar vinculada a las razones esgrimidas por Nufez del Prado e
incluso otras. Los 18 casos de matrimonios sancionados por la iglesia y en los que
sus respectivas parejas superan los 26 afos parecerian reforzar este punto.'”

19 Las distribuciones presentadas en el cuadro 5.4 merecen, en cierto sentido, ser tomadas con
cautela debido a que alli han sido consignados los nimeros de matrimonios en los que al menos
uno de los cényuges pertenece al grupo etario desagregado. En efecto, si bien en la gran mayoria
de los casos los conyuges de cada pareja comparten aproximadamente la misma edad, existen ocho
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Cuadro 5.4

Distribucién de los matrimonios de acuerdo con las edades de los conyuges

4 5 1 10

30-+

26-29 7 1 8

23-25 1 4 2 7

18-22 2 12 2 16
7 28 6 41

La fuente es sumamente precisa en lo que respecta al lugar de nacimiento de los
respectivos conyuges, salvo los tres casos ya aludidos de esposas cuyos lugares
de nacimiento fueron omitidos. Sin embargo, mds alld de un eventual olvido
momentineo del amanuense, es posible inferir el lugar de nacimiento de dos
de estas mujeres. En efecto, W en M 18, cuyo lugar de nacimiento no ha sido
consignado, es la hermana de W en M 23, quien nacié en Quico. Podemos suponer
que W en M 18 nacié en el mismo sitio que su hermana. Lo mismo sucede con W
en M 11, cuya hermana es Wen M 17 y su lugar de nacimiento es Japu. Es posible
suponer entonces que el lugar de nacimiento de W en M 11 sea también Japu. En
términos generales, el lugar de nacimiento de los partenaires involucrados en las 41
uniones matrimoniales es el siguiente: 41 individuos (24 hombres y 17 mujeres)
nacieron en Quico, 28 individuos (11 hombres y 7 mujeres) en Japu, 5 individuos
(3 hombres y 2 mujeres) en Q’ero, 1 mujer en Q’achupata (uno de los ayllus o
comunidades que conforman el ay//u o la Nacién Q’ero), 6 individuos (3 hombres
y 3 mujeres) de origen fordneo y, finalmente, 1 mujer cuyo lugar de nacimiento
ha sido omitido en la fuente y que, a su vez, no puede ser inferido de otros datos
volcados en ella. De ello se advierte que la mayoria de la poblacién consignada en la
fuente pertenece al grupo Quico que, a su vez, casi duplica en volumen numérico
al grupo Japu, constituyendo el grupo QQ’ero apenas una muestra marginal.”* Una
identificacién mds precisa del lugar de nacimiento de los individuos en cuestién,

instancias en las que ello no es asi (M 2: H 34 y W 26; M 3: H 30 y W 26; M 6: H 38 y W 29;
M 9: H 45 y W 30 —se trata del tnico caso consignado en la fuente en el que H es viudo—; M
13: H27 y W 15; M 20: H 25 W 20; M 27: H 28 y W 18; M 39: H 29 y W 22), aunque ellas no
desvirtian las observaciones precedentes.

2 Los dos matrimonios cuyos respectivos partenaires nacieron en Q’ero (M 3 y M 32) fueron

celebrados en Quico Grande, y el tnico matrimonio en el que H es oriundo de Q’ero y W de
Quico (M 10) fue celebrado en Japu Grande.
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asi como de la distribucién de los diferentes matrimonios de acuerdo con sus
respectivos lugares de nacimiento, puede apreciarse en el cuadro 5.5. Aunque las
cifras alli vertidas no constituyen una muestra numéricamente significativa para
concluir tasas que demuestren eventuales patrones de exogamia y endogamia
al nivel del grupo, lo cierto es que las distribuciones alli consignadas delinean
ciertas tendencias ya ponderadas en el registro etnografico (i.e. el caso Q’ero). En
primer lugar, se aprecia una alta tasa de endogamia entre las distintas unidades que
conforman el grupo en su totalidad (Quico, Japu y Q’ero). En segundo lugar, se
aprecia igualmente una mayor incidencia de uniones endogdmicas en el interior
de cada una de estas mismas unidades (Quico, Japu y Q’ero respectivamente)
pero, igualmente, la exogamia entre las unidades en cuestién también resulta
significativa (matrimonios entre hombres y mujeres de Quico y Japu —y
adicionalmente de QQ’ero). Estas tasas, como bien lo demostré Webster, no tienen
por qué ser sistemdticas en el sentido de un intercambio continuo de hombres y
mujeres pertenecientes a los diversos grupos (Quico, Japu y Q’ero) a lo largo de
las generaciones. Sin embargo, lo que si parecen demostrar —o al menos a lo que
asi parecen remitir— es un tipo de ordenamiento social en el que los vinculos de
consanguinidad y alianza matrimonial detentan un rol importante. Estos vinculos,
como a su vez propone Webster, pueden estar relacionados, y efectivamente lo
estdn, a condicionamientos ecoldgicos y productivos —entre tantos otros—
y ademds también pueden estrecharse o relajarse en funcién de ellos. De todas
formas, lo que si pareciera quedar en claro es que buena parte de la unidad (en
el sentido de “cohesion”) social de cada uno de los grupos en cuestién, asi como
también del conjunto mds inclusivo que todos ellos conforman, descansa en
s6lidos vinculos de parentesco.”!

2! Con respecto a los individuos “forineos” (F) registrados hay que hacer la siguiente especificacién.
H en M 2 nacié en Sicuani, H en M 9 en Koline, W en M 7 en Koline, H en M 14 en Koline, W
en M 14 en Chuquepata, W en M 25 en Chequepato. Koline es un caserio perteneciente al ay/lu-
comunidad Puica del distrito de Marcapata, y ya hemos mencionado la cercania y los vinculos de
sociabilidad de los grupos Quico y Japu con las poblaciones de este distrito. Quizd estos vinculos
sean aun mds estrechos con el caserfo Koline, e incluso ello se traduzca en el establecimiento de
lazos de alianza matrimonial. Cheugepato o Chuquepata podrian ser dos topénimos, aunque lo
mds probable es que se trate de un mismo topénimo registrado de manera distinta, de algunos de
los caserios o sectores en los que se dividen los grupos Quico y Japu. Ello lo sugiere, entre otras
cosas, el hecho de que el lugar de nacimiento de W en M 30 aparecia consignado sélo como
“Lerquepata”, sin mayor especificacion al respecto. Ahora bien, en su caracterizacién del grupo
Quico Schlegelberger menciona, al pasar, que “Lequepata” es un pueblo mds arriba de Huch’uy
Quico (0 Quico Chico) perteneciente a Japu (Schlegelberger 1993 [1992]: 33). Si éste fuera el
caso, el tnico individuo verdaderamente fordneo en el universo social considerado es H en M 2,
quien nacié6 en Sicuani (provincia de Canchis).
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Cuadro 5.5
Distribucién de los matrimonios de acuerdo con el lugar de nacimiento
de sus respectivos cényuges

3 Quico @ Quico 8
3 Quico Grande Q Quico Grande 5 13
& Quico Q Japu 2
& Quico @ Japu Chico 2 9
& Quico Grande ? Japu 3
& Quico Chico ? Japu 1
& Quico Grande Q@ Q’achupata 1
3 Quico @ F 1
& Quico 92 1 3
34 F Q Quico Grande 1
d Japu @ Japu 6
& Japu Chico @ Japu Chico 1 8
& Japu Chico @ Japu 1
d Japu @ Quico 1
& Japu @ Quico Grande 1 2
& Japu @ F 1
3 F Q Japu 1 2
38 Qero @ Qero 2 2
3 Qero @ Quico 1 1
SEQF 1 1
Totales 41 41

(F = “fordneo”, ? = “origen desconocido”)
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Cuadro 5.6
Repeticién de individuos en la fuente de acuerdo con el rol de parentesco

que ocupan en dos o mds matrimonios

I 2 K S
1 HE 24 3 ] [7]

1976 [4/7

1976 1 HM 24 3

1976 1 WE 10

1976 1 WM 10

1976 5 HF 12

1976 5 HM 12

1976 7 WF 9

1976 7 WM 9

1990 9 WE 33

1990 9 WM 33

1991 10 WEF  27/40 39

1991 10 WM 27140 39

1991 11 HF 41

1991 11 HM 41

1991 11 WE 17

1991 11 WM 17
Cons./Cons. 32

1991 12 HF 31

1991 12 HM 31

1991 15 HEF 16 22

1991 15 HM 16 22

1991 15 WE 36

1991 15 WM 36

1991 18 HM 20 29

1991 18 WE 23

1991 18 WM 23

1991 19 WE 27

1991 19 WM 27

1991 21 WFE 26 [25]

1991 21 WM 26

1991 22 HM 28/31

1991 30 HF 39

1991 30 HM 39
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N 72 I

1976 H 21/23 [24]
v 1976 3 W 21/23 p

1976 5 H 38 [26/28]

1976 5 W 38

1976 1 Tl 4 3]

1976 1 T2 18/20 29 2]

1976 1 P2 22 28/31 [ [18] [6]
Ritual/Cons. 1976 2 T1 25 7

1976 3 P2 29

1976 5 T2/P2 28 [29]

1976 7  T2/P2 16

1976 4 H [12/26] [40]

1990 8 H [19/23]

1991 10 H (36]
Afin/Ritual 1991 15 H [33/36] 7

1991 15 W [33]

1991 26 H [15]

1992 33 H [9]

1991 14  HF [19]
Cons./Ritual 2

1991 25 WF [29]

1976 1 P1 [5] 4/5

1976 2 T2 [6] 6

1976 2 P2 23/27

1990 9 P2 34

1991 11 P2 35

1991 12 P2 38/41 [21/30]
Ritual/Ritual 1991 14 P1 14 [37] 13

1991 15 P2 15  [16]

1991 16 P1 34

1991 18 P2 30

1991 20 P1 31

1991 21 P1 22

1991 27 P2 38
Ritual 1976 3 T2 3 1
Toral 11 3 66

(Los ntmeros entre corchetes no deben ser considerados en la contabilizacién para evitar la

duplicacién de egos)
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La observacién anterior estd estrictamente relacionada con uno de los aspectos
mds interesante de la fuente: la repeticién significativa de individuos en varias de
las uniones celebradas. En efecto, el total de matrimonios consignados (41) y el
numero de roles de parentesco registrados en cada uno de ellos (10, ze. H, HE
HM, W, WE WM, T1, T2, P1, P2) invita a postular que, si en cada matrimonio
los hombres y las mujeres registrados fueran distintos individuos, el universo total
de hombres y mujeres ascenderia a 410 individuos. Este no es el caso, ya que, como
hemos visto, la fuente consigna un total de 232 individuos que ocupan, en cada
matrimonio, distintos roles de parentesco: “real” (i.e. consanguinidad o alianza)
o “ritual” (i.e. padrino o testigo).”? Esta observacién, de por si superficial, estd
relacionada con dos caracteristicas que revela la fuente. En primer lugar, y como
ya hemos advertido, no todos los roles de parentesco que, al menos en principio,
deberfan ser ocupados en el conjunto total de los matrimonios por diversos
individuos ha sido efectivamente el caso; ello es particularmente evidente para los
roles de “testigos”. En segundo lugar, un nimero significativo de individuos que en
un matrimonio ocupan un rol de parentesco X también ocupan en un segundo e
incluso un tercer matrimonio uno u otro de los roles de parentesco registrados en
la fuente. Y ésta es efectivamente la situacién: de los 232 individuos consignados,
66 de ellos ocupan, en dos 0 mds matrimonios, el mismo o distintos roles de
parentesco, “real”, “ritual” o ambos. Asi, por ejemplo, HF en M 1 es también HF
en M 24 e incluso T1 en M 4. Igualmente, WF en M 10 es HF en M 27 y M 40,
asi como también WF en M 39. Lo mismo ocurre con las respectivas esposas de
ambos egos (cuadro 5.6).

Concentrémonos en estos Gltimos 66 casos (28,5% del total de la muestra). Siempre
siguiendo el orden numérico y cronolégico en el que fue registrado el conjunto de
los matrimonios, los individuos en cuestién se distribuyen de la siguiente manera:
a) 32 individuos ocupan un rol de parentesco consanguineo (HE HM, WE WM)
en dos o mds matrimonios; b) 4 individuos que en dos matrimonios ocupan un

rol de parentesco de afinidad (H, W —es decir, los respectivos c6nyuges en los

22 Empleamos la expresién, de por si poco feliz, “parentesco real” sélo para diferenciarla de lo
que en la literatura especializada se denomina “parentesco ritual” y que remite a las relaciones de
padrinazgo y compadrazgo que establecen entre si los miembros de distintas sociedades. Ello no
significa, ni mucho menos, que este tltimo tipo de relaciones sean menos “reales” que los vinculos
de consanguinidad y alianza matrimonial, ni que tampoco estos tltimos sean mds “reales” que los
vinculos establecidos mediante el “parentesco ritual”. Asimismo, hemos incluido a los “testigos” en
esta ultima categoria solo para evitar desagregaciones innecesarias, aunque, hay que admitir, este
tipo de vinculo no crea, al menos en principio, vinculo de parentesco alguno, ni “real” ni “ritual”.
Quizd a ello se deba la significativa ausencia de testigos en los matrimonios registrados en la fuente.
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dos matrimonios—), en un segundo o un tercer matrimonio ocupan un rol de
parentesco consanguineo (HE HM); ¢) 7 individuos ocupan en un matrimonio
el rol de un pariente ritual (T1, T2, P2) y en un segundo o tercer matrimonio el
de un consanguineo (HF o WF); d) 7 individuos ocupan en un matrimonio el
rol de un afin (H, W) y en uno o mds matrimonios el de un pariente ritual (P1,
P2); e) 2 individuos ocupan el rol de consanguineos (HE, WF) en un matrimonio
y el de parentesco ritual (P1, P2) en un segundo; f) 13 individuos ocupan un rol
de parentesco ritual (T o P) en dos o mds matrimonios), y g) 1 individuo, en un
mismo matrimonio, ocupa los roles de testigo y padrino (T1y P2).

Desde la perspectiva que ofrece la distribucién de los individuos que se repiten en
mds de una ocasién en la fuente es posible, entonces, reagrupar la muestra en los
siguientes términos: a) el nimero de individuos que ocupan roles de consanguineos
en dos o mds matrimonios asciende a 36 (se incluyen los casos de los c6nyuges de
M 3 que también son HF y HM en M 21 y M 23, el de T2 en M 1 que también
es HF en M 18 y M 20 asi como WF en M 29 y, finalmente, el de P2 en M 1
que también es HF en M 22 y WF en M 28 y M 31); b) el niimero de individuos
que ocupan roles de afinidad y parentesco ritual en uno o mds matrimonios y de
consanguinidad (HE, HM, WF) en un tnico matrimonio asciende a 9 (se agrupan
los partenaires de M 5, los T 'y P de M 1/2/3/5/7, el HF de M 14 y el WF de M
25); ¢) el ntimero de individuos que ocupan roles de afinidad y parentesco ritual
continda siendo 7, y d) el niimero de individuos que ocupan exclusivamente roles
de parentesco ritual asciende a 14 (se incluye el inico caso de un mismo individuo
que, en un mismo matrimonio, ocupa ambos roles).

Debido a que el “parentesco ritual” en si mismo no serd objeto de andlisis en
este trabajo, en las pdginas que siguen nos concentraremos en los 36 casos de
repeticiones de parientes consanguineos consignados en dos o mds matrimonios y,
adicionalmente, en los 16 casos en los que un mismo individuo es un consanguineo
(9, incluimos a los dos individuos que son los partenairesen M 5 y HF y HM en
M 38) o un afin (7) en un dnico matrimonio. La muestra a partir de la cual
comenzard nuestro andlisis asciende, por lo tanto, a 52 individuos.*

De lo observado hasta aqui es posible alcanzar una serie de conclusiones
. . . .7 « . » ’

preliminares. En primer lugar, la celebracién “colectiva” de la mayoria de los

matrimonios bajo el rito catdlico en una misma fecha estaria relacionada con el

2 Desde la perspectiva que ofrece los afios de la celebracién de los matrimonios, la distribucién de
las repeticiones de los individuos es la siguiente: 1976: 20 individuos; 1990: 3 individuos; 1991:
28 individuos; 1992: 1 individuo.
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hecho de que los curas parrocos que los sancionaron no residian en Quico y Japu
(ni tampoco en Q’ero) sino en el distrito vecino de Marcapata, hecho que, a su
vez, informa acerca de los lazos existentes entre Quico y Japu y al menos una de
las comunidades del distrito marcapateno (Puica, en especial el sector Koline),
mis alld del hecho de la pertenencia de los dos primeros grupos al macrogrupo
Q’ero. En segundo lugar, la repeticién significativa de individuos que comparten
los mismos nombres y apellidos paternos y maternos podria explicarse debido a
la existencia de relativamente pocos apellidos en la regidn y tasas de endogamia
relativas que involucrarfan las uniones de individuos cuyos padres compartirfan
uno u otro de los apellidos en cuestién. En efecto, y en tercer lugar, la insistente
repeticién de patronimicos y matronimicos a lo largo de toda la fuente estarfa
también relacionada con la existencia de vinculos de consanguinidad y alianza
matrimonial, mds o menos estrechos, entre los individuos consignados en ella.
En cuarto lugar, las respectivas edades de los contrayentes, muchos de los cuales
superan los 26 anos, informarfan acerca de la vigencia de otro tipo de practica
matrimonial (warmichakuy) que legitima la unién de un hombre y una mujer
ante los ojos del grupo y que, eventualmente, en un niimero importante de
casos antecede a la unién en el altar. En quinto lugar, los respectivos lugares de
nacimiento de los distintos contrayentes dejan entrever también significativas tasas
de endogamia en el interior de los grupos y tasas de exogamia entre los grupos que
redundan, a su vez, en una endogamia en el nivel del macrogrupo. Finalmente, la
participacién reiterada de muchos individuos en diversos matrimonios en calidad
de parientes consanguineos y afines (y también rituales) vuelve a insistir acerca
de la eventual existencia de vinculos de parentesco entre los diferentes individuos
consignados en la fuente.

Las conclusiones anteriores, producto del escudrifamiento cualitativo y
cuantitativo de la informacién registrada en la fuente, permiten asimismo postular
al menos dos hipétesis, también preliminares. En primer lugar, existen estrechos
vinculos de consanguinidad entre muchos de los individuos registrados en ella.
Asi, por ejemplo, WF y WM en M 10 son también HF y HM en M 27 y M 40,
asi como también WF y WM en M 39. Es decir, los egos en cuestién son los padres
de cuatro hermanos, dos hombres y dos mujeres, que a su vez son los esposos y las
esposas en cuatro de los matrimonios registrados. En segundo lugar, estos vinculos
de consanguinidad que unen a muchos de los hombres y las mujeres consignados
en los libros parroquiales se presentan como nudos de una urdimbre que podrian
estar relacionados con otros tantos nudos —en virtud no sélo de la existencia de
otros vinculos de consanguinidad no ponderados hasta el momento sino también
de las relaciones de alianza matrimonial establecidas entre las diferentes familias—,
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desplegando de este modo una verdadera red de parentesco cuyas lineas, contornos
& y
y figuras resta todavia descubrir.

Divertimento 2: vinculos de consanguinidad

La informacién expuesta hasta el momento ha sido volcada en un diagrama de
parentesco (figura 5.1). En el diagrama se ha registrado la siguiente informacién:
1) aquellos (52) individuos que, identificados en negro, ocupan roles de parentesco
de consanguinidad y afinidad en dos 0 mds matrimonios o uno u otro de estos
roles en un dnico matrimonio; 2) aquellos hombres y mujeres que mantienen
entre s vinculos de consanguinidad en virtud de los lazos (también consanguineos)
que los unen con uno u otro de los (52) individuos identificados en la instancia
anterior; 3) los vinculos de alianza matrimonial (identificados mediante una
linea sélida por debajo de los conyuges de cada pareja) existentes en el interior
del universo parental identificado en las dos instancias anteriores;* 4) en relacién
con el punto anterior, se infieren o proponen hipétesis de vinculos de parentesco
consanguineos (identificados mediante una linea de guiones cortos o una linea de
puntos que unen, por encima de ellos, a los individuos involucrados en este tipo de
relacién) fundamentalmente a partir de la especulacién en torno de los apellidos
compartidos en las generaciones ascendentes y, 5), finalmente, atendiendo a la
edad relativa de cada uno de los contrayentes, se ha podido identificar la presencia
de tres generaciones; sin embargo, la tercera generacién ascendente presenta un
cardcter mds bien “residual” en términos estadisticos, resultando que la mayor
concentracion de individuos se ubica en las dos subsiguientes.”

Un primer vistazo al diagrama pone de manifiesto la existencia de una tupida
red de parentesco en la que estdn unidos entre si los distintos hombres y mujeres
involucrados en ella. La primera caracteristica de la red estd relacionada con los
efectivos vinculos de consanguinidad que mantienen entre si muchos de los
partenaires de los diversos matrimonios en virtud de su descendencia de un mismo
par de progenitores. Es decir, la repeticion de HF/HM/WEF/WM en muchos

24 Aqui se incluyen aquellos W/WF/WM y H/HF/HM que, aunque son mencionados una sola
vez en la fuente, estdn relacionados mediante vinculos de alianza con uno u otro de los individuos
identificados en las primeras dos instancias. El motivo de esta inclusién es la eventual identificacién
de vinculos de parentesco (consanguineos) entre los progenitores de los H y W mencionados una
sola vez en la fuente con los otros progenitores identificados en las primeras dos instancias.

25 La identificacién de estas generaciones debe tomarse con cautela, ya que ella se basa en la edad
relativa de los contrayentes de cada unién matrimonial y no en la de sus progenitores, acerca de
cuyas edades la fuente no brinda informacién.
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de los matrimonios consignados en la fuente redunda en el hecho de que sus
respectivos hijos e hijas (H/W segtin el caso) sean hermanos entre si. En términos
mds especificos, si en la celebracién de los 41 matrimonios estuvieran involucradas
familias nucleares independientes, ello redundaria en el registro de 82 familias
nucleares. Este no es el caso, ya que en 18 ocasiones los “jefes” de dichas familias
(HF/HM/WE/WM) participan en dos o mds matrimonios. Consecuentemente,
el nimero de familias nucleares plausible de ser inferido se reduce de 82 a 64. En
la figura 5.1, y por las razones expuestas anteriormente, no se han consignado el
total de los 41 matrimonios registrados en la fuente, sino 34. Siguiendo la premisa
precedente (i.e. la eventual participacién de familias nucleares independientes en
la celebracién de cada matrimonio), esperarfamos contar con la participacién de
68 familias nucleares. Nuevamente, éste no es el caso, ya que la participacién de
18 “jefes de familia” en dos o mds matrimonios vuelve a reducir dicho ndmero
(68) a 50. Ahora bien, los “jefes de familia” de 2 de estas (50) familias nucleares
(FyMenM21yM23yFyM enM 38) son a su vez los hijos e hijas de otras 4
familias nucleares consignadas en la fuente (respectivamente, Hy Wen M 3yHy
WenM 5), en 2 de las cuales (W en M 3 y H en M 5) sus respectivos progenitores
aparecen consignados en 2 o mds matrimonios. La pertenencia de estos tltimos
individuos a 4 de las 50 familias en cuestién, asi como el hecho de que 2 de
ellas estén consignadas en 2 o mds matrimonios, vuelve a reducir el nimero de la
muestra. En definitiva, el nimero de familias nucleares inferido de la fuente que se

consigna en la genealogfa asciende a 44.

Ahora bien, desde la perspectiva que ofrecen exclusivamente los apellidos paterno
y materno de los individuos registrados en la red de parentesco, es posible apreciar
otra serie de eventuales vinculos de consanguinidad todavia no ponderados.
Comenzaremos con aquellos sobre los que ya disponemos de informacién:
los “parientes rituales”. Antes de ello debemos insistir en el cardcter altamente
hipotético de las consideraciones que siguen a continuacién, asi como también en
la dificultad intrinseca que supone postular vinculos genealégicos entre individuos

a partir de la mera coincidencia de sus apellidos paternos y maternos.

En el cuadro 5.6 se consignan 3 casos (HF en M 1, Hen M 3y H en M 5)
de individuos que ocupan roles de parentesco ritual en un segundo o un tercer
matrimonio a través de los cuales es posible vislumbrar la existencia nuevos
vinculos de consanguinidad todavia no ponderados. HF en M 1 (José Gerillo
Samata) es también T1 en M 4, y su esposa, HM en M 1 (Luciana Chura Quispe),
lleva los mismos apellidos paterno y materno que WF en M 4 (Luis Chura Quispe).
Podria sugerirse, a manera de hipétesis no plausible de ser contrastada debido a la
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ausencia de informacién genealédgica, que HM en M 1 (Luciana Chura Quispe) y
WF en M 4 (Luis Chura Quispe) son hermanos, y que HF en M 1 (José Gerillo
Samata) es T1 de su WBD en M 4.7 El siguiente caso constituye un estimulo para
la hipétesis planteada. H en M 3 (Sebastidn Succhi Apasa) es P2 en M 24, uno de
cuyos contrayentes (Lorenzo Guerillo Chura) es el hermano de su propia esposa
(Paulina Gerillo Chura). Es decir, H en M 3 es P2 de su WB en M 24. De manera
similar a lo que se aprecia en el primer caso, H en M 5 (Nicanor Samata Quispe)
es también P2 en M 26 y M 28, y los respectivos HM en M 26 (Dominga Samata
Apasa) y WF de M 28 (Martin Samata Apasa) comparten los mismos apellidos
con HF en M 5 (Rudesindo Samata Apasa), aunque distinta generacién. En este
sentido, es posible postular un vinculo de hermandad entre HF en M 5, HM en
M 26 y WF en M 28 y, consecuentemente, el hecho de que H en M 5 es P2 de su
FZS en M 26 y de su FBD en M 28.

Las esposas de aquellos hombres que, parientes rituales sélo en un matrimonio,
aparecen en otras uniones en calidad de consanguineos, parecieran no tener
ningun vinculo de consanguinidad con los individuos de los matrimonios en los
que sus esposos detentan un rol de parentesco ritual, ya que, se sobreentiende, no
hay coincidencia de apellidos paternos y maternos. Aqui, sin embargo, pareciera
existir una excepcién. HF en M 29 (Andrés Machacca Samata) es también P2 en
M 3y su esposa (Martina Succhi Apasa) comparte los mismos apellidos con H de
M 3 (Sebastidn Swucchi Apasa). El hecho de que ambos individuos compartan los
mismos apellidos y generacién invita a suponer un vinculo de hermandad entre
ambos, asi como el hecho de que, de ser el caso, HF en M 29 es P2 de su WB en
M 3.

Otras coincidencias entre apellidos y posibles vinculos de consanguinidad
se aprecian nuevamente a propdsito de los casos de aquellos individuos que,
ocupando un estatus de afin en un matrimonio, vuelven a aparecer en otros en
calidad de “parientes rituales”. H en M 4 (Julidn Apasa Pauccar) es también P1 en
M 12 y M 26. Ahora bien, HF en M 12 (Manuel Apasa Pauucar) comparte con
el primero los mismos apellidos y generacién. Aunque la fuente no consigna a los
padres de HF en M 12, postulamos, segun el criterio aqui adoptado, un vinculo
de hermandad entre ambos individuos. De ser el caso, H en M 4 es P1 de su BS
en M 12. Asimismo, H en M 4 es P1 en M 26, y WM en M 4 (Basilia Phacsi
Samata) comparte el mismo apellido (aunque distinta generacién) con HF en M

26 En la figura 5.1 este posible vinculo de hermandad (asi como los otros a ser considerados) se
identifican mediante una linea de guiones cortos (para acentuar el cardcter hipotético del vinculo
establecido) por encima de los individuos emparentados.
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26 (Nicolds Phacsi Samata). De ser estos ltimos hermanos, como proponemos,
H de M 4 es también P1 de su WMBS en M 26. Lo mismo se aprecia con H en
M 8 (Fabidn Champi Apasa), quien es también P2 en M 19 y M 23. HF en M 8
(Hilario Champi Samata) comparte los mismos apellidos y generacién con WM en
M 23 (Juana Champi Samata). Suponiendo que ambos individuos son hermanos,
H en M 8 es P2 de su FZD en M 23. WM en M 8 (Isabel Apasa Machacca)
comparte los mismos apellidos y generacién con HM en M 19 (Mariana Apasa
Machacca). De ser ambas mujeres hermanas, H en M 8 es P2 de su WMZS en M
19. H en M 10 (Marcelo Ccapa Apasa) es también P1 en M 36. Postulamos un
vinculo de hermandad entre HM en M 10 y HF en M 36 (Jacoba Apasa Lunasco
y Gregorio Apasa Lunasco) ya que ambos llevan los mismos apellidos aunque, en
principio, estdn ubicados en distinta generacién. H en M 10, consecuentemente,
es P1 de su MBS en M 36.

Si bien hasta el momento hemos propuesto que, desde la perspectiva que ofrecen
aquellos individuos que, afines en un matrimonio y “parientes rituales” en otro u
otros, se pueden inferir, a través de ellos, vinculos de consanguinidad entre algunos
de los individuos involucrados (en virtud de compartir los mismos apellidos), y si
bien igualmente hemos insistido en la imposibilidad de corroborar ello desde una
perspectiva genealdgica, lo cierto es que, para el universo parental aqui examinado,
existen dos casos que, aunque no presenten cardcter probatorio para el resto, al
menos estimulan la formulacién de la hipétesis aqui contemplada. Efectivamente,
H en M 33 (Victor Phacsi Mamani) es también P1 en M 9, y la esposa en este
ultimo matrimonio (Vicentina Phacsi Mamani) es efectivamente su hermana. De
la misma manera, H en M 15 (Ignacio Apasa Samata) es también P2 en M 36
y su esposa (Nicolasa Apasa Gerillo) es efectivamente la hermana de H en M 36
(Cecilio Apasa Gerillo), de modo que H en M 15 es P2 en la boda de su WB en
M 36.

Ahora bien, el mismo H en M 15 (Ignacio Apasa Samata) es también P2 en M
33, y comparte los mismos apellidos con la esposa de dicho matrimonio (Tomasa
Apasa Samata). Sin embargo, no existe entre ambos individuos vinculo de
consanguinidad alguno —al menos de hermandad— ya que los padres de H en
M 15 (Benito Apasa Gerillo y Carmina Samata Quispe) y los de W en M 33
(Félix Apasa Machacca y Benita Samata Machacca) son distintos. Este tltimo caso
demuestra de manera contundente la dificultad intrinseca que implica postular
vinculos de consanguinidad (de cualquier tipo) entre individuos a partir de la mera
consideracién de la coincidencia de sus respectivos apellidos. En el resto de los casos
de esta categoria de “parientes” (i.e. afines en un matrimonio y “parientes rituales”
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en otro u otros), asi como en los dos casos de parientes consanguineos (HF en M
14 y WF en M 25) en un matrimonio y “rituales” en un segundo, no es posible
inferir relaciones de consanguinidad alguna, ni hipotética ni genealégicamente,
entre los individuos involucrados a través de ellos.

Hasta el momento, entonces, hemos inferido hipotéticamente la existencia de
otros vinculos de consanguinidad entre algunos de los individuos que forman
parte de la red de parentesco —mas alld de la informacién explicita registrada en
la fuente— a partir de los vinculos que mantienen con aquellos otros individuos
que aparecen repetidos en dos o méds matrimonios debido a que ocupan, en cada
uno de ellos, diversos roles de parentesco (consanguinidad, afinidad o “parentesco
ritual”).

:Qué ocurre con aquellos hombres y mujeres que, si bien han sido incluidos
en la genealogfa por compartir con aquellos que si se repiten —en dos o mds
matrimonios— un vinculo de parentesco por consanguinidad o afinidad, no
aparecen repetidos en el resto de los matrimonios pero comparten, con ellos, los
mismos apellidos paterno y materno? Siguiendo la misma aproximacién adoptada
hasta aqui, postularemos la existencia de vinculos de consanguinidad (hermandad)
entre varios de los padres y madres de algunos de los esposos y esposas identificados
en la genealogfa, e incluso entre algunos de los primeros con algunos de los

segundos.” Es posible agrupar a estos individuos en tres grupos.

Un primer grupo estd constituido por aquellos individuos que comparten los
mismos apellidos y generacién: HM en M 17 (Estefa Apasa Ceapa) y HM en M 28
(Benita Apasa Ceapa) (ambos matrimonios se celebraron el mismo afio con un mes
de diferencia); Wen M 1 (Dionisia Ceapa Apasa), HM en M 11 (0 WM en M 41,
Martina Ceapa Apasa) y WM en M 16 (Lucia Ceapa Apasa); WM en M 10 (o HM
en M 27, WM en M 39 y HM en M 40, Guillermina Machacca Samata) y HM
en M 41 (Martina Machacca Samata); HM en M 5 (0 WM en M 12, Trinidad
Quispe Chura) y HM en M 25 (Nicolasa Quispe Chura); HM en M 22 (0 WM en
M 28 y WM en M 31, Felipa Quispe Flores) y W en M 24 (Isabela Quispe Flores);
WE en M 16 (Martin Samata Challa), WF en M 18 (o WF en M 23 Mariano
Samata Challa) y WF en M 26 (Santiago Samata Challa); WM en M 33 (Benita
Samata Machacca) y HE en M 41 (Mariano Samata Machacca); Hen M 5 (o HF
en M 38, Nicanor Samata Quispe) y HM en M 15 (0 HM en M 16, WM en M

% En la figura 5.1 estos posibles vinculos de hermandad se identifican mediante una linea de
puntos (para acentuar ain mds el cardcter hipotético de la relacién) por encima de los individuos
emparentados.
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22, Carmina Samata Quispe) (ambos individuos, de ser hermanos, comparten el
mismo vinculo con W en M 12, efectivamente hermana del primero).

El segundo grupo estd conformado por aquellos individuos que comparten los
mismos apellidos pero se ubican en distintas generaciones: HF en M 4 (Luis Apasa
Flores) y WM en M 14 (Dominga Apasa Flores); WF en M 25 (Florencio Apasa
Samata) y WM en M 11 y en M 17 (Maria Apasa Samata); WF en M1 (o HF en
M 10, Nicolds Ceapa Gerillo) y WF en M 30 ([Ilegible] Ceapa Gerillo); HM en
M 7 (Concepcién Gerillo Machacca) y WM en M 15 (o HM en M 36, Ramosa
Gerillo Machacca); WM en M 25 (Felipa Lunasco Samata) y HF en M 30 y M 39
(Luis Lunasco Samata); WM en M 9 (o HM en M 33, Ramosa Mamani Samata)
y WF en M 10 (0 HF en M 27, WF en M 39 y HF en M 40, Basilio Mamani
Samata).

Al tercer grupo pertenecen aquellos individuos posiblemente emparentados con
otros acerca de los cuales ya hemos postulado un vinculo de hermandad: WF en
M 5 (Santiago Apasa Lunasco), HM en M 10 (Jacoba Apasa Lunasco) y HF en M
36 (Gregorio Apasa Lunasco) (los dos primeros individuos comparten la misma
generacién); Wen M 5 (o HM en M 38, Juliana Apasa Machacca), WM en M
8 (Isabel Apasa Machacca) y HM en M 19 (Mariana Apasa Machacca) (las tres
mujeres comparten la misma generacién); WM en M 26 (Rita Champi Samata),
WM en M 18y en M 23 (Juana Champi Samata) y HE en M 8 (Hilario Champi
Samata) (comparten la misma generacién); HF en M 28 (Bernabé Phacsi Samata),
WM en M 4 (Basilia Phacsi Samata) y WF en M 21 (o HF en M 26, Nicolds
Phacsi Samata) (el primero y el tercero comparten la misma generacién).

Una consideracién aparte merece el caso de HF en M 25 (Sebastidn Succhi Apasa).
Este individuo comparte los mismos apellidos, aunque distinta generacién, con
dos individuos sobre los que anteriormente postulamos un eventual vinculo de
hermandad: H en M 3 (0o HF en M 21 y HF en M 23, Sebastidn Succhi Apasa) y
HM en M 29 (Martina Succhi Apasa). Aqui, sin embargo, se presenta el siguiente
problema. Sebastidn Succhi Apasa (HF en M 25) no puede ser hermano de
Sebastidn Succhi Apasa (H en M 3) por las razones aducidas en el apartado anterior.
Si podria ocurrir, eventualmente, que Martina Succhi Apasa fuera la hermana de
HF en M 25. Sin embargo, hemos postulado un vinculo de hermandad entre
esta ultima y H en M 3 apoyado en el hecho de que el esposo de Martina Succhi
Apasa (HF en M 29) oficié de P 2 en M 3, es decir, en el matrimonio del hermano
de su esposa. Si HF en M 25 no es hermano de H en M 3 —es mds, se trata
de dos personas distintas—, tampoco puede serlo de HM en M 29, ya que se
trata de la hermana del primero. En todo caso, esta tltima especulacién vuelve a
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hacer explicito el problema que involucra postular lazos de consanguinidad entre
individuos a partir de la mera consideracién de la coincidencia de sus respectivos
apellidos.

En resumen, hasta el momento no hemos hecho otra cosa que ponderar los vinculos
de consanguinidad —efectivos y eventuales— que existen en el interior del universo
social bajo consideracién mediante la lectura de la informacién contenida en la
fuente examinada. Entre ellos destacan, en primer lugar, las efectivas relaciones
de hermandad entre uno y otro (u otros) de los conyuges de cada matrimonio en
virtud de su descendencia coman de un mismo par de progenitores (HF/HM/WE/
WM) quienes, por este motivo, aparecen consignados en mds de una oportunidad
en la fuente. En segundo lugar, vinculos de consanguinidad (hermandad) entre
hombres y mujeres que comparten los mismos apellidos paternos y maternos
apoyados en el hecho de la participacién de un tercer individuo (HEF/H) en
una segunda o tercera unién matrimonial en calidad de pariente “ritual” (P vy,
secundariamente, T), en virtud de lo cual dicho tercer individuo se convierte en
el P o T de una unién matrimonial en la que uno de sus contrayentes resulta un
afin o consanguineo. En tercer lugar, vinculos de consanguinidad (hermandad)
entre hombres y mujeres que, si bien aparecen consignados sélo una vez en la
fuente, comparten con aquellos individuos que si se repiten los mismos apellidos
paternos y maternos. Aqui se han diferenciado tres grupos: aquellos individuos
que comparten los mismos apellidos y generacién; aquellos individuos que
comparten los mismos apellidos pero distinta generacion y, finalmente, aquellos
individuos que comparten los mismos apellidos, y en algunos casos la misma
generacién, con aquellos otros sobre los cuales se postulé un posible vinculo de
hermandad. En lo que respecta a las dos dltimas instancias diferenciadas, hemos
podido inferir hipotéticamente la existencia de 26 vinculos de consanguinidad
(hermandad) de los cuales 8 casos corresponden a la segunda instancia, mientras
que los 16 restantes, a la tercera. Debido a que el lugar de nacimiento de los
progenitores de los partenaires de cada unién matrimonial ha sido omitido en la
fuente, resulta imposible relacionar los vinculos de hermandad postulados a partir
de la coincidencia de apellidos paternos y maternos con los lugares de origen de
los individuos en cuestién. Sin embargo, atendiendo al lugar de nacimiento de
las respectivas progenies (es decir, de los cdnyuges en cada unién matrimonial), se
advierte cierta correlacién entre los lazos de consanguinidad inferidos y los posibles
lugares de nacimiento de los progenitores en cuestién. De los 8 casos en los que
los vinculos de hermandad fueron inferidos mediante la consideracién del lugar
que ocupan los parientes rituales en la celebracién de un segundo o un tercer
matrimonio, 6 de ellos coinciden en lo que respecta al lugar de nacimiento de los
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hijos de los progenitores sobre los que se postulé un vinculo de hermandad. En
relaciéon con los 16 casos restantes basados exclusivamente en la observacién de la
coincidencia de apellidos, 9 de ellos presentan la misma coincidencia con respecto
al lugar de nacimiento de los hijos de los hombres y las mujeres involucrados. De
todos modos, estas coincidencias deben ser tomadas con suma cautela ya que el
lugar de nacimiento de un hijo/hija no necesariamente debe ser el mismo al de
uno, otro u ambos sus progenitores.

En definitiva, el examen realizado hasta el momento demuestra la existencia
de sélidos vinculos de consanguinidad (descendencia y hermandad) entre los
individuos registrados en la genealogia. En este sentido, y a diferencia de lo
que podria predicarse de una lectura literal de la fuente, no se trata aqui de la
celebracién de matrimonios aislados, sino mds bien del establecimiento de
uniones matrimoniales en el interior de un grupo definido por fuertes lazos de
consanguinidad y, como se verd a continuacion, afinidad. Asimismo, y atendiendo
al hecho de que estas pdginas no estdn dedicadas a la materia, los vinculos de
“parentesco ritual” establecidos en varias de las uniones estudiadas parecieran
tensar ain mds los nudos de una red de parentesco que todavia no termina de

desplegarse.

Divertimento 3: vinculos de alianza

En su discusién sobre las estructuras de parentesco y matrimonio en la comunidad
de Chuschi, Billie Jean Isbell dedica un capitulo aparte al problema de la parentela
a partir del andlisis del zy//u en tanto término de parentesco. Justamente, en la
sociedad chuschina el término ay//u designa “parentesco”, pero de manera mds
precisa designa a los parientes “cercanos”, quienes son diferenciados de los
parientes “lejanos” a quienes se los clasifica mediante el término karu ayllu. Ambos
términos revelan una estructura de parentesco centrada en los hermanos y las
hermanas (siblings) cuyo principio rector estd pautado por la distancia genealdgica
de la segunda generacién ascendente: los siblings de los abuelos de Ego y sus
descendientes se ubican fuera del #y//u y su membresia corresponde al karu ayllu.
El ayllu propiamente dicho presenta la estructura de una parentela de primos en
primer grado definida por dos ramas de descendientes de dos parejas casadas, los
cuatro abuelos de Ego. El vinculo de parentesco mds relevante para calcular la
distancia genealdgica al momento de la celebraciéon de una unién matrimonial estd
definido a partir de esta segunda generacién ascendente, en la que los siblings de
los abuelos de Ego y sus descendientes son parte del karu ayllu. Como ya hemos
tenido ocasion de observar, la regla de matrimonio imperante en Chuschi proscribe
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la unién matrimonial entre dos individuos que comparten sus apellidos paternos
y maternos. Consecuentemente, y de acuerdo con las reglas de transmisién de
apellidos, todo individuo que no sea miembro del #y/fu de Ego es un cényuge
potencial, y el “pariente” mds cercano con quien un Ego masculino puede contraer
matrimonio es una descendiente de los siblings de alguno de sus abuelos (i.e. una
prima en segundo grado), perteneciente al karu ayllu. Sin embargo, para todo
hombre o mujer, una linea ininterrumpida de vinculos masculinos hasta los
miembros de su misma generacién pertenecientes al karu ayllu hace de estos
ultimos parientes no desposables, ya que comparten con ellos el apellido paterno

(Isbell 1985 [1978]: 105-107).

La informacién proveniente del Collasuyu ofrece otra perspectiva en lo que
respecta a las uniones matrimoniales celebradas por agrupaciones sociales similares
a las de Chuschi. Xavier Albé, en el mismo trabajo dedicado a las comunidades
de las provincias de Ingavi y Omasuyos (departamento de La Paz), observa una
tendencia general que proscribe las uniones entre individuos emparentados, sea
por la linea paterna como por la linea materna, hasta el tercer grado de relacién.
Asimismo, tampoco existe ningtin tipo de preferencia sistemdtica que determine
alianzas matrimoniales mds o menos constantes entre grupos de familias. Sin
embargo, advierte el autor, existen casos de matrimonios celebrados entre primos
—emparentados entre si por la linea materna— en segundo y tercer grado, asi
como también entre individuos que comparten entre si un mismo apellido, entre
los que se incluyen aquellos hombres y mujeres inmigrantes que comparten un
mismo apellido con algiin miembro de la poblacién de origen (Albé 1972a:

13-14).

En su etnografia consagrada al andlisis del parentesco y la organizacién social de
la comunidad de Andamarca —cercana a Chuschi— Juan M. Ossio Acufia arriba
a una serie de conclusiones similares a las propuestas por Albé. Entre los diversos
tipos de agrupaciones en las que se encuentran organizados los andamarquinos
destaca la “casta”. La unidad de casta se define por el hecho de que sus miembros
comparten un mismo apellido, estdn concentrados en determinados sectores de la
comunidad y entre ellos estd prohibido contraer matrimonio. Sin embargo, estos
criterios no operan de manera absoluta ya que, por ejemplo, se aprecia que varios
miembros de la comunidad comparten los mismos apellidos paterno y materno.
Si bien opera la regla que impide el matrimonio entre individuos emparentados
hasta el cuarto grado, dos individuos que comparten el mismo apellido pueden
efectivamente contraer matrimonio si el vinculo parental que los une se extiende
mis alld del cuarto grado de relacién. De igual manera, y como ya se ha observado,
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muchos de los apellidos existentes en el dmbito andamarquino presentan una
notable profundidad histérica, de modo que es posible encontrar residentes
fordneos en Andamarca que comparten los mismos apellidos con la poblacién
local y que no existan entre ellos vinculos de parentesco alguno, y por lo tanto
pueden casarse entre si (Ossio Acufa 1992: 203-204).

En Andamarca —asi como en el resto de las poblaciones campesino-indigenas de
los Andes centrales y meridionales— opera una regla negativa que establece con
qué categoria de parientes un individuo no puede contraer matrimonio. Aunque
no existe una regla prescriptiva o preferencial que determine con qué categoria de
personas un individuo debe unirse en matrimonio, lo cierto es que esta tltima
institucién, en tanto expresién de intercambios grupales, pareciera encerrar reglas
de cardcter positivo plausibles de ser deducidas estadisticamente. El andlisis de
los libros que registran los matrimonios civiles (713) celebrados en Andamarca
(durante veintiocho afios) revela una fuerte tendencia endogdmica por celebrar
uniones en el interior de la comunidad, entre las mitades en las que se divide el
pueblo, asi como también en sus respectivos anexos. En efecto, mientras que el
85% de las uniones involucran a andamarquinos, el 15% restante consiste en casos
de un var6n andamarquino y una mujer fordnea, una mujer andamarquina y un
hombre fordneo y, finalmente, un minimo de casos en que ambos partenaires son
fordneos (Ossio Acuna 1992: 235-237). Es importante subrayar en este contexto
una observacién de Ossio Acuna relativa al hecho de que mientras la regla negativa
es explicita en el dmbito andamarquino, asi como en el resto de los Andes, las reglas
positivas, deducibles estadisticamente, son de cardcter implicito, pero la frecuencia
en la reiteracién de matrimonios entre dos o mds familias “hace sospechar que
algunas investigaciones futuras saquen a luz enunciados positivos mds explicitos”

(Ossio Acufia 1992: 243).

Una tendencia y una distribucién similar de patrones de endogamia las hemos
apreciado para el caso de los grupos aqui examinados (cuadro 5.5). Ahora bien,
:qué mds nos ensena la aproximacién genealdgica ensayada hasta el momento?
La figura 5.1 permite abordar de inmediato la cuestion espinosa de la repeticién
de apellidos entre los partenaires de una unién matrimonial. En 9 de los 34
matrimonios registrados en la genealogia los respectivos partenaires (H/\W)
comparten uno de sus apellidos, paterno o materno (M 8/M 14/M 15/M 16/M
17/M 19/M 22/M 26/M 36). De igual modo, 9 de los jefes de familia (HE/\WF/
WE/WM) del conjunto total de las 44 familias nucleares inferidas comparten uno
u otro de los apellidos en cuestién, consistiendo el tltimo caso en una pareja que
comparte ambos apellidos (M 10, M 27, M 39, M 40/M 18, M 23/M 19/M 21,
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26/M 24/M 25/M 26/M 33 y M 41). Es decir, poco mds del 25% de las uniones
registradas involucran a partenaires que comparten uno u otro de sus apellidos, y
otro tanto ocurre con poco mds del 20% de los jefes del conjunto total de familias
nucleares (44) identificadas, incluido el tnico caso de una pareja que comparte
ambos apellidos. Los patronimicos o matronimicos que se repiten son, en orden
numérico, Samata (8), Apasa (7), Machacca (1) y Quispe (1), y el tnico caso de
conyuges que comparten los apellidos Samata y Machacca. Esta distribucién de
las repeticiones es coherente con las distribuciones de individuos que comparten
los mismos apellidos, asi como también con la distribucién de los apellidos en
el conjunto total de la fuente estudiada (cuadros 5.2 y 5.3). En este sentido, la
distincion ayllul karu ayllu identificada por Isbell en el dmbito de Chuschi no
pareciera detentar una pertinencia radical —en lo que a pautas de regulacién
matrimonial respecta— en la casuistica contemplada, ya que ella demuestra
—al igual que los casos analizados por Albd y Ossio Acuna— la presencia de un
nimero estadisticamente significativo de uniones matrimoniales en las que sus
respectivos miembros comparten, al menos, un mismo apellido. Esta situacién
invitaria a pensar acerca de la posibilidad de eventuales tipos de regulaciones
matrimoniales en virtud de las cuales individuos emparentados entre si (en algtin
grado de relacién) contraerfan uniones matrimoniales con cierta regularidad. Este,
sin embargo, no es el caso.

Del conjunto total de las uniones examinadas e identificadas en la figura 5.1 (34),
s6lo un caso permite advertir un vinculo de consanguinidad entre los partenaires
involucrados. Se trata de M 21, en el que Ego W = FBDD o, lo que es lo mismo, en
el que Ego desposa a la hija de su prima patrilateral.?® Si bien la falta de profundidad
genealdgica expresada en la genealogia impide identificar otros posibles vinculos
de consanguinidad entre los miembros del resto de los matrimonios, lo cierto es
que en virtud de la informacién disponible resulta imposible inferir algtin tipo de
normatividad o regularidad en la celebracién de las uniones matrimoniales que
permita, a su vez, brindar una caracterizacién univoca del tipo de organizacién
discutido en estas paginas. Consecuentemente, y atendiendo exclusivamente a la
perspectiva adoptada hasta el momento (i.e. la informacién genealégica consignada
en la figura 5.1), poco se puede avanzar mds alld de las conclusiones propuestas en
el apartado anterior sobre los efectivos vinculos de consanguinidad existentes en
el interior de la red de parentesco y de los también efectivos vinculos de afinidad

28 Existen en la genealogia otros casos de parejas emparentadas entre si, pero el vinculo en cuestién
siempre estd mediatizado por un vinculo de alianza. Entre ellos se destacan M 21, en el que Ego W
= FMBWBD, y M 28, en el que Ego W = FBWBD.
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todavia por examinar. El andlisis impone la adopcién de otra perspectiva que la
ensayada hasta el momento, y que consiste en leer la informacion genealdgica
desde el punto de vista que ofrece la terminologia de parentesco quechua empleada

en la regi6n.

Precisamente, junto con las practicas sociales, politicas, rituales y simbolicas
que caracterizan —y permiten caracterizar— al ay//u andino contemporineo, la
terminologifa de parentesco que emplean los miembros de este tipo de organizacién
constituye una variable imprescindible al momento de ponderar cualquier tipo de
definicién. Este es justamente el caso en una definicién que sobre el término ayllu
nos fue proporcionada por un miembro de la comunidad de Phinaya, vecina a
Marcapata:

Un ayllu, dirfamos, ;no?, es donde estdn viviendo las personas. O sea, un conjunto
de habitantes o personas que viven... ayllu. O sea, dentro de eso dirfamos
personas familiares, originarios o netos de ese sector. Sea de Ilave o Consachapi.
Un conjunto de personas, un conjunto de habitantes que viven dentro de ese
sitio... §Cémo se llama? Ayl/u grande, ayllu chico [...] Entonces ese es ayllu, el
ayllu también viene de ese hablar de la familia. Ellos a veces dentro de la familia
son padres, mayores, abuelo, abuela, sobrino, asi, con sus tios, tias, asi. Junto con
todos es familia, @yllu. Diciendo dicen ayllu, ;de acuerdo? Entonces a ese ayllu
pertenecen, a esa familia pertenecen. Esas personas son familia, ayl/u [...] Y asi
a veces de ese ayllu también acostumbran salir, tanto del ayllu grande hacia el
lado del ayllu pequefio y del lado del ayllu pequefio hacia el lado del ay/lu grande
también vienen. ;En qué forma? Qatay, ghachun, y asi. Entonces, hay pues
personas que van de este ay/lu grande hacia el ayllu pequefio, y del ayllu pequefio
también vienen hacia el ay/fu grande. ;Pero en qué forma? Qatayy qhachun. Tanto
mujeres como hombres. De esta forma con las personas del ay//u grande con las
personas del ayllu pequefio siempre estdn haciendo una familia, o sea, un ay//u.
Entonces, en alli, siempre estd habiendo una unién familiarmente a través de la
mujer o el hombre, gatay o ghachun.Y en alli siempre estd... Entonces, los hijos
nacen, entonces estan perteneciendo al ay//u grande o también al ay/lu pequeno.
Entonces por ambas partes siempre estd habiendo familia, ;no es cierto? Pero
nunca jamds dejan su costumbre adonde pertenecen eso... Si es que es hombre
para siempre lo trae a la mujer hacia el lado del aylfu grande o a ese lado en
donde vive... Si es que el hombre se va para siempre entonces, a veces, se queda
para siempre... ;no es cierto?... en aquel lado de la mujer. Entonces dicen que
la mujer es para llevar... ;no es cierto?... dicen para llevar. Pero si el hombre es
para [estar] en el mismo lugar, en su casa. Entonces si un joven del ayllu pequefio
quiere a una mujer del #y//u grande entonces pues se la lleva. Entonces siempre
dentro de su pueblo, siempre dentro de su ayllu estd [el hombre]. Pero si es que
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un joven trae de este ayllu grande a una joven a este ay//u, entonces ahi se queda
siempre. Pero a veces, también, por otras razones se van también para siempre, a
la casa de su suegro o a la casa de su suegra se viene también. De esta forma, aun
siendo del ay//u pequefio pertenecen para siempre al ayl/u grande, o aun siendo
del ayllu grande pertenecen para siempre al ay//u pequefio.”

La comunidad campesina de Phinaya, en efecto, se encuentra dividida en dos ay//us
(hatun ayllu y huchuy ayllu) o es, simplemente, un ay/lu dividido en mitades (hatun
ayllu y huchuy ayllu). De acuerdo con la definicién anterior la pertenencia al ay/lu
estd definida por vinculos de consanguinidad y alianza matrimonial para los que
existen términos de parentesco especificos. Los miembros de un ay//u son “padres”,
“madres”, “tios”, “tias”, “sobrinos”, “sobrinas’, “abuelos”, “abuelas”, “primos”,
“primas”, etc., que mantienen, entre si, lazos de consanguinidad definidos, a su
vez, por la terminologfa en cuestién. Ahora bien, también en el interior de un ay//u
existen otros individuos relacionados con los grupos de parientes consanguineos
mediante vinculos de alianza matrimonial a quienes se los define mediante los
términos gatayy ghachun. Para el caso phinayense, entonces, la manera mds sencilla
de concebir el @yllu es la de mitades (de parientes consanguineos) exogdmicas
relacionadas entre si a través de las uniones matrimoniales que involucran el
intercambio —y en principio la consecuente regla de residencia virilocal— de
individuos que, en calidad de afines, son definidos mediante los términos de
referencia gatay y qhachun® Mis alld del hecho relativo a las diversas formas
(duales, tripartitas, cuatripartitas, etc.) que adopta el ay/lu entre las poblaciones
campesino-indigenas de los Andes del sur y el centro peruanos en la actualidad,
lo cierto es que la definicién anterior posee un valor heuristico excepcional al
momento de examinar configuraciones sociales similares independientemente,
insistimos, de las formas que éstas adopten en uno u otro caso. En el corazén de
la definicién phinayense de ayl/u descansa la premisa de que todo miembro del
ayllu es un pariente, sea consanguineo o afin, para quien existe un término de
parentesco especifico, entre los que destacan aquellos que parecieran detentar un
cardcter “generador” de la propia organizacién: qatay y ghachun.

Antes de examinar la informacién de la casuistica bajo consideracion desde la
perspectiva que ofrece la terminologia de parentesco quechua, es preciso realizar
tres precisiones. En primer lugar, y como lo subrayé R. Tom Zuidema en su

andlisis sobre la nobleza inca del Cuzco, el problema central de la terminologia

» Ver los capitulos 1y 2.

3 Por supuesto que la realidad etnogrifica presenta una serie de variaciones que, si bien no
contradicen esta definicién ideal, al menos la problematiza.
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de parentesco quechua es que no se trata s6lo de una terminologia egocentrada:
la clasificacién de los parientes puede estar centrada en el propio Ego, asi como
también en el ancestro de un grupo social con el cual Ego se identifica al momento
de emplear un término. Incluso, cuando un término es empleado de manera
egocentrada, ello no significa que dicho término esté especificando siempre un
vinculo genealdgico real entre Ego y Alter, sino también sus respectivas posiciones
en un contexto social determinado en el que ambos interacttian (Zuidema 1977:
240). Ahora bien, en segundo lugar, desde una perspectiva genealégica—que no es
sino la adoptada en la presente discusién— la terminologia de parentesco quechua,
que es también egocentrada, remite a un tipo de agrupacién social conocida
en inglés bajo el término kindred, y a la que ya tuvimos ocasion de referirnos al
comentar, justamente, la caracterizacién realizada por Webster del grupo Q’ero.
En este tipo de agrupacién los hombres y las mujeres no necesariamente tienen
un ancestro en comun, pero si comparten un pariente en comun: el propio Ego.
En una sociedad organizada de este modo el conjunto social mayor consiste en un
numero indefinido de estos grupos que se traslapan constantemente entre si (Fox
1996 [1967]: 164-165; ver también Freeman 1961). Entendemos que una de
las caracteristicas significativas —mas no necesariamente definitorias— del ay//u
andino contempordneo consiste, precisamente, en la conformacién de subgrupos
(para los que no existe, hasta donde conocemos, un término especifico) en el
interior de una agrupacién mayor (el ay//u) consistente en grupos egocentrados
relacionados y solapados entre si. Ello se aprecia, en tercer lugar, no sélo en los
vinculos de consanguinidad y alianza matrimonial efectivamente existentes en
el conjunto mayor, sino también en el alcance clasificatorio de algunos de los
términos de parentesco empleados, entre los que destacan, singularmente, gatay
y ghachun.

En un sentido restringido los términos gatay y ghachun designan a los afines por
antonomasia, es decir, respectivamente, a los esposos de una hermana/hija (ZH/
DH) y a las esposas de un hermano/hijo (BW/SW). Sin embargo, hemos tenido
ocasién de corroborar etnogrificamente que el alcance clasificatorio de ambos
términos es notablemente mayor, pues alcanza a abarcar a poco mds de medio
centenar de hombres y mujeres relacionados con un individuo en virtud de los
vinculos de afinidad que los unen a él, sus hijos y los hijos de sus hijos. Si se observa
la genealogfa representada en la figura 5.1 desde el punto de vista que ofrece la
terminologia de parentesco quechua, y en particular el alcance clasificatorio de
los términos gatay y ghachun, se obtiene una perspectiva distinta que permite
avanzar ain mds en la interpretacién de la informacién contenida en la fuente
bajo consideracién y, consecuentemente, en la del @y//u propiamente dicho.
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En la figura 5.2 se han reagrupado a los grupos de parientes identificados en la
figura 5.1 en virtud de los vinculos de consanguinidad (hermandad), inferidos
hipotéticamente, que parecen unir a algunos de los individuos que forman parte de
ellos. Asimismo, debajo de cada uno de los hombres y las mujeres que conforman la
red de parentesco se ha indicado el término de parentesco con el que son referidos
por una serie de egos seleccionados para tal fin.*' Los egos en cuestién ascienden
apenas a 19 (de los 52 identificados en negro en la genealogia), tratindose de
los hombres (“jefes de familia”) que, en 18 ocasiones, aparecen consignados en
la fuente ocupando roles de consanguinidad (HF) en dos o mds matrimonios,
y el tnico caso de un individuo que aparece consignado como un afin en un
matrimonio (H en M 5) y como un consanguineo (HF en M 38) en un segundo.
El examen de los términos de parentesco empleados sélo por estos individuos
para referirse a sus parientes consanguineos y afines posibilitard evaluar la eventual
aplicabilidad de la definicion de ay//u antes citada para interpretar la casuistica bajo
consideracién. Mientras que aqui nos concentraremos en 4 egos con una cantidad
significativa de parientes en el interior de la red de parentesco, el resto de los
términos que los 15 egos restantes emplean para referirse a sus respectivos parientes
ha sido consignado, debajo de cada uno de ellos, en la genealogia representada en

la figura 5.2.

Ego 2 (Rudecindo Samata Apasa en la figura 5.1), quien en la fuente aparece
consignado como HF en M 5y WF en M 12, estd emparentado con 40 individuos
de la genealogia. Ello son: wawge o B (1), pana o Z (1), churi o S (1), ususi o D
(2), sobrino o BSIZSINZS (3), sobrina o BDIZD (3), hawa o SS/DS/DD (4),
yayamasi o SWE/DHEF (2), mamamasi o SWM/DHM (2) y warmi o W (1). A los
20 parientes (afines) restantes Ego se dirige mediante los términos gatay o ghachun.
Entre los gatay figuran los siguientes: WZH (1), ZHB (1),** ZH (1), BDH (2),
ZDH (1), DHB (1), DH (2), DDH (1). Entre los ghachun, por su parte, se
cuentan: ZHZ (1), BW (1), WZ (1), WZSW (1), BSW (1), ZSW (1), SWZ (2),
SW (1), SSW (1), DSW (2). La suma total del nimero de parientes referidos es
ligeramente diferente (42) debido al siguiente fenémeno. Ego 2 se refiere a H en
M 31 dos veces con el término gatay ya que el primero es, efectivamente, su BDH
y DHB. De igual manera, Ego 2 se refiere a Hy W en M 22 dos veces mediante

3! La identificacién de los términos de referencia consignados en la genealogia ha contemplado
la informacidn etnografica recopilada por Webster (1977) para el caso Q’ero, Sato (1981) para la
casuistica proveniente de Marcapata y Sendén (ver capitulo 1) para la correspondiente a Phinaya.

32 En rigor, Ego se refiere a estos dos afines mediante el término gataymasi.
Ly
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los términos sobrino 'y qatay y hawa'y ghachun ya que ellos son, efectivamente, sus
respectivos BS/DDH y DD/BSW.

Ego 3 (Nicolds Ccapa Gerillo en la figura 5.1), quien en la fuente aparece
consignado como WF en M 1y HF en M 10, estd emparentado con 44 individuos
en la genealogia. Ellos son: B (1), S (1), D (3), BD (1), WBS (1), WBD (4), DS
(1), DD (2), SWF (1), DHF (1), SWM (1), DHM (1) y W (1). Al resto de los
25 parientes (afines) Ego 3 se refiere mediante los términos gatay y ghachun. Sus
gatay son: WB (2), WBDH (4), BDH (1), DHB (3), SWB (2), DH (3), DDH
(2). Sus ghachun son: WBW (2), BW (1), WBSW (1), DHZ (1), SWZ (1), SW
(1), DSW (1).

Ego 15 (Basilio Mamani Samata en la figura 5.1), quien en la fuente aparece
consignado como HF en M 27y M 40 y WF en M 10 y en M 39, estd emparentado
con 32 individuos en la red de parentesco.?® Ello son: Z (1), S (2), D (2), ZS (1),
ZD (1), WZS (1), SWF (2), DHF (2), SWM (2), DHM (2) y W (1). A los 15
parientes restantes Ego 3 los designa gatay y ghachun. Sus respectivos gatay son:
WZH (1), ZH (1), ZDH (1), DHB (1), DH (2). Sus respectivos ghachun son:
WZ (1), WZSW (1), ZSW (1), DHZ (3), SWZ (1), SW (2).

Finalmente, Ego 1 (José Gerillo Samata en la figura 5.1), quien en la fuente aparece
consignado como HF en M 1y M 24 y WF en M 3, estd emparentado con 23
individuos de la genealogfa. Ellos son: S (2), D (1), WBD (1), DS (2), SWE/DHF
(3), SWM/DHM (3) y W (1). A los 10 parientes restantes Ego los denomina gazay
y ghachun. Sus qatay son: WB (1), WBDH (1), SWB (1), DH (1). Sus ghachun
son: WBW (1), DHZ (1), SW (2), DSW (2).

De este brevisimo examen es posible alcanzar tres conclusiones. En primer
lugar, es preciso destacar que el ejercicio de identificacién de los términos de
parentesco con el que los egos de la red se refieren a sus parientes dista de haber
sido exhaustivo. La identificacién de los términos de referencia empleados por
s6lo 19 egos de la genealogia (que se repiten en la fuente en virtud de detentar
un rol de consanguinidad en dos o mds matrimonios) no sélo ha omitido la

identificacion de los términos de referencia empleados por otros egos masculinos

3 En rigor, Ego 8 y Ego 10 en la genealogia tienen, cada uno de ellos, mds parientes que Ego
15. Sin embargo, aqui no nos referiremos a ellos ya que han sido contemplados en la descripcién
de los parientes de Ego 2, de quien el primero de ellos es su S y el segundo su B. Al describir
los respectivos parientes de estos dos egos no estarfamos sino haciendo referencia a los términos
reciprocos que ellos emplean para designar a la mayoria de los parientes referidos por Ego 2, y que
si fueron identificados en la figura 5.2.

34 A este individuo Ego se refiere mediante el término garaymasi.
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(que también se repiten en la fuente por detentar otros roles de parentesco —.e.
los 33 egos restantes del conjunto total de 52—), sino también la identificacion
de los términos en cuestién empleados por las esposas de unos y otros, asi como
aquellos empleados por el resto de los hombres y mujeres participes en la red de
parentesco quienes (si bien no estdn repetidos en la fuente) forman parte de la
genealogia debido a los vinculos de consanguinidad y afinidad que los unen con los
primeros. Ello, sin embargo, no ha impedido corroborar que, desde la perspectiva
de los términos de referencia empleados exclusivamente por estos 19 egos, ningtin
individuo en la genealogia deja de estar referido por al menos uno de ellos (en
algunos casos un mismo individuo detenta hasta ocho términos de referencia) y,
por lo tanto, de ser un pariente de alguien.” En segundo lugar, la identificacién
de los términos de referencia que emplean los cuatro egos, elegidos a modo de
ejemplo, para referirse a sus respectivos parientes permite no sélo corroborar
detenidamente la generalizacién anterior sino, ademds, visualizar los subgrupos
de parientes en el interior de la genealogia asi como el fenémeno de “traslape” o
“solapamiento” mencionado con anterioridad. Precisamente, los parientes de cada
uno de estos cuatro egos han sido agrupados alrededor de cuatro tipos de lineas
(sélida delgada, sdlida gruesa, punteada gruesa y punteada delgada) que permiten
apreciar sin mayor dificultad los subgrupos en cuestién asi como la manera en
que se solapan. Asi, por ejemplo, algunos de los miembros del subgrupo de Ego 2
forman parte (7.e. se “traslapan”) del subgrupo de parientes de Ego 3 (y viceversa)
y de Ego 1 (y viceversa), de la misma manera que algunos de los miembros del
subgrupo de Ego 3 forman parte del subgrupo de parientes de Ego 1 (y viceversa)
y de Ego 15 (y viceversa), etc.’® Finalmente, el alcance clasificatorio de los términos
qatay 'y ghachun permite no sélo apreciar un universo (o varios universos) parental
acerca del cual la fuente consultada pareciera desconocer su existencia sino que
ademds, y quizd fundamentalmente, posibilite la recreacién (o consolidacion) del
ayllu justo alli donde sus limites parecieran desdibujarse.

Precisamente a este Ultimo fenémeno nos referiamos lineas antes cuando

7 <« 7 » 7 . 7
postuldbamos el “cardcter generador” de los términos gatay y ghachun. ;En qué
consiste dicho “cardcter” La respuesta se encuentra sutilmente sugerida, aunque

3 Salvo en una tnica instancia que, de haber sido consignado el empleo terminoldgico del resto
de los individuos presentes en la genealogfa, dejaria de constituir una excepcién. Nos referimos a
HF y HM de M 14 cuyo hijo, sin embargo, es un gatay para Ego 14 ya que se trata de su FZDH,
es decir, el esposo de su prima o hermana (panay) “clasificatoria”.

36 La figura 5.2 contiene todos los elementos, genealdgicos y terminoldgicos, necesarios para
la realizacién de una identificacion exhaustiva de los subgrupos en cuestion y sus respectivos
solapamientos.
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doblemente subrayada, en la definicién del senor Octavio Ccanqquere sobre el
ayllu phinayense. Allf se nos informa que el 2y//u “viene de ese hablar de la familia”
y, asimismo, que la pertenencia al ay/lu esti directamente relacionada con los
vinculos de consanguinidad existentes entre sus respectivos miembros (para los
cuales existen términos de referencia especificos). Ahora bien, regularmente los
miembros de un ay/lu suelen salir de él pero no de cualquier manera (al respecto el
informante se pregunta en dos ocasiones, “;pero en qué forma?”), sino en la “forma”
de gatayy ghachun, es decir en calidad de un afin, sea ZH/DH o BW/SW. Es decir,
estos individuos son incorporados a otras unidades sociales (i.e. a otros ayllus) en
calidad de gatay y ghachuny, a través de ellos —en virtud del alcance clasificatorio
de los términos en cuestion—, todo un universo de hombres y mujeres, que no
necesariamente viven en el @y//u en el que residen los consanguineos de sus propios
consanguineos, los gatay y ghachun de los primeros, estin emparentados con ellos
por compartir con los segundos la misma condicién, y viceversa. Este fenémeno
permite identificar vinculos de parentesco (ie. de afinidad) en principio no
ponderados en la fuente, ni en la lectura genealdgica realizada acerca ella, asi como
también un mayor estrechamiento de la red de parentesco bajo consideracién.
Como reza la definicién, “entonces, en alli, siempre estd habiendo una unién
familiarmente a través de la mujer o el hombre, gatay o ghachun’.

Consideraciones finales

Es momento de retornar a la pregunta formulada al final del primer apartado
de este capitulo (ses efectivamente posible realizar una lectura genealédgica de
la informacién contenida en los registros parroquiales?) a la luz del problema
planteado por Enrique Tandeter a propésito de la aplicabilidad de modelos de
“parentesco andino”, sin mayor sustento estadistico, para el anlisis de las realidades
indigenas, mds o menos contemporaneas, de los Andes centrales y meridionales, asi
como también en relacién con la problemdtica relativa a la manera de interpretar
algunas de las conclusiones postuladas a partir de dichos modelos: se trata de
“regularidades en las practicas”, “normas’, o de “estrategias todavia por descubrir”?

El estudio mds estimulante sobre la materia (y que es mencionado por Tandeter en
su escrito) sigue siendo el andlisis que John Earls dedicé al problema. Su punto de
partida consiste en reconocer la diversidad existente en las formas de organizacién
social de las poblaciones campesino-indigenas contempordneas de los Andes
peruanos. En lo que respecta sélo al departamento de Ayacucho, es posible
apreciar aldeas divididas en cuatro ayllus localizados, otras divididas en cuatro ayllu
unilineales no-localizados, algunas mds divididas en mitades (2y/lus) e incluso un
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cuarto conjunto de aldeas que no presentan ningun tipo de divisién. En algunos
lugares las mitades son localizadas y estdn basadas en la residencia, mientras que
en otros sitios ellas son unilineales y no-localizadas. El propésito del ensayo de
Earls, ante esta diversidad, consiste en derivar un modelo de organizacién social
resultado de la interseccién de lineas de descendencia patri y matrilineales que,
asimismo, presente la naturaleza de un sistema cerrado (Earls 1971: 69). Para
lograr este propésito el autor emplea algunos datos relativos a la comunidad de
Sarhua (ubicada en la region del rio Pampas, departamento de Ayacucho) de los
que deriva un modelo de intercambio matrimonial de tipo “aranda” o “arunta’
(i.e. sistema de secciones australianos) que resulta consistente con la informacién
relativa a la organizacién social y la religion. En segundo término, Earls
reinterpreta la informacién relativa a la poblacién indigena de Vicos (provincia
de Carhuaz, departamento de Ancash) a partir del estudio que dedicaron a ella
Mario Vizquez y Allan Holmberg (1966) y al que ya hemos tenido ocasién
de referirnos anteriormente. La derivacién del mismo modelo de intercambio
matrimonial de tipo “arunda” en este segundo ejemplo se relaciona nuevamente
con cuestiones relativas a la organizacién social asi como a las categorias religiosas
imperantes en la regién. Finalmente, el autor se impone demostrar que el modelo
derivado resulta consistente con los modelos inferidos por Floyd Lounsbury
(1986 [1964]) y R. Tom Zuidema (1977) a propésito de sus respectivos
andlisis de la sociedad incaica a partir de la informacién contenida en fuentes
coloniales (Earls 1971: 82). No podemos aqui discutir en detalle cada una de las
premisas que permiten a Earls derivar un modelo de intercambio matrimonial
eventualmente generalizable a muchas otras poblaciones organizadas en ayllus, o
en formaciones similares, a lo largo y a lo ancho de los Andes peruanos. Tampoco
podemos detenernos en las, por demds sugerentes, inferencias alcanzadas acerca
del modelo en cuestién a propésito del escrutinio de las categorias propias del
mundo religioso que seguramente estin intimamente relacionadas con diversos
planos de la organizacién social, entre los cuales las relaciones de parentesco
ocupan un lugar privilegiado. Sin embargo, a propésito de nuestro andlisis de
los casos Japu, Quico y Q’ero, si es preciso detenernos brevemente en algunas
de las premisas que llevan a Earls a derivar un modelo (de alianza matrimonial)
“aruntoide” a partir de la lectura de los datos pertenecientes a la misma 6rbita del
parentesco. Nos concentraremos en el caso de Sarhua.

La comunidad de Sarhua estd dividida en mitades (ay//u) corporadas, no localizadas,
con un sesgo patrilineal, e idealmente son concebidas como endogdmicas, aunque
ocasionalmente se aprecian casos de exogamia. Dentro de cada ayllu existe un
numero de unidades de intercambio exogdmicas menores (vagamente llamadas
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ayllus) caracterizadas por la posesion de apellidos en comin pero que carecen de
atributos corporativos. Sin embargo, un individuo no pertenece exclusivamente a
su unidad paterna sino también a la de su madre, asi como a una tercera unidad
y a la suya propia, que es resultado de la interseccion de las dos primeras. Estas
unidades de descendencia endogdmicas son no-localizadas al nivel de la aldea e,
incluso aunque cierto grado de localizacién se predique acerca de las zonas de
pastoreo de mayor nivel altitudinal, ella puede caracterizarse como un tipo de
“localizacién conceptual”. Aquellos individuos que comparten los mismos
apellidos se consideran “hermanos” entre si. Este vinculo no se restringe a dichos
individuos, sino que se predica también de aquellos individuos pertenecientes a
cada una de las mitades, asi como también al lazo que une a las mitades mismas.
Consecuentemente el concepto de “hermandad” es utilizado para expresar tres
tipos de relacién correspondientes, respectivamente, al nivel del “intralinaje”,
al de la “intramitad” y al de las “intermitades” (Earls 1971: 72-73). Los niveles
locales de organizacién en Sarhua son unidades de descendencia caracterizadas
por la posesién de un apellido en comin, mas no asi por atributos corporativos.
El matrimonio es simétrico, y si bien es cierto que el intercambio real de hermanas
no siempre se efectiviza, se lo concibe como una forma preferida de matrimonio,
especialmente entre individuos de un mismo nivel econémico. Se prohibe el
matrimonio de un individuo con los miembros de la misma unidad con la que
el padre ha contraido matrimonio (i.e. la misma unidad a la que pertenece la
madre de dicho individuo). En efecto, un individuo lleva los apellidos tanto del
padre como de la madre, de acuerdo con la regla de transmisién espafola, pero
debido a que la regla de prohibicién del incesto se extiende a todos aquellos que
comparten los mismos apellidos (lo que no es el caso en la tradicién hispdnica),
el resultado de ello presenta una configuracién especial de la sociedad. El sistema
espafiol de transmisién de apellidos fue efectivamente adoptado por la poblacién
indigena, pero ella lo supo transformar de acuerdo con sus propias necesidades.
Dada la prohibicién de la endogamia de apellidos paternos y maternos, el “sistema
de matrimonio andino”, o al menos el modelo derivado por Earls para el caso de
Sarhua, involucra un sistema de alianza matrimonial (simétrico) matrilateral en el
que participan cuatro “grupos estructurales” (ze. las cuatro unidades de herencia
patrilineal, en el sentido espafol, de apellidos), vinculados entre si mediante el
intercambio de mujeres cada dos generaciones. Estas propiedades son aquellas que
presenta un sistema “arunta” (Earls 1971: 77-78).7

37 « » « . . » .
Estos “grupos estructurales” no operan a la manera de “clases matrimoniales” propias de un
sistema aruntoide.

301



Apyllus del Ausangate

La derivacién del modelo de Earls descansa en dos premisas: la exogamia de
apellidos y la preferencia del intercambio de hermanas. Quiz4, y no hay razén para
dudar de ello en principio, ambas premisas forman parte de la ideologia de los
campesinos de Sarhua. Ahora, si bien es cierto que la exogamia de apellidos tal y
como es planteada por Earls derivaria en un sistema de intercambio matrimonial
como el propuesto, lo cierto es que el intercambio efectivo de hermanas entre los
sarhuinos parece no tener un peso significativo. Consecuentemente, la “exogamia
de apellidos” no pareciera tener un correlato estadistico con las efectivas uniones
matrimoniales celebradas en el interior del conjunto social considerado. Y si lo
tuviere, el lector desconoce el correlato estadistico en cuestién debido, justamente,
a la falta de informacién genealdgica precisa en el andlisis.*®

De la discusién anterior sobre la casuistica de Japu, Quico y, residualmente,
Y
Q’ero hemos podido advertir no sélo la recurrencia de uniones matrimoniales
entre individuos que comparten un mismo apellido, paterno o materno, sino
también el casi nulo peso estadistico de uniones matrimoniales que involucran el
intercambio de hermanas. De este modo, la casuistica analizada en este trabajo no
permite corroborar la presencia de las dos premisas que han inspirado el modelo
derivado por Earls ya que, efectivamente, aqui encontramos casos significativos
yaq q &

de “endogamia de apellidos” y una “preferencia” poco significativa de intercambio
de hermanas. Ello no necesariamente contradice el modelo en cuestién, pero si lo
problematiza desde el momento en que este mismo modelo no resulta plausible de
ser inferido de la casuistica aqui analizada, y otras similares proveniente también
del sur peruano.” Sin embargo, no se trata aqui de dejar sélo planteado el problema,
ya que nuestro propio caso de estudio no detenta valor probatorio al momento
de ponderar modelos de organizacién social en los Andes, o al menos en el sur
peruano, debido al desconocimiento que tenemos acerca de la forma (o las formas)
de organizacién que adopta el universo social contemplado, asi como también al
escaso valor estadistico de la muestra considerada.

38 En lo que respecta al caso de Vicos, Eatls deriva el mismo modelo a partir de la extensién de
un modelo provisto por Mario Vdzquez sobre la base, nos informa el autor, de la informacién
genealdgica de toda la poblacién de Vicos (Earls 1971: 83). La obra de Vdzquez consignada al
respecto nunca fue publicada.

% En un trabajo posterior dedicado al anilisis del matrimonio y la autoconstruccién de alianzas
en Sarhua, Earls vuelve a derivar un modelo a partir del andlisis de los términos de parentesco para
hermanos y afines cuya “implicacién l6gica” resulta en un sistema de intercambio matrimonial
entre mujeres. En esta ocasién mds precavido, el autor sostiene que no es posible generalizar las
conclusiones de sus andlisis a todos los pueblos andinos, ni siquiera a todos los pueblos ayacuchanos

(Earls y Silverblatt 1977: 69).
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En efecto, sabemos que los grupos o ayllus de Quico, Japu y Q’ero forman parte
de un conjunto social mayor, Q’ero, cuyas unidades constitutivas, incluidas
las anteriores, oscilan entre 5 y 11, de acuerdo con los registros etnogrificos
disponibles. Lo que desconocemos, sin embargo, es la forma que cada una de
dichas unidades adopta en su interior y en sus respectivas interrelaciones. Quizd
cada uno de los grupos Quico, Japu y Q’ero presenta, en su interior, un tipo de
organizacién (dual, tripartito, etc.) que, a su vez, se encuentra subsumido en otro
tipo de organizacién (dual, tripartito, cuatripartito, etc.) debido a sus respectivos
roles en el conjunto social mayor. No lo sabemos. De igual forma, el nimero de
hombres y mujeres que integran la Nacién Q’ero oscila, segtin la informacion
disponible, entre 3.700 y 5.000 individuos, y sus respectivas familias (nucleares)
entre 480 y 620 unidades. De este modo, la muestra analizada a partir de los
libros parroquiales no detenta un valor demogréfico representativo con respecto
al conjunto social mayor, pues llega apenas a constituir, en el mejor de los casos,
una muestra “al azar”, en el doble sentido, “técnico”, asi como en el mdis bien
“anecddtico” y relativo a la manera en que hemos accedido a ella. Asimismo, mds
alld de los efectivos vinculos de consanguinidad y alianza matrimonial explicitos
en la fuente, hemos inferido otra serie de estos mismos vinculos cuyo caricter
hipotético ha sido subrayado en mds de una oportunidad a lo largo de estas
paginas. Del conjunto de dichos vinculos, finalmente, hemos podido descubrir
una red de parentesco en la que estd involucrada la gran mayoria de los miembros
del universo social considerado (i.e. los hombres y las mujeres consignados en la
fuente) que, por las razones aducidas en el punto anterior, tampoco tiene que
ser necesariamente generalizable al resto del conjunto social de la Nacién Q’ero
y que debido a su escasa profundidad genealdgica y peso demogréfico impide,
hay que admitir, inferir o derivar modelos de organizacién social plausibles de ser

contrastados con modelos similares predicados para otros sitios en los Andes.

Ahorabien, supongamos quelos recaudos anteriores noimpiden quelas conclusiones
alcanzadas del andlisis de los matrimonios contenidos en la fuente analizada, asf
como las hipétesis que las sustentan, tengan algiin grado de verosimilitud con lo
que sucede en el terreno. En este sentido, puede postularse, como lo hemos hecho
en las diversas etapas de este capitulo, que la muestra analizada detenta cierto
grado de representatividad con lo que ocurre en el conjunto social mayor, que
los vinculos de consanguinidad y alianza matrimonial inferidos son posiblemente
tales y que, finalmente, la red de parentesco descubierta es efectivamente tal y
resulta en una muestra, infima aunque representativa, de lo que ocurre en el nivel
de los individuos y de las familias (nucleares y extensas) con respecto no sélo a los
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grupos aqui contemplados (Japu, Quico), lo que no serfa poco, sino también con
relacién al universo social en el que ellos estdn insertos.”” De ser éste el caso, la gran
mayorfa de la poblacién campesino-indigena de los ayllus Japu, Quico y Q’ero,
asi como de la Nacién Q’ero en su conjunto, estarfa vinculada entre si mediante
vinculos de consanguinidad y alianza matrimonial que unen a sus respectivos
miembros en maneras, grados y traslapes diversos, asi como también mediante
el ejercicio de la clasificacién terminoldgica que estos mismos individuos ejercen
—reciprocamente— entre si, con las correspondientes extensiones clasificatorias y
eventuales variaciones con respecto a muchas de las generalizaciones desplegadas
hasta el momento. Si éste fuera el caso, el andlisis propuesto, lejos de definir
modelos, permite ponderar las configuraciones que adoptan agrupaciones de
individuos relacionados entre si por el hecho de pertenecer a un mismo tipo de
organizacion: el ayllu.

Hechos estos recaudos, estamos ahora en posicién de responder a la pregunta
formulada en dos oportunidades a lo largo de este trabajo: ses efectivamente posible
realizar una lectura genealdgica de la informacién contenida en libros de registros
parroquiales, e incluso también inferir, con mayor o menor grado de verosimilitud,
vinculos geneal6gicos no necesariamente explicitados en ellos? Lo que en principio
no es posible, o al menos no lo es para el caso aqui analizado, es derivar modelos
de organizacion social “consistentes” en el sentido de presentar un caricter cerrado
debido a regulaciones precisas que definen los vinculos de consanguinidad y
alianza matrimonial en su interior. Ahora bien, la red de parentesco inferida de la
fuente parroquial analizada no permite responder de manera univoca a la cuestién
decididamente espinosa de si los vinculos de consanguinidad y fundamentalmente
alianza matrimonial expresados en ella remiten a “regularidades en las practicas”,
“normas” o “estrategias todavia por descubrir”. Desde la perspectiva comparativa
adoptada en este ensayo, que ha procurado contemplar la casuistica analizada a la
luz de otros estudios de fuentes parroquiales consagrados a otras poblaciones de los
Andes centrales y meridionales, asi como también a la luz de andlisis etnograficos
dedicados otros grupos estrechamente relacionados con ella, no pareciera que
ninguna de las tres opciones propuestas deban ser excluyentes y, mds bien, ellas
podrian coexistir perfectamente en un mismo universo social. Sélo un estudio
genealdgico de cierta completud siempre vinculado a la observacién de las précticas
sociales puede resolver tamafa cuestién.

# Aunque inferida por vias diferentes, la caracterizacién general de las relaciones de parentesco
identificadas en el interior de una porcién minima de las poblaciones de los ayllus Quico y Japu
resulta significativamente similar a lo registrado por Webster con respecto a Q’ero.
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De todas formas, esto no deberia impedir establecer cierto nivel de generalizacién
al momento de interpretar determinadas formas de organizacién social en los
Andes que comparten, ademds de un mismo nombre, otros atributos. Al menos
ésta es la situacién que propone la definicién de ayllu consignada en el apartado
anterior. Cuando en su momento Claude Lévi-Strauss se percaté del altisimo grado
de variabilidad que adopta la regla universal de la prohibicién del incesto entre las
diversas sociedades humanas, llegé a la conclusion de que “la cuestién no es, pues,
saber si existen grupos que permiten matrimonios que otros excluyen, sino mds
bien si hay grupos en los que no se prohibe tipo alguno de matrimonio” (Lévi-
Strauss 1991 [1949]: 42). De igual forma, una primera aproximacién comparativa
al problema de la diversidad de formas que adopta el @y//u en los Andes no deberia
preocuparse tanto por descubrir regularidades y normatividades que posibiliten la
identificacion de sistemas cerrados, sino mds bien en preguntarse si existe algin
caso en el que el #y/lu no involucre vinculos genealdgicos estrechos ratificados por
el tratamiento terminoldgico que los definen en si mismos y en sus respectivas
extensiones clasificatorias.
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6

Dualismo, terminologia de parentesco y
alianza matrimonial en Amazonia y Andes

con Diego Villar

Introduccién

Pese a haber despertado interés desde hace décadas, el estudio comparativo de las
poblaciones amerindias de las tierras bajas y las tierras altas no ha originado una
cantidad sustantiva de investigaciones suficientemente fundadas sobre la evidencia
etnogréfica. Podriamos remontarnos en el tiempo hasta los apuntes etnohistéricos
de Erland Nordenskidld (1917) sobre la irrupcién chiriguana en las fronteras
orientales del Tawantisuyu; a las hipétesis de Georges de Créqui-Montfort y
Paul Rivet (1925-1927), o Arthur Posnansky (1937), relativas al sustrato arawak
entre los grupos uru-chipaya-pukina de la regién del lago Titicaca y adyacentes;
a las conjeturas de Alfred Métraux (1934) sobre el juego de influencias culturales
andinas y amazdnicas en la alfareria de los chané y los chiriguano, e incluso hasta
el trazado de “dreas culturales” por parte de Julian Steward (1949) o George P.
Murdock (1951, 1970).

En este contexto, parece mds provechoso referirse a las busquedas mds modernas y
sistemdticas de relaciones entre las culturas de las tierras altas y bajas suramericanas.
El caso mds célebre es, seguramente, el de R. Tom Zuidema. Inspirado tanto por
las ensefianzas de los tedricos de Leiden como por los andlisis 1évistraussianos
sobre la confluencia de modelos dualistas diamétricos, concéntricos y ternarios, a
mediados de la década de 1960 utiliz6 los estudios sobre las formas de organizacién
social de los grupos Gé del Brasil para su cldsica interpretacién del sistema de
ceques del Cuzco (Zuidema 1965, 1969, 1995 [1964]). Con el tiempo, la senda
inaugurada por Zuidema fue seguida por un niimero de estudiosos a la hora de
abordar eventuales diferencias, semejanzas o continuidades entre una regién y
otra. Asi, Hideo Kimura (1985) destac algunas afinidades y diferencias entre los
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sistemas de intercambio (econémicos y matrimoniales) de Andes y Amazonia.
Alf Hornborg (1988), por su parte, utilizé el sistema terminolégico dravidiano
como un tipo ideal en sentido weberiano para contrastar, con respecto a éste,
las similitudes y diferencias de los sistemas de parentesco de medio centenar de
sociedades amazdnicas. Segtin destacd, su intencién original consistia en continuar
esta investigacién examinando comparativamente los problemas del dualismo y
la jerarquia en Amazonia y Andes; sin embargo, mds alld de que su obra se haya
detenido en el campo amazdnico, aparecen en ella referencias esporddicas pero
sugestivas a la problemdtica andina —tal y como también se aprecia en su andlisis
arquitecténico de los trazados de asentamientos y sitios ceremoniales de varias
regiones los Andes y la Amazonia (Hornborg 1990). Finalmente, a partir de la
premisa de que ciertas culturas de las tierras altas y bajas pertenecen a un mismo
“tipo estructural”, Terence Turner (1996) llevé la comparacién hasta el extremo de
proponer que las estructuras de las poblaciones del Brasil central proveyeron los
prototipos bdsicos, asi como en cierto modo los mecanismos preadaptativos, para
su propia transformacién en sociedades mds complejas y centralmente organizadas
como las que se encuentran en los Andes precolombinos.'

Un examen detenido de la literatura estrictamente etnogréfica sugiere que uno de
los problemas que la atraviesa de forma latente o manifiesta —pero inexorable—
es el del llamado “dualismo”. Es preciso detenerse un momento en los motivos del
entrecomillado. Desde las investigaciones pioneras de Claude Lévi-Strauss (1968
[1956]), el concepto ha demostrado ser problemdtico. En primer lugar, cuando
se abandona el plano de las abstracciones, se complica su misma identificacién y
definicién en los casos particulares. Para analizarlo se han mezclado fenémenos
como reglas explicitas, ideales preferenciales y frecuencias estadisticas de alianzas
matrimoniales; distinciones terminoldgicas de parientes cruzados y paralelos,
afines y consanguineos; endogrupos y exogrupos; férmulas de clasificacién
egocentradas y sociocentradas; estructuras mentales y clasificaciones simbolicas;
ordenamientos y concepciones cosmoldgicas de la naturaleza, del espacio y del
tiempo; e incluso relaciones histéricas, estructurales o funcionales de evolucién o
transformacién entre estructuras bipartitas, tripartitas, cuatripartitas u otras mds
complejas todavia. Por si fuera poco, la misma complejidad del problema suele
impedir que se detallen con precision las relaciones que existen entre todos estos

' Desde la etnohistoria, las problemdticas relaciones entre parte de las poblaciones de las tierras altas

y parte de las que ocupan el piedemonte amazdnico han sido objeto de investigaciones —basadas en
el estudio de fuentes y la evidencia arqueolégica— concentradas fundamentalmente en los siglos XIX
y XVII (e.g. Renard-Casevitz, Saignes y Taylor 1988 [1980]).
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factores. En estas condiciones, no es infrecuente que los debates no lleguen a un
acuerdo elemental sobre las premisas bajo escrutinio.?

En segundo lugar, no parece menos problematica la situacién relativa a los métodos
analiticos y de interpretacién. Distintos estudiosos han explicado el dualismo
por las distinciones terminoldgicas y luego por la falta de ellas; por la exogamia
de “mitades” o también por la presencia de “mitades” endogdmicas; por redes
concretas de intercambio o principios subyacentes de reciprocidad; por factores
conscientes o factores inconscientes, e incluso por recursos tan elusivos como la
“mentalidad”, la “estructura de la mente”, la “légica” o aun el “pensamiento”.* No
es raro, tampoco, que se incorporen variables como los —nunca bien definidos—
elementos “mediadores”. En definitiva, todo sugiere que la nocién seria un caso
ideal para probar la terapia conceptual que Rodney Needham (1971) propusiera
para categorias como “creencia’, “descendencia” o “alianza’.

Sin embargo, no es nuestro propdsito enfrentar tamana tarea. Nos limitaremos
apenas a intentar anclar la discusién en términos sociolégicos concretos. Para ello
expondremos las terminologfas de parentesco y las practicas de alianza matrimonial
de dos sociedades amerindias: por un lado, los chacobo del norte de la Amazonia
boliviana; por el otro, las poblaciones quechuahablantes del extremo oriental de
la cadena montafosa del Ausangate, en el sur del Pert. Esto nos permitird enfocar
una comparacién entre tierras altas y bajas procurando, en la medida de lo posible,
que las unidades en cuestién pertenezcan a un mismo orden de cosas. Més alld de
una proximidad geogréfica que invitarfa a pensar la cuestién en términos de una
perspectiva regional —de hecho el drea andina considerada ha estado en contacto
desde hace siglos con las sociedades amazénicas—, la relevancia de la comparacién
se fundamenta en que en ambos casos la terminologfa de parentesco se liga con
ciertos fenémenos que a primera vista podrian rotularse como “dualistas”. De
todos modos, en este caso, el dualismo serd mds una constatacién a posteriori que
una premisa explicativa o siquiera un punto de partida heuristico. Es de hecho
fundamental no privilegiar ciertos procesos ideolégicos o sociales en detrimento de
otros, atribuyéndoles un poder causal cuya prueba no encuentra luego respaldo en el
terreno. Por mds tentador que sea postular “légicas” o “mentalidades” como recurso
explicativo, mantener la argumentacién en un plano empirico obliga a considerar
no ya a los presuntos mecanismos de clasificacién dualista por si mismos, sino mds
bien a sus relaciones dindmicas con otros aspectos concretos de la dindmica social:

2 Cierto consenso parece haber sido alcanzado en David Maybury-Lewis y Uri Almagor (1989).
3 Quizd el caso mds explicito sea Maybury-Lewis (1989).
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terminologias de parentesco y afinidad, pricticas de alianza matrimonial, procesos
de formacién de parentelas, pautas de residencia posmatrimonial, procesos de
cambio social (relocalizaciones, contactos interétnicos, migraciones, etc.). No se
trata, en definitiva, de presuponer el dualismo y de demostrar c6mo funciona en los
casos concretos sino, si se quiere, de un paso previo: analizar en qué contexto, o en
qué sentidos especificos, puede decirse que en ellos es licito hablar de “dualismo”.

El caso chacobo

Los chacobo pertenecen a la rama meridional de los pano y su nimero actual
ronda las mil personas, distribuidas en una veintena de pequenas comunidades
situadas en el departamento boliviano de Beni. Si bien existen algunas
caracteristicas que diferencian a los pano de otras familias lingiiisticas amazdnicas
y les permiten conformar un bloque de gran uniformidad cultural, lingiiistica y
territorial, los pano meridionales no estdn ligados de forma tan fluida con el resto
de su macroconjunto. Al habitar una periferia geografica relativamente aislada, su
identidad étnica estuvo histéricamente mediada por el contacto con sus vecinos
de origen tacana, tupi y arawak; en consecuencia, no sorprende que ciertos rasgos
de su cultura recuerden a los de estos grupos. En este juego de influencias acaso
puedan rastrearse algunas de las razones por las cuales, si bien hay similitudes,
existen a la vez diferencias importantes entre la organizacion social de los chacobo
y la de los pano “tipicos”. Esta singularidad puede constatarse tanto en su sistema
onomdstico (Erikson 2002) como también en sus pricticas de alianza matrimonial
(Cérdobay Villar 2002, 2008). En cuanto a la nomenclatura clasificatoria, y a pesar
de que los casos empiricos inevitablemente se alejan en mayor o menor medida del
modelo cldsico propuesto por Louis Dumont (1953), su interpretacién del sistema
terminolégico dravidiano sigue siendo util como tipo ideal para comprender por
contraste el funcionamiento del sistema chacobo.*

G+2

Ego (&' y @) llama chaita a FF y ME término empleado a la vez para todos los
varones de G+2; de la misma forma, MM y FM son llamadas éhuati, término

4 Debe quedar bien claro, entonces, que no interesa aqui el grado o la medida en que la
terminologfa chacobo se ajusta al modelo dravidiano canénico, sino tan sélo evaluar la utilidad de
ese modelo para contrastar con respecto a ¢l la especificidad de la nomenclatura en cuestién. Los
datos sobre la terminologfa, las pricticas matrimoniales y las redes genealdgicas chacobo fueron
registrados por Lorena Cérdoba y Diego Villar entre 2001 y 2010. Pueden apreciarse exposiciones
mds acotadas de la terminologia en Heinz Kelm (1972) y Gilbert Prost (1983).
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que engloba a todas las mujeres de la misma generacién; de hecho, mds alld de
la genealogia stricto sensu, la etiqueta chacobo prescribe el uso vocativo de ambos
términos para dirigirse a todo anciano con quien se trabe conversacién. En este
nivel, entonces, todas las personas del mismo sexo son llamadas mediante un
mismo término, lo que indica que —como en la férmula dravidiana— se diluyen
las distinciones entre lineales/colaterales y entre parientes paralelos y cruzados.

G+1

El término referencial que Ego (d'y @) utiliza para designar a F es jaépa (el vocativo
correspondiente es papa); del mismo modo, llama a M jaéhua (referencial) y cai
(vocativo).’ Para los siblings de F y M se utilizan términos colaterales bifurcados:
FB es llamado épaisa, FZ yaya, MB coco, MZ mama. Dos de ellos, yaya y coco,
son probablemente los padres reales o clasificatorios de los afines de Ego o, en
otras palabras, sus suegros potenciales. Al analizar este nivel generacional, de
hecho, hay que detenerse particularmente en la categoria raisi, palabra que designa
reciprocamente a & Ego, a WF y a WM: lo notable es que no hay un término
similar para designar la relacién entre &' Ego y SW, ni tampoco entre ¢ Ego y su
HF y HM, sino que en tales casos se utilizan respectivamente fraseos descriptivos
como jaini béné (“esposo de hija’), béné cai (“madre de marido”), béné jaépa
(“padre de marido”), etc. Todo hace pensar que esta particularidad terminolégica
se relaciona con la persistencia de la uxorilocalidad, que en este caso aparece
caracterizada mediante términos especificos.®

GO

& Ego llama vocativamente épa a sus hermanos y éhua a sus hermanas. Sin
embargo, la terminologfa especifica de siblings revela una complejidad algo mayor.
El principio de edad relativa hace que, si el hermano varén es mayor, sea llamado
réquéma (término asociado con las ideas de “adelante” o “primero”), noma si es

> Dos observaciones. Primero, en ocasiones los chacobo “suben” una generacion los vocativos
papa'y cai para marcar un lazo de afecto excepcional con sus abuelos, sobre todo si comparten con
ellos el nombre personal por el reciclaje onomdstico en generaciones alternas, o bien si se trata de
aquellos abuelos que los han criado. En segundo lugar, en el contexto interétnico, esos mismos
vocativos pueden emplearse con misioneros, antropdlogos u otros personajes como muestra de
respeto y cortesfa (Erikson 2002).

¢ Lo mismo sugiere la configuracién socioldgica de los afectos implicita en la nocién de ranomiski,
celos que siente un padre por la relacién entre su hija y su marido, condicién especifica que no
puede sentir por sus hijos varones (Prost 1983: 94-95, Cérdoba y Villar 2002: 84 y 93-95, Cérdoba
2008: 214).
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menor. A la vez, todas las hermanas, sin distincién de edad, son yoxacaro (lit. “la
que es mujer”). De forma complementaria, ¢ Ego llama réquéma a su hermana
mayor, noma a su hermana menor y honicato (lit. “el que es hombre”) a todos
sus hermanos varones mds alld de la edad. Ambos sexos clasifican a los primos
paralelos como hermanos clasificatorios (FBS, MZS, FBD, MZD). Como sucede
con los hermanos, Ego podréd eventualmente llamarlos réquéma (siblings mayores
del mismo sexo), noma (siblings menores del mismo sexo), yoxacato (siblings de
sexo opuesto, en el caso de & Ego) o honicato (sibling de sexo opuesto para @ Ego).
El conjunto de todos los hermanos reales y clasificatorios, la fratria clasificatoria de
Ego, es denominado xaze.

Todos los miembros del xaz¢ se distinguen en bloque de los primos cruzados:
MBS, MBD, FZS, FZD. Las primas cruzadas son llamadas huané, término que los
chacobo glosan como “prima”, “corteja” y en ciertos dmbitos como “esposa’. Los
primos cruzados de 4 Ego son llamados chai, palabra traducida como “cufiados”
e incluso a veces como “enemigo”; los chai, como veremos, son también los
cényuges potenciales de las hermanas de Ego. Si consideramos § Ego, aparece
en vez de chai el érmino sabé (“cufiada’) para designar a las primas cruzadas,
BW y HZ. El hecho curioso de que el término para el cényuge preferencial sea
el mismo que utilizan los varones (huane) sugiere que se trata de una categoria
de afinidad por excelencia; asi, no extrana que al interpretarlo los informantes lo
asocien directamente con la costumbre de “casarse con los primos”. La distincién
entre primos “cruzados” y “paralelos” es, pues, analitica; no concierne a quien, por
ejemplo para el caso de &' Ego, en su generacién se limita simplemente a distinguir
entre “primas” huané (mujeres desposables) y “hermanas” yoxacato (mujeres no
desposables). No obstante, si bien todos los Auané son cényuges potenciales, sélo
aquellos primos cruzados con los cuales efectivamente Ego se une en matrimonio
son llamados mediante dos términos de afinidad que ubicamos en esta generacién
sélo por conveniencia expositiva: béné (“esposo”) y ahuini (“esposa”’).” Ego (&
y ©) utiliza estos términos solos o combinados con cualquiera de las categorfas

mencionadas en las otras generaciones: por ejemplo, coco ahuini (MBW), bagué

ahuini (SW), épa abuini (BW), éhua béné (ZH), yaya béné (FZH), etcétera.

7 En el contexto cosmoldgico, la pareja bénél ahuini puede asumir también los sentidos de macho/
hembra.
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G-1

De manera acorde con el tipo ideal dravidiano, Ego (J'y @) llama a sus hijos baqué
y a sus hijas jaini, términos extendidos a todos los hijos clasificatorios. En el caso
de & Ego, se utiliza baqué para referirse no sélo a los propios hijos sino también
a BS, FZDS, FBSS, MBDS, MZSS, etc. De la misma manera, jaini designa a
BD y ademds FZDD, MBDD, MZSD, FBSD, etc. Existen ademds dos términos
vocativos para los primogénitos, caixo (“hija mayor”) y pati (“hijo mayor”), que
tal vez deriven de los que designan a los padres en G+1; es decir, caixo de cai (cai:
“madre”, xo: “ser, estar”), y pati de papa (vocativo de “padre”).® El dltimo hijo es
llamado por ambos padres baqué réso (réso se asocia con las ideas de lo dltimo, el
final, el ciclo cerrado, la muerte, etcétera).

En cuanto a la categorizacién de la afinidad, un t¢érmino que despierta interés
inmediato es piaka (“sobrino”). En principio & Ego lo aplica sin distincién de
género a los hijos e hijas de su hermana, pero también a FZSS, FBDS, MBSS,
MZDS, FZSD, FBDD, MBSD y MZDD. € Ego lo aplica igualmente a todos
sus sobrinos “cruzados”. Puede destacarse en este punto la cualidad “diacrénica”
de la alianza chacobo. Dumont (1953) argumenté que las relaciones de afinidad
se transmiten de generacién en generacion; el campo de la afinidad, pues, debe
ampliarse més alld de relaciones individuales inmediatas (“intrageneracionales”)
para abarcar las relaciones heredadas de los progenitores (“intergeneracionales”).
Con frecuencia el matrimonio no crea en cada unién la alianza sino que la
presupone, puesto que es preexistente; o, para ser mds precisos, la unién de
Ego estd predeterminada por las opciones matrimoniales de las generaciones
ascendentes. Mediante la nomenclatura &' Ego clasifica el universo social de su
prole distinguiendo a sus hijos reales o clasificatorios de sus afines: en efecto, en
G-1 divide, por un lado, a sus “hijos” (baqueé) e “hijas” (jaini) de los “sobrinos”
(piaka), primos cruzados (huané) de los primeros. Los hijos de Ego no buscarin
conyuges entre sus hermanos reales o clasificatorios, a quienes Ego llama “hijos” e
“hijas”, y si lo hardn en la categoria de sus primos cruzados (reales o clasificatorios),
a quienes Ego llama “sobrinos”. O, mds sencillamente, cuando el hijo de Ego

8 Al nacer durante el petiodo de uxorilocalidad mds marcada, los primogénitos reciben nombres
que replican los de sus abuelos en G+2 (primero los maternos, luego los paternos). A partir
del quinto hijo los nombres de los nifios pasan a replicar los de los tios, Ze. los hermanos y las
hermanas de los padres. Los vocativos reflejan, pues, la diferencia temporal del nacimiento de Ego
respecto de sus hermanos menores, de quienes asume la crianza siendo de algtin modo “padre
sustituto” o “pequefio” (la madre chacobo se dedica a criar solamente al dltimo hijo, y de los
demds se encargan sus hijos e hijas mayores); de hecho la traduccidn castellana de ambos términos
(“mamita” y “papito”) parece guardar la misma l6gica (Erikson 2002: 61).
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busque esposa, una vez excluidas sus “hermanas”, lo primero que tendrd a mano
son sus “primas’”.

G-2

& Ego llama a todos sus nietos, reales o clasificatorios, chaita, sin distinciones de
género. Si recordamos G+2, este término es reciproco para abuelos y nietos. Esto
no sucede en el caso de @ Ego, que retiene la oposicién sexual en la generacion
distinguiendo a los nietos varones (épaxocobo o épahua) de las mujeres (éhuaxocobo
o éhuabua).

Figura 6.1
Términos de parentesco chacobo (4 Ego)

o A

chaita éhuatichaita  éhuati chaita éhuati - chaita éhuati chaita  éhuati chaita éhuati
L1 L1

o A o A

épaisa yu[vu jaél'pa Jjaéhua coco mama
|

A O A o A A O A O A O

réquéma yoxacato chai huané réquéma Ego yoxacato chai huané réquéma yoxacato
noma noma noma

A0

baqué jaini piaka piaka piaka piaka baqué jaini baqué jaini  baqué Jjaini  piaka piaka piaka piaka baqué jaini baqué jaini piaka piaka
chaita chaita chaita chaita  chaita chaita chaita chaita

314



Dualismo, terminologia de parentesco y alianza matrimonial

Figura 6.2
Términos de parentesco chacobo (¢ Ego)

oOAO Ao A

chaita éhuati chaita  éhuati chaita éhuati - chaita éhuati chaita  éhuati chaita éhuati
1 | I—

[>_

o A o A O

épaisa yaya Jaépa Jjaéhua coco mama
! ¢ | |

Sk A K p 5 A

humcam réquéma huané tsabi honicato 0 réquéma huané tsabi hvmcato ré quema
noma noma noma
piaka piaka baqué jaini baqué jaini piaka piaka piaka piaka  baqué Jaini  baqué jaini baqué jaini piaka piaka piaka piaka baqué jaini
épahua éhuahua épahua éhuahua épahua éhuahua épahua éhuahua
Figura 6.3
Términos chacobo de afinidad especifica (¢ Egoy @ Ego)
raisi  raisi béné jaépa béné jaéhua
Ego  ghuini chai Ego  béné tsabi
baqué ahuini raisi baqué ahuini raisi

Nuestra descripcién naturalmente se limita a abstraer los rasgos mds bdsicos y
recurrentes de la nomenclatura, sin agotar en modo alguno la totalidad de los usos
cotidianos, que admiten cierta plasticidad. Ademds de la gama de posibilidades
en la nomenclatura de siblings (BW, por ejemplo, puede ser réquéma ahuini,
noma abuini o éhua abuini), se utilizan combinaciones de variantes vocativas
. [(3 T} bl . . <« 3
(caixo: “hija mayor”) o modificadores como pronombres posesivos (zoho, “mi”),
y fundamentalmente combinaciones libres entre términos cruzados y paralelos:
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asf, & Ego puede llamar a ZH chai, éhua béné o también yoxacato béné; FZH
puede aparecer como yaya béné o bien como coco; BW puede ser huané, épa ahuini,
noma abuini; o WZ puede casarse con B, con lo cual la misma persona serd abuini
noma (WZ2) y ala vez noma ahuini (BW), etc. Se trata, en definitiva, del tipo de
ecuaciones que expresarfan equivalencias genealdgicas si los parientes paralelos y
cruzados se unieran consistentemente a través de las generaciones. Heinz Kelm
(1972) observé que, cuando una categoria clasificatoria remite a determinada
figura genealdgica que es a la vez paralela y cruzada (e.g. MB = WF), los chacobo
otorgan una mayor importancia a la relacién paralela. Por nuestra parte no hemos
registrado tal preeminencia. Pero, en términos generales, todo indica que las
razones de la eventual eleccidon terminolégica dependen de factores coyunturales,
y que de haber alguna variable determinante es seguramente la uxorilocalidad.’

Para entender la relacién entre la terminologia de parentesco y las précticas
concretas de alianza matrimonial, hay que describir aunque sea de forma somera
la organizacién social chacobo. Antiguamente los chacobo estaban organizados
en ocho o mds grupos llamados maxo (maxobo pl.). Al menos desde el periodo
jesuitico, las fuentes mencionan a los Xénabo (“sinabus”, “sinabo”, “shinabu”), a
los Capébo (“capuibo”, “capebo”) y a los Isabo (“isabos”), que luego aparecen en la
literatura como nombres de “tribus” extintas (Villar, Cérdoba y Combes 2009).
Maxo proviene de una raiz que en muchas lenguas pano significa “cabeza’, y los
nombres maxobo se forman combinando un sustantivo y el sufijo pluralizador -bo.
En consecuencia, si bien hoy la palabra puede traducirse indistintamente como
“comunidad”, “pueblo”, “familia”, “grupo” o “tribu”, muchos chacobo suelen
precisarla al glosarla como “los de la misma cabeza”, “los del mismo nombre” o
hasta como “tocayos” (e.g. Capébo se traduce como “gente del caimdn”, “gente-
caimdn” o “los del caimdn”). Los restantes maxobo son Isistébo (“gente-carbén”),
Xaxobo (“gente-batdn”), Xénabo (“gente-gusano”), Cidnabo (“gente-guacamayo
amarillo”), Iabo (“gente-puercoespin’), Xahuashibo (“gente-guacamayo rojo”),
Sanibo (“gente-pez”) y Comabo (“gente-perdiz”) (Cérdoba y Villar 2002).

Hasta el momento el misionero Gilbert Prost (1983: 105 y ss.) ha sido el tnico
autor que menciond la existencia de los maxobo. Segin él, la pertenencia a estos
grupos no comportaba jerarquia ni tampoco funciones politicas, juridicas o
ceremoniales. Observa una decena de “clanes” exogdmicos y matrilineales, de los
cuales quedarian aparentemente cinco (Canabo, Sanibo, Tsistébo, Isabo'y Comabo),

? Ver Cérdoba y Villar (2002: 93-95) para una descripcién de cambios generacionales en los usos
terminolégicos.
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mientras que otros son ‘conocidos pero extintos’ (Xaxobo, Xénabo, Capébo y
Binabo, la “gente-abeja”). Algunos estaban aliados en pares ( Zsistébo e Isabo) y otros
enemistados entre si (Canabo y Xénabo). Finalmente, observé la preponderancia
regional de ciertos maxobo: Tsistébo en Alto Ivon, Sanibo en California, etc. La
institucién, sin embargo, estaba condenada: “La funcién de la institucién es
minima y estd en proceso de desaparicion. Hoy en dia la mayoria de la gente nada
sabe acerca de su filiacién cldnica” (Prost 1983: 107-108).

Es evidente que este tipo de reconstruccion es inevitablemente parcial. La memoria
de los informantes dificilmente alcanza mds alld de la generacion de sus abuelos,
y a la escasez de datos se suma al cardcter contradictorio de las informaciones.
Prost menciona, por ejemplo, a los Binabo (gente-abeja), a quienes jamds hemos
oido nombrar en la actualidad, y su descripcién de las oposiciones y alianzas entre
los maxobo no siempre coincide con la nuestra. Como sea, su trabajo tiene el
mérito de haber rescatado la antigua organizacién social del olvido, y discutirlo
no sélo nos permite evaluar criticamente su pertinencia sino a la vez afadir alguna
informacién propia a la fragmentaria etnografia de los maxobo.

En primer lugar, a nivel sociolégico, Prost explica la “institucién cldnica” en
funcién de lo que llama “principio consanguineo de la matrilinealidad” (1983:
106). Las pruebas que presenta, no obstante, parecen poco concluyentes: remiten
en su mayoria a la “funcién” de los clanes que mediante la exogamia “integran” la
“tribu” atravesando transversalmente a los households uxorilocales, reforzando los
lazos entre M y D y debilitando los lazos afinales entre H y W. A nivel cultural,
reporta asimismo que ciertos caracteres fisicos o conductuales identifican a los
miembros de cada maxo: por ejemplo, los Z5istébo son de piel oscura, los Sanibo
tienen olor a pescado, los Xaxobo comunican mensajes mediante golpes en sus

morteros, etcétera.

De acuerdo con nuestras propias observaciones, la identificacién cotidiana de una
persona con su maxo se debe mds a una serie de caracteristicas compartidas que
al descifrado genealdgico de su descendencia. Los chacobo contempordneos se
jactan de “leer” la afiliacién de maxo en los peculiares rostros de los Comabo, en el
pelo canoso de los [sabo o aun en el temperamento, que suele atribuirse de forma
estereotipada a la pertenencia grupal: asi, se dice que los Sanibo son afables, los
Comabo solitarios, los T5istébo adustos y serios, y los Xénabo alegres y bromistas. La
mayorfa de los chacobo recuerdan las pinturas faciales que caracterizaban a cada
maxo, y de hecho “pintura” se dice maxé. Se distingue el maxo de una persona por
su capacidad guerrera (Zsistébo y Xaxobo) o bien su carencia (Xénabo y Cdnabo).
También se les atribuyen ciertos objetos o dmbitos genéricos: los morteros
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a los Xaxobo, la predileccion por la orilla de los rios a los Capébo y a los Sanibo. Por
tltimo, algunos de ellos se asocian con ciertos hébitos alimentarios: asi, se refiere
que los Sanibo comen preferentemente pescado, los Xénabo unos gusanos llamados
shiua, los Comabo perdices, los Capébo caimanes, etc. Los retazos de informacién,
entonces, sugieren la existencia de un antiguo sistema de organizacién regional
en el cual cada maxo se asociaba con determinados animales, objetos, alimentos,

comportamientos, motivos ornamentales, etcétera.

Naturalmente, debido a la escasez de informacidn, el problema de la afiliacién a
los maxobo estd lejos de estar resuelto y acaso sea insoluble.'® Hay consenso en que
cada persona recibia dos nombres maxobo de sus progenitores. Por ejemplo, se dice
que Ego era Xénabo-Canabo (i.e. Xénabo por parte de padre y Cdnabo por parte de
madre), lo que indica que el reconocimiento genealdgico era claramente cogndtico
o bilateral, como lo es todavia, y como permite apreciar también el funcionamiento
actual del sistema onomdstico. La interpretacién “matrilineal” de Prost, en este
sentido, parece deberse mds a la omnipresencia de la uxorilocalidad que a datos
etnogréficos concretos. A la vez, incluso, en determinados contextos es notorio
que se prefiere acentuar la linea genealdgica paterna, concibiéndola como decisiva
para la ubicacién social del individuo. Esto no implica en modo alguno que el
maxo materno se olvide, o menos atin que se ignore, pero si que el influjo paterno
se percibe como “mds fuerte”, un hecho equiparado con el funcionamiento actual
del apellido castellano o bien con la antigua transmisién de las pinturas faciales.
El dato parece consistente con otros contextos simbdlicos o practicos que revelan
una propensién —ideoldgica, preferencial o “clasificatoria’, si se quiere— hacia
la patrilinealidad: ideologfas de la concepcién, técnicas de reproduccién de la

persona, el simbolismo cosmolégico, la mitologia (Cérdoba 2008).

!0 Entenderemos como “afiliacién” todos aquellos lazos socialmente reconocidos mediante los
cuales las personas se vinculan con los miembros de las generaciones precedentes; se trata de
una funcién general, de la cual la descendencia, las ficciones ideolédgicas de la procreacion, la
transmisién del nombre o la herencia de roles politicos o ceremoniales no son mds que casos
particulares (Hornborg 1988: 234).

" Kelm (1972) reporta la existencia de antiguas “patrilineas” y “grupos locales idénticos a los
patrigrupos”, pero sin ofrecer mayores datos. No hemos podido encontrar informacién sobre
el presunto cardcter localizado de los maxobo fuera de menciones genéricas a su preferencia por
determinados hébitats (e.g. el dmbito fluvial por parte de los Capébo y Sanibo). Insistiendo en que
los datos son ambiguos y contradictorios, podemos mencionar que muchos informantes afirman
que al casarse @ Ego seguia pintdndose el rostro con el maxo paterno, pero otros aseguran que al
envejecer, volverse infértil y dejar de ser conceptualizada como mujer, se “consanguinizaba” desde
la perspectiva de H, hasta el punto de poder utilizar los motivos faciales de éste.
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El segundo atributo que Prost (1983: 86, 107) pone sobre la mesa es la exogamia.
Sabemos que las relaciones de ' Ego con sus afines siguen estando marcadas por
una inevitable tensién, que eventualmente desembocan en conflictos abiertos.
Pero el hecho indisimulable es que, de los 21 matrimonios entre aquellos chacobo
que aun conservan su afiliacion de maxo, no hay més que 3 ejemplos endogdmicos;
es decir que, sobre el total de enlaces registrados, 18 son entre cényuges de
maxobo distintos.'? Las excepciones endogdmicas son de hecho explicadas por la
circunstancia de que varios hombres Zsistébo del rio Benicito, al ser relocalizados
en la década de 1950 por el Instituto Lingiiistico de Verano (ILV) en el arroyo
Ivon, intercambiaron sus hermanas para fundar una nueva comunidad y, aun asi,
los hijos de esos matrimonios declaran hoy ser Zsistébo-Xaxobo.

Si hay algo en que todos los informantes coinciden, entonces, es en el hecho de
que los maxobo “andaban de a dos” y que se organizaban en duos o pares aliados,
entre los cuales circulaban cényuges, ayuda de todo tipo e invitaciones de chicha:
1si xo noba jimibo (lit. “son nuestra sangre”). Relatando la historia de la migracién
del rio Benicito a Alto Ivon, por ejemplo, un chacobo afirma #i nobo tocayama
ipaoniqué noho néama-néama; raca ipaoniqué tsi rabé-rabé maxobo ipaoniqué; jama
Jaboqui quétso xo noha jaboqui (“Nosotros no éramos asi antes, estibamos echados,
alejados; antes estibamos echados en dos, dos maxobo, lejos, pero ahora estamos
reunidos”). Como puede apreciarse, la asociacién dual era concebida siguiendo
el modelo de la amistad formal, es decir que los maxobo eran rabéti (rabé: dos,
-ti: nominalizador, 7.e. algo como “para ser dos”). Los pares mds recurrentes en la
memoria son Isistébo-Xaxobo, Xénabo-Canabo, Isabo-Xahuashibo, Sanibo-Capébo
y Comabo solo, aliado o enemistado de forma coyuntural con cualquiera de los
otros. En este sentido la traduccién castellana de “familia” o “parentela” parece
reflejar la repeticién de alianzas por los maxobo a través de las generaciones. Fuera
de este dmbito, las relaciones sociales deben haber estado caracterizadas por el
peligro, la hostilidad y la desconfianza.

Desde un punto de vista conceptual, incluso, es notorio que en ciertos contextos
los maxobo adoptan algunas de las caracteristicas fisicas o simbdlicas atribuidas
a sus asociados: no sélo intercambiaban cényuges, invitaciones de chicha o
alianzas guerreras sino que contagian simbélicamente a su 726¢ los mismos rasgos
estereotipados que caracterizaban a cada uno de ellos. En efecto, cuando los chacobo

2 Combinamos aqu{ observaciones inéditas del propio Prost en microfilm con los matrimonios
consignados en nuestros registros genealdgicos (de ese total, 5 corresponden al par 7sistébo-Canabo,
6 al par Sanibo-Canabo, 3 al par Tsistého-Sanibo, 2 al par Tsistébo-Isabo, 1 al par Canabo-Isabo y 1
al par Xaxobo-Sanibo).
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dicen #sistébo jascaria xaxobo (“la gente-carbon es igual a la gente-batdn”) se refieren
a la idea generalizada de que las caracteristicas de los asociados eran pricticamente
intercambiables: los Xaxobo adoptan las virtudes guerreras de los Zsistébo, a los
Canabo se les endilga la torpeza y la incapacidad bélica de sus aliados Xénabo,
los Xahuashibo son descriptos como gente con el cabello canoso, caracteristica
fundamental de los [szbo, etc. Una vez mds, insistimos en que el contenido de los
pares de maxobo amigos/enemigos puede variar segin el informante o el momento;
pero, mds que atenernos a los contenidos de las oposiciones, lo que importa
destacar es la aparente necesidad de ordenar la sociabilidad pretérita apelando a
un ordenamiento dual.

En definitiva, tanto la reconstruccién de la antigua mecdnica sociolégica como
la ideologia del maxo parecen remitir a algin tipo de criterio “dualista”. Esta
modalidad organizativa tal vez permita echar luz sobre algunas singularidades
que distinguen a la terminologia de parentesco chacobo. La primera consiste
en que combina un nucleo dravidiano tipico con matices que —al menos en el
pasado— parecen alejarla del tipo ideal trazado por Dumont. En el cldsico modelo
dravidiano, todos los parientes paralelos de & Ego en G+1 son paralelos (E M, FB,
MZ) y los colaterales cruzados son afines reales o clasificatorios (FZ, MB).'® Pero
los chacobo mds ancianos no discuten la clasificacién terminolégica en abstracto
sino en relacién con los maxobo, e invierten la clasificacion de M (perteneciente
a otro maxo que Ego) y FZ (en el mismo maxo) apelando al tema de las pinturas
ornamentales, etc. En este contexto clasifican a &' Ego en el mismo grupo que F
y FZ (potencial WM), mientras que en el otro ubican a M, MZ y MB (potencial
WE). La oposicién entre F y FZ versus M y MB, asi, no parece depender tanto
de criterios como paralelo/cruzado o afin/consanguineo sino mds bien de una
suerte de distincién entre “mi grupo” y el “otro grupo” (Shapiro 1970).'* En otras
palabras, la clasificacién de M (paralela-consanguinea pero de otro grupo) y FZ
(cruzada-afin pero del mismo grupo) es estructuralmente inestable (Viveiros de
Castro 1998: 344). De hecho, al proponerles en los tltimos afios reflexionar sobre

ella, los propios chacobo discuten entre si optando selectiva o coyunturalmente

'3 En consecuencia, la distincién que F y S hacen entre sus parientes paralelos/consanguineos y
cruzados/afines no estd coordinada consistentemente a través de las generaciones: para a Ego, su
M vy las hermanas de ésta son paralelas, en tanto MB es cruzado; para F, en cambio, tanto MB
como MZ y la propia M son parientes cruzados.

14 Para que una terminologfa dravidiana y egocentrada se acomode a una afiliacién de grupos
exogdmicos basta con invertir las posiciones de M y MZ en la grilla de afines y consanguineos y
contar con términos afinales especificos, dos condiciones que cumple el caso chacobo (Hornborg

1987, 1988: 273).
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por una u otra de las posibles lecturas (los mayores por una mds sociocentrada y los
mds jovenes por la mds egocentrada). Sin embargo, una vez mds, hay que repetir en
todo caso que la afiliacién de maxobo no parece haber sido enteramente consistente
a través de las generaciones, por lo cual no se cristalizé en un funcionamiento tan
sociocéntrico como el de otros grupos pano.”> De hecho el resto de la terminologia
parece respetar el cldsico patrén dravidiano: para @ Ego todos los hijos e hijas de
la hermana son parientes paralelos, y la prole de su hermano es cruzada. Si bien &
Ego y W llaman igualmente a sus hijos (baqué'y jaini), invierten sistemdticamente
el modo de referirse a los colaterales de éstos: el sobrino que para &' Ego es baqué
para W serd piaka, y viceversa.

La segunda caracteristica es que la terminologia chacobo parece asignar un mayor
alcance semdntico a los términos épa y éhua que otras nomenclaturas pano.'®
Tomemos el caso de épa. Entre los chacobo aparece en juépa, E y también en épaisa
(FB), a quien F llama “hermano” y 3 Ego “padre”, es decir que designa al conjunto
de los padres clasificatorios de Ego. Pero lo curioso es que no se reproduce el
sentido de épa mediante una légica de generaciones alternas, como en los demds
pano, sino mds bien oblicuamente en la generacién de Ego, en la que designa de
modo vocativo tanto al hermano como al primo paralelo; es decir, a los hermanos
reales o clasificatorios. Tenemos, entonces, la siguiente ecuacién: épa = B (voc.),
FBS, MZS, E FB. Si recordamos, primero, que en G+2 y G-2 la distincién entre
parientes paralelos-no desposables y cruzados-desposables se diluye; segundo, la
conceptualizacién en GO del xa7¢ como grupo de siblings; y, tercero, que en G-1
encontramos contrapuestos a los piaka (afines de los hijos, “sobrinos cruzados”)
con la pareja baqué-jaini (hijos e hijas reales o clasificatorios), podria verse en estas
equivalencias la cristalizacién del término “mds consanguineo” de la nomenclatura
chacobo: épa expresarfa asi la unidad del grupo de &' Ego reuniendo en una categorfa
a todos aquellos que comparten su condicién matrimonial, distinguiéndolos

1> La terminologfa chacobo difiere entonces de los sistemas “kariera” de otros grupos pano como
los cashinaua (Kensinger 1984), yaminahua (Townsley 1994), sharanaua (Hornborg 1988) o matis
(Erikson 1999), que presuponen clasificaciones globales a partir de categorias clasificatorias, grupos
exogdmicos o hasta onomdsticos; en consecuencia, la distincidn entre afines y consanguineos no
concierne sélo a las tres generaciones centrales, como en el modelo dravidiano, sino que se extiende
de forma consistente a todo el universo social (Dumont 1966, 1975 [1971]). Otro ejemplo es el
de los nombres personales, transmitidos en esos grupos exclusivamente a través de generaciones
alternas, cuando entre los chacobo el reciclado es “mixto” entre las generaciones alternas y sucesivas
(Erikson 2002).

1 En muchas lenguas pano épa significa “padre” y éhua “madre”, sean reales o clasificatorios
(D’Ans 1970, Townsley 1994, Kensinger 1984, Deshayes y Keifenheim 2003).
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en bloque de sus afines sincrénicos y diacrénicos. Para Ego, todo varén de GO y
G+1 al que no llama épa es un afin: un cufiado o un suegro potencial.”

Si bien la crisis del sistema de maxobo pudo haber comenzado mucho antes, lo
cierto es que a partir de la década de 1950 se vuelve evidente su desarticulacién.
Los misioneros del ILV procuraron desinstalar un modelo social que juzgaban
<« . » <« 7 . » « - 7 . b . . . .

arcaico”, “mecdnico” y “sincrénico” e identificaron la uxorilocalidad y la
subordinacién del yerno a sus suegros como “constricciones” de la estructura social

. e . b2l <« b
que bloqueaban necesidades “inconscientes” o “latentes” entre los chacobo, como
la “libertad individual”, el liderazgo politico centralizado o la familia nuclear. Si
bien tres décadas de labor misionera pueden caracterizarse como un fiasco desde
el punto de vista teoldgico, sus efectos sociolégicos no deben subestimarse: los
religiosos desarticularon el sistema de alianzas y enemistades entre los maxobo;
promovieron migraciones y relocalizaciones de parcialidades enteras; instalaron
la idea de un “pueblo chacobo” unificado mezclando grupos antafio enemigos
<« . b2l . . .

en “comunidades’; integraron a los chacobo a los mercados regionales; instalaron
familias devotas como lideres comunitarios; y atacaron explicitamente la
uxorilocalidad, el matrimonio de primos cruzados y la poliginia, ademds de
imponer sistemdticamente apellidos castellanos con el consecuente impacto sobre
la definicién de los criterios de endogamia y exogamia (Villar, Cérdoba y Combes
2009: 78-83).

Cuando los chacobo contemporineos dicen que “hay que buscar otra familia,
otro apellido”, es tentador pues pensar en la patronimizacién misionera de forma
retrospectiva; es decir, la imposicion sistemdtica de apellidos y su posible efecto
en la reconfiguracion de la endogamia/exogamia. Desde esta perspectiva podria
pensarse que es dificil que un chacobo afirme que sus progenitores pertenecen
a un mismo maxo, puesto que de algin modo equivaldria a tener una especie
de ascendencia “incestuosa’. Pero hay que notar que, si bien actualmente suele
equipararse la afiliacién de maxobo con los patronimicos, cuando Prost recogié
sus datos al respecto los apellidos castellanos recién estaban implementdndose, y
ni siquiera la mitad de los chacobo disponian de ellos todavia. En efecto, una
de las cosas que mds llama la atencién en la tesis de Prost (1983) es su omisién

sistemadtica de la cuestién de los apellidos. Podria pensarse que quizd no fuera un

17 Tal vez podrfa hacerse una lectura similar desde la perspectiva femenina a partir del término
éhua, cognado de la palabra que designa a M en muchas lenguas pano, pero que entre los chacobo
aparece en jaéhua (M), éhua (Z voc.), éhuati (MM y EM) y éhuahua (DD y SD), con la salvedad
de que surge otra vez cierta “inestabilidad” de M, terminolégicamente consanguinea pero —desde
la perspectiva de maxo— perteneciente a otro grupo.

322



Dualismo, terminologia de parentesco y alianza matrimonial

tema de su interés, pero al indagar la historia oral chacobo y las genealogfas se hace
evidente que fue justamente él quien generalizé el uso de apellidos castellanos
entre los chacobo. Sabemos por ejemplo que en algunos casos bautizd con
apellidos diferentes a dos hermanos (Roca y Ortiz), lo cual explica en la generacién
siguiente la aparicién de matrimonios con primas paralelas. Otra forma de obtener
un patronimico, mds comun en las comunidades de los rios Yata y Benicito, era
establecer relaciones de compadrazgo con caucheros o hacendados criollos (Peralta,
Sudrez). En ocasiones el problema era todavia mds complicado. Para anotarse en el
registro civil muchos ancianos debieron adoptar apellidos y lo hicieron tomando
el de sus hijos; ademds de esta suerte de tecnonimia patronimica, que en definitiva
se resuelve en el campo de la consanguinidad, sabemos de otros casos en los cuales
otras personas adoptaron el apellido de la W (asi, Coya migr6 desde el Yata sin
apellido, se juntd con Bosi Moreno y tomé el de su esposa; luego, para no tener
el apellido compuesto “Moreno Moreno”, sus hijos lo cambiaron por “Chévez
Moreno”). En efecto, hay casos mds prosaicos en los cuales alguien cambia sus
apellidos porque simplemente no le gustan. Pero, en definitiva, las aporfas del
origen no impiden que los apellidos sean actualmente tomados muy en serio e
incidan sobre la definicién de los criterios de exogamia, al punto de que en més de
trescientos matrimonios hay un dnico caso de endogamia patronimica en el cual
ambos cényuges se apellidan Chdvez.

No obstante, pese a los esfuerzos de los religiosos, la nueva agenda matrimonial
no dio como resultado una dindmica enteramente similar a la de los carayanas
(blancos). Para describir las razones debemos examinar la praxis matrimonial
contempordnea en dos niveles complementarios: primero, desde el punto de vista
de los grupos sociales (parentelas, familias extensas, facciones); segundo, desde el
punto de vista estrictamente genealdgico.

Si analizamos primero la praxis matrimonial desde la perspectiva de las parentelas,
notamos que para 4 Ego la politica matrimonial misionera —i.e. buscar esposa
fuera del grupo patronimico— no implica en modo alguno que cualquier mujer
con otro apellido esté disponible. Un nuevo proceso sui géneris traduce al menos
parte de la antigua dindmica matrimonial por medio de la repeticién de alianzas
entre las familias extensas a través de las generaciones. De hecho la mayoria de las
comunidades contempordneas estd formada por una marafia de alianzas entre dos
constelaciones uxorilocales vertebradas en torno de un hombre focal, sus hijas y
yernos, en cuyo caso no sorprende que la mayoria de la gente comparta dos o tres
apellidos: Sudrez y Peralta en las comunidades del Yata, Antelo y Toledo en Benicito;
Chévez y Alvarez en Las Limas; Chéavez, Durin y Roca en Cachuelita, etcétera.
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En cambio, en Alto Ivon, la comunidad demograficamente mds densa con unas
300 personas, el intercambio matrimonial reproduce la dindmica de fisién y
fusién de forma todavia mds compleja, dividiéndola en dos parcialidades bien
diferenciadas, separadas por una cancha de futbol. Si bien todos alli aseguran
contraer matrimonio con quien se les ocurra, un recuento estadistico de los
matrimonios revela que alrededor del 70% de las alianzas obedece a una suerte
de “endogamia de parcialidad”. En efecto, el intercambio serial entre grupos de
familias aliadas divide el poblado en mitades de facto: por un lado, los Chdvez,
Alvarez, Davalos, Toledo y Durdn, asociados mayoritariamente con los Zsistébo
y los Xaxobo; por el otro los Ortiz, Mordn, Vargas y Soria, asociados a grandes
rasgos con los Canabo y los Sanibo. Si se analiza la misma dindmica a partir de
las combinaciones de apellidos, de 30 matrimonios surgen 10 “endogdmicos”
y s6lo 2 “exogdmicos”.'® El asentamiento, en suma, se divide espacial, politica
y sociolégicamente en “mitades” o facciones bien diferenciadas, entre las cuales
circulan cényuges, cargos, trabajo, alimentos e invitaciones, y entre las cuales hay
también una llamativa renuencia —en muchos casos explicita— a establecer lazos
“exogdmicos”."” Es en este contexto preciso, entonces, en el cual podria hablarse
de una cierta reestructuracién “dualista” o al menos de algo que podriamos llamar
“neodualismo”.

No intentamos, en modo alguno, postular una correspondencia automdtica entre
la antigua organizacién social, la patronimizacién misionera y el faccionalismo
uxorilocal. Es imposible deducir el actual patrén de fision y fusion del antiguo
sistema de los maxobo, y tampoco puede definirse, a partir de los datos disponibles,
el grado en que la exogamia patronimica pudo afectar la representacién
contempordnea de la antigua organizacién social. La reconstruccién de la
sociabilidad pretérita estd encadenada inevitablemente a los limites nebulosos de
la memoria colectiva. Asimismo, los procesos sociales cambian en funcién del

'8 Muchas excepciones confirman la regla: 1) matrimonios entre los ancianos fundadores de la
comunidad (mayormente 7sistebo), celebrados cuando sélo habia una veintena de personas y las
parcialidades no existian; 2) alianzas con cdnyuges de otra comunidad, y 3) matrimonios jévenes a
quienes las lealtades de sus parientes poco importan. Para informacién mds detallada, ver Cérdoba
y Villar (2002: 88-90) y Cérdoba (2008: 156-204).

' En efecto, la contrapartida de la reciprocidad “positiva” (intrafaccional) es el intercambio
“negativo” (interfaccional) de enfrentamientos fisicos sea individuales o colectivos, o de sospechas
y acusaciones de brujerfa. Se constata, ademds, una suerte de competencia entre los lideres
mds representativos de cada parcialidad por los cargos politicos, que en consecuencia deben
ser repartidos atendiendo a cierta ecuanimidad: asi, si el “capitén grande” del pueblo chacobo
pertenece a la faccion A, el “presidente” de la comunidad pertenece a B; si los encargados de las
tareas sanitarias son de A, los encargados de la escuela son de B, etcétera.
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contexto; por ejemplo, las comunidades del rio Yata han sido histéricamente mds
aisladas, endégamas e independientes que las de los rios Benicito, Geneshuaya
o Ivon. La asociacién entre la afiliacién de maxo, el uso estratégico de apellidos
castellanos y el juego sociolégico de proximidades y distancias entre parentelas es
pues tan persistente como variable. Lo curioso, sin embargo, es que cuando surgen
problemas se los interprete en clave de maxobo, y que la “institucién moribunda”
de Prost da cuenta todavia de la mayoria de los enfrentamientos coyunturales,
faccionalismos politicos y acusaciones de brujeria.

Ahora bien, si, en segundo lugar, analizamos la praxis matrimonial desde el
punto de vista genealdgico, las conclusiones no difieren demasiado. EI método
genealdgico revela la persistencia del matrimonio bilateral de primos cruzados,
de la estructuracién uxorilocal de las familias extensas, e incluso de matrimonios
poliginicos en las comunidades de los rios Yata y Benicito. Si bien nuestro anlisis
de la red matrimonial chacobo todavia estd en curso, podemos evaluar aunque sea
de forma preliminar la forma en que las referidas tendencias grupales repercuten
—o se originan en— las elecciones individuales.

Si nos guiamos exclusivamente por el discurso de los actores, concluirfamos
que a partir de la intervencién misionera las pricticas tradicionales de alianza
han desaparecido. Una revisién tanto cualitativa como informdtica del corpus
genealdgico, no obstante, permite matizar esa afirmacién.”® Una primera
caracteristica evidente, como dijimos, es la persistencia del matrimonio bilateral de
primos cruzados. Si tomamos en cuenta la red como una totalidad indiferenciada,
incluyendo aquellas uniones con extrafios o extranjeros con los cuales no hay
vinculos preexistentes, las uniones con primos cruzados de primer y segundo
grado constituyen el 21% del corpus (71 matrimonios sobre 348 totales). Pero si
consideramos una base nuclear de matrimonios que involucran cualquier vinculo
de afinidad entre Ego y Alter hasta el tercer grado, las uniones con los primos
cruzados llegan al 49% (71 matrimonios sobre 146 totales). Para & Ego, esto se
plasma genealégicamente en matrimonios con FZD, MBD, FFZSD, MFBSD,
FFBSD, etc. Como ya hemos sugerido, seria erréneo considerar estas cifras en
abstracto, al margen del contexto histdrico: asi, si entre las cuatro opciones para

20 Resumimos aqui los resultados expuestos en Cérdoba y Villar (2008) y Cérdoba (2008). El
corpus genealdgico en cuestion comprende la totalidad de la poblacién chacobo con un total
de 1.049 personas, 348 matrimonios, 22 comunidades y una profundidad temporal de 6
generaciones. El uso del programa Puck (Program for the Use and Computation of Kinship Data)
permite resolver algunos de los problemas implicitos en la aproximacién “artesanal” al parentesco,
como por ejemplo la identificacién de alianzas seriales, matrimonios con parientes de segundo y
tercer grado o roles genealdgicos simultdneos (e.g. FZD = MBD, FMBDD, ZHZ, etcétera).
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los primos de primer grado hay 17 matrimonios con la prima cruzada patrilateral
(FZD) y 11 con la matrilateral (MBD), combinando el andlisis genealdgico con
la historia oral podemos identificar también la razén precisa de los 4 matrimonios
con la prima paralela patrilateral (FBD), tradicionalmente evitados: en dos casos
son consecuencia directa de la imposicién de apellidos diferentes a un grupo de
hermanos por parte de los misioneros, y en los dos restantes el fruto diacrénico de
la unién incestuosa de un pacaguara con sus dos hermanas —se trata de un grupo
pano residual que el ILV instalé entre los chacobo en la década de 1960—.

Una segunda caracteristica a destacar es la marcada preferencia por los
reencadenamientos matrimoniales; es decir, por contraer alianza con alguien de
un grupo con el cual el propio grupo ya estd conectado por lazos de afinidad.
Hay que recordar, aqui, la propensién contempordnea a la afinidad serial entre
apellidos, parentelas y familias extensas. Pueden distinguirse analiticamente dos
tipos de afinidad serial: “intercambio” (el caso minimo es un hermano y una
hermana de una parentela A que se casan con un hermano y una hermana de la
parentela B) y “matrimonio doble” (el caso tipico es de dos o mds hermanos de
una parentela A casados con dos o mds hermanas de la parentela B). En ambos
casos, naturalmente, la “hermandad” puede ser real o clasificatoria. Si bien ambas
modalidades tienen consecuencias estructurales distintas (e.g. la extensién del
cardcter paralelo/cruzado a las futuras generaciones, la direccién de los cdnyuges en
relacion con la localidad posmatrimonial, etc.), los chacobo tienden a interpretar
globalmente la afinidad serial en términos de sus consecuencias pragmdticas en
un contexto uxorilocal: asi, argumentan que es “mds seguro”, “mejor” o “mds
bonito” que un grupo de hermanos reales o clasificatorios se case con un grupo
de hermanas porque no se sentirdn solos al mudarse con sus afines, formando
una especie de frente unido contra ellos y compartiendo la carga de los deberes
uxorilocales. Desde esta perspectiva, para & Ego los afines potenciales son aquellas
mujeres previamente clasificadas como afines por sus propios parientes, lo cual
se traduce genealégicamente en una preferencia por uniones con BWZ, ZHZ,
FBWBD, ZHBD, BWBD, MZHZD, etc. Si consideramos la red matrimonial
como una totalidad, incluyendo las uniones interétnicas, en un 75,29% de los
matrimonios se constatan vinculos de este tipo (262 de 348 casos). Como estos
matrimonios involucran al menos dos vinculos afinales (e.g. para & Ego W es
FZD pero también ZHZ, etc.) hay que prestar especial atencién a la superposicién
de roles entre Ego y Alter (figura 6.4). Hay que notar, por fin, que la enorme
mayorfa de las uniones interétnicas con conyuges carayanas (criollos) o indigenas
(pacaguaras, movima, cavinenos) reproduce la misma ldgica serial y uxorilocal.
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Figura 6.4

Ejemplo chacobo de alianza serial y roles genealégicos simultdneos

A O O A O

Tani Ona Tohi Maro Bahi
Chavez ~ Moreno Antelo Alvarez  Moreno
Mahua Huani Boca Héré Coya Jéma Paé Meéha Cana Yoni
Chavez M. Durdn T. Chdvez M. Chévez A. Alvarez M. Chévez A. Chavez A. Alvarez M. Alvarez M. Alvarez M.
L1 5 5 |
Ego W=
FZD
BWZ
FMZSD
O O FBWBD
Tani Maro Tohi Bosi Bosi Méha gggFM]g:)
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El caso del pueblo de Phinaya

La terminologia de parentesco quechuahasido objeto deandlisis tanto etnohistéricos
(Cunow 1929 [1891], Imbelloni 1928, Latcham 1928, Lounsbury 1986 [1964],
Zuidema 1977) como etnogrificos (Isbell 1977, Custred 1977, Webster 1977,
Ossio Acufia 1992, Sato 1981, Caparé 1994, Skar 1997 [1988]).>! Los datos
aqui presentados fueron relevados en el pueblo de Phinaya (distrito de Pitumarca,
provincia de Canchis, departamento del Cuzco), poblacién de pastores de puna
que se extiende sobre un territorio de aproximadamente 40.000 hectdreas.”? Los
términos que emplea Ego (J' y @) para referirse a los parientes consanguineos
(lineales y colaterales) estdn limitados a cinco generaciones (G+2, G+1, GO, G-1,
G-2), mis alld de las cuales no existen términos de referencia especificos.

G+2

En G+2 Ego &3 y @) se refiere a FE ME y a sus respectivos hermanos, como
machullay o hatun taytay; otro tanto ocurre con los términos de referencia

2 Ver el capitulo 1.

22 Si bien la mayoria de las poblaciones rurales de la zona estin organizadas desde hace al menos
tres décadas en comunidades campesinas, este concepto remite a una dimensién institucional
problemdtica; debido a ello, preferimos el concepto de “pueblo” para caracterizar el nivel mds
inclusivo de la unidad de andlisis (ver capitulo 2).
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para FM, MM vy sus respectivas hermanas: awichay o hatun mamay.”* Aquellos
parientes relacionados con Ego a través de la alianza que une a uno de sus parientes
consanguineos colaterales con los primeros (PaPaSibSp) vuelven a ser referidos
mediante los mismos términos. En este sentido, el universo de parientes en G+2
se reduce a dos categorfas terminoldgicas, y carece de cualquier tipo de distincién
relativa al hecho de si se trata de parientes consanguineos lineales o colaterales o de
parientes afines. En las otras cuatro generaciones, por el contrario, se realiza una
distincién terminoldgica entre parientes consanguineos lineales o colaterales.

G+1

Ego (8'y Q) se refiere a Fy M como taytay y mamay,** mientras que sus respectivos
B y Z son referidos mediante los términos castellanizados iy y tiay; para el caso de
las dltimas, también se emplea el término quechua ipay.”> Los mismos términos se
emplean para designar a PaSibSp. No existe ninguna distincién que oponga a los
parientes paralelos y cruzados.

GO

Lo mismo ocurre en GO, donde B y Z son distinguidos de los primos mediante
términos que no diferencian su cardcter paralelo o cruzado. Aqui es preciso
mencionar un principio de clasificacién que caracteriza la terminologia de
parentesco quechua: la diferencia de términos empleados para referirse a un
mismo pariente de acuerdo con el sexo de Ego: &' Ego masculino se refierea By Z
como wawqey'y panay, mientras que @ Ego emplea los términos ruray y nanay. A
suvez, & Ego masculino se refiere a PaSibCh como primo wawgey y prima panay,
mientras que @ Ego emplea primo turay y prima 7ianiay. Todos estos términos
pueden estar antecedidos por las expresiones kurag (“mayor”), chawpi (“centro”),
sullka (“menor”) o chanaco (“Gltimo”).

% La mayorfa de los términos de parentesco quechua terminan con la marca de la primera persona del
pronombre posesivo y. De este modo, machullay o awichay (castellanizacién del término “abuela”, en
el que el suffjo cha denota carifio) se traducen como “mi abuelo” o “mi abuelita”. El adjetivo harun
significa “grande”, de modo que los términos hatun taytay y hatun mamay se traducen como “mi padre
grande” y “mi madre grande”, respectivamente. Otro término de referencia para “abuelo” es hatuku.

2% Cuando a ambos términos les antecede el adjetivo ghepa, su significado es “padrastro” y
“madrastra”, respectivamente. El significado de ghepa es “posterior”, “venidero” o “futuro”
(Cusihuaman 2001 [1976]: 93).

% El término caca (equivalente de ipa para varén), objeto de la polémica mis citada en relacién con
el parentesco quechua, no es empleado en Phinaya. De todos modos, su utilizacién fue registrada en
algunas poblaciones rurales contempordneas: por ejemplo, Webster (1977: 35) o Caparé (1994: 209)
consignan kakay y qaqay para referir a MB (y no asi a FB, que en ambos casos es designado con el
término para “padre”, tatay o taytay), y en el caso de Webster designa incluso a MMBS y MMMBSS.
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G-1

Aqui los parientes consanguineos vuelven a distinguirse segin si se trata de
lineales o colaterales, sin que haya distincién relativa a paralelos o cruzados: 3 Ego
denomina a S como churiy o waway, y a D como ususiy o waway; por su parte, 9
Ego los llama, respectivamente, ghari waway o churiy, y warmi waway o usuiy.*®
Los PaSibChCh (i.e. hijos e hijas de los primo wawqey/turay y prima panay/nasnay)
de Ego (d'y Q) son designados mediante los términos castellanizados sobrinoy y
sobrinay. A todos los términos de consanguinidad en esa generacién, sean lineales
o colaterales, pueden antecederles también las expresiones kuraq, chawpi, sullka
o chanaco.” Cabe agregar, por fin, que los hijos de parientes afines tales como
SpSibCh también son llamados sobrinoy y sobrinay.

G-2

En G-2 vuelve a apreciarse el principio observado en la generacion anterior. Los
parientes consanguineos lineales en G-2 (ChS y ChD) de & Ego son referidos
como willka churi y willka ususi, mientras que los de @ Ego son referidos como
ghari hawaychay y warmi hawaychay.*® El resto de los consanguineos colaterales,
independientemente del sexo de Ego (PaSibChChCh), son llamados sobrinoy y
sobrinay.

Términos de afinidad

La caracteristica mds significativa de la nomenclatura en cuestién consiste
—mds alld de los casos especificos mencionados en el apartado anterior— en el
protagonismo decisivo de dos términos, gatay y ghachun, que designan a la gran
mayoria de los parientes que en GO y G-1 se vinculan con Ego mediante relaciones

26 Zuidema (1977: 246) subray6 que el empleo de churi y wususi era prerrogativa de F, mientras
que huahua era de uso exclusivo de M. Su observacién confirma la terminologfa analizada por
Heinrich Cunow (1929 [1891]: 14-17), en la que las expresiones churi y ususi también eran usadas
exclusivamente por ¢ Ego mientras que @ Ego emplea los términos de referencia cari huahua y
huarmi huahua. Si bien en Phinaya los hombres y las mujeres emplean indistintamente los términos
churiy, ususiy y waway para referirse a sus hijos, se observa una acentuacién en el uso masculino de los
dos primeros, asi como la exclusividad femenina en el uso de ghari (“varén”) y warmi (“mujer”).

27 El término q aqa puede referir a los hijos nacidos fuera del matrimonio, y en ciertos contextos
se emplea como insulto. El término phiwi denota la primogenitura tanto dentro como fuera
del matrimonio, mientras que la expresién susiny puchu (lit. “sobra de mi pecho”) se emplea
alternativamente a chanaco.

8 Se aprecia nuevamente la tendencia a emplear churi y ususi por parte de & Ego y ghari y warmi
por parte de @ Ego. Los términos willka y haway significan “sagrado” y “nieto” respectivamente.
El adjetivo hawa significa “siguiente” o “préximo”.
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de alianza. Por ello en la descripcidon que sigue no se acenttia tanto el punto de
vista generacional (que sin embargo también estd presente), sino mds bien el de los
tipos de lazos de afinidad que pueden existir entre Ego y aquellas personas que éste

identifica como afines.

Un primer grupo estd compuesto por los cényuges de los parientes consanguineos
de Ego en GO y G-1, tanto lineales como colaterales; es decir que gatay se refiere
tanto a ZH como a DH y ghachun a BW y SW de Ego (3'y ©). Estos dos términos
también se aplican, respectivamente, a PaSibChSp (i.e. a los cényuges de primo
wawqey/turay y prima panay/iianiay) de Ego (&' y @). Visiblemente, gatay queda
reservado al conjunto de los afines masculinos, y ghachun al de los femeninos.

Un segundo grupo estd constituido por los parientes consanguineos del cényuge
de Ego. Aqui no se agrupan en una misma categoria a los parientes ubicados en
distintas generaciones, sino que se observa el empleo de términos en castellano.
En efecto, en G+1 SpPa reciben los términos de suegroy y suegray; mientras que,
en GO, SpSib son designados gatay y qhachun (aunque también se emplean los
términos castellanos de “cunado” y “cufiada”).

El tercer y dltimo grupo de afines consiste en los conyuges de los parientes
consanguineos del cényuge del propio Ego. Para referirse a ellos, vuelven a
emplearse los mismos dos términos, o bien derivaciones de los mismos. Es decir
que Ego (J y @) emplea los términos gatay y ghachun para referirse a SpSibSp
(i.e. los cényuges de los siblings de los propios cényuges). & Ego también llama
gataymasi a WZH, y @ Ego ghachunmasi a HBW.?

Finalmente, ' Ego se refiere a W mediante los términos de warmiy, esposay o a
veces virginiy —los dos tltimos, derivaciones del castellano—. @ Ego femenino
designa a H con los términos gosay o ghariy. Por otro lado, Ego (3'y @) designan
a ChSpPa con el mismo término: yayamasi.*

2 El sustantivo masi se traduce como “compafiero”, “colega” o “comiembro” (Cusihuamdn
2001 [1976]: 66). En este sentido, el sufijo masi de los términos gatay y ghachun denota que dos
hombres o dos mujeres “comparten” un mismo estatus parental debido a que desposaron mujeres
u hombres de una misma familia (ver capitulo 1, nota 26).

3 Nuevamente, aqui son dos parejas las que “comparten” la condicién de ser padres de un par de
esposos. Yaya, por su parte, es el término de referencia para “padre” registrado en las terminologfas
de parentesco incaicas.
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Figura 6.5

Términos de parentesco quechua (Phinaya) para relaciones de consanguinidad (&' Ego)
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Figura 6.6

Términos de parentesco quechua (Phinaya) para relaciones de consanguinidad (@ Ego)
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Figura 6.7
Términos de parentesco quechua (Phinaya) para relaciones de afinidad (3 Egoy ¢ Ego)
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De la descripcién terminoldgica precedente es posible identificar, para el caso
de Phinaya, la existencia de un tipo de estructura de parentesco egocentrada de
cardcter bilateral, cuyo funcionamiento se articula fundamentalmente en torno
de los términos de G+1 y G-1. Los términos de referencia para designar a los
parientes paternos y maternos se reproducen de modo simétrico (abstrayendo, en
cada caso, aquellos en los cuales las diferencias terminoldgicas estdn relacionadas
con el sexo del hablante). Al no existir ningn tipo de diferencia clasificatoria entre
los parientes con los que Ego estd ligado paralelamente y aquellos con los cuales estd
vinculado de forma cruzada, todo apunta a un tipo de estructura marcadamente
bilateral. Al mismo tiempo, todas las personas clasificadas por Ego no tienen por
qué estar necesariamente emparentadas entre si (a menos que se suponga alguna
regla de intercambio matrimonial) pero s estar todas ellas emparentadas con él; de

alli el cardcter egocentrado del sistema.?!

3! Existen términos que mediante el genitivo refieren a los parientes de segundo y tercer grado que
se vinculan con Ego a partir de la relacién que mantienen con los de primer grado:
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Desde la perspectiva clasificatoria que ofrece la terminologia de parentesco de
Phinaya, la divisién mds significativa parece ser la que opone a los parientes afines
y los consanguineos. En efecto, el universo de los afines queda (casi) comprendido
por los términos de referencia ghachun'y gatay, empleados por Ego (&' y Q) para
referirse a BW y ZH (en G0) y a SW y DH (en G-1). De la misma manera,
Ego se identifica como gatay o como ghachun con respecto a la familia de su
W o de su H a partir del término que emplea para referirse a WZH o a HBW:
respectivamente, gataymasi y qhachunmasi. En resumen, la categoria gatay hace
referencia genérica a todos los hombres que, en virtud del matrimonio con algunos
de los parientes consanguineos de Ego, entran a formar parte de su familia como
afines; gachun, por su parte, refiere inversamente a todas aquellas mujeres que, tras
haber contraido matrimonio con algiin consanguineo masculino de Ego, ingresan
en la familia en calidad de afines.

La consideracién particular de estos dos términos, entonces, abre todo un abanico
de problemdticas: criterios de conceptualizacién de la familia (nuclear y extensa);
definicién de exogamia y endogamia familiar y grupal; determinacién, en caso
de que las hubiere, de reglas de intercambio matrimonial, etc. Cada uno de
estos temas, a su vez, invita a pensar en la nocién de “dualismo”, tan cara a los
estudios andinos. Pero examinar este tipo de problemas implica considerar la red
de parentesco phinayense como forma de organizacién social; y, en particular, el
funcionamiento del ay/lu.

- Términos de consanguinidad colateral y lineal para el caso de & Ego: wawqeypa churin (BS),
panaypa churin (ZS), churiypa churin (SS), ususyipa churin (DS), etcétera.

- Términos de afinidad para el caso de & Ego: warmiypa taytan (WF), warmiypa maman (WM),
warmiypa turan (WB), warmiypa nanan (WZ), warmiypa turanpa churin (WBS), warmiypa
nananpa churin (WZS), panaypa gharin (ZH), wawqeypa warmin (BW), etcétera.

- Términos de consanguinidad colateral y lineal para el caso de & Ego: turaypa churin (BS),
nanaypa churin (LS), churiypa churin (SS), ususipa churin (DS), etcétera.

- Términos de afinidad para el caso de @ Ego: ghariypa taytan (HF), ghariypa maman (HM),
ghariypa wawqen (HB), ghariypa panan (HZ), qhariypa wawgenpa churin (HBS), ghariypa
pananpa churin (HZS), turaypa warmin (BW), fianiaypa gharin (ZH), etcétera.

Podria resultar de interés atender a la traduccion literal de al menos dos de las expresiones
mencionadas, lo cual servirfa al mismo tiempo como guia de traduccién de las demds:

- Wawqe | pa churi | n: wawgqe = hermano de hombre; pa = marca del genitivo; churi = hijo; n =
posesivo en tercera persona; se traduce, asi, como “del hermano su hijo” & Ego).

- Warmi | pa tuml n | pa churin | n: warmi = esposa; pa = marca del genitivo; fura = hermano
de mujer; 7 = posesivo en tercera persona; pa = marca del genitivo; churi = hijo; 7 = posesivo en
tercera persona; se traduce, pues, como “de la esposa, de su hermano su hijo” (2 Ego).
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El pueblo de Phinaya estd dividido en mitades, Consachapi e Ilave, que también
son designadas harun ayllu (“ayllu grande”) y huchuy ayllu (“ayllu pequeno”).’? La
relevancia de estos ay/lus resulta insoslayable puesto que en ellos estin conjugadas
—y mediante ellos son expresadas— todas y cada una de las dimensiones de la vida
social del pueblo: demogréficas y ecoldgicas, econémicas y productivas, politicas y
administrativas, simbdlicas y rituales. Todas estas dimensiones tienen un correlato
inmediato en la concepcién nativa del ayllu, la cual, a su vez, estd estrechamente
relacionada con la concepcidn local del parentesco.

Bésicamente, el ayl//u en Phinaya es concebido como un territorio en el que
viven individuos y familias emparentadas entre si —a través de estrechos lazos
de consanguinidad— y que asimismo son originarias de una u otra de las
mitades: hatun ayllu y huch’uy ayllu. El ayllu, en este sentido, y como afirman
los phinayenses, “viene de ese hablar de familia”, y la pertenencia a uno u otro
estd estrechamente relacionada con la pertenencia a alguna de las familias que lo
componen. Asimismo, los individuos pertenecientes a uno u otro de los ayllus
acostumbran salir de ellos: del @y//u grande hacia el ayllu pequefio y viceversa.
Estos desplazamientos no se realizan al azar, sino que estdn subordinados a una
regulacién especifica: aquella dictada por la légica clasificatoria de los términos
qgatay 'y ghachun. Es decir que mujeres del ayl/u grande se desplazan hacia el ay/lu
pequefio en calidad de gachun, y viceversa. El traslado de los hombres de una a
otra de las mitades también se realiza en virtud de su calidad de gazay, lo que no
involucra que pierdan su pertenencia a su propia mitad. Sin embargo, esto resulta
relativamente excepcional ya que, segtin la concepcién nativa, la mujer “es siempre
para llevar” y el hombre “es para quedarse en su sitio”.* Dada esta pertenencia
a la mitad y el respectivo desplazamiento de mujeres de una a otra, los hijos de
las nuevas parejas pertenecen a la mitad en la que han nacido pero a la vez estén

32 Durante todo el siglo XIX, la division politico-administrativa de las provincias peruanas consistia
en una serie de repartimientos conformados por un nimero variable de ayl/us: Consachapi ¢ Ilave
son dos de los ayllus que conformaban el repartimiento de Pitumarca en ese periodo. En la actualidad
son dos de las comunidades campesinas que, junto con Pampachiri y Capaqchapi, otros antiguos
ayllus, conforman el pueblo de Pitumarca, capital de distrito homdnimo. Esta identificacién de
los ayllus de Phinaya con Pitumarca no parece sobrepasar el nivel de las nomenclaturas ya que,
tanto por su ubicacién como por su propia dindmica econémica y social, se encuentra més bien
relacionada con otras poblaciones de la regién (ver capitulo 2).

%3 La acentuacién del ideal virilocal no es exclusiva de Phinaya sino que aparece también en los
ayllus del distrito de Marcapata (provincia de Quispicanchi, Cuzco). Allf los hombres afirman
que “la mujer es para traer desde doce apachetas”, e incluso existe una expresion para burlarse
de aquellos individuos que tras casarse residen junto con la familia de su esposa: ghari ghachun o
“ghachun varén”.
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emparentados con los miembros de la mitad a la que pertenecen sus respectivas
madres. Por ello, para cualquier individuo, en cualquiera de las mitades “siempre
estd habiendo familia”.

La caracterizacién anterior permite visualizar de inmediato tres aspectos de la
constitucién del y//u en Phinaya. En primer lugar, se trata de una agrupacién basada
fundamentalmente en lazos de parentesco. En segundo lugar, esta agrupacién no
constituye un conjunto indiferenciado sino que se articula en funcién de un tipo
de intercambio matrimonial por el cual los hombres del ay//u grande desposan a
mujeres del @yllu pequefio y viceversa, con el consecuente patrén de residencia
virilocal. En tercer lugar, el universo de parientes diferenciados por dicha practica
distingue a los miembros del ay/lu de nacimiento de los gatay y ghachun o afines.
Todo parece sugerir, entonces, que Phinaya se presenta como un caso privilegiado
para analizar una instancia particular de organizacién dual: aquella relacionada con
un universo social endogdmico dividido en dos mitades exogdmicas, relacionadas
entre si mediante un patrén de residencia virilocal. Ahora bien, ni la terminologia
de parentesco ni la existencia de algtin tipo de preferencia en el intercambio
matrimonial (el matrimonio unilateral o bilateral entre primos es inexistente, asi
como también el intercambio matrimonial simétrico entre las respectivas mitades)
permiten corroborar la existencia de este tipo de organizacién de una manera
directa o inmediata. La mera divisién entre consanguineos y afines tampoco
permitiria apoyar este supuesto ya que, en definitiva, muchas terminologfas de
parentesco efecttian en algin grado este tipo de distincién, y la mayoria de ellas
no estdn relacionadas con algin tipo de organizacién dualista. A menos que se
conciba la caracterizacién mencionada como un ejemplo pristino de aquello que
se denomina “mentalidad andina”, es legitimo preguntarse cudl es el factor que
posibilita pensar a Phinaya como un caso de organizacién dual més alld del hecho
de que, formalmente, esté dividida en mitades.

Discutiendo el matrimonio andino desde la perspectiva de los principios de
« . . » « . ’ . » .7 . ’
dualismo diametral” y “dualismo concéntrico” en relacién con cierto patrén de
endogamia en el nivel de la mitad generalizado en muchas poblaciones rurales
andinas, Juan Ossio Acuna afirmé lo siguiente:

La orientacién endogdmica de las mitades en las comunidades contempordneas
es, pues, el reflejo de la nueva significacion que el matrimonio ha adquirido
en los Andes, y del viejo ideal de preservar la identidad y la legitimidad de los
grupos y los individuos. Su base es la misma que la de la orientacién endogdmica
que ejemplifican las comunidades rurales consideradas como un todo. Como
consecuencia, las mitades de hoy no son mds que unidades simbdlicas mediante
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las cuales se logra esta orientacién endogdmica de los intercambios matrimoniales
en estas comunidades. Pero asi como el matrimonio se acomoda a esta configuracion
simbélica institucionalizada, los valores que sostiene se proyectan también hacia
los individuos, los grupos sociales y la orientacién endogdmica adoptada por los
matrimonios. (Ossio Acufa 1996: 241; énfasis de los autores)

El punto de vista adoptado en estas paginas se aparta de este tipo de explicacién
por el siguiente motivo: segiin nuestros datos, es la misma articulacién parental la
que posibilita comprender la actualizacién de un principio de organizacién dual, y
no al revés. La terminologia de parentesco, la organizacién parental y el dualismo
se relacionan entre si en un contexto socioldgico determinado, y es a este contexto
al que es preciso remitirse para comprender las relaciones de convivencia entre
estos elementos sin otorgarle un lugar privilegiado a alguno de ellos por sobre los
demis.

Desde la perspectiva parental, el pueblo de Phinaya se presenta como un conjunto
de familias nucleares ordenadas en lineas de descendencia de carcter agnaticio
(48) que ocupan porciones definidas del territorio a lo largo del tiempo.** Estas
lineas estdn relacionadas en virtud de las alianzas establecidas entre parte de sus
miembros, lo que redunda en un fenémeno de endogamia tanto en el nivel del
pueblo como en los de las respectivas mitades.

Estas lineas se ordenan en dos grupos de acuerdo con el lugar de origen de su
antepasado mds remoto: a) lineas que encuentran a un phinayense como antepasado
mds remoto (46% o 22 lineas), y b) lineas en las cuales el antepasado en cuestién esun
migrante (54% o 26 lineas).” En el interior de estos grupos existen diferencias que
permiten, una vez mds, reagrupar el conjunto total. Estas diferencias se relacionan
principalmente con el éxito en la ocupacién diacrénica de porciones definidas del
territorio. En este sentido, en el interior del primer grupo las 22 lineas “originarias”
se dividen en 15 casos en los cuales la continuidad de la ocupacién territorial se
prolonga a lo largo del tiempo y en 7 casos en los cuales dicha continuidad se
vio interrumpida; el grupo correspondiente a las lineas “migrantes”, por su parte,
se descompone en 19 casos de continuidad y 7 de ruptura. Aqui se aprecia una
situacién en virtud de la cual las familias que ocupan el territorio de Phinaya
se reordenan en 34 (71%) lineas de descendencia que contintian ocupando una
porcién fija del territorio, y 14 (29%) lineas en las cuales dicha continuidad se

3% Para un examen detenido del registro genealdgico (y la informacién estadistica correspondiente)
sobre el que se basan las generalizaciones siguientes, ver el capitulo 2.

% La mayoria de la poblacién migrante proviene de dos regiones con las que Phinaya mantiene
relaciones desde hace al menos un siglo: Olleachea (Puno) y Marcapata (Quispicanchi).
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interrumpe. Desde esta perspectiva, entonces, se constatan dos hechos. En primer
lugar, que el ndmero de lineas inauguradas por un phinayense es ligeramente
menor a aquellas en las cuales el antepasado mds remoto identificable es fordneo; y
sin embargo, el niimero de lineas que contintian en el tiempo es significativamente
mayor al caso inverso. En este sentido, la continuidad de la ocupacién territorial
a lo largo de las generaciones manifiesta una relacion estrecha entre parentesco y
territorio en el nivel de las mitades, aunque mds no fuera por el hecho evidente del
vinculo entre los patronimicos y la toponimia asociada con ellas, lo que no es sino
otra manifestacién del mismo fenémeno por mera constatacién estadistica de que
el mayor nimero de lineas de descendencia consisten, justamente, en aquellas que
alo largo del tiempo se adscriben a una u otra de las mitades. En segundo lugar, los
casos de quiebre o ruptura también resultan sugerentes. Las razones de la ruptura
de una linea (es decir, del vinculo entre patronimico y topénimo) obedecen a
dos tipos de razones: primero, la descendencia del antepasado desde el cual se
interrumpe la linea consiste exclusivamente en mujeres; segundo, la descendencia
masculina del antepasado en cuestion se desplaza hacia otros pueblos o bien hacia
otros sectores del pueblo. Es este tltimo tipo de desplazamiento el que llama la
atencién y obliga a preguntarse quiénes son los que se desplazan, y por qué motivo.

De la red de parentesco inferida de los datos relativos a las familias nucleares
phinayenses (124) es posible identificar un conjunto de uniones matrimoniales
(136) y establecer diferencias en su composicién de acuerdo con la procedencia
de los respectivos conyuges. Contamos: a) 71 uniones (52%) en los que ambos
son originarios de Phinaya; b) 56 uniones (41%) en las que al menos uno de ellos
es fordneo, y ¢) 9 uniones (7%) en las que ambos son fordneos. Una mirada mds
detenida a las distribuciones en el interior de los dos primeros grupos permite
precisar el sentido de estas cifras. En el primero, 43 casos consisten en uniones
en las cuales ambos cényuges pertenecen a una u otra de las mitades del pueblo;
mientras que, por su parte, el resto de los casos (28) consiste en uniones en las que
los conyuges pertenecen a mitades distintas. Por su parte, las uniones en las que
al menos uno de los cédnyuges es fordneo se descomponen en 38 casos en los que
los hombres son phinayenses y 18 casos en las que las mujeres son las originarias
de Phinaya.

Esta rdpida aproximacién a los vinculos phinayenses de afinidad permite
determinar, por un lado, que las uniones en las que ambos cényuges son originarios
de Phinaya son significativamente mayores al resto de los casos identificados; por el
otro, que en el interior de este mismo grupo se advierte un predominio estadistico

de las uniones entre miembros de una misma mitad. En este sentido, se observa
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una marcada tendencia endogdmica que se expresa, primero, en el interior de cada
mitad, luego entre las mitades y finalmente —como resultado de ello—en el pueblo
en su totalidad. Al mismo tiempo, la distribucién de los casos relacionados con las
uniones entre phinayenses y fordneos no sélo revela el lugar que ocupa el sector
migrante en la composicién del pueblo, sino la vigencia del ideal de residencia
virilocal. Sin embargo, y sobre todo, estas mismas distribuciones demuestran que
el modelo no sélo es reconstruido a partir de los niveles de endogamia que vinculan
entre si a las diversas lineas de descendencia, sino que también se ve realimentado

por un flujo migratorio constante a lo largo de las generaciones.

Las alianzas matrimoniales entre individuos nacidos en Phinaya (71) también
pueden leerse desde el punto de vista que ofrecen las lineas de descendencia a
las que pertenecen. El mayor nimero de uniones celebradas entre miembros
de la misma mitad (20 de 43 casos) involucra a d egos pertenecientes a lineas
continuas en las que el antepasado mds remoto resulta ser un phinayense, asi como
también (14 casos) a J egos pertenecientes a lineas de descendencia, también
continuas, inauguradas por un antepasado migrante. Los casos de uniones en
las cuales los cényuges son originarios de la misma mitad y pertenecen a lineas
que se interrumpen en algiin momento resultan singularmente excepcionales (9).
Atendiendo al caricter continuo o discontinuo de las lineas de descendencia a la
que pertenecen los cdnyuges masculinos, las pautas de residencia posmatrimonial
se distribuyen del siguiente modo: a) 10 casos de virilocalidad para la situacién en
la cual los cényuges pertenecen a lineas continuas —contra 1 caso perteneciente
ad Ego cuya linea se interrumpe; b) 15 casos de natolocalidad para la misma
situacién —contra 2 que corresponden a ' egos pertenecientes a lineas que se
interrumpen; c) 2 casos de uxorilocalidad, cada uno correspondiente a una y otra
de las situaciones mencionadas en “b”, y d) 8 casos de neolocalidad para egos

pertenecientes a lineas continuasy 5 para egos provenientes de lineas interrumpidas.

Por su parte, el conjunto de alianzas matrimoniales en el cual los cényuges
pertenecen a una y otra de las mitades del pueblo (28) se distribuye también
de manera regular, al punto de que parece reproducir la distribucién observada
anteriormente. En las uniones celebradas entre cényuges pertenecientes a lineas
que contindan en el tiempo (significativamente mayores), se observan 11 casos de
lineas cuyo antepasado mds remoto es phinayense (contra 4 que se interrumpen)
y otros 11 casos de lineas con antepasados migrantes (contra 2 interrumpidas).
Sin embargo, a diferencia de la situacién anterior, desde el punto de vista de las
pautas de residencia posmatrimonial (i.e. uniones entre miembros de la misma

mitad), se aprecia en este contexto el predominio de la virilocalidad: 16 casos
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en los cuales los conyuges masculinos pertenecen a lineas que contintan en el
tiempo (independientemente de la condicién phinayense o fordnea del antepasado
mds remoto) sobre 3 casos correspondientes a lineas interrumpidas. Las uniones
uxorilocales consisten en 4 casos relativos a lineas continuas en el tiempo y 2 en
los cuales sucede lo contrario. Las restantes 3 uniones neolocales corresponden a 2
casos de lineas continuas y 1 caso relativo a una linea interrumpida.

En relacién con el cardcter continuo o interrumpido de las lineas a las que
pertenecen, y las pautas de residencia postmatrimonial, la informacién relativa a
los matrimonios phinayenses permite establecer un segundo nivel de precisiones
(el primero correspondia a los grados de endogamia), esta vez relativo a la
organizacién en mitades. En primer lugar, el nimero de uniones virilocales hace
de la virilocalidad un mecanismo importante a través del cual se relacionan gran
parte de las familias del universo parental phinayense. Los casos de natolocalidad
reafirman la tendencia virilocal y, al hacerlo, confirman el primero de los niveles de
endogamia identificados (i.e. el nivel de la mitad). En segundo lugar, las uniones
virilocales y natolocales se registran mayormente entre aquellos egos pertenecientes
alineas continuas, mientras que los casos de uxorilocalidad y neolocalidad se asocian

con aquellos individuos cuyas lineas de descendencia se vieron interrumpidas.

Ahora bien, ;qué ocurre con las uniones entre phinayenses y fordneos? El nimero
de mujeres fordneas que se insertan en la red de parentesco (38) supera el de
hombres fordneos que desposaron a mujeres phinayenses (18). En el primer tipo
de uniones, la cuota de mujeres fordneas unidas virilocalmente es constante a lo
largo de las generaciones, fenémeno que parece confirmar que la busqueda de
mujeres fuera del pueblo no es un hecho fortuito. Asimismo, la gran mayoria de
los egos involucrados en este tipo de uniones pertenecen a lineas continuas (34),
hecho que vuelve a corroborar la importancia de la continuidad de las lineas de
descendencia en la ocupacién de porciones del territorio y la pauta de residencia
posmatrimonial predominante —mis all del origen de los antepasados remotos—
como elementos que, en su interaccion, redundan en el tipo de organizacion social
descubierto en Phinaya. Los casos excepcionales de neolocalidad entre hombres
phinayenses y mujeres fordneas (4) parecieran relacionarse con el hecho de que los
egos en cuestion pertenecen a lineas que se han visto interrumpidas. Visiblemente,
entonces, la cuota de mujeres necesarias para la reproduccién de la estructura
no la provee el conjunto de mujeres phinayenses en un momento determinado
del tiempo y es preciso, por tanto, buscarla en otros sitios.*® Ello no se explica

3% Mas no en cualquier sitio: ver los capitulos 2 y 4.
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exclusivamente en términos demogréficos, ya que la distribucién de hombres y
mujeres a lo largo de las generaciones es bastante uniforme. Lo que parece ocurrir,
mds bien, es que en virtud de las alianzas establecidas por los hombres mayores de
las generaciones de una determinada linea de descendencia los hombres menores
de la misma se ven privados de un niimero importante de mujeres de su propia
generacion (y viceversa) por estar emparentados con ellas a través de las alianzas
establecidas entre sus respectivos antepasados. A medida que se intrinca, pues, el
entretejido parental genera sus propios limites.

Resulta instructivo al respecto detenerse en los dos dltimos tipos de uniones
identificadas. Si bien el nimero de uniones entre hombres fordneos y mujeres de
Phinaya es decididamente menor al resto de los casos expuestos, éste se relaciona
muy bien con aquellas uniones en las cuales ambos partenaires son fordneos. Lo
que aqui interesa —ademds de volver a constatar cierto patrén migratorio apenas
sugerido en estas pdginas— vuelve a ser la comprobacién de la continuidad
temporal de muchas de las lineas de descendencia inauguradas por estos migrantes
(5 parael primer caso y 7 para el segundo); continuidad que, por su parte, se explica
mediante la misma légica que rige la organizacién del pueblo en su conjunto.
La insercién de la poblacién migrante masculina en la red de parentesco de
Phinaya, por tanto, lejos de desvirtuar el modelo de organizacién social propuesto,
pareceria corroborarlo. El modo a partir del cual dicha insercién redunda en la
conformacién de nuevas lineas continuas ofrece a la vez una excelente oportunidad
para conjeturar las posibles formas de ocupacién territorial en el pasado. Desde esta
perspectiva, el sentido de pertenencia al pueblo, y a cada una de sus mitades, no
pasa tanto por una suerte de identificacién con un remoto antepasado originario
que legitimaria el estatus phinayense sino, mds bien, por el éxito alcanzado por
determinadas lineas en la ocupacién continua de ciertas porciones de terreno.

La constatacién de lineas de descendencia que contindan y se interrumpen,
sumada al hecho de una conciencia genealdgica relativamente frégil (que por lo
general no se remonta mds alldi de G+2), son dos condiciones suficientes para
indicar que la representacion de la organizacién social del pueblo de Phinaya, tal
y como la hemos expuesto aqui, implica un recorte sincrénico de lo que podria
ser el desenvolvimiento de estas lineas a lo largo del tiempo. La mera conciencia
de este recorte temporal, por su parte, invita a pensar que muchas de las lineas de
descendencia que se presentan como “originarias” no tendrfan por qué setlo si se
tuviera la posibilidad de remontarse mds alld de los datos disponibles. De la misma
manera, podria especularse que en el futuro muchas de las lineas inauguradas
por migrantes se convertirdn en lineas de “phinayenses”, en el sentido de que el
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antepasado mds remoto del que tenga conciencia la descendencia sea, justamente,
“phinayense” (i.e. por mds que en rigor sea hijo de un migrante). La misma
hipétesis puede servir para interpretar los casos de las lineas interrumpidas. De
todos modos, fundamentada en las relaciones de parentesco la légica que ordena
este proceso parece ser siempre la misma; mientras eso sea asi, el resultado serd la
organizacién del pueblo en mitades.

Resta, por tltimo, preguntar si es posible establecer algtin tipo de conexién entre,
por un lado, la clasificacién que realiza todo individuo de aquellas personas que
estdn emparentadas con él mediante lazos de descendencia o de alianza y, por el
otro, entre esa clasificacion y la organizacién social del pueblo en mitades. Hemos
visto que la terminologfa de parentesco phinayense es bilateral y egocentrada, y que
distingue en un nimero de casos significativos aquellos parientes consanguineos
de los afines. Es preciso detenernos un momento en estos tltimos; o, lo que es lo
mismo, en los términos de referencia gatay y ghachun. El primero de estos términos
designa a ZH y DH vy, en su extensién clasificatoria, también refiere a todos
aquellos hombres que en virtud de los lazos de alianza matrimonial establecidos
pasan a formar parte de la parentela afinal de una linea cualquiera de agnados. Otro
tanto ocurre con el término ghachun que designa, inversamente, a todas aquellas
mujeres con las cuales una linea de descendencia determinada traba relaciones de
afinidad en virtud de las uniones que sus miembros masculinos establecieron con
ellas. Por lo general, los estudios sobre parentesco quechua que se detienen en el
andlisis de estos dos términos subrayan su estatus socioldgico inferior, plausible de
ser observado en una amplia serie de actividades cotidianas y rituales en las cuales
estdn involucrados los afines y las familias de sus respectivos cédnyuges. Dejando
de lado esta cuestion, y considerando la organizacién social y el funcionamiento
del pueblo de Phinaya en su totalidad, lo que puede establecerse es que la
clasificacién comin de los afines en una categoria tnica de referencia constituye
una instancia de diferenciacién cuyo resultado —si se lo relaciona nuevamente
con el patrén de descendencia agnaticia, la virilocalidad y los niveles de endogamia
establecidos por las uniones matrimoniales— no es sino un universo de parientes
consanguineos y afines ordenados en dos mitades. Los lazos de alianza, a su vez,
pueden reagruparse en una serie de grados de endogamia, producto de las uniones
matrimoniales contraidas por miembros de lineas que ocupan porciones més o
menos contiguas del territorio del pueblo, e incluso del pueblo en su totalidad. Es
decir que la organizacién en mitades es el resultado diacrénico de la interaccién
entre la agnacidn, la virilocalidad y los niveles de endogamia; ellos, a su vez,
dividen el conjunto de la poblacién en un universo virtualmente compuesto de
consanguineos y afines que pueden residir en una misma mitad o bien en mitades
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distintas. Si un Ego de una linea desposa una mujer de otra linea, pero de la misma
mitad, los vinculos que unen y separan a ambas lineas son los mismos que existen
entre ese primer hombre y un tercero con el que se unid, digamos, una mujer
perteneciente a la misma linea de la que proviene su esposa. Esto serd asi tanto
en el caso de que este tercer hombre pertenezca a una linea de descendencia de la
misma mitad que la de los dos anteriores, o a la de la otra mitad. La percepcién
de los vinculos de unién y separacién entre las distintas familias encuentra su
expresion terminoldgica tanto desde el punto de vista de las lineas de descendencia
propiamente dichas como también desde la perspectiva de los mismos actores
involucrados. Los términos gataymasi y qhachunmasi, en virtud de los cuales dos
hombres o dos mujeres cualesquiera se identifican entre si en funcién de los lazos
matrimoniales que los unen a dos mujeres o a dos hombres que pertenecen a una
misma linea de descendencia distinta de las suyas son la prueba de ello.

En la figura 6.8 hemos procurado ejemplificar esto a propésito de un segmento
genealdgico phinayense desde la perspectiva de dos egos pertenecientes al hatun
ayllu y al huch’uy ayllu.%’ Si bien, como hemos visto, los parientes consanguineos
y afines de cada Ego tienden a estar concentrados en las mitades a las que ellos
mismos pertenecen, lo cierto es que buena parte de los segundos —desde el punto
de vista que ofrece la extensién clasificatoria de los términos de referencia—
pertenecen a lineas de descendencia de la mitad opuesta. Es decir que el universo
de parientes no estd restringido a una u otra de las mitades del pueblo ni a una
u otra de las lineas que las conforman. En este sentido, la distancia que separa a
dos 0 mds hombres pertenecientes a dos o mds lineas de descendencia —de la
misma mitad o de mitades diferentes— de una tercera deja de ser tal cuando se
advierte que desposaron a mujeres pertenecientes a esta tltima (Ego 1 del hatun
ayllu y Ego linea 25 del huchuy ayllu = gataymasi). La atenuacién, cuando no
la anulacién misma de las diversas distinciones hasta aqui expuestas (mitades,
lineas, consanguineos y afines), encuentra su maxima expresién cuando un mismo
individuo las incorpora en su propia humanidad. Asi, por ejemplo, la “esposa” de
Ego 2 perteneciente al huchuy ayllu (= warmi, linea 7 del hatun ayllu) es asimismo
la “hermana del esposo de su hermana” (= gachun); en virtud de ello, ademds,
su propia hermana (= pana linea 26 del huchuy ayllu) es también la “esposa del
hermano de su esposa” (= ghachun), es decir su “cunada’.

%7 La figura 6.8 es un segmento genealégico de la red de parentesco analizada en el capitulo 2 y ha
sido elaborado mediante los criterios adoptados en la figura 2.2.
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Figura 6.8
Segmento genealdgico phinayense desde la perspectiva que ofrece la terminologfa

de parentesco quechua
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Consideraciones finales

Las dos terminologias de parentesco aqui consignadas permiten realizar una
comparacién que observa similitudes y diferencias tanto en el nivel formal como
en el sociolégico. En el plano formal, parece evidente que la mayor similitud
consiste en que los términos de mayor valor diagndstico se concentran en los tres
niveles genealdgicos centrales. La diferencia crucial es que en el caso de Phinaya
se observa en estas generaciones una diferenciacién consistente entre los parientes
lineales y los colaterales, agrupdndose los tltimos en una tnica categoria que
no distingue entre parientes paralelos y cruzados. El universo de los afines, de
esta manera, queda absolutamente diferenciado del resto de la nomenclatura,
destacdndose en este proceso el protagonismo de las categorias gatay y ghachun.
En el caso chacobo, por el contrario, el criterio clasificatorio fundamental es la

distincion entre parientes consanguineos y afines en las tres generaciones centrales,
que armoniza con el matrimonio bilateral de primos cruzados.

En ambos casos resulta imposible inferir un patrén de organizacién dualista
del mero uso de los términos de parentesco. En Phinaya no existe ningtn tipo
de prescripciéon matrimonial que designe privilegiadamente a determinada
categoria genealdgica como cényuge potencial. Utilizando la conceptualizacién

lévistraussiana, podriamos decir que se trata de una terminologfa menos “elemental”

que la chacobo, si es que acaso lo fuera en algin grado. La nomenclatura chacobo

tampoco permite deducir ningtin ordenamiento dual. Una vez que los maxobo salen
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de la escena, basta con conceptualizar a M como pariente paralelo-consanguineo
y a FZ como cruzado-afin, como hacen los chacobo jévenes, para encontrarse con
un clésico sistema dravidiano, egocentrado, bilateral, sin conexién alguna con la
l6gica unilineal. En definitiva, consideradas en si mismas, las dos terminologias
no permiten explicar los ordenamientos “dualistas” descriptos. En ambos
casos, entonces, parece indispensable analizar las relaciones concretas entre las
nomenclaturas y otros dominios como las regularidades en las pricticas de alianza
matrimonial, las conceptualizaciones nativas de la endogamia y la exogamia, la
categorizacién de la descendencia o las pautas de residencia posmatrimonial. Para
ello es preciso tener en cuenta tanto las ideologfas y las representaciones nativas
como las pricticas matrimoniales concretas tal como son experimentadas en
diversos niveles sociales (personal, familiar, parental, comunitario, etcétera).

Sin embargo, el problema de las relaciones entre terminologia de parentesco y
organizacién social —o, en otras palabras, el paso de la perspectiva formal a la
socioldgica— supone ciertas precisiones. Hemos visto como la comprensién de cada
caso concreto exige la puesta en relacién de distintas dimensiones terminoldgicas,
socioldgicas e ideoldgicas del parentesco. Sin embargo, es preciso rehuir la
alternativa forzosa entre dos posiciones intransigentes. Por un lado, debe evitarse
la perspectiva puramente “determinista’, que en su polo sociologicista prescribe
que las terminologfas reflejan de manera directa y mecdnica la estructura social
y en su contrapartida mentalista propone que los usos terminolégicos (mentales,
clasificatorios, lingiiisticos) determinan los usos sociales. Por otro lado, conviene
evitar también la perspectiva “autonomista’, segtin la cual las terminologfas son
sistemas de conceptos puramente formales que carecen de correlato alguno en la
alianza matrimonial y en las pricticas de reproduccién social.

Sin pretender que se trate de una novedad, parece mds razonable suponer que
las categorias de clasificacién terminoldgica y los contextos socioldgicos deben
iluminarse mutuamente. Esta perspectiva implica incorporar en el andlisis una
dimensién que podemos llamar “dindmica” en al menos dos sentidos. En primer
lugar, tanto la organizacién social de los phinayenses como la de los chacobo han
demostrado poseer, a lo largo del tiempo, una apertura, una plasticidad y una
flexibilidad que les permitié acomodarse frente a cambios como las migraciones
estacionales o definitivas, las relocalizaciones, los contactos interétnicos o el
mestizaje. Si la estructura social chacobo se amolda sin problemas a la incorporacién
tanto de carayanas como de otros grupos étnicos vecinos, o bien a la reconfiguracién
misionera de la praxis matrimonial, el caso de Phinaya parece incluso ir més alld,

puesto que la absorcién de migrantes y la fragilidad mnemonica respecto de los
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origenes —en definitiva, el proceso de reciclado temporal de las lineas agnaticias
localizadas— parecen combinarse para constituir uno de los pilares indispensables
de su organizacién social.

En segundo lugar, la consideracién simulténea de las dimensiones ideoldgicas,
sociolégicas y organizacionales permite entrever contextos de tensién que prestan
movimiento a la singularidad de cada caso concreto. No sélo nos referimos a la
venerable distincién malinowskiana entre lo que la gente dice y lo que la gente
hace, sino a la misma presencia de relaciones de disputa abierta, conflicto latente
o convivencia arménica entre distintos principios estructurales (por ejemplo,
la ideologia patrilineal implicita en la teorfa de la concepcién o la mitologia y
las relaciones afinales de & Ego en un contexto fuertemente uxorilocal como
el chacobo), entre estos mismos principios y las representaciones nativas (por
ejemplo, el reconocimiento de la filiacién bilateral y la ideologia de la agnacién
en Phinaya), y, por tltimo, entre las mismas ideas y las teorfas nativas entre si
(por ejemplo, la retérica discursiva de “la sangre” o la endogamia combinada con
el conocimiento de la necesidad de contraer alianza con otros grupos). En este
juego de discordancias, mds alld de sus diferencias, los casos expuestos permiten
apreciar una relacién dindmica entre el funcionamiento cotidiano de la sociedad,
tal como se le presenta a un observador externo, y las distintas representaciones
mediante las cuales sus miembros han concebido esa misma operacién. El ejemplo
mds claro parece ser la conceptualizacién en ambos casos de la endogamia y la
exogamia. Muchos chacobo dicen casarse “dentro” de la familia, con su “sangre” o
con sus “parientes”, pero hemos visto en qué sentido preciso debemos interpretar
ese dato. Del mismo modo, la perspectiva de los phinayenses concibe la operacién
de los a@yllus en términos de un intercambio sistemdtico de mujeres por parte
de los miembros varones de cada una de las mitades, lo cual no se constata
estadisticamente en las redes locales de alianza. Parece probable, ademds, que un
hombre y una mujer chacobo, o un suegro y su yerno, no conciban la vida en
sociedad en los mismos términos; asi como también todo incita a pensar que un
migrante cuya familia no ha conseguido establecerse en un territorio definido no
concebird la vida phinayense del mismo modo como los miembros de una linea

agnaticia exitosa.

Resta, entonces, retomar el problema del dualismo. ;En qué sentido especifico
es licito hablar del mismo en los casos expuestos? Todo sugiere que resulta
infructuoso plantear correlaciones mecdnicas entre la terminologfa de parentesco,
las practicas de alianza matrimonial y los ordenamientos dualistas; por el contrario,
la singularidad de las relaciones entre estos planos —asi como sus cambios
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diacrénicos— debe rastrearse en cada caso concreto. La consideracion comparada
de los vinculos entre, por un lado, las practicas de alianza y los ay/lus phinayenses y,
por otro, la alianza serial y las facciones uxorilocales de los chacobo, ha permitido
constatar frecuencias matrimoniales que sugieren un llamativo predominio de lo
que podria denominarse “endogamia de mitad”. En Phinaya hemos observado una
tendencia predominante hacia familias ordenadas en una serie de lineas agnaticias
y localizadas que practican entre ellas la endogamia de mitad: &' Ego se casa con
mujeres de otras lineas pertenecientes, en su mayor proporcion, al mismo ay//u al
que pertenece su propia linea. Por otra parte, en el pasado los chacobo establecian
ciclos de reciprocidad entre maxobo aliados, en cuyo marco intercambiaban —entre
otros bienes— las alianzas matrimoniales; asi, la tendencia era que Ego se uniera
en matrimonio con su prima cruzada del maxo complementario. En los tltimos
cincuenta anos, no obstante, grupos antafio enemigos han sido relocalizados en
nuevas “comunidades”, y en la mayor de ellashemos documentado una organizacién
espacial, sociolégica y politica en dos parcialidades bien diferenciadas. Las familias
extensas intercambian cényuges entre si en ciclos de alianzas seriales que revelan,
como entre los phinayenses, la combinacién de una “exogamia de patronimico”

con una “endogamia de parcialidad”.

En ambos casos, la apelacién a “légicas”, “cosmologias” o “mentalidades” como
determinantes causales del dualismo se revela como un recurso tan elusivo como
14bil; y, en dltima instancia, como un procedimiento metodolégico dificilmente
verificable. Los ordenamientos “dualistas” no son un dato evidente, ni menos
ain una premisa fictica que puede darse por sentada y utilizarse como punto de
partida heuristico para explicar luego otras facetas de la vida social. En nuestro
caso hemos preferido identificar tanto la presencia del orden “dualista” como el
alcance preciso de su funcionamiento a partir de su relacién concreta con otros
hechos sociales. Considerando las cosas desde esta perspectiva, todo sugiere que es
la misma regularidad estadistica de las practicas matrimoniales la que constituye,
mediante el intercambio, los ordenamientos “dualistas”. En cierto modo, los
mismos términos analiticos que impone la légica argumental nos obligan a
describir unidades preexistentes (“lineas” en Phinaya, “parcialidades” entre los
chacobo, “familias extensas” en ambos casos) que luego trabarian relaciones entre
si intercambiando cényuges. Pero la representacion mds certera y ajustada a la
realidad es que son las mismas frecuencias de intercambios las que, acomoddndose
a los cambios a través del tiempo, constituyen aquellas unidades sociales que, al
entrar en relacién entre si, configuran interactivamente —en uno de sus tantos
modos posibles de asociacién— ese modo de organizacién que luego llamamos

dualismo.
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